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RESUMO
No desterramento e na germinacdo das memarias negras, encontram-se os caminhos pelos
quais esta dissertacdo se propde como um movimento de ruptura colonial, visando a construgédo
de uma educacao filosofica negra radical. Em movimentos de imaginacgéo, potencializo outros
modos de aprendizagem diante dos saberes gerados pelas experiéncias negras dissidentes. A
dissertagcdo toma como centralidade as obras das artistas e intelectuais negras Jota Mombaca e
Rosana Paulino, como dimenséo teérica e metodologica para tecer um pensamento educacional
negro. Buscamos, por meio dessas autoras, investigar os conceitos de aquilombamento e
acuirlombamento e suas contribui¢Bes para a educacéo, considerando as fissuras e tessituras
tensionadas numa pratica educativa anticolonial e contracolonial, em territério ladino-
amefricano, que busca compreender os processos de subversao que uma educacdo aquilombada
e acuirlombada produz ao enfrentar o colonialismo, a colonialidade, o racismo, a antinegritude,
a homofobia, a transfobia, 0 machismo e outras formas de opressdo. Ao acionar a poética e a
arte como recursos potencializadores para uma desercdo colonial, sedimentada em uma
submetodologia escrevivente indisciplinar, a pesquisa se estrutura, tomando como defesa, uma
educacdo e pedagogia acuirlombadas como modo de engajamento gerido pela experiéncia
negra dissidente, entre quartos de despejo. Assim, posiciono esta pesguisa como uma
possibilidade de reimaginacdo de outros mundos, como um abandono do mundo colonial, na

cobranca da divida impagavel mantida pelo mundo colonial sobre a existéncia negra.

Palavras-chave: Educacdo. Quilombo. Cuirlombo. Sujeito Amefricano. Pedagogia

Acuirlombada.



ABSTRACT

In the uprooting and in the germination of Black memories lie the paths by which this
dissertation proposes itself as a movement of colonial rupture, aiming at the construction of a
radical Black philosophical education. Through movements of imagination, | amplify other
modes of learning in the face of the knowledges generated by dissident Black experiences. The
dissertation places at its center the works of the Black artists and intellectuals Jota Mombaca
and Rosana Paulino, as a theoretical and methodological dimension for weaving a Black
educational thought. Through these authors, we seek to investigate the concepts of
aquilombamento and acuirlombamento and their contributions to education, considering the
fissures and weavings strained within an anti-colonial and counter-colonial educational
practice, in a Ladino-Amefrican territory, which seeks to understand the processes of
subversion that an aquilombada and acuirlombada education produces when confronting
colonialism, coloniality, racism, anti-Blackness, homophobia, transphobia, machismo, and
other forms of oppression. By activating poetics and art as potent resources for a colonial
desertion, grounded in an undisciplined escrevivente sub-methodology, the research is
structured in defense of an acuirlombada education and pedagogy as a mode of engagement
guided by dissident Black experience, between quartos de despejo. Thus, | position this
research as a possibility for reimagining other worlds, as an abandonment of the colonial world,

in the demand for the unpayable debt the colonial world maintains over Black existence.

Keywords: Education. Quilombo. Cuirlombo. Amefrican Subject. Acuirlombed Pedagogy.
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A histéria do Brasil é

Foi uma historia escrita por maos brancas

Tanto o negro quanto o indio

Quer dizer, aqueles povos que viveram aqui
Juntamente com o branco

N&o tem a sua historia escrita, ainda

E isso € um problema muito sério

Porque a gente frequenta universidades, frequenta escolas
E néo se tem uma visdo correta do passado da gente
Do passado do negro

Entéo ela ndo foi somente omissa

E foi mais terrivel ainda, porque ela

Na parte que ela ndo foi omissa

Ela negligencia fases muito importantes

E deforma muito a histdria do negro

(O negro da Senzala ao Soul - Beatriz Nascimento)

Vou aprender a ler
Pra ensinar meus camaradas
(YYaya Massemba - Virginia Rodrigues)

Estamos enchendo as calgadas

E superlotando as prisdes

As favelas ndo suportam mais

Tanta gente em aflicéo

(Guerreiro do Terceiro Mundo - Edson Gomes)

Sou eu, sou eu Liberdade
(Liberdade — Mateus Aleluia)



11

1- INTRODUCAO

Esta dissertagdo advém de um exercicio coletivo da producdo de memorias negras que
sustentam a vida e 0 céu que estd sobre nossas cabecas. As linhas desta pesquisa buscaram
construir metaforas que representam a vida em suas maltiplas dimensdes. Acredito que este
escrito apresenta contribui¢cdes importantes para pensarmos o campo da educacdo e sua relacao
com a sociedade civil, bem como 0 modo como podemos conceber outro lugar e representacdo
do mundo em exercicios de imaginacdo, sonhando com mudanca e liberdade, fora do
paradigma colonial moderno. Este escrito se langca como uma flecha a rasgar o tempo,
acionando uma pedagogia acuirlombada como um movimento de aquilombamento e
amefricanidade na efetivacdo de uma educacgdo antirracista.

Escrever ndo é um exercicio facil, e acredito que para noés, cuir negros, assumir em
nossas producées movimentos de responsabilidade sobre o lugar da luta negra torna-se um
desafio complexo, uma vez que nossa raiva precisa ser constantemente negociada. Este
processo de negociacdo da raiva tornou-se um exercicio ao longo da escrita. Foi necessario,
como diz Concei¢do Evaristo, “combinar de ndo morrer”!. Em alguns momentos, a raiva
adormecia, se calava e partia, pois a consciéncia de que era preciso permanecer vivo prevalecia.
A partir dessa experiéncia, comecei a pensar 0s processos de inovacao imagética radicais para
uma desercdo do mundo colonial, envolvendo-me nessa trama raivosa, politica e educativa.

Nos Ultimos anos, os debates acerca da educacdo aliados a processos de inovacdes
imageéticas radicais ligadas as perspectivas anticoloniais, decoloniais e contracolonais tém
crescido consideravelmente no Brasil, entretanto, nds, enquanto educadores/pesquisadores
continuamos a ser questionados sobre a legitimidade do que produzimos, pensamos e sentimos
(Oliveira, 2016). Diante de tal cenério, € urgente o fomento de pesquisas que se proponham a
pensar a educacdo fora dos padrdes coloniais e racistas, sobretudo, se considerarmos que a
educacdo é um dos grandes aportes na producdo de normas que estruturam a experiéncia
vividas de individuos, atuando como um dispositivo na perpetuacdo de praticas coloniais e

racistas.

1 Olhos D’4gua (2017) Conceigio Evaristo
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O desejo para construcdo desta pesquisa, parte do contato que tive ao longo da

graduacdo com os estudos sobre raca, negritude, género e sexualidade, que marcaram a minha
trajetoria na elaboracdo de pesquisas. Entretanto, esse anseio também dialoga com a minha
subjetividade e experiéncia na disputa de narrativas e imaginarios contra as estruturas coloniais
e 0s pactos criados pela branquitude em suas estruturas de espetacularizacdo e objetificacao
dos corpos negros principalmente da dimensdo que me constitui enquanto educador e
pesquisador na filosofia e educacéo.

Comeco minha trajetéria como pesquisador ainda na graduacdo em Filosofia, um
campo do saber mdltiplo, repleto de teorias e fundamentos, que me provoca angustia ao pensar
as dindmicas mundanas mais precisamente, a relacdo do negro com 0s processos de
subjetivacdo. Nesse processo de construgdo entre a docéncia e a pesquisa, fui instruido a ser
sempre um sujeito que questiona, como parafraseia Frantz Fanon em Pele Negra, Méascaras
Brancas (2008). E movido por esse espirito, dentro da filosofia, e pensando a educacdo como
um campo de disputa valido para tecer guerras, que sou levado a vé-la como uma aposta em
direcdo a critica do sujeito que educa, do que é proposto para educar e do que € mantido pelo
préprio campo da educacao.

Minha insercdo na educacdo se dd como um movimento de esperanca de promover
curas aos olhos de despedidas que o mundo me provocava, tecendo, em becos e quartos de
despejo, as memdrias de uma vida negra dissidente, os sentidos que o mundo atravessa na
experiéncia enquanto um educador. E nestes caminhos que vou tecendo em quebras,
movimentos de dispersdo ao que é definido e sobreposto as nossas experiéncias negras,
apartando angustias e nauseas que vao sendo projetadas nesses becos e quartos de despejos,
criando sentidos outros para pensar a educacdo no lugar da vida, como uma aposta valida.

No lugar de um corpo negro, pardo e dissidente que visa transgredir as concepgoes de
normalizagéo e docilizagdo programadas na esfera da subjetividade e do corpo, delimita os
caminhos a serem trilhados nesta pesquisa. Caminhos estes que me levam a sonhar, aparecendo
aqui como uma metafora de sentidos e imaginag&o, como movimento propicio de possibilidade.
O sonho sempre possibilitou criar caminhos, pensar em estratégias, fugas como rota de
sobrevivéncia; talvez seja isso que me mantém vivo até hoje. Estar aqui trata-se de um sonho,
uma possibilidade de fuga, transformacdo, transmutacéo e liberdade, que se exerce e fortalece
sobre os lacos criados nas experiéncias negras dissidentes em quilombos e cuirlombos, espacos

em que nossas existéncias se organizam com movimentos de subverséo e afeto.
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A metafora do sonho torna-se um movimento interessante de protecdo do mundo, ao

possibilitar pensar a vida negra como uma possivel realocacdo no mundo por meio dos sonhos.
Trata-se de um movimento de reimaginacéo, mas também de ruptura, ao permitir refletir sobre
a realidade nua e crua. Embora o sonho seja uma metafora interessante para pensar o lugar
indisciplinado e escrevivente que a dissertagdo assume como uma condicéo de reconducao aos
sentidos da educagdo, ele também descreve a fuga como um movimento possivel e educativo.
O ato de sonhar se relaciona com o desejo e, assim, pensamos a escrevivéncia para além de sua
relacdo com o sonho, vinculando-a a uma dimenséo do desejo (Evaristo, 2020; Leal, 2021).

O desejo, tal como compreendido neste trabalho, aproxima-se da concepcao de Deleuze
e Guattari (2010), que o entendem como expansdo, fluxo, acionamento e producdo de
movimentos que operam como formas de rompimento, encadeando-se em teias de expressao,
conexao e poténcia. E o desejo que produz novas formas de enunciacio e de elaboracio de
sentidos sobre 0 mundo. Assim, acionamos a multiplicidade do desejo como forma de buscar
e criar transformacdes, especialmente ao refletir sobre praticas de combate ao racismo, a
antinegritude e a LGBTQIAfobia, violéncias que se manifestam e muitas vezes se ocultam nos
espacos educacionais funcionando como motores de tensionamento e reflexdo na construcao
desta pesquisa.

Neste momento, aproximo a escrita desta dissertacdo dos saberes ancestrais,
relacionados ao que chamo de ser-sankofa, um movimento de retorno que busca desenterrar e
germinar memdrias negras como forma de escapar das prisdes do presente e vislumbrar um
futuro mais significativo. Essa perspectiva segue os ensinamentos das filosofias africanas, afro-
brasileiras e afro-diasporicas, que compreendem a ancestralidade como forca de encantaria,
transformacéo e transmutacdo de vidas. Tais filosofias dissipam as nogdes de cativeiro e 0s
modelos de morte e essencializagdo historicamente atribuidos a experiéncia negra (Noguera,
2012; Pinho, 2021; Feitosa, 2022). Esse resgate me impulsiona a lutar e a refletir sobre outras
ideias de mundo, de vida e de existéncia, fortalecendo minha caminhada e permitindo
compreender a educacdo como uma aposta valida.

Ao adotar ensinamentos sob outro paradigma filoséfico e cientifico, a pesquisa
demonstra os sentidos de sonhos e desejos, que passam a expressar aos sujeitos uma nova forma
de coexisténcia entre 0 ser e 0 mundo. Trata-se de um modo de estar que difere daquele
programado pelo modelo colonial, pois reposiciona o sujeito como parte de um todo, e nao
como um todo em si. Essa mudanca paradigmatica permite que sonhos e desejos se manifestem

por meio de fluxos de imaginacdo e fabulagdo. Nesse contexto, as filosofias africanas, afro-
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brasileiras e indigenas se movimentam em uma reconducdo de si mesmas como um efeito

mobilizador nos &mbitos social, cultural e educativo (Machado e Petit, 2020). Elas provocam,
em sonhos e desejos, movimentos de desterritorializacdo e reterritorializagéo, expressos por
suas escrevivéncias que se configuram como uma condi¢do pensante de contraposicao a légica
colonial e aos seus modelos de producéo cientifica, epistemoldgica, filosofica e educativa.

Pensar em sonhos e desejos me leva a refletir sobre a desterritorializacéo e a
reterritorializacdo como formas expressivas de vida, mediadas pela ancestralidade e seus
encantamentos, que se apresentam como modos de fuga e assentamento. Segundo Deleuze e
Guattari (2010), mover-se pela desterritorialidade nos direciona a promover mudancas
precisas no territorio em que estamos inseridos. Dessa forma, concebemos a
desterritorializacdo como uma dimensao de acédo e fuga, que se manifesta como um elemento
de sobrevivéncia frente aos modelos colonialistas e essencialistas, desafiando perspectivas
lineares e unidimensionais. E por meio da desterritorializacdo que podemos explorar a
reterritorializacé@o de nossas lutas, entendendo-a como uma forma de reconfiguracdo do nosso
lugar no mundo e de nossas formas de engajamento.

Em movimento de ser-sankofa, reflito sobre a condicdo de reterritorialidade,
enxergando a possibilidade de reestruturacdo do que tentaram dizimar dos nossos saberes
negro-africanos. Trata-se de uma condicgdo ética, politica, epistemoldgica e ontoldgica, que
implica a compreensdo sobre o lugar da humanidade. E nesse contexto que penso a educagio
como uma reconducdo social ao valor do humano. Ao sankofear a educagdo, manifestamos
uma educacdo em faces aquilombadas e acuirlombadas, pois, ao olhar para o passado,
buscamos a reconstrucao do presente e do futuro no exercicio de transformacéo e transmutacao
da realidade que circunda as nossas vivéncias. Isso promove, dentro do campo de
aprendizagem, a pluriversalidade como uma forma valida de tensionamento do lugar de
universalizagdo eurocéntrica do conhecimento e do estatuto de humanidade (Noguera, 2012).

A nocdo tedrica de investigacdo parte da reflexdo sobre os processos de subverséo
engajados por intelectualidades negras, que potencializam suas artes e seu ativismo/artivismo
como modelo de reumanizacdo, sendo extremamente Uteis para esta dissertacdo ao investigar
como suas memorias dao continuidade ao processo de liberdade e emancipacao do povo negro.
Assim, me apoio nos estudos negros como um movimento de retomada e compreensdo das
memo@rias tecidas pelas experiéncias negras dissidentes, provocando novas fissuras e tessituras
na composicao de uma teoria educacional radical negra brasileira. Essa teoria é anunciada por

corpos negros dissidentes, que expressam, por meio do fazer epistemoldgico, um movimento
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critico ao racismo como sistema estruturado. Esse movimento se insere no processo de

descolonizag&o do conhecimento, refletindo os sentidos da emancipagéo, bem como os lugares
da assimilacdo e integracdo. O empenho estabelecido nesta composi¢do se manifesta como uma
enunciacao de criacdo conceitual, estimulando o pensamento e convocando o engajamento.

E nesse bojo que esta pesquisa surge e se insere, com o intuito de compreender os
processos de subversdo que uma educacao aquilombada e acuirlombada produz ao enfrentar o
colonialismo, a colonialidade, o racismo, a antinegritude, a homofobia, a transfobia, o
machismo e outras formas de opressdo. A partir do pensamento e da poética de Rosana Paulino
e Jota Mombaga, discutimos como suas producgdes e seus ativismos/artivismos sensibilizam,
transformam e encantam o campo da educacdo, propondo formas de (des)aprendizagem.
Refletir sobre essas autoras e suas contribuicdes ao campo educacional nos possibilita
compreender a educacdo como uma ferramenta essencial de engajamento, funcionando como
um motor de organizacéo de luta e justica.

Em Rosana Paulino (2011), buscamos os atravessamentos que sua arte configura ao
refletir sobre a realidade brasileira e os processos educativos no desaterramento da histéria
negro-africana. Somos conduzidos pelos embalos poéticos e pelas formas de subversdo
refletidas em suas investigacdes-vida. A partir de suas producoes artisticas, especialmente das
obras visuais, que delineamos os caminhos de encontros que esta pesquisa propde para pensar
0s processos de aquilombamento na educagédo, em uma recuperagéo existencial negra e em uma
cobranca dirigida ao mundo colonial.

Em Jota Mombagca (2021), refletimos sobre o racismo, a antinegritude, as politicas de
género e as formas pelas quais a colonizacdo se sustenta na aniquilacdo do corpo negro
dissidente. Aprendemos, a partir de sua vida, as formas de desterramento que se estabelecem
por meio das quebras e estilhacos, movendo-se pela monstruosidade de um corpo racializado,
travesti e ndo-binario como efeito corrosivo ao mundo colonial. Esse movimento cria novas
formas de organizacdo e lanca, nas discussdes sobre o fim do mundo em transfiguragdes
epistemologicas e ontoldgicas sobre outro estatuto do sujeito e da humanidade.

A pesquisa parte da compreenséo de dois conceitos-chave que alicercam os caminhos
a serem trilhados, interligando os processos de interpretacdo e teorizacdo das autoras
mencionadas: 0s conceitos de aquilombamento e acuirlombamento. Segundo Abdias
Nascimento (2019) e Beatriz Nascimento (2018), o quilombo ultrapassa a categoria territorial
e se apresenta como uma reconstrucdo do processo subjetivo de libertacdo do povo negro,

tornando-se um devir quilombola/quilombista da experiéncia negra. E a partir desse lugar de
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reconstrucdo que simultaneamente desterritorializa e reterritorializa que compreendemos o

aquilombamento e suas extensdes como espacos de reconstrucdo subjetiva e existencial, 0s
quais se ramificam em outras formas por meio de elementos pluriversais, numa transfiguracao
de mundo e de humanidade.

Neste sentido, assumimos o lugar de desobediéncia colonial que o quilombo estrutura,
compreendendo o acuirlombamento como uma extenséo do projeto quilombista, o qual aponta
caminhos possiveis para uma cisdo do mundo colonial. Mas o que é acuirlombamento?
Segundo Leal (2021), o queerlombo caminha por encruzilhadas semelhantes as do
aquilombamento, contudo, seu engajamento é construido, sobretudo, por corpos negros
dissidente, ou por sujeites desertores das normatividades de género e sexualidade. E a partir
dessa convocacao de um espaco motor da experiéncia negra dissidente que propomos a reflexé@o
em torno do conceito de cuirlombo, como poténcia epistemoldgica e politica para tensionar as
estruturas coloniais.

E preciso destacar que a concepcio de queerlombo, conforme proposta por Abigail
Campos Leal (2021), fundamenta-se na representacdo do queer como uma forma de abordar
existéncias dissidentes. No entanto, optamos por nos distanciar da grafia original do queer e
adotar outra formulacdo, utilizando a nocdo de cuir para pensar e nomear 0s cuirlombos. A
dimenséo do cuir adotada neste trabalho alinha-se as reflexdes de Dias, Rocha e Santos (2023,
p. 03), que compreendem o queer/cuir como uma posig¢ao inserida em uma “dimensao latino-
americana de experiéncia que abarca poética, teoria e pratica”. Contudo, busco expandir essa
compreensdo a partir das reverberacGes estabelecidas por ambas as autorias, subvertendo a
ideia de um cuir exclusivamente latino-americano e propondo, em seu lugar, a no¢do de um
cuir ladino-amefricano. Essa formulagcdo amplia o entendimento sobre o lugar do racismo
brasileiro nas nossas dimensdes subjetivas e existenciais, em consonancia com as reflexdes de
Lélia Gonzalez (2020) que nos faz pensar um outro sentido para América-Latina.

E necessario afirmar que a denominag&o cuir, adotada neste trabalho, n&o se limita a
uma simples variagéo linguistica. Trata-se, antes, da constituicdo de uma ordem distinta do
estatuto ético, politico, epistemoldgico e ontologico no que diz respeito aos significados
atribuidos aos estudos queer. Assim, ndo se trata apenas de uma substituicdo de queer por cuir,
mas da manifestacdo de um processo de desterritorializagdo e reterritorializacdo de uma
composicao epistemoldgica que rejeita a imposi¢do de um queer que ndo nos pertence ou um
queer que se ancora em experiéncias socioculturais distintas daquelas que constituem o0s

territorios ladino-amefricanos. Desse modo, proponho pensar o cuir desde a amefricanidade,
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ndo como uma negacdo das contribuicdes dos estudos queer, mas como uma convocacao a

olhar para o que nos é proprio, para as experiéncias e saberes que emergem dos Nnossos
contextos historicos, politicos, subjetivos e existenciais (Gonzalez, 2020).

A mudanca etimologica do termo queer para cuir refere-se a subtracdo dos efeitos
epistemolodgicos e politicos que o conceito de queer carrega ao ser deslocado para o contexto
ladino-amefricano. Segundo Sayak Valencia (2023), o conceito de cuir busca mdltiplas
ferramentas de agenciamento por meio da linguagem, refletindo os interesses coletivos e
geopoliticos do Sul Global. Tal deslocamento emerge de uma dimensao “espanholizada” que
se mostra inadequada para abarcar as formas norte-americanas e europeias do queer. O cuir
subverte o queer hegemaonico, e o cuir ladino-amefricano, em particular, é construido por meio
da inclusdo de segmentos de “sub-vozes” que, a partir da insurgéncia, reescrevem historias
silenciadas e pertencentes aos corpos dissidentes. Essa formulagdo rompe com a imagem do
queer gue chega ao nosso territorio como algo sublime, espléndido e descolado das realidades
locais. O cuir ao qual nos referimos é o das bixas, sapatonas, travestis e transmasculinos, corpos
que rompem com 0s binarismos e com a normatividade de género e sexualidade, e que se
manifestam a partir de uma interseccionalidade encarnada nos cuirlombos. Nesses espacos,
subvertem-se as categorias de marginalizacdo atribuidas as suas subjetividades, criando-se
modos de fugitividade, e outras linguagens como contraposicao as estruturas coloniais.

Pensar o cuirlombo por intermédio das mediagdes ladino-amefricanas implica
considerar o que Lélia Gonzalez (2020) nos ensina sobre o lugar de degenera¢do do racismo.
E nesse contexto de degeneracdo e recalque, com nuances psicanaliticas, que Gonzalez
argumenta que devemos pensar nao o latino, mas o ladino. Assim, ndo proponho o cuir-latino,
mas o cuir-ladino, onde a experiéncia do racismo ndo pode ser dissociada das historias e
contribuigdes africanas e indigenas. Portanto, refletir sobre uma educagédo nas encruzilhadas
entre as formas de aqguilombamento e acuirlombamento nos leva a problematizar o significado
da educacdo e a maneira como ela se manifesta nas dimensdes das categorias ladinas-
amefricanas. Dessa maneira, pensar o cuir amefricano é investigar as formas pelas quais a
negritude e a dissidéncia sdo atravessadas, bem como seus modos de subversdo numa insercao
existencial negra-africana. Para um melhor entendimento do que Lélia Gonzalez define
engquanto amefricanidade, reflito a partir do lugar que a intelectual dominicana, Ochy Curiel
apresenta (2020, p. 241):

A partir de seu conceito de amefricanidade, Gonzalez denunciou a latinidade como
uma nova forma de eurocentrismo, pois subestima ou descarta as dimensdes
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indigenas e negras na construgdo das Américas. A amefricanidade é entendida pela
autora como um processo historico de resisténcia, de reinterpretacdo, de criacdo de
novas formas culturais, que tem referéncia em modelos africanos, mas que resgata
outras experiéncias histéricas e culturais.

E no resgate de novas formas culturais de movimento que pensamos a amefricanidade
a partir da construcéo do acuirlombamento. E em movimentos de rasura que a pesquisa ganha
seus contornos, problematizando as formas de ritualizagdo do racismo e da antinegritude
presentes nas relagdes cotidianas, bem como sua estruturacdo nas memorias e subjetividades
negras. Isso ocorre na codificacdo e decodificacdo dos nossos traumas e memorias (Pinho,
2020). Numa nova tessitura, no resguardo de memdrias perdidas, escondidas e aniquiladas,
surgem processos que desencantam, encantam e provocam préaticas de cura. Questiono, como
o0 aquilombamento e acuirlombamento e seus artivismos/ativismo contribuem para desercao do
mundo colonial na re-cria¢do de outros mundos/cosmovisdes e suas influéncias no campo da
educacédo?

A pesquisa tem como objetivo geral: compreender a nogdo de aquilombamento e
acuirlombamento e a sua aplicabilidade no campo da educagdo, a partir da poética e
pensamento de Rosana Paulino e Jota Mombaca. Como desdobramentos, mais
especificamente, pretendo: a) Refletir as potencialidades ligadas as poéticas e pensamento nos
processos de subversdo geridos pelos artivismos/ativismo e suas dissidéncias no campo da
educacdo através das epistemologias feministas e estudos negros; b) Problematizar como as
experiéncias dissidentes negras de Rosana Paulino e Jota Mombaca, se engajam na producao
de imaginarios outros, no desenvolvimento de modos de assujeitamentos e alteridade numa
contraposicdo ao mundo antinegro; c) Analisar as ramificacbes que uma educacdo
acuirlombada promove no processo de emancipacdo contra os paradigmas hegemoénicos

coloniais.

1.1. FABULAR MUNDOS OUTROS

A importancia desta pesquisa reside na criacdo de imaginarios que buscam tensionar e
romper com as estruturas produzidas pelo mundo colonial. Nesse sentido, retomam-se praticas
de subversdo e modos de assujeitamento e alteridade, alinhados as memorias e as praticas de
engajamento da experiéncia negra dissidente, compreendida aqui como um projeto ético,
politico e estético. Trata-se de executar uma proposta educacional e filosofica que se constroi

por meio das extensGes dos estudos e saberes negros e dissidentes, enquanto exercicio
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anticolonial e contracolonial, para pensar o campo da educacao a partir de novas imagéticas e

possibilidades de existéncia.

As epistemologias negras se tornam um movimento propicio para pensar o paradigma
cientifico e as formas de colonizacdo. Assim, a partir dessas epistemologias, pensamos 0s
processos de aprendizagem, bem como as possibilidades de subversdo com as quais 0
pensamento anticolonial e contracolonial se engaja, visando a uma deser¢do do mundo colonial
e a projecdo do fim do mundo, mediante as novas condi¢cGes de fabulacdo que essas
epistemologias criam como forma de subversdo contra a matriz colonial, racista e
heteropatriarcal.

Pensar o fim do mundo torna-se um dos elementos das novas imagéticas produzidas
pelos estudos e saberes negros, queer e cuir, trans e indigenas, como modelos para subverter as
determinacdes coloniais e do capitalismo racial®. N&o estamos falando do apocalipse, mas das
repercussdes que esse pensamento provoca em crises epistemologicas e éticas, buscando
encerrar as narrativas coloniais que persistem nas dindmicas sociais. Referencio Macari e
Szuchman (2023, p. 06):

A crise epistemoldgica da qual falamos parece carregar o colapso da narrativa da
modernidade-colonialidade. Um colapso, no entanto, que indica menos uma faléncia
desse sistema e aponta mais para a hegemonia dessa narrativa em nossa forma de
produzir conhecimento, até agora ou bem recentemente. O exterminio, a
escravizacdo, o apagamento dos saberes dos povos originarios e das populagdes
negras ndo foi sem efeitos. A hegemonia das epistemologias brancas ocidentais
moderno-coloniais parece estar sob ameaga e, com ela, a ficgdo de mundo que a
sustenta. Seria, entdo, como parte dessa crise que nos chega o discurso do fim do
mundo? Estaria a catastrofe planetaria alicergada também no jogo de poder do
neoliberalismo-colonial? E, nesse sentido, seria o fim do mundo parte dessa narrativa
branco-cis-heteropatricarcal-colonial que agora se vé em crise?

Semeio, a partir dos estudos e saberes negros, 0s movimentos que desencadeiam a
nog&o de faléncia frente as instituicbes de normatizacdo, branqueamento e politicas neoliberais
que se apropriam de nossas condicOes subjetivas. Semear esses saberes é questionar o fim do
mundo mas ndo de um mundo qualquer, e sim do mundo branco, colonial, que, com suas
artimanhas, se reatualiza na reproducgdo das logicas coloniais como lobos em pele de ovelha.
Refletir sobre o fim do mundo implica assumir uma postura critica. Diante disso, me apego as
Gticas afropessimistas e aos seus modos de observar o real, as epistemologias feministas negras

e aos estudos e saberes negros como contraponto as epistemologias coloniais.

2 Denise Ferreira da Silva (2024) e Jota Mombaga (2021) expressam 0 que seja esse capitalismo racial como um
processo de exploragdo violenta de corpos racializados pelo capital.



20
Parto, por meio do processo de fabulacdo, para uma relagcdo critica com as poéticas

negras e com o lugar de reorganizacao subjetiva, a fim de compreender as maltiplas relacdes
entre 0s sujeitos no campo da educacdo. A fabulagcdo do mundo emerge da crise provocada
pelo sujeito ocidental, cuja permanéncia ainda sustenta eixos de ideias e paradigmas que
atravessam os discursos sobre um lugar universal, transparente do sujeito (Leal, 2021). A
condicdo de fabular, enquanto acdo, aciona a possibilidade de criacdo a qual devemos nos
engajar, a fim de forjar estratégias de luta e de propor caminhos abertos por meio de outras
formas de linguagem. A fabulacéo, em meio a condicao imposta pelo capitalismo racial e pela
arquitetura do presente global, propde a vida como forma de encantaria. Um modo de nédo
sucumbir a condi¢do de mortos-vivos, imposta pelo valor mundano da humanidade, tal como
é determinado as nossas existéncias negras. No entanto, essa mesma condigdo se desloca para
tensionar o mundo colonial desde um novo l6cus de enunciacdo, que aponta para um outro
estatuto de ser, mundo, humanidade (Leal, 2021; Mombaca, 2021; Silva, 2024).

E neste lugar que me insiro como alguém que perde e volta a ter vida, alguém que se
desnuda dos sonhos impostos pelas determinag6es coloniais e seus paradigmas. Volto, assim,
ao meu quarto de despejo como movimento de potencializacdo de sonhos e desejos, de
afirmacdo da vida e de outros mundos possiveis. Aqui, penso a vida como elemento de
producdo educacional de uma existéncia coletiva, na qual seja possivel caminhar em comunhao
e comungar de sentidos de justica que, a0 mesmo tempo, nos fazem morrer e viver.

Minha aposta na educacdo aparece como um grande espaco de fabulacdo, onde
podemos criar outras ideias de mundos. Inevitavelmente, isso nos leva a pensar em outro
modelo de educacao, um modelo que implica uma nova inscri¢dao do sujeito. Com isso, quero
afirmar que, mesmo em meio a violéncia sentida nos espacos educativos, a educagdo ainda
expressa nossas existéncias como lugar da vida. E pelas histérias que nos fazem questionar que
me afundo nesse grande mar que ¢ educar, resgatando vidas-mortas, fabulando um tempo em
que podemos procurar 0s corpos dos nossos irmaos e dizer: a luta ainda esta acontecendo.
Mesmo truncadas, angustiadas, cansades/as, estamos em rotas de fuga de volta para casa.

Um mundo em ruinas se inscreve sobre nossa cognicdo. E é em meio a arquitetura
colonial do presente global® que nos desnudamos de suas imposicdes, que expressamos as
rupturas, os estilhacos quando quebramos umas as outras. Mas, para além disso, emerge um

lugar intimo: o de continuidade de um sistema educativo que ainda legitima, as nossas vidas,

3 SILVA, Denise Ferreira da (2024)
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apenas a sobrevivéncia e ndo a plenitude da vida (Mombagca, 2021; Silva, 2024). Essa

sobrevivéncia nos faz carregar um olhar constante de despedida. Um olhar que nédo se inscreve
em uma experiéncia plena de vida, mas em uma matriz colonial que estabelece, em nossa
existéncia e percepcao, a precariedade como destino.

Conceicdo Evaristo, em Becos da Memdria (2018), aponta como uma de suas
personagens olhava o mundo: “ela olhava o mundo com o olhar de despedida”. Essa despedida
me faz pensar em quantas vezes olhamos para a vida com esse mesmo olhar. Quantas vezes a
despedida foi, na verdade, um pedido de ajuda? Esse gesto atravessa a vida de milhares de
pessoas negras que, sob estigmas e precarizagdes, continuam a existir. Olhar esses olhos de
despedida me faz lembrar dos meus olhos dos olhos das criangas negras que deixavam a escola
para trabalhar e garantir o sustento da casa. S&o nessas nuances que desejo refletir sobre a morte
social negra, tema que serd aprofundado mais adiante, ao pensar a antinegritude e os modos
como ela se entrelaca aos enredos tedricos-metodologicos que esta pesquisa propde.

A fabulagdo nos permite espiralar o tempo. Ela nos possibilita tensionar os olhares de
despedida da vida e delimitar outras apostas. Ainda falo em aposta porque, para a nossa
existéncia, estamos sempre na espiral em busca de casa ou de novos assentamentos (Martins,
2021). Apostar em um outro mundo € acreditar na continuidade da vida humana fora das
projecdes do capitalismo racial e dos eixos de ordenamento sexual e de género que perpassam
0s espacos educacionais. E neste campo de guerra no ato de fabular mundos que reinventamos
formas de educar. Este educar reposiciona o sentido do conhecimento, tensiona os seus modos
de producéo e cria sentidos de existéncia para as vidas que olham o mundo com um olhar de

despedida. E é por elas, por nos, que afirmo: esta terra também nos pertence.

1.2 - ENCRUZILHADAS EPISTEMOLOGICAS NEGRAS

Numa grande rede de sentidos, aproximo a producéo desta dissertagéo das teorias que
orientam e ensinam fundamentos importantes. Aqui comegam 0s primeiros sangramentos desta
escrita que em movimentos truncados e livres se expressam ao longo do caminho a tecer trocas
e segredos. 1ss0, por si so, ja revela algo sobre o lugar que assumo neste trabalho. Escrever esta
dissertacdo me faz lembrar os caminhos de um iniciante em uma comunidade de terreiro, em
sua pratica de escutar os mais velhos como modelo de respeito - respeito que se expande em
uma estruturacéo ética. E nesse movimento que nascem as encruzilhadas tedricas deste estudo,

numa aprendizagem feita de escutas e trocas, a maneira de uma iniciacao.
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Mover-se pelas encruzilhadas, ao longo da construcao deste trabalho, reforca em mim

a necessidade de recorrer a Exi como movimento, o caos que desordena e ordena, abrindo
caminhos possiveis para a elaboracdo tedrica desta dissertacdo. A indisciplina de Exu revela-
se, aqui, como um gesto necessario para compreender os lugares em que ndo cabemos e que,
por isso, precisam ser rompidos. E em uma encruzilhada teérica, uma boca que tudo come, mas
que nem sempre se alimenta das médos que ofertam, que penso ExuU como caminho de
comunicagdo com as epistemologias negras que fecundam este trabalho. Um ExU entendido
como forma de feiticaria, de insurgéncia e de encantamento do mundo e de suas ruinas, em
suas ambiguidades e contradi¢des (Machado, 2010; Rufino, 2019; Feitosa, 2022).

Utilizo as epistemologias feministas negras e os estudos negros para compreender como
ocorrem 0s processos de sujeicao e subversao da esfera colonial. Ao falar sobre epistemologias
feministas negras, refiro-me a estudos que analisam a experiéncia de mulheres negras e 0s
modos de resisténcia ao pensamento dominante produzido por homens brancos (Collins, 2019).
O lugar das epistemologias feministas negras neste estudo surge pela aproximacéo e também
pelas diferencas que compdem as experiéncias de mulheres negras e de outras existéncias que
compartilham opressdes semelhantes, mediadas por marcadores de raca, género, sexualidade e
classe.

Apego-me aos escritos de Patricia Hill Collins, especialmente a obra Bem mais que
ideias: a interseccionalidade como teoria social critica e ao texto Epistemologia feminista
negra (2019; 2022). Destaco também Sara Ahmed, em Viver uma vida feminista (2022), pelo
lugar de importancia que confere a uma perspectiva tedrica de si. Cito ainda Lélia Gonzalez,
em Por um feminismo latino-americano (2020), que oferece uma visdo fundamental sobre a
amefricanidade e sua relevancia para compreender a realidade brasileira. Ochy Curiel (2020),
em seu texto Critica pos-colonial a partir das praticas politicas do feminismo antirracista,
assim como Audre Lorde (2021), em Irma Outsider: ensaios e conferéncias, contribuem para
a compreensao da experiéncia negra em diferentes contextos.

Me amparo sobre as lentes das epistemologias feministas negras, articuladas aos
estudos negros, conforme elaborados pelo pensamento de Abigail Campos Leal, em Ex-
Orbitanicas: os caminhos para uma desercdo de género (2021); de Saidiya Hartman, com
Vénus em dois atos; Denise Ferreira da Silva, em Divida impagavel (2024); e de Gloria
Anzaldda, em Borderlands/La Frontera: La Nueva Mestiza (2021). Esses referenciais
oferecem caminhos para tracar outros mundos como formas de sobrevivéncia diante da morte

social negra, bem como possibilitam compreender as criticas a arquitetura moderna enquanto
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dispositivo de subjugacéo racial das existéncias negras e a configuracdo de uma educacao

baseada em um paradigma colonial.

Aos estudos negros, delimito o pensamento de Frank B. Wilderson (2021) e seu
afropessimismo, que surge como uma corrente teorica, literaria e filosofica. Essa perspectiva
aponta os processos de destituicdo das humanidades provocados pelas estruturas coloniais,
movidas pelo constante ceifamento das vidas negras. O afropessimismo configura um
entendimento da colonizagdo, na qual seus vestigios revelam um desejo persistente pela
extincdo da vida negra. Essa abordagem nos auxilia a problematizar, de forma mais critica, 0s
movimentos realizados pela esfera colonial no sentido de descaracterizar 0os chamados
progressos. Trata-se, muitas vezes, de novas roupagens para praticas recorrentes de exploracao
e desumanizagéo das vidas negras.

O afropessimismo se insere nos estudos negros radicais. Trata-se de uma corrente que
ndo se preocupa em ocultar como o mundo colonial e capitalista direciona o brutalismo, o
ceifamento e o lugar de abjecéo das vidas negras, tratadas como desumanas. Essa perspectiva
enfatiza a morte social negra como um mecanismo de sustentacdo da mundanidade e do
humanismo ocidental. A partir desses campos tedricos, percebemos aproximacdes com as
lentes criticas propostas por Jota Mombaca e Rosana Paulino, bem como pelos estudos de
Osmundo Pinho, em Cativeiro: antinegritude e ancestralidade e Antinegritude e
representacdo: Descolonizando a biblioteca na universidade periférica (2020; 2021). Seus
trabalhos dialogam diretamente com esta dissertacdo, sendo fundamentais para pensar as
dindmicas do afropessimismo e a concepcdo de antinegritude no Brasil.

Nestes aspectos, enfatizados pelas epistemologias feministas negras e pelos estudos
negros, direciona-se um olhar ao campo educacional que questiona o racismo, a antinegritude,
a homofobia, a transfobia, 0 machismo e o sexismo que permeiam 0s espa¢os educativos
cotidianamente. Assim, a partir da ética afropessimista, estabeleco uma abordagem critica e
menos romantizada do que aquela proposta por alguns movimentos ao falarem sobre o
“progresso” da experiéncia negra e seus avangos no campo educacional. Esboco, com base
nessas correntes tedricas, um movimento de reflex&o sobre o papel do capitalismo racial e sobre
como ele atua no campo da educacdo, promovendo condi¢cdes que atravessam nossas
existéncias e apontam responsabilidades estruturais.

Investigo, a partir de Sylvia Wynter, em Nenhum humano envolvido: cartas abertas a
colegas (2021), e Fred Moten, em Ser preto e ser nada (misticismo na carne) (2021), suas

contribuigOes para tragar um movimento de reflexdo sobre a possibilidade da fugitividade e
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sobre 0 modo de engajamento que a existéncia negra mantem como alicerce de sobrevivéncia.

Com base nesses autores, penso também os elementos que sustentam uma outra projecéo de
reconducdo do conhecimento, por meio de uma critica a condi¢do de humanidade, no contexto
de uma descolonizacao do saber e da vida social, assim como da constru¢do de uma nova no¢ao
de sujeito.

Jota Mombagca (2021) é uma das intelectuais que exercita 0 pensamento negro radical,
ao enfatizar, de forma profundamente pedagdgica, como a experiéncia negra é presumida e
violada pelo mundo colonial, especialmente diante das incertezas que marcam a vida no Brasil
esse grande acougue da carne negra. O mundo € o trauma de todo corpo negro, por carregar a
dor de presenciar a inexisténcia de sua propria existéncia. E nesse trauma que nos tornamos
exorbitancias, produzindo fugas como exercicio de luta, resgatando memadrias que se tornam
antidotos de cura, falando em linguas selvagens como farpas que cortam as mascaras do
silenciamento imposto ao corpo negro. Elevamos esse corpo como discussdo central deste
trabalho, tendo como referéncia o livro N&o vao nos matar agora (2021), de Jota Mombaca.

Em Imagens e sombras (2011), Rosana Paulino, por meio de suas teorizacOes e
instalacdes artisticas, evidencia os efeitos do trafico de pessoas africanas escravizadas e a
condicdo de vida dos povos negrodescendentes na didspora. Suas obras denunciam a
persisténcia de uma ferida colonial e de uma divida impagavel, funcionando como dispositivos
que tensionam a sociedade brasileira a reconhecer sua propria histéria. Nesse diélogo,
aproximamo-nos das discussdes sobre o aquilombamento e o acuirlombamento, especialmente
a partir dos escritos da historiadora sergipana Beatriz Nascimento, no texto Quilombola e
intelectual: possibilidade nos dias da destruicdo (2018). Com ela, compreendemos o quilombo
como um espaco de heranca existencial e de manutencéo das vidas e subjetividades negras,
fundado sobre uma outra nogéo de tempo e de espago.

Em Beatriz Nascimento (2018), refletimos o quilombo como um espaco de heranga
existencial, que nos ajuda a pensar o0s transitos das nossas existéncias negras. Essas
experiéncias sdo potencializadas pelas lentes da amefricanidade, conforme o pensamento de
Lélia Gonzalez (2020). Compreende-se o quilombo como uma forma de heranca que compdem
modos de existéncia e resisténcia, o que nos permite valorizar as contribui¢cbes de Abdias
Nascimento, em Quilombismo (2019), como um movimento que nos impulsiona a pensar 0
aquilombamento e os modos que vamos tecendo com as nossas existéncias negras dissidentes.

Abigail Campos Leal apresenta a nogdo de aqueerlombamento a partir do didlogo com

o0 conceito de quilombo desenvolvido por Abdias Nascimento e Beatriz Nascimento, bem como
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com as producdes da poeta Tatiane Nascimento, especialmente no livro Ex/Orbitancias: os

caminhos da deserc¢éo de género. Segundo Leal (2021, p. 174), o aqueerlombamento “trata-se,
portanto, de uma (ndo) estrutura da despossessdo como rasgo onto-grafico distinto, tanto dos
povos pretos quanto de desertores de género y sexualidade.” Assim, compreendemos os
quilombos e os cuirlombos como formas de despossessdo do lastro colonial em nossas
subjetividades. Somos, como nos diz Fred Moten (2022, p. 140), “quilombolas a procura de
quilombo” - uma condigdo existencial que marca as experiéncias negras nas fugas, entendidas
como exercicios de cura e de engajamento.

Na articulacdo entre as no¢des de aquilombamento e acuirlombamento, esta pesquisa
dialoga com os processos do pacto da branquitude e suas expressdes de essencializacdo da
subjetividade negra. A obra de Aparecida Bento, Branqueamento e branquitude no Brasil
(2002), oferece uma compreensao crucial de como a branquitude se estabelece nos processos
de manutencdo das estruturas coloniais, evidenciando a necessidade de discutir o lugar de

ocupacdo da branquitude e seus privilégios.

Evitar focalizar o branco é evitar discutir as diferentes dimensdes do privilégio.
Mesmo em situacdo de pobreza, o branco tem o privilégio simbdlico da brancura, o
gue ndo é pouca coisa. Assim, tentar diluir o debate sobre raga analisando apenas a
classe social é uma saida de emergéncia permanentemente utilizada, embora todos os
mapas que comparem a situacao de trabalhadores negros e brancos, nos ultimos vinte
anos, explicitem que entre os explorados, entre 0s pobres, 0s negros encontram um
déficit muito maior em todas as dimensoes da vida, na salide, na educagéo, no trabalho
(Bento, 2002, p. 03).

A pesquisa toma o0s pactos da branquitude como objeto de andlise, a fim de
compreender 0s processos estabelecidos pela colonizacdo na subjetividade de pessoas negras e
a desumanidade facultada no contexto social e cultural, especialmente no campo da educacao
marcada pela descaracterizacdo da compreensdo de humanidade. Nesses processos de
teorizacdo, Neusa Santos Souza, em Tornar-se negro (2021), e Frantz Fanon, em Pele negra,
mascaras brancas (2008), surgem como referéncias centrais para pensar os modos de tornar-
se negro e as formas de atualizacdo da colonizacdo sobre os processos subjetivos e as
resisténcias nas experiéncias negras. Esses autores fornecem base para compreender como 0s
processos de subjetivacao estdo condicionados as experiéncias negras e aos seus acionamentos
e praxis, possibilitando uma reconstrucdo existencial da condi¢éo dos sujeitos negros na esfera

colonial, por meio da linguagem e da consciéncia como dimensdes de recomposicéo subjetiva.
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E importante destacar que muitas dessas investigacdes, ao pensarem a experiéncia

negra dissidente, desestabilizam as concepgdes que tratam género e sexualidade como aspectos
distantes ou desconectados da raca. Audre Lorde, em Irm& Outsider (2021), e Gloria Anzaldla
(2002; 2021), ja nos ensinaram que nao cabe hierarquizar opressdes. Enquanto mulher negra,
mestica e lésbica, a existéncia serd atravessada por multiplas violéncias das quais nem a
negritude, nem a leshianidade a protegerdo. Ainda hoje, observamos como essas questdes
seguem sendo fragmentadas ou apagadas. No entanto, buscamos entrelacé-las de forma
coerente, reconhecendo que, no campo da educacdo, essas dimensdes sdo frequentemente
subtraidas por outros marcadores. Isso resulta no esquecimento do lugar da raca e da
dissidéncia como dimensdes centrais na vida de corpos marginalizados.

Nestas encruzilhadas, aproximo o pensamento de Megg Rayara Oliveira (2017), ao
refletir sobre o processo educacional a partir das experiéncias de gays e bixas afeminadas,
destacando sua ampliacao tedrico-metodoldgica dos processos de resisténcia e subversao nos
contextos escolares. Ao discutir temas como racismo e homofobia, Megg evidencia as
dimensoes do dispositivo racial e da sexualidade, fundadas em corpos atravessados por essas
violéncias, especialmente na experiéncia docente que se situa fora das normas
heteronormativas. Essa abordagem nos convida a pensar uma interseccionalidade que
considere o entrecruzamento entre raca, género e sexualidade, com o objetivo de refletir sobre
espagos educacionais mais inclusivos e acolhedores para a existéncia de corpos negros
dissidentes.

Ao ampliar as dimensbes das encruzilhadas abordadas neste estudo, considero a
producdo de Belijane Feitosa (2022), em Para um carrego colonial, um ebd decolonial:
saberes e fazeres da pedagogia de terreiro e sua contribuicéo para a formacéo de professores.
A autora confronta categorias e saberes produzidos sob a logica colonial, construindo uma
critica a ciéncia moderna enquanto ferramenta ético-politica no combate ao epistemicidio e as
colonialidades. Em um movimento de reconhecimento e aproximagao com a escrita e 0 método
proposto por Feitosa, penso sua proposta auto(oris)etnografica como expressdo de uma
experiéncia vivida articulada por meio de palavras, movimentos e incorporacdes que
acompanham sua trajetéria como filha de santo, mulher negra e professora. Esse descarrego
metodoldgico, elaborado a partir das pedagogias de terreiro, da decolonialidade e de outros
estudos, € assumido aqui como um alguidar: um recipiente onde o conhecimento se prova como
pluriversal, atravessado por trocas, encantamentos e praticas. Trata-se de um modelo de ensino

e aprendizagem que se configura como uma grande encruzilhada de saberes. Neste alguidar,
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preenchido por ebos epistemoldgicos, assumo os trilhos metodolégicos como um movimento

incerto quanto a possibilidade de uma defini¢do Unica de metodologia. Afinal, a encruzilhada
ja é, por si, uma condigdo metodoldgica.



28
2 - CAMINHOS METODOLOGICOS ESCREVIVENTE-INDISCIPLINAR

Buscar uma metodologia que concentre a producédo desta pesquisa talvez seja uma das
situacBes que mais me colocam em pura instabilidade. Muito do que se define como método e
metodologia esta condicionado as categorias de pertencimento colonial. Esse pertencimento
me fez paralisar e pensar em alternativas que partem de uma dimensdo mais canonica,
colonizada, do que é uma metodologia. Questionar a dimenséo metodoldgica me faz pensar em
como grande parte da construcdo cientifica se engessa em modelos que reverenciam as
dindmicas de compreensdo sobre o lugar da ciéncia, as formas de colonizacao e a colonialidade,
quando investigamos as conotacdes metodoldgicas e os métodos.

Iniciar com esta reflexdo me liberta para pensar como as normativas coloniais sdo
povoadas em nossa consciéncia e como os modos de composicao do que é uma metodologia
me levam a considerar uma esfera paradigmatica positivista ao formular caminhos que se
impGem ao pesquisador. Hoje, sou levado a refletir sobre os dias em que estive paralisado,
pensando em qual seria a metodologia que melhor agradaria a quem lesse este trabalho e que
fosse coerente com o que a pesquisa propde.

As vezes criamos medos, mas a rebeldia e a raiva avangam sobre esse sentimento. E
assim, reflito que a metodologia a ser adotada se concentra numa reformulacao das préprias
autoras que propus discutir, superando o medo da validade, da l6gica e do que é considerado
ciéncia e epistemologia. Trata-se de estracalhar os critérios de validacdo do conhecimento
baseados na separacdo sujeito—objeto, numa dimensédo cartesiana, e de produzir um sentido
outro daquilo que proponho (Dias, 2024).

Questionar a metodologia e seus agrados aqueles que irdo ler este trabalho fundamenta,
em parte, um questionamento que faco as categorias filosoficas, cientificas e educativas. O que
é ciéncia? O que é filosofia? O que é educacdo? Essa condigdo ressurgiu incessantemente em
mim, tentando determinar uma concepgdo mais coerente com o valor empregado a essas
categorias. No entanto, chego a conclusdo de como os modos de povoamento colonial sdo
produzidos em nosso consciente e inconsciente, a ponto de necessitarmos de alguém que diga:
“Olhe, bixa, isso € o que querem da gente.”

Estes momentos de reflexdo me fazem lembrar como os modos de produgédo de
conhecimento estdo, em sua maioria, a servi¢co da colonizacdo e como as metodologias, por
muito tempo, estiveram em prol desses servigos. Lewis W. Gordon (2017), no texto
Decadéncia disciplinar e de(s)colonizacdo do conhecimento, faz uma mencao a forma como o

método/metodologia atua na aspiracdo de uma producdo de conhecimento colonizadora e na
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destruicdo do saber das culturas colonizadas. Contextualizado a partir do pensamento
fanoniano, Gordon (2017, p. 116) destaca:

Se as condicdes epistémicas da vida social fossem colonizadas, essa infec¢do ndo
atingiria também o nivel gramatical, o proprio fundamento do conhecimento? Dito
de outro modo, ndo poderia haver também colonizagdo no nivel metodologico? Se
assim for, entdo, qualquer método presumido, especialmente a partir de um sujeito
vivo dentro de um quadro de referéncias colonizado, poderia gerar a continuacéo da
colonizacdo. Para avaliar o método, o melhor “método” é a suspensdo do método.

Esse paradoxo leva a uma exigéncia de critica anticolonialista radical. Mas para que
essa reflexdo seja radical, ela também deve tornar até mesmo a légica suspeita.

Nestas trincheiras metodologicas, numa vida social colonizada, infectada por uma
gramatica colonizadora, tomo meu lugar de “uma viada insubordinada” (Dias, 2024, p. 71) para
0 desenvolvimento desta dissertacdo, buscando nas escrevivéncias e investigacdes-vidas 0s
manejos para uma subversao aos aparatos coloniais numa conspiracdo que é também de
refutacdo logica (Evaristo, 2020; Dias, 2024). Critico os métodos de pesquisa, suas dindmicas
coloniais e o lugar de universalizacdo da verdade e da validade. Ndo quero mais explicar,
esclarecer o que ja estamos pronunciando ha décadas. Assim como tivemos que decifrar seus
materiais, estd na hora de vocés aprenderem a decifrar nossas filosofias, ciéncias,
epistemologias. Me lanco aqui nessa costura metodoldgica como um exercicio de quebras e
estilhacamentos que povoam esta minha trajetdria na escrita desta pesquisa.

E assim que chego a escrevivéncia como uma abordagem metodoldgica que ird compor,
na indisciplinaridade, os desvios de uma desordem metodolégica. A legitimidade cientifica
moderna define a escrita de si como uma abordagem ndo metodolégica, como um descrédito
as producdes cientificas. Mas aqui, reivindico o seu lugar metodoldgico, que hoje dispde de
um terreno e de uma atmosfera importantes na cobranca da divida impagével. Para o
entendimento do que seja essa divida, penso a partir do que é proposto por Denise Ferreira da
Silva (2024), ao pensar o lugar da divida impagavel como uma condigéo historica, social e
ética, composta pelas raizes do colonialismo e da escravizacdo e, especialmente no contexto
brasileiro, como uma divida existente para com a populacéo negra e indigena, que ndo pode
ser paga apenas com compensacdes financeiras e politicas publicas pontuais, mas que exige
uma mudancga fundamental nas estruturas sociais e politicas.

Assim, aprendo na indisciplina, mediada por uma estrutura de ndo-normalizagéo, as
dimensbes escolhidas para a construgdo desta dissertagdo. Dessa forma, reivindico a
escrevivéncia de Conceicao Evaristo (2005; 2022) como uma denominacao de fugitividade que

permeia e interliga modos de aquilombamentos e aquilombamentos dissidentes a experiéncia
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negra nesta pesquisa, assumindo uma condi¢do escrevivente como uma maneira de nao

neutralidade e néo de esconderijo do autor no texto mas que se expde como um texto vivo.

Apostar na escrevivéncia como fugitividade é pensar a escrita como uma posi¢do de
retaliacdo mais efervescente na disputa que estamos guerreando, mas também como uma
projecdo de espacos de liberdade dentro das estruturas restritivas. Assim como Conceicao
Evaristo (2005), penso a escrita como uma forma de vinganca que nao é vinganca, e de uma
teimosa esperanga que se expressa em desejos e sonhos. Essa esperanca me faz pensar e
articular outros mundos como forma de sobrevivéncia ao rastro colonial que decapita nossos
pensamentos e acelera o desencanto das nossas vidas negras.

Encarar a escrevivéncia como um motor metodoldgico me inspira a reencantar aquilo
que tentam tirar de encanto das nossas vidas negras. E nesse reencanto que a escrevivéncia se
propde, na educacdo, a interditar os modos de desencantamento das subjetividades negras e a
ampliar a producado de quilombos e cuirlombos como modelo de fugitividade para encantar-se
com a vida como forma de acolher e incomodar o0 mundo que ndo nos quer. Trata-se de
construir espacos de afeto a partir das no¢des de pertencimento, na execucao de um curriculo
pluriversal e afrorreferencial, praticando movimentos de cultivo por meio de filosofias e
ciéncias outras que estiveram fora dos espacos institucionais de educacdo, mas que agora se
lancam dentro desses espacos como eixo de transformacdo e de acolhimento as experiéncias
negras (Machado; Petit, 2020).

Na fugitividade, assumo a escrevivéncia como uma arma de guerra que utilizamos para
escapar dos sistemas coloniais e racistas. Essa estratégia ndo se define como uma categoria de
heroismo, mas sim como acGes cotidianas de ndo padecer sob as logicas opressivas do
capitalismo racial e da supremacia branca (Hartman, 2020). Por meio dessa perspectiva,
chegamos ao que Evaristo (2020) nos diz: “a nossa escrevivéncia nao pode ser lida como
historia de ninar os da casa-grande, e sim para incomodé-los em seus sonhos injustos”. E com
escrevivéncias, investigacbes-vidas, que formulo em bando este trabalho como forma de
confrontar esses sonhos injustos, problematizando a educacao e a sustentacao dessas injusticas.

Tomo as narrativas, em sua maioria cuir negres, como forma de engajamento que, ao
longo da historia, interseccionam sobre um solo critico as dindmicas de opressdo nas esferas
da vida, movendo-se nas indisciplinaridades dos espagos institucionais educacionais como
modelo de rompimento com as determinacdes coloniais. Assim, comegco meu processo de
desterramento, de desaterramento de memorias que, em reminiscéncia, me ensinam as

encruzilhadas onde este trabalho precisa ser colocado para abrir caminhos as batalhas que estdo
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por vir, na “combina¢do entre ndo morrer” e gritar: “ndo vdo nos matar agora” (Mombaga,

2021).

2.1 DESTERRANDO UMA SUBMETODOLOGIA INDISCIPLINADA

Promover uma submetodologia indisciplinada é se opor ao que é terminantemente posto
como verdade numa espécie de quebra dos modelos de determinacdo disciplinar. Adotar uma
submetodologia indisciplinada significa estabelecer fluxos continuos de expansdo de
elementos que n&o podem e nem cabem ser fixados em um padréo Unico de validade. Trata-se
de uma posicdo desassociada dos critérios impostos de normalizacdo e higienizacdo do
conhecimento. Mais uma vez, trata-se de colocar sob questionamento a validacdo do
conhecimento.

E um movimento que coloca em dimens&o os questionamentos sobre o lugar do sujeito
pensante e sua validade, adentrando, nessa marcacdo, o lugar da humanidade e 0 modo de
producdo que é tocado por pessoas negras em outro fluxo e estatuto de producéo, fora de uma
I6gica colonial. Pensar uma submetodologia posiciona o individuo no lugar do seu corpo e
territorio como dimensdo metodol6gica. Vozes silenciadas, soterradas, ganham um
redirecionamento para além das convencbes metodoldgicas cientificas. Trata-se de nos
construirmos nos lugares de sujeitos de pesquisa e ndo como objetos abjetos de investigacdo e
também de habitar o lugar de negociacdo que ainda precisamos tecer como maneira de
sobrevivéncia.

A submetodologia indisciplinada representa um desafio as normativas académicas e as
convengdes disciplinadoras estabelecidas nos espacos de producdo do conhecimento. Ao
introduzir essa dimensdo metodoldgica, a pesquisa se encaminha para uma critica as teorias
que ainda sdo formuladas sob critérios de normatividade e de disciplinamento colonial. Assim,
a submetodologia indisciplinada toma a errancia como uma forma de acerto — uma errancia
que permite subverter a dimensdo linear do conhecimento, em favor de uma concepgao
rizomatica de execugdo, mostrando a disciplina como um efeito colonizador da producéo
metodoldgica (Mombaga, 2016).

Pensar a condi¢do metodologica apresentada nesta pesquisa reflete movimentos outros,
que permitem compreender essa abordagem. Assim, refletimos suas semelhancas com o0s
movimentos de Exu. Para uma melhor compreensdo, apresento a oralidade do provérbio ioruba:
Exd matou um passaro ontem com uma pedra que sé jogou hoje. Isso significa que pensar uma

submetodologia indisciplinada é pensar em outra configuracdo de tempo que nédo se limita ao
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tempo linear e imposto. Envolve convocar outro tempo e modo de producéo de conhecimento,

que desafia os regimes de temporalidade configurados pelo pensamento moderno e suas
semeaduras positivistas e pos-iluminista, numa aspiracdo de desordenacdo em que 0 caos
também é um efeito mobilizador de ordem. Pensar uma submetodologia é também pensar a
subtracdo do tempo como possibilidade de sonhar o acerto.

Uma submetodologia indisciplinada implica compreender nossos objetos em sua
transitoriedade, como um modelo para fortalecer o conhecimento e as errancias que surgem ao
longo da pesquisa. A errancia ndo apenas destaca o erro, mas também o acerto. Isso significa
que uma submetodologia indisciplinada desafia a l6gica normativa que fabrica e replica o
conhecimento subvertendo-a. Dessa forma, refletimos sobre o que Mombaca (2016) apresenta
a respeito da submetodologia indisciplinada e sua desobediéncia as normas, demonstrando a
precariedade que o conhecimento precisa assumir numa producdo subversiva e maliciosa,

realocando o negativo como possibilidade de efetivacdo da positividade.

De certo esta opgdo que fiz implicou, tendo em vista a instituigdo académica a qual
estava vinculada, uma série de rupturas e tensdes, matizadas pela necessidade de
negociar com as normatizag@es disciplinares ligadas a produ¢do de conhecimento no
marco das Ciéncias Sociais. Trata- se, aqui, de tentar ser monstruosa no espaco da
norma; indisciplinada no lugar da disciplina. Uma batalha ingléria e arriscada, se levo
em consideracdo os riscos de ser excluida ou capturada pela logica do saber
institucional. Mas tenho minha malicia. E como escreveu Paul Goodman: “a malicia
¢ a forca dos sem poder” (Mombaga, 2016, p. 344).

Desta forma, sou movimentado por esta indisciplinaridade como uma denominacao
anticolonial e contracolonial, em contraste com as normativas institucionais que determinam
as nossas producdes, 0s engessamentos e 0 nosso esfacelamento racial. Penso, a partir desta
denominacdo metodoldgica, nos percursos que corpos negros dissidentes vivenciam nos
espacos de educacdo e em suas formas de ser anticolonial e de contracolonizar as normativas
edificadas pelas politicas de branqueamento. Além disso, reflito sobre as disparidades
camufladas pela apropriacdo da branquitude, que se apodera das formula¢fes negras como uma
suposta equivaléncia de diversidade.

No embalo de uma submetodologia, penso sobre como as nossas producdes,
especialmente as de pessoas negras dissidentes sdo executadas por contrabandos tedricos, como
um exercicio de acuirlombamento que fazemos em contraposi¢do as definicfes de poder
epistemologico. Essa ideia de contrabando me faz pensar nos proprios modos de atualizacao

que os sistemas coloniais operam no mundo, e que, de alguma forma, deflagram a perpetuacao
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de uma ideia envolta no estado racista — um estado que, ainda hoje, bebe de uma consciéncia

escravista para subalternizar e desumanizar o negro. E em contrabandos que nos fazemos
presentes, escavando submetodologias, movendo-nos indisciplinadamente, pensando o
fracasso como acerto, promovendo quebras e contrabandeando nossos estilhacamentos como
novas ramificacdes rizomaticas.

Na indisciplinaridade, promovo uma costura com as intelectuais em discusséo. Ao
pensarmos nas producgdes de Rosana Paulino, ndo podemos esquecer que sua obra também esta
validada nesse contrabando teérico — uma forma de submetodologia indisciplinada que
confronta o mundo da arte e os modos de compreensao do que é definido enquanto arte. Paulino
(2011) resgata elementos de sua vida negra como forma de promover tanto o assujeitamento
quanto a alteridade do negro. Nao podemos pensar que as obras de Rosana Paulino, assim como
as de outros artistas negros que vivenciam e adentram o mundo da arte ndo estejam sendo
movidas pela indisciplinaridade como uma formacdo de aquilombamentos e
acuirlombamentos, produzidos dentro e fora de museus e galerias.

Vemos, assim, essa submetodologia escrevivente indisciplinada em Jota Mombaca
(2021), que exercita a formagdo de seu pensamento diante da tradi¢cdo negra radical que se
estabelece por sua critica as dimensdes de género e do capitalismo racial. Percebe-se que as
configuracGes de seu pensamento adentram como antidotos de cura aos corpos negros e como
lugar de reorganizacao que precisamos ocupar, ampliando um sentido de organizacéo para o
tensionamento das estruturas educacionais de ensino, especialmente quando pensamos a
condicdo de humanidade refletida em suas interdicdes de delimitacdo ética e existencial.
Movendo-se em riscos, na incerteza do acerto como 0 movimento das dguas no rio, que fazem
seus caminhos, mas se desviam ao vento, entretanto, sempre desembocam em algum lugar.

Assim, apreendemos os percursos submetodoldgicos indisciplinados em Audre Lorde
(2021), que nos permitem, na execucdo e na articulagcdo da criticidade, enfrentar tanto o
pensamento branco quanto o pensamento negro, a partir de uma critica queer of color, ao
atribuir as dimensdes de sua lesbianidade e de sua negritude como uma forma politica de ndo
desassociacao. lgualmente, em Abigail Campos Leal (2021), encontramos bases produzidas
em sua monstruosidade na ruptura com a onto-grafia colonial como modelo de subverséo. E
por meio de um exercicio submetodoldgico que nossos escritos estdo sendo construidos. E por
iSO que se trata de uma submetodologia, porque estamos a guerrear, nestas trincheiras
metodoldgicas, maneiras de ndo produzir mais estruturas colonizadoras que definam 0s nossos

trabalhos.
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Nesta empreitada, busco conduzir, numa trama de atravessamentos, 0s sentidos que

meu corpo toma junto aos objetos a serem analisados, demonstrando as expressdes que esta
dissertagcdo assume como expressao de uma pedagogia acuirlombada. Assim, me expresso ao
pensar 0 processo de tomada do acuirlombamento como uma praxis que se estabelece por meio
da fugitividade, para pensar uma outra cisdo do mundo colonial e do lugar de subjugacéo as
experiéncias negras dissidentes. Com base nisso, reflito sobre 0s processos escreviventes que
sdo delimitados nas se¢des a seguir, tomados por um processo de indisciplina, nos quartos de
despejo e nos caminhos gque vao conformando outras corporeidades como cenas de um corpo

gue vive e morre.

2.2 CONTRA-BANDOS TEORICOS E LINGUAS SELVAGENS

Ao percorrer 0s espagos educacionais e realizar uma pesquisa puramente tedrica me
certifico das dimensdes de tensionamento que precisam ser feitas como parte de um
aprofundamento necessario, quando penso a teoria como elemento do proprio processo de
investigacdo. Como uma condi¢do importante para tensionar as produgdes de conhecimento,
penso as linguas selvagens como demarcacao de uma producdo insubordinada, indisciplinada
e escrevivente que reivindica outro estatuto ético, ontoldgico e epistémico, escrito sob a
condicdo de uma linguagem selvagem.

Estabelecer a lingua selvagem como uma marcacdo metodoldgica que este estudo
propde reflete o lugar de uma submetodologia uma sublingua que nos coloca em outra condicao
existencial e nos faz tensionar a partir do nosso corpo-territorio. Sou levado a pensar nas linguas
selvagens como uma outra possibilidade de falar o mundo que esta sobre nossas cabegas, e que
nos permite imaginar uma outra estrutura gramatical e seméantica capaz de barrar os efeitos
colonizadores que as determinagdes metodoldgicas impdem por meio de seus modelos (Flores,
2010). Reposicionar a metodologia como modelo de producdo tedrica em lingua selvagem
condiciona minha humanidade a outro paradigma que néo € o da logica colonial, nem o de um
mundo que nos enclausura.

Propor linguas selvagens é me encaminhar para um lugar de ndo subordinagéo o mesmo
que historicamente foi delegado as nossas existéncias negras: uma vida que, em quartos de
despejo, soube criar sua propria sobrevivéncia e linguagem para manter-se consciente do
processo de dominacdo. Aprendemos que ndo sabemos falar nem escrever, que nossa lingua

ndo vale nada, que é feia, errada, suja, muito disso porque essa lingua é marcada pela
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africanizacdo (Gonzalez, 2020). No entanto, € essa lingua que nos ensina a estar neste mundo

que, a0 mesmo tempo, nos pde e nos retira da ordenacdo humanista e ontoldgica que o mundo
colonial estabeleceu. Ao propor a lingua selvagem como fundamentacéo tedrica-metodologica,
estabelece-se uma cisdo radical com o que é produzido por esta lingua com a qual escrevo num
movimento de conduzir outros paradigmas da linguagem que permite uma outra compreensao
do sujeito.

Esta lingua é a que mantém a consciéncia das coisas que nos tocam, que propicia 0s
lugares que nosso corpo acessa e que, a partir do lugar afetivo, estabelece movimentos de auto-
organizacdo. Neste posicionamento, descobrimos as correlaces entre Rosana Paulino e Jota
Mombaca, no modo como suas linguas selvagens se cruzam e se comunicam fora de uma
gramatica colonial, tensionando questdes sociais e propondo outros modos de vida e de
humanidade. Modos esses que nos convocam a pensar o colonialismo, o racismo, a
antinegritude, as opressdes de género e de sexualidade como matrizes que estruturam o campo
social, e que, de alguma forma, tensionam o campo da educacdo como um lugar de cobranca,
numa forma deslenguada e proletaria (Flores, 2010).

E perceptivel ver que as questdes humanistas ganham espaco nesta dissertacio. Esse
resgate reflete a compreensdo de que a educacdo é também uma concentracdo dessas
implicacdes. Paulo Freire (2018) afirma que a educacdo é uma dimensdo de recomposicdo da
humanidade. E sobre essas dimensdes que tencionamos, com nossas linguas selvagens, 0s
caminhos de um novo humanismo e de outras maneiras de produzir conhecimento e educacéo,
que colocam em cisdo 0 mundo que nos subjuga e que estabelece cotidianamente cenas de
violéncia e desumanizacao.

Se néo é possivel domar uma lingua selvagem, como nos diz Anzaldua (2021), o ideal
entdo passa a ser destruir aqueles que falam essa lingua. Essa condicdo € justamente o que, por
muito tempo, os paradigmas educacionais tentaram edificar. Aqui, penso nas mortes daqueles
que ndo escondem suas linguas selvagens e que sdo obrigados a aprender as linguas daqueles
que desejam colonizar. Essa implicacdo delimita o processo de colonizagéo, introduzido e
naturalizado na producdo do conhecimento e no processo de aprendizado. Ao pensar numa
lingua selvagem e em seu poder de articulacdo, percebemos o lugar que ela ocupa diante dos
marcadores coloniais, estabelecendo uma producgdo tedrica que ndo se construa sobre 0s
excrementos da logica colonial.

Questionar o lugar da teoria na educacéo e sua necessidade de reflexdo é compreender

que estamos diante de um projeto ético-politico em constante disputa. A teoria torna-se um dos
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meios principais para uma praxis engajada, orientada pelas praticas de subversdo que se

projetam dentro dos espagos educacionais. Quando desconsideramos as teorias, sacrificamos a
capacidade criativa e libertadora, essencial para 0s movimentos de justica social. E, ao pensar
a teoria junto a lingua selvagem, vemos a estruturacdo tedrica de corpos que foram e sdo
marginalizados, bem como a subtracdo do poder das linguas dominantes. Para essa
compreenséo, reflito sobre o pensamento de Sarah Ahmed (2022, p. 61) e sobre o lugar que a
teoria ocupa no exercicio do engajamento, considerando que sua propria experiéncia vivida é
a formuladora de teoria: [...] “a teoria em si costuma ser abstrata: algo é mais tedrico quanto
mais é abstrato, quanto mais abstraido da vida cotidiana. Abstrair € arrastar, separar, apartar ou
desviar. Talvez seja necessario arrasta-la de volta, trazer a teoria de volta a vida.”

E nesta dimensdo que a pesquisa aciona sua condicdo do pessoal como tedrico,
resgatando, nas vidas negras dissidentes que em sua maioria sdo marginalizadas as suas
producdes e o0s entrelagcamentos para uma estruturacdo tedrica de uma pedagogia acuirlombada.
Este € o conceito que emprego como condicdo balizadora de conexdo entre as intelectuais que
compdem este estudo, trazendo essa costura tedrica para a vida. E necessario considerar que,
nesta dimensao, as formas de compreensao metodoldgica sdo mediadas pela submetodologia
indisciplinada, que permite abstrair, separar, desviar e apartar os elementos que a vida cotidiana
tece sobre as experiéncias negras dissidentes.

Pensar a teoria como parte da vida é transformar o que as autoras em discussado expdem
numa simbiose multipla entre suas vidas e as de outras vidas que sdo transformadas e engajadas
por suas enunciagdes e posicionamentos. Neste exercicio de teorizacdo, a pesquisa busca uma
trama nas narrativas que essas autoras constroem em seus diversos espacos de producdo de
conhecimento. A abordagem adotada para esta investigacdo concentra-se numa formulagéo
educacional e filosofica, utilizando as obras dessas autoras como base para a condugdo da
pesquisa e, assim, desenvolvendo, por meio do exercicio tedrico, uma educagéo voltada para a
liberdade, que se move em dire¢do ao encantamento e & ancestralidade.

E na composicio de uma teoria educacional como pratica da liberdade que
reafirmamos as linguas selvagens e sua indisciplinaridade frente aos arranjos de uma contra-
dominacdo. Gloria AnzaldGa (2021) descreve como a lingua se torna nosso primeiro
acionamento de subversdo diante dos modelos de aprisionamento, subalternizacédo e
desumanizacdo que atingem pessoas negras, indigenas e ndo brancas, a partir da ndo aceitacdo

da lingua que nos tentam impor como forma de colonizacdo. E por meio da linguagem que
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podemos nos tornar sujeitos no mundo, e é justamente por esse lugar de uma lingua imposta

que consagramos a sobreposicao das nossas linguas selvagens.

Assim, executo nesta dissertagdo uma producdo teorica envolta na ideia de lingua
selvagem de Anzaldda (2021), como estilhacos das quebras que serdo exploradas pelo
pensamento mombagciano, lancando farpas como modo de fissuramento das projecoes
coloniais. Essas farpas se movem indisciplinadamente como um efeito corrosivo, deixando
feridas abertas e fazendo com que essa corrosdo politize o motivo pelo qual essa ferida doi
tanto. Vemos esse movimento também em Rosana Paulino, ao refletir sobre como sua poética
é elaborada a partir de modos negrodescendentes, numa condi¢do ser amefricana em
pretugués. Dessa forma, deixamos de pensar a colonizacdo como um efeito assintomatico e
passamos a reconhecé-la como uma condicdo sintomatica que nos mata, nos enlouquece e nos
faz perder a batalha contra o0 mundo.

Quantas batalhas precisaremos enfrentar para acabar com este mundo? Talvez Machado
e Oliveira (2022) estejam certos ao dizer que essa batalha pode ser eterna. Entretanto, estamos
conduzidos por novas formas de tensionamento, maneiras de driblar os monstros que nos
ameacam. O encantamento tem sido um caminho possivel, onde podemos nos unir enquanto
bandos — bandos que ganham corpo mediante a linguagem, que se apresenta como movimento
de libertacdo. Esse lugar advém dessas expressdes que tomo aqui como forma de tensionamento

de um caminho escrevivente e indisciplinar.

2.3 CAMINHOS INDISCIPLINARES DE UMA SUB METODOLOGIA
ESCREVIVENTE

Comegamos por uma anélise do pensamento, das obras e das narrativas da educadora e
artista visual Rosana Paulino. Buscamos em sua composi¢do os desdobramentos de uma
educacdo aquilombada e acuirlombada, utilizando como base sua producdo visual em obras
como Assentamentos (2011) e Parede da Memoria (1994). Além disso, interligamos sua
producdo tedrica, principalmente sua tese de doutorado Imagens e Sombras (2011), na qual
fundamenta o sentido da composicdo artistica aplicada em seus trabalhos, trazendo a
experiéncia vivida como eixo de descobertas e revelia.

Para a discussdo sobre Rosana Paulino, manifestamos nossa aproximagéo ao artista
plastico e intelectual Abdias Nascimento (2019), que analisa os sentidos da arte negra e seus

impactos nas subjetividades negras, aléem de promover uma reescrita da histéria que foi
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edificada nos espacos de construcdo da imagem do negro. Rosana Paulino ndo delimita sua

producdo a uma apreensao direta como arte negra manifestada por Abdias. No entanto, o lugar
negrodescendente que a artista manifesta como elemento constitutivo de sua producéo
configura uma similaridade com o lugar de tessitura que proponho, em consonancia com o
pensamento de Abdias Nascimento sobre a obliteracdo da lembranca colonial.

Neste contexto, destaco as contribui¢des de Rosana Paulino junto aos escritos de Jota
Mombagca, especialmente em seu livio Nao Vao Nos Matar Agora (2021), no qual oferece
caminhos e encruzilhadas para pensar formas de subversdo contra as estruturas coloniais e seus
aprisionamentos. A partir dessa producdo, somos conduzidos a compreender o conceito de
quebra como uma maneira de apreender e dissipar os modos de normalizagdo, controle e
determinacdo que sdo impostos aos corpos negros dissidentes, desafiando as normas fixas
relacionadas ao género e a sexualidade em uma composicéo radical negra.

Para discutir e analisar o pensamento de Jota Mombaca (2021), busco compreensédo por
meio do conceito de desterritorializacdo, desenvolvido pelos filsofos Deleuze e Guattari
(2002). Assim como a quebra, a desterritorializagio pode ser entendida como uma fuga. E nessa
semelhanga que compreendemos a fuga apresentada pelo pensamento de Mombaga, como uma
forma de promover subversdo e expansdo dos fragmentos criados pelas rupturas, produzindo
revelia e ampliacdo dos estilhacos compostos pelas quebras. Penso a desterritorializacdo como
uma categoria importante para compreender a quebra, pois sua condic¢ao possibilita formas de
reterritorializacdo que dialogam com a poética de Rosana Paulino. Nesse sentido, vamos
gestando, neste exercicio metodoldgico, um movimento subversivo e indisciplinar de teorias e
praticas que tensionam uma reinscri¢cdo do mundo.

O pensamento de abigail Campos Leal (2022) se apresenta como uma aboli¢éo total do
conhecimento eurocidental, um trabalho que inaugura uma nova gramatica para 0s movimentos
que tensionam a necessidade de uma praxis revolucionaria. Essa praxis pode ser compreendida
como um movimento de reterritorializagdo, uma expanséo de seu pensamento que desconfigura
as formas de mascaramento e alienacdo perpetuadas no mundo colonial e antinegro. Buscamos
em sua producdo a nocdo de acuirlombamento e as interseccOes criadas pelos processos de
exorbitancia em suas fabulagdes imagéticas, especialmente na forma como o mundo aciona
suas consideracdes sobre a carne negra e dissidente. O foco esta em sua monstruosidade como
forma de engajamento, inspirada pelo pensamento radical negro e pela maneira como concebe
a desercdo do mundo colonial, propondo uma politica imagética de descaracterizacdo do real e

de implicacéo no préprio fim do mundo.
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Junto de Mombaca (2021), penso a leitura de abigail Campos Leal (2021) sobre as

producbes de Mombaca e lango formas de didlogo entre suas obras e suas fabulagdes tedricas
como meio de compreender os modos de fragilidade branca e solidariedade branca, que se
fundamentam em um controle sobre o corpo negro em cenas de subjugacdo. A partir dessas
duas perspectivas, manifesto o lugar de uma submetodologia indisciplinada como uma
categoria para pensar outras epistemologias, que valorizam a raiva e 0 sangramento como
poténcias através da dindmica dos corpos, visando desenvolver formas de aprendizagem que
contemplem tanto a abrangéncia quanto a faléncia do mundo vigente (Mombaga, 2016).

Trago para essa composicao a escritora e poeta Audre Lorde (2021), que se direciona
as formas de engajamento acionadas por sua experiéncia vivida, pensando a subversao como
exercicio de aquilombamento e acuirlombamento. E por meio de seu engajamento como
mulher negra e lésbica que encontramos pistas e caminhos de entrelacamento com outras
autoras ja mencionadas, na construcdo de uma tessitura tedrica para compreender a pedagogia
acuirlombada. Assim, nos apegamos ao pensamento de outras mulheres negras, de cor e
Iésbicas para a composicao deste trabalho.

Neste sentido, viso partir das conceituaces presentes na filosofia produzida por
Deleuze e Guattari (1995), bem como de fundamentos metodolégicos aplicaveis a construcao
tedrica. O conceito de rizoma é uma das categorias que a pesquisa adota como substrato para
0s caminhos que serdo percorridos, pois suas horizontalidades e ndo linearidades estabelecem
aproximacdes com as encruzilhadas tedricas que esta investigacdo se propde a executar. Dessa
forma, o rizoma deleuziano opera como um descentramento da unificacdo de um método,
deslocando a nocdo de certificacdo e validacdo do que sera produzido e das novas expansdes
que a pesquisa vai tomando em seu préprio movimento de crescimento, afastando-se da
linearidade como medida de construcao.

Espero que este estudo possa oferecer uma reflexdo inovadora ao cruzar diversas areas
do conhecimento e métodos, produzindo uma proposta educacional e filosofica que
potencialize novos questionamentos e teoriza¢fes sobre 0s movimentos que atravessam 0S
corpos em diaspora na busca por seus lugares, por meio da teorizacdo de uma pedagogia
acuirlombada. Entendo essa pedagogia como uma precisao conceitual que a pesquisa assume
como elemento potencializador para a compreensdo das experiéncias negras dissidentes dentro
do campo educacional.

Ao destacar os caminhos metodoldgicos por meio de uma submetodologia da

indisciplinaridade e das linguas selvagens, ndo quero dizer que partem de um movimento
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diferente ou contrario, mas sim de um entendimento de que os modos de organizacao de corpos

negros, indigenas e dissidentes constituem formas de organiza¢do em contraposicao a légica
colonial. Quero afirmar que, independentemente do territério, criaremos lutas, subversdes e
linguagens estas que nos permitem criar outros mundos para a manutencao da nossa vida diante
da divida que € imposta a nossa existéncia, nos processos subjetivos e existenciais deixados
como heranca pelo colonialismo.

Assim, teco os caminhos para a compreensdo de uma submetodologia escrevivente
indisciplinar. Como uma expressao de vida que tomarei a frente ao pensar a simbiose entre Jota
Mombaca e Rosana Paulino e os caminhos que suas poéticas toma e cria para suspender e
segurar o céu sobre nossas cabecas . Uma submetodologia formulada em contraposi¢cdo ao que
hé de mais estrito no lugar da metodologia e do método, sendo “sub” no sentido de subverter,
de subjugar as categorias que tentam enclausurar nossas existéncias em determinacdes
impostas coloniais. Todas essas marcacfes nao estdo distantes dos campos que as definem e
que fazem com que essa acdo exista. Estdo intrinsecamente coexistentes entre si como
categorias de projecéo da fuga para a vida.

Os caminhos tomados neste capitulo buscaram apresentar o processo de inscri¢ao
metodoldgica que a dissertacdo procura assumir. A seguir, vemos exemplos e dimens@es que
essa metodologia inscreve de forma imprecisa ao longo do texto, para pensar esta pedagogia
acuirlombada. Entre desterramentos e novos aterramentos, ganhamos corpos; a indisciplina
surge como um movimento escrevivente, um brincar que toma os proximos passos desta

escrita, como movimento de recuperacdo dos modos de luta que estamos a guerrear.
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3 - OUTROS QUARTOS DE DESPEJO

Todos os dias, sento-me e fico alguns minutos em siléncio, até pegar o controle remoto,
ligar a televiséo e colocar em algum telejornal para me informar sobre o que tem acontecido
no mundo. S&0 sempre noticias que me levam para algum lugar. As vezes, esse lugar € a minha
propria casa. Sou tomado por um breve momento de reflexdo, com uma xicara de café, um
lapis e algum livro. Os olhares atentos da minha mée observam esse ritual cotidiano como uma
forma de dizer: “aqui, vocé esta protegido, ndo precisa batalhar agora”.

N&o sei por que me atrai tanto assistir aos jornais. Por ora, acredito que acessar
informacdes me leva a projetar saidas, fugas, pensar: como pode a humanidade ser téo
desumana? Parece que essas sdo as mensagens que os telejornais transmitem, de alguma forma.
E, por ora, a desumanizagdo comecga em casa. Um vaqueiro que se levanta na madruga, em
horas abertas* se apronta no siléncio da noite, ja proximo do amanhecer, e segue para seu
primeiro trabalho. Logo amanhece. Sou acordado por um cheiro de café que se alastra por toda
a casa, a0 mesmo tempo em que o aroma de um cigarro de fumo de corda preenche o espaco.
Minha mae. “A benca.” Sdo as primeiras palavras que saem da minha boca, num tom um pouco
rouco.

Parece gque, nas manhds, os cheiros das plantas tendem a ficar mais doces. Ou sera que
é 0 nosso olfato que decifra melhor as notas de aroma que seguem pelas vias respiratorias,
ainda na boca da agitacdo do amanhecer? VVou para a escola decifrando os cheiros que vao
surgindo das arvores, dos canteiros de plantas, das casinhas em cores vivas que existiam, e
também dos carros que soltavam seus gases pela rodovia. Sempre pegava uma flor e caminhava
com ela até a escola. Ja perto, escondia a flor dentro de algum bolso, que minha mée encontrava
toda vez que lavava. Estar na escola era sempre um momento Unico principalmente na
biblioteca. Um bom esconderijo e, a0 mesmo tempo, um lugar onde eu podia criar mundos
outros. Um lugar de mudancas, diante do lugar que a vida me dava.

Voceés ja pararam para pensar como uma biblioteca pode enfeiticar uma vida? As vezes

eu queria saber o que todos aqueles livros diziam. Assim como Carolina Maria de Jesus (1993,

4 A concepcao de horas abertas advém de uma condigdo presente na oralidade de vidas negras em maioria onde
menciona que sao horas onde mistérios acontecem. Segundo o documentarista Miguel Teles (2022) “Nos sertfes
nordestinos, para alguns crendeiros, Deus e o diabo concorrem na forca e no poder de igualdade. Nas horas tidas
como seis horas, meio-dia, dezoito horas e meia noite o capeta anda solto no mundo arrebanhando almas para seu
reinado no inferno. Visando amealhar stditos, o “coisa ruim” utiliza-se de artimanhas e tentagdes saténicas para
impressionar com seus poderes excepcionais aqueles que almejam forca e imunidade contra seus inimigos, no
fechamento do corpo.”
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p. 22), sou levado a pensar o livro como “a melhor invencdo do homem”. Para mim, as

bibliotecas tiveram dois sentidos. O primeiro era por ser um bom esconderijo, onde eu ndo
sofria ameacas, racismo ou homofobia por parte de algum valentdo mesmo que muitos dos
livros ali presentes reforcassem essas mesmas opressdes. O segundo foi a descoberta de um
mundo onde eu pudesse fabricar e viver outras realidades, em cada livro que devorava. Mas
esse mundo sempre deixava de existir ao sair dali, embora as vezes permanecesse na minha
consciéncia. Infelizmente, ndo havia como permanecer o tempo inteiro na biblioteca. Eu
precisava sair dali por algumas horas. Era nessas horas que eu encontrava 0s meninos mais
cruéis. Ainda de cabeca baixa, ouvia seus gritos: “Ei, bixa! Ei, viadinho!” Seguia para a sala o
mais rapido possivel, pois a professora ja estava a caminho. Era assim que eu tentava me
proteger.

Ao pensar que a escola ndo fala sobre muitas coisas que precisam ser ditas, manifesto
o0 lugar do racismo e da LGBTfobia, que aparecem como coisas estranhas, como se fossem
temas a serem esquecidos, pois ali seria um lugar apenas para aprender. Mas aprender 0 qué,
exatamente? A ser homem? Sempre soube que esse lugar de “homem” nao me pertencia. Eu
era uma bixinha - e nunca me preocupei em buscar esse lugar, até porque essa humanidade
edificada nesse contexto precisa ser destruida. Lembro de me preparar para sair da biblioteca
correndo. De longe, escutei os gritos: “bixinha, bixa, viado, ratinho”. Ali eu soube que ndo era
um homem, que ndo pertencia aquela masculinidade que desejavam de mim. E, diante disso,
nunca fiz questao de té-la.

Questionar o lugar de ser-homem ndo significa desvincular-se da busca por outras
masculinidades, bem como por feminilidades, mas sim recusar se prender a um estatuto que
me singulariza e determina. Ser uma bixa negra ja expde um outro lugar de mundanidade. E
nesse outro lugar em que fui colocado que penso uma estrutura motora para imaginar um novo
paradigma, fora do espa¢o que é imposto a minha subjetividade por uma légica delimitada pela
heteronorma. Aqui, me lan¢o no lugar de uma bixa negra amefricana como uma posicao
anticolonial e contracolonial, assumindo um outro lugar no mundo, movido pela condigéo
excéntrica da existéncia bixa uma condigdo que pode ser lida como cuir (Megg, 2017,
Gonzalez, 2020).

E o lugar de bixa negra que constitui minha subjetividade, que me forma e define as
taticas de sobrevivéncia que devo criar para me manter vive e consciente. Aqui, lembro o que
Megg Rayara Gomes Oliveira (2017, p. 51) afirma: “Assim, para que um gay afeminado, viado

ou bicha preta consiga permanecer na escola, é necessario que desenvolva estratégias de
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resisténcia tanto contra o racismo quanto contra a homofobia.” Acrescento, a partir dessa fala

de Megg, que antes mesmo de desenvolver estratégias de resisténcia nas escolas, nossa
subversdo j& comegava em casa. A escola, para além de um lugar de violéncias, é também o
espaco onde nossa desobediéncia existe e se acuirlomba. Era haquele espaco entre outras bixas,
gays, sapatonas que eu conseguia, de alguma forma, ser quem sou. Mas isso ndo se estendia
para além daquele lugar, pois 0s mesmos meninos que havia na escola também existiam em
casa. No entanto, as taticas de sobrevivéncia sempre foram um movimento que provocamos
para nos manter vives. E é nesse lugar que o apreco pela educacdo passa a ser estabelecido
como um movimento de mudanga, capaz de algum modo, me tirar dos processos de violéncia
ou de me ensinar como resistir a eles.

Nesta breve narrativa, volto a refletir sobre o universo que é o processo de
escolarizacdo, a0 mesmo tempo em que demonstro como esse processo atua como formador
de identidade. Esta ndo é a discussdo central deste trabalho, mas é importante destacar o
impacto de como a educacdo, em sua proposicdo mais humana e voltada a formacdo de
cidaddos, pode também se transformar em um espaco de producdo de desumanizacao, violéncia
e morte social. Essa condi¢do atravessa muitas existéncias negras dissidentes que estdo
inseridas nesse processo, seja ha educacdo basica, seja na educacao superior.

Relembrar essas narrativas € compreender outros quartos de despejo em que vivo, e em
que minha familia também vive, numa atualizacdo continua da condicéo das nossas existéncias
negras, ainda sob o mesmo lugar de precariedade da vida. Estabelecer esse laco com Carolina
Maria de Jesus é refletir sobre como sua producdo esteve inserida em uma condicdo
indisciplinada, submetodoldgica, movida por uma lingua selvagem que desejava cortar o
mundo e todas as desgracas que atravessaram sua vida dentro daqueles quartos, e de tantos
outros quartos onde viveu. Nao é por acaso que o lugar de destaque que ela ocupou despertou
inveja em outras intelectualidades. Carolina ndo era modesta, era exatamente esse o lugar que
esperam da gente. E por expressar a indisciplina, por mostrar o lugar da vida e por me revelar
que também vivo dentro de outros quartos de despejo que me lancei ao encontro de seus
escritos.

Lembrar de Carolina Maria de Jesus (1993) me faz questionar: por que muitos de nos,
negros, amamos tanto as letras? Sera porque conseguimos, por meio delas, expressar 0 mundo,
denunciar nossas insatisfacdes e injusticas? Reflito que foram as letras que cuidaram de mim
em momentos em que me via desolado. E, para delimitar esse amor pelas letras como algo que

ndo pode ser generalizado, ressalto o apreco e a felicidade que marcaram meus avds, pais e tios
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analfabetos ao verem uma crianca lendo para eles. 1sso demonstra que, mesmo sem conhecerem

as letras, ainda assim as amavam porque sabiam que, a partir delas, se podia sonhar com a
liberdade.

Desde muito pequeno, sou fascinado pelas letras. Acredito que isso tenha a ver com as
possibilidades de fuga que a escrita proporciona. Minha mée e meu pai sdo semianalfabetos,
como definem os seus registros. SAo pessoas que ndo sabem ler e que, muitas vezes, s
conseguem escrever o proprio nome. Lembro que, ainda crianga, ensinei meu pai a escrever o
nome dele, pois ele precisava emitir um novo registro geral e tinha vergonha de admitir que
ndo sabia escrever. Durante cerca de dois meses, meu pai sentava-se comigo, pegava um dos
meus cadernos dos anos anteriores e, nas folhas restantes, me pedia ajuda. Lembro de vé-lo
tremer toda vez que segurava um lapis ou uma caneta. Era como se suas maos ndo pudessem
sustentar um lapis as mesmas maos que sustentavam uma enxada o dia inteiro e que
ordenhavam vacas na madrugada. Talvez por isso tremessem tanto ao tocar o lapis. Em muitas
tentativas, seu nome foi tomando forma naquelas folhas que sobraram nos cadernos. E assim
seguiamos, nos momentos de descanso que havia. Até hoje, toda vez que precisa assinar algum
documento, 0 mesmo ritual se repete.

Trazé-los para esta dissertacdo condiciona o pensamento sobre o que sera dito adiante
ao abordar uma vida negrodescendente. 1sso revelara ndo apenas o0s rostos que moldam esta
escrita, mas também os sonhos que ndo se limitam aos meus sao parte de um sonho coletivo.
Trazé-los para este espaco, no qual nunca estiveram fisicamente, € uma das primeiras formas
de aquilombamento que este trabalho realiza. Escavando essas memorias, dou um novo sentido
as encenacbes do impossivel, como uma reconducdo critica as dimensdes coloniais que
determinaram suas vidas negras. Assim como Saidiya Hartman (2020), ao pensar a enunciagdo
de Vénus em dois atos, proponho uma cobranca que atravessa passado e futuro, mas que

também implica diretamente nas vidas negras presentes e naquelas que ainda estao por vir.

Figura | - Espadas que cortam o tempo im-possivel
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Fonte: De autoria prépria.

Minha mée é uma mulher negra, de semblante cansado, definida como semianalfabeta.
No entanto, sabe escrever seu nome e reconhecer algumas letras do nosso alfabeto, mas se
paralisa toda vez que precisa ler. Uma de suas melhores reacfes acontecia nas reunides da
escola, quando ouvia elogios aos filhos e se orgulhava do investimento que fazia em nossos
estudos. Ela ndo queria que tivéssemos a mesma vida que eles. Meu pai, um vaqueiro,
comecava sua lida as trés horas da manha e se mantinha ativo até as cinco da tarde. Minha mée
dividia-se com ele em outras funcbes, em propriedades que ndo eram suas, onde o sonho por
um pedaco de terra germinava e se concretizava por meio da luta. Sob uma lona preta, levantada
nos encostos das estradas, tornava-se sem-terra: alguém que desconhecia as letras, mas sabia
ensinar a lutar. Na rodovia que interliga duas cidades baianas, Cipé e Nova Soure, minha mée
construiu, com resisténcia, um caminho para nés.

O analfabetismo é uma marca central que consigo perceber em meus avos, pais e tios
com exce¢do de um ou outro que sabe ler. Mas a questdo que quero compartilhar com voceés é
que, mesmo analfabetos, meus pais sabem mais sobre “humanidade” do que muitos que
conhecem as letras e os direitos. Foi esse saber sobre “humanidade” que condicionou os
caminhos e abriu a aposta na educagdo como forma de contraposi¢éo ao lugar que o mundo
colonial determinou para minha vida e para a de milhares de outras pessoas. Volto a dizer que
este resgate de memoria me ensina a pensar a efetivacdo de uma praxis afro-brasileira,
conduzida pelos ensinamentos dos meus, como um movimento de libertagdo (Nascimento,
2019). A humanidade que meus pais conhecem ndo advém da humanidade ensinada por
homens brancos, mas do lugar apreendido no quilombo de onde vieram onde nossa casa se
tornava espago de reorganizacdo de vidas em fuga, e onde o sentido de coletividade se

estabelecia.
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Essa compreenséo se expressa na oralidade que as existéncias negras carregam no seio

de suas familias préaticas que ndo podem ser rompidas e que demarcam um outro sentido
existencial de estar no mundo. Ao pensar nesse outro lugar, reflito sobre os atravessamentos
das espiritualidades africanas, afro-indigenas e sobre a constru¢do da minha subjetividade,
moldada pelos valores que me foram ensinados ao longo desses anos de vida. Isso se
manifestava nas rezas praticadas, ou na histdria de Xangd® que estava sendo tocada. Também
se refletia em experiéncias tristes, como as que marcavam o semblante do meu pai ao desmatar
uma regido no leito de um rio para trazer sustento para casa — e sobre como estudar seria, para
mim, a melhor alternativa para nao precisar acessar 0S mesmos espagos que marcaram suas
vidas. As vezes, sonho com o barulho da chibanca quebrando as raizes das arvores e 0 som da
queda, do abraco que elas entregavam aquele terreno de barro preto que ndo era nosso, mas
onde poderiamos plantar por dois invernos. Esse era o trabalho: ndo apenas para deixar a terra
pronta, mas para transforma-la em comida por dois anos. Porque, depois disso, o dono da terra
é que colheria os seus beneficios. Foi nesse tempo que comecei a pensar no lugar da injustica
e da humanidade. No suor que caia do corpo do meu pai como agua tentando transformar aquela
terra virgem em sobrevivéncia e sal que deixava o corpo e tomava a roupa.

Quando menciono as memorias aqui como um outro quarto de despejo, reflito sobre as
semelhancas que os diarios de Carolina Maria de Jesus (1993) tecem sobre as vidas negras
brasileiras, seja nos grandes centros urbanos, seja nas zonas rurais. Assim como Jesus, sou
tomado pelo prazer das letras, esse prazer que se atrela aquilo que o mundo colonial jamais
pOde arrancar da existéncia negra: sua autonomia e sua consciéncia diante do tornar-se negro,
e da descida aos verdadeiros infernos que o negro realiza ao dimensionar com criticidade o
mundo e seu suposto humanismo, em busca de uma reposi¢ao de humanidade para si (Fanon,
2008). Essa dimensdo de humanidade me faz questionar: serd que conseguimos tomar essa
humanidade para nés?

E por intermédio das suas letras que vou pensando os caminhos indisciplinares e
submetodologicos que nossas vidas criam por meio das suas escrevivéncias como movimento
de conscientizacdo diante do lugar de determinacdo que é imposto as nossas existéncias, e que,
de algum modo, nos conduz a um outro modo de consciéncia. Essa consciéncia nos amplia o

entendimento sobre os lugares da violéncia e da precariedade da vida para 0s quais Somos

5 Xango aparece aqui como uma das denominagdes de culto afro-brasileiro que é registrado em alguma parte do
Brasil com este nome, mas que reflete também préticas e associacdes das religides de matriz africana e afro-
pindoramas.
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lancados. Carolina Maria de Jesus conduziu esse movimento indisciplinar ao colocar em papel

sua lingua selvagem, denunciando o Estado e o seu lugar de divida. E nesse mesmo exercicio
que me coloco a escrever: ndo estou fora deste quarto, sou este quarto.

Refletir sobre o projeto educativo que meus pais exerceram sobre mim revela uma das
acbes que o movimento social negro delimitou para as pessoas negras brasileiras: a
compreensdo de uma praxis engajada. Essa préxis € a edificacdo do desejo de que seus filhos
saibam ler e escrever, para que, assim, possam reconhecer seus direitos. Esses direitos, que em
parte existem dentro de um sentido de materialidade, muitas vezes ndo sdo criados como forma
de justica porgue, para nos, tantas vezes sao injustos. No entanto, a partir do acesso as letras,
refletimos um modelo de criticidade diante do que é projetado e denominado pelos pactos
narcisistas da branquitude e pela perpetuacdo da desigualdade para a populacdo negra. Essa
revolucdo, por meio das letras, torna-se expressdo de desejos que funcionam como barris de
polvora prontos para acdes concretas e que se lancam ao mundo como rizomas.

Trago essas narrativas como uma forma de questionamento sobre como o conhecimento
pode ser libertador e, a0 mesmo tempo, uma descida aos verdadeiros infernos. Este inferno é
0 que nos faz tensionar as estruturas do humanismo. Falo de humanismo porque toda pratica
educativa é concretizada em uma reparticdo existencial humana (Freire, 2018). Falar de
humanismo é também diagnosticar como a educacdo e seus fluxos determinam, de alguma
forma, um projeto de deseducacdo do negro (Fanon, 2008). Uma deseducacdo que fabrica a
expulsdo de jovens negros das escolas e sustenta a projecdo de determinar, sobre essas
existéncias, a permanéncia em mais quartos de despejo. Assim como Frantz Fanon (2008)
questiona a necessidade de um novo humanismo, penso, a partir dos pensamentos de Jota
Mombaca e Rosana Paulino, nas linhas que apontam para esse novo humanismo que considera
a experiéncia vivida de corpos negros dissidentes, a subversdo dos lugares de determinacéo, e
um outro sentido de educacao que aponte para a reinvencdo do humano e do humanismo.

Viver outros quartos de despejo é como mover-se na nausea de uma dor mondétona, a
espera do que nao vem. Mas entenda: esse “nao vem” ndo € uma inércia € um “ndo vem” em
que, por mais que VOCé corra, estara sempre atras. Segundo Jota Mombaga em ensaio Plantacao
Cognitiva (2020), ao refletir sobre as relagdes entre a vida negra e os espacos de poder
instituidos pela branquitude, aponta que, para 0s negros que, de alguma forma, sdo aceitos
nesses espacos, 0 corpo acaba se tornando um objeto de fetichizacdo. Trata-se de uma falsa

ideia de poder que pode até ser tocada, mas que, em esséncia, permanece como algo
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condicionado e limitado. E como se dissessem que estamos ganhando, mas, horas depois, ja

tivéssemos perdido.

As letras, muitas vezes, me parecem remeter a esse lugar de poder que ndo nos é
entregue, mas que pode ser conquistado. Lembro que Octavia Butler, em Kindred: Lacos de
Sangue, afirma ja na primeira pagina que aquelas letras falariam de poder. Por ora, acredito
que é um pouco disso que esta dissertacdo manifesta (Butler, 2017). Me parece que a carne
negra se move numa nausea constante. Sinto que estou nela o tempo inteiro. Essa ndusea me
abala toda vez que vejo uma mulher negra catando lixo. Sdo imagens que ndo me permitem
fugir, porque essa mulher lembra minha mée que faz trabalhos parecidos, mas colheitas de
feijdo e milho sob o sol escaldante e pelas diarias que fazia, as segundas e sextas-feiras,
limpando intestinos e visceras de animais.

As vezes me pego pensando se vale a pena escrever tudo isso aqui. A nausea comeca a
se intensificar. Sinto como se tivesse acabado de perder mais uma batalha contra 0 mundo. Mas
sou tomado pela determinagio de afirmar: “ndo vou morrer agora”. E neste espago onde
combinamos de ndo morrer que me agarro aos desejos como forma de poténcia, e volto a pensar
nos sonhos (Evaristo, 2016; Mombacga, 2021). Minha casa continua sendo um quarto de
despejo, mas dentro desse quarto ha um diploma e sonhos que vdo ganhando outras expressoes.
Me despeco do meu quarto para retomar um outro momento que este escrito busca assumir, no
entanto, afirmo que voltarei a este quarto mais a frente, pois as palavras que ganham o corpo

deste texto se expressam dentro dele.
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4 - TROCANDO FIGURINHAS

Nos outros quartos assumir um pouco sobre 0 que me tangencia a pensar e criar uma
pedagogia acuirlombada. Aqui fago um movimento diferente, busco agora pensar as relagdes
entre as construcdes tedricas, artisticas e metodoldgicas de Jota Mombaga e Rosana Paulino.
Antes de nos aprofundarmos nas provocacoes dessas intelectuais, é crucial mencionar quem
séo elas e os caminhos que percorrem, subvertendo as coordenadas da morte social negra diante
de paradigma educacional.

Jota Mombaga se autodesigma uma travesti ndo-bindria, negra, nordestina, nascida em
Fortaleza, que se destaca hoje como uma das intelectuais que fertilizam, no Brasil, linhas de
fuga e modos de subversdo do pensamento negro radical. Sua obra representa uma
reimaginacdo do mundo, visando confrontar o mundo antinegro e suas préticas de violéncia. O
encontro com Jota Mombaga (2021) nos apresenta a uma figura de intensidade e afirmacao,
que retoma movimentos que foram e continuam sendo interrompidos ou apropriados por pactos
que ainda determinam a experiéncia negra como objeto, abjeto, subumano e subalterno.

O interesse no resgate e na apropriagdo do pensamento de Jota Mombaga (2021), no
campo da educacdo, concentra-se na reformulacdo que a pensadora propde para repensar as
dindmicas do mundo. Neste exercicio, também consideramos como a educacdo se configura
como um movimento em que a manutengao da morte social negra é sustentada por um projeto
ainda perceptivel na atualidade. Esse projeto se expressa por meio de formas sutis de
disseminar formulacgdes tedricas que desafiam a existéncia negra dissidente e suas provocacoes
as normatizacgdes e as categorias de domesticacao da subjetividade e do corpo negro.

A0 nos movermos no pensamento mombaciano e explorarmos suas tangéncias, Somos
levados a considerar uma abordagem educacional por meio da quebra, conceito do qual esta
dissertacdo se apropria para compreender outras formas de pensar a educacio. E na quebra que
esta pesquisa se lanca a tarefa de compreender o lugar de politizacdo da ferida colonial e a
projecdo do desconforto de nossas existéncias como forma de evitar as armadilhas e artimanhas
impostas pelo pensamento branco colonial (Kilomba, 2019; Mombaca, 2021).

Nessa simbiose de fissuras e costuras, resgatamos Rosana Paulino (2011), mulher negra
nascida na cidade de Sao Paulo, que traz, em suas memdrias, modos de vida afrodescendentes
ou melhor negrodescedentes por meio da arte, realizando uma recomposicdo do lugar histérico
e cientifico do negro mais especificamente, da mulher negra e dos atravessamentos de violéncia

sobre esses corpos. Falar sobre Rosana Paulino é algo extremamente complexo, assim como
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lidar com as afetagdes que sua arte provoca diante das interpretacdes que surgem a cada detalhe

e nova aparicdo de sentidos que nossos olhos ndo sdo capazes de captar de forma imediata.

A arte produzida por Rosana Paulino (2018) nos leva a refletir sobre 0 modo de vida
negra e o lugar de humanidade que sempre foi relegado as nossas existéncias. Sua arte nos
conduz a pensar o papel da historia e como a existéncia negra esteve refletida nesse processo
historico, nos colocando diante de um movimento de (des)aprendizagem um processo de ensino
que nos foi apresentado de forma escassa quanto aos verdadeiros sentidos da histéria. Suas
poeéticas negras, assim como chamo sua arte, nos condicionam a um novo olhar e a uma nova
maneira de questionar a heranca colonial, bem como as formas de subalternizacdo e
desumanizacdo programadas pelo contexto historico. Ao abordar a histéria do negro e do
africano, sua obra também reposiciona o sentido de humanizacgéo por meio do resgate do lugar
das vidas negras.

A posicdo que buscamos na arte de Rosana Paulino (2011) esta no modo de confronto
que suas producdes artisticas estabelecem ao condicionar um lugar de problematizacdo da
morte social negra. Assim, pensamos a obra de Rosana Paulino ndo como uma simples forma
de denuincia, mas como uma maneira de caracterizar o mundo e seu humanismo por meio de
suas criacGes. Nao pretendo abracar a prerrogativa da dendncia, pois o trabalho que Rosana
Paulino realiza se expde como um projeto que ultrapassa os limites de uma essencializacao
determinista, apresentando-se como uma projecao expansiva que ndo se restringe a um Unico
papel de denuncia.

Compreender a expansividade de uma obra artistica € um desafio, pois buscamos uma
interpretacdo que evite a essencializacdo, preferindo pistas que possam ser quebradas e
estilhacadas. Na arte de Rosana Paulino, buscamos o espaco de moralidade ativado pela
expressao artistica como uma forma de compreender aquilo que é projetado e interpretado por
meio dos elementos que a artista mobiliza. Dessa forma, recuperamos uma das abordagens
possiveis para interpretar seu trabalho, partindo de sua propria compreensdo, conforme
estabelecido em Imagens e Sombras (2011), produto de sua tese de doutorado e uma
conspiracao tedrica sobre a arte e o lugar de projecéo de sua obra.

Na arte de Rosana Paulino, encontramos condic¢des que nos levam a refletir sobre a
situacdo da existéncia negra e suas relagdes com a natureza. Tudo iSso Se apresenta em uma
composicao que nos permite pensar sobre a morte social negra e sobre as formas de escapar
desse lugar controverso por meio da ancestralidade e do assentamento existencial. Essa

heranca, enraizada em modos de vida comunitarios e coletivos, ndo pode ser arrancada da
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experiéncia negra; ao contrario, persiste Como uma marca que, em certos momentos, nasce e

morre dentro de uma cronologia imprevisivel.

Assim, buscamos, a partir dessas duas intelectuais, pensar formas de educagdo
alicercadas na contraposicao a morte social negra. Observamos como 0S movimentos negros
tém se organizado em suas formas de produzir questionamentos sobre uma sociedade que
afirma haver avancos, mas que continua a perpetuar os mesmos marcadores de violéncia
sistematica e estrutural contra as existéncias negras. E a partir desse direcionamento critico que
compreendo as contribui¢cdes de Jota Mombaca e Rosana Paulino no campo educacional como
um movimento de engajamento em uma praxis afro-brasileira.

O encontro proposto entre Jota Mombaca (2021) e Rosana Paulino (2011) difunde um
outro sentido aos modos de funcionamento que a sociedade constréi e efetiva em relacdo a
experiéncia negra. Esse encontro provoca o questionamento dos modelos historicos e da forma
como o negro é compreendido, evidenciando 0s mecanismos que a branquitude mobiliza ao
longo da histdria. Alem disso, revela como continuamos a perder batalhas travadas, a0 mesmo
tempo em que promove uma estrutura critica e uma tomada radical sobre os modos como
pensamos e nos organizamos.

O radical e o critico propostos por Jota Mombaca e Rosana Paulino fluem a partir de
uma ideia de tensionamento das instituicdes coloniais. Essa proposta se alinha ao que bell
hooks (2020) cria enquanto pedagogia engajada, ou ao que Abdias Nascimento (2019) defende
como praxis afro-brasileira, um gesto de enfrentamento e disputa com o mundo colonial em
que este radical propde outra configuracéo de tempo, espaco, mundo e ser. Trata-se de repensar
a condicdo de humanidade como uma pratica voltada a construcao de novas leituras e respostas
ao que significa ser humano.

A morte social negra advém do impeto de um mundo colonial, no qual o lugar de
humanidade das existéncias negras ainda é configurado como objeto de exploragdo sistematica.
Ao apontar a morte social negra, Frank Wilderson (2021), a destaca como uma forma literal de
abordar a negacdo da humanidade e da subjetividade das existéncias negras um lugar de
desumanizacéo que opera tanto na esfera cultural quanto na institucional, marcado pelo afeto
do n&o viver. E a partir dessas marcacdes que compreendemos o ordenamento dessa morte
sobre 0s eixos da epistemologia, assim como seu lugar simbdlico e social: uma recriminacao
da identidade e da humanidade negras, perpetuada por um eterno sofrimento.

Manifestar essa condicdo de morte social negra a partir do advento da educacéo é

reconhecer que, mais de vinte anos apos a promulgacao da Lei 10.639/03 que busca garantir o
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ensino de Historia e Cultura Afro-Brasileira e Africana nas escolas sua implementacdo ainda

ndo se concretizou plenamente. Os curriculos ainda tendem a projetar uma condicao
estereotipada ao tratar sobre pessoas negras e indigenas. Os cursos em instituicdes de ensino
superior continuam a seguir uma logica euro-ocidental na compreensdo do conhecimento,
supervalorizando saberes atrelados a figura do sujeito universal, cooptado pelo lugar do sujeito
ocidental (Spivak, 2010; Dias, 2024). Entdo, pergunto: se isso ndo é uma forma de morte social,
0 que é? Estamos sendo colocados, a todo momento, sob uma esfera de marginalizacéo e
invisibilidade social e estes marcadores continuam a expressar o lugar do negro no mundo.

Falar de morte social ndo € se posicionar diante de uma morte fundada na fatalidade,
mas apontar como a existéncia negra é promovida dentro de um lugar de ndo existéncia, da nao
vida, que decai, sim, na fatalidade. Colocar a morte social como uma dimens&o constituida
dentro do espaco educacional é delimitar os lugares de projecdo ainda negados a existéncia
negra e escancarar o racismo cotidiano. Gosto, assim, de resgatar as experiéncias que
Conceicdo Evaristo (2018) apresenta em Becos da Memdria, especialmente a de Maria-Nova,
uma de suas personagens, cuja angustia toca pela dor, pelo sonho e pela percepcao de que o
lugar de onde vem pouco difere da antiga senzala agora chamada favela. Nao difere também
da realidade que Carolina Maria de Jesus revelou aos nossos olhos e ouvidos.

E nesses recontos que problematizamos os avancos dos movimentos pela liberdade,
quando se trata da populacdo negra, ou a falsa dimensao de inclusdo estabelecida por politicas
publicas e suas ac¢Bes afirmativas centradas em categorias supostamente progressistas. Se 0
mundo fosse diferente, um jovem negro ndo morreria a cada 23 minutos. Se a educacdo é um
projeto, entdo em parte também foi e continua sendo um projeto de morte para as existéncias
negras. Existe um projeto em disputa, uma guerra, e os loucos tentam nos arrancar dela. Talvez
seja justamente nesse lugar de loucura que conseguimos problematizar e comegar a “denegrir”
a educacdo, torna-la suja como ato de rebeldia e contraposi¢do & morte social negra.

E neste denegrir, neste sujar, que reescrevemos o0s sentidos de uma base tedrica na
educacdo, a partir dos olhares apurados de Jota Mombaca e Rosana Paulino. Pensamos o
recomeco que suas producdes nos propdem: fabular e teorizar outros mundos como efeito de
uma guerra de luta pela manutencdo da vida humana diante das formas de colapso que se
desenham. Seja na prevencdo e na organizacdo da vida negra, como um modo de descoberta
da branquitude e de sua responsabilidade perante 0 humanismo e o valor de humanidade que

Ihe ¢é garantido.
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Assim, costuramos memdrias a partir do pensamento e da poeética de Rosana Paulino e

Jota Mombacga como uma dimenséo de recomecos. Recomecgos que ampliam novas formas de
olhar e falar sobre 0 mundo. Comegamos a expandir, de forma metafdrica, as maneiras pelas
quais suas poéticas nos permitem partir seja pelos modos de linha, de forma, de quebra, pelos
estilhacos que provocam na construcdo do conhecimento e na invencao de novos comecos. E
nesse ponto que passo a refletir sobre o modo de atuacéo de uma pedagogia acuirlombada como
projecdo de mundo.

4.1 - RE-COMECOS

O dia esta ensolarado hoje, parece mais quente que ontem. O mundo parece estar
acabando, tento ndo pensar muito no calor e nas a¢bes que tém provocado estas temperaturas
altissimas. Voltamos a pensar na rotina como tenho feito costumeiramente olhando sobre a
janela do 6nibus percorrendo areas desmatadas, pensando na solidao das arvores que podem
ser contadas nos dedos e pequenas capoeiras que criam contraste com as pastagens, tento fugir
do problema, no entanto n&o consigo, acho que perdemos mais uma batalha.

Estd a cada dia mais dificil sustentar a vida, estamos numa luta entre sobreviver e
morrer. Para nds as condi¢bes sdo ainda mais terriveis, precisamos lidar com mudltiplas
afetacBes mediante as condicBes existenciais que carregamos no sentido de uma vida negra que
se estende e que diz quem sou, mesmo ainda, sendo existéncia, um projeto. Os dias ndo séo
mais como antes, quando ndo precisava correr tanto, era mais simples, estou a correr nesta
escrita, pois a prevaléncia dela € um sinal de encaminhar para uma condi¢do ainda nao dita
sobre as barreiras deste capitalismo racial que governa em todos os sentidos as prevaléncias
do racismo, sexualidade e género.

Nossos quilombos estdo queimando, quem salvara as florestas, os rios, 0s mares, o ar?
Se o0 céu cair, o que faremos? Maria Bernadete Pacifico, lalorix4, ativista e lider quilombola
protege seu quilombo contra as grandes imobiliarias que tentam destruir o Quilombo Pitanga
dos Palmares na regido de Simdes Filho, Bahia. O que esta acontecendo? Escutamos sons de
tiros, choros, gritos, mais uma vida que o Estado ndo garantiu seguranca, Mae Bernadete esta
morta. Quem sera o préximo a morrer?

Em cada paragrafo desta dissertagdo poderiamos relembrar mortes e mesmo assim nao
seria suficiente pensar em todas as mortes precoces que a branquitude, o Estado condicionou a

experiéncia negra, acredito que todos os caracteres ainda ndo seriam possiveis. Mas vamos
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contando e cantando as maneiras de subversdo que criamos como estratégia de sobrevivéncia

e liberdade nos enraizamentos que assentamos e que somos provocados a desterrar.

Desejos e sonhos s&o palavras parecidas. E possivel sonhar dentro de uma barca jogada
a0 abismo?® Talvez sejamos sonhos, desejos, sementes que germinam, ervas daninhas que se
espalham involuntariamente sobre os lastros de concreto. Germinacdo e desaterramento sao
palavras que cabem ser nomeadas ao exercicio de execugdo que encontramos em Jota
Mombaca e Rosana Paulino, uma travesti e uma mulher negra, que tecem praticas de subversao
como um acionamento contra as estruturas coloniais e racistas. Embarcamos numa costura
educacional filosofica destas autoras investigando os exercicios de composicao da quebra e
estilhacamento que suas producdes alavancam para pensar as determinacGes coloniais no
campo da educacdo.

Comeco por demonstrar as provocacGes que sdo desenterradas e germinadas por
Rosana Paulino em suas obras Assentamento (2012) e logo em seguida, Parede da Memdria
(1994 - 2015) como uma expressdo de subverséo e assujeitamentos. Observamos nas suas obras
a reescrita da historia do negro e a influéncia sobre outras formas de sentir e falar sobre a
existéncia negra, pois em sua projecdo as dores ndo sdo somente dores, existe uma expansao
destas na representacdo de extensdes que proporcionam a quem observa sua arte uma
apreciacdo da beleza nas linhas e formas promovendo encontros de genealogias, ramificacfes
que estabelecem correlagGes com as variagdes temporais do nosso passado, presente e futuro
mostrando o curso que a histdria elaborou ao pensar o negro. Rosana Paulino, nos faz
questionar sobre quais historias estamos ligados?

Sera que todos conseguem captar boa parte ou plenamente o que esta acontecendo ao
nosso redor? Por que algumas pessoas parecem sentir mais do que outros? Por que reduzimos

as dores? Como paramos as violéncias? Talvez este fosse um dos episddios performativos que

6 Ao pensar uma barca jogada ao abismo transporto essa questao as afirmagdes de Eduard Glissant e sua Poética
da Relacdo numa dimensdo que transportamos a compreensdo da obra de Rosana Paulino. Segundo Edouard
Glissant (2021, p. 31) A experiéncia do abismo esta no abismo e fora dele. O tormento daqueles que nunca sairam
do abismo é ter passado diretamente do ventre do navio negreiro para o vento roxo do fundo do mar. Mas sua
provacao nao morreu, foi reavivida nesse continuo-descontinuo: o panico do nosso pais, a assombracado pelo pais
de outrora e, finalmente, a alianga com a terra imposta, sofrida redimida. A memdria desconhecida do insondavel
serviu de lado para tais metamorfoses. Os povos que entdo constituiram, por mais que esquecessem o abismo, por
mais que ndo soubesse imaginar a paixdo daqueles que afundaram nele, teceram ainda assim uma vela (um véu)
com a qual, sem retornar a Terra de Antes, cresceram nessa terra, repentina e estupefata. Ali encontram os
primeiros habitantes, também eles deportados por um saque estacionario. Ou entdo teriam farejado apenas seu
rastro devastado. Terra do além tornada terra em si. Glissant a partir dessa enunciagao langa como este abismo
torna-se em conhecimento, assim refletimos essa barca aberta, jogada ao abismo 0s meios de sobrevivéncia que
foram produzidos nessas terras desconhecidas.
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acompanharia a cena da quebra. Para este exercicio episttmico buscamos embalos no

pensamento de Jota Mombaga na obra N&o vao nos matar agora (2021) investigando o conceito
da quebra e o entrelagado que encontramos junto a Rosana Paulino. Pensamos nas fissuras que
ambas exercem para o entendimento das memdrias negras e a ferida colonial infligida pelo
colonialismo, racismo e antinegritude. Elevamos por meio de suas producdes, a compreensao
das praticas de aquilombamento e acuirlombamento como formas de subversdo as logicas que
ceifam vidas negras estabelecidas pelos padrdes de racializacdo e as politicas de género,
sexualidade, classes.

A nocéo de aquilombamento emerge como parte de um projeto emancipatorio que eleva
0 negro ao encontro de sua liberdade, fora dos ditames coloniais. Segundo Beatriz Nascimento
(2018) o quilombo surge como uma dimensdo de resisténcia, que se expande a uma
reumanizacao do negro com sua humanidade, ampliando a posicao do quilombo, para além de
uma dimensdo territorial de agrupamento, mas de heranca existencial. Essa que estabelece ao
corpo um territério onde se experiencia o quilombo, tornando-se algo maior do que
simplesmente o compreendido como negro, assim compreendemos o sentido existencial e 0s
caminhos de fissuramento que € possivel por meio desta condi¢do. Ao aquilombar-se, 0 negro
vivencia uma projecdo de liberdade e enfrentamento das estruturas coloniais, comprometendo-
se com um territorio que serve como modelo de organizacao e aprendizagem.

Por outro lado, o aqueerlombamento surge também como uma categoria de
engajamento, no entanto na (coletivagdo) de um espago seguro em que a existéncia negra
dissidente € possibilitada pelo quilombismo. Segundo Leal (2021) o aqueerlomabamento
advém de uma juncado do queer e do quilombo em que as equiparacdes sao fruto da estratégia
de organizacdo em torno da liberdade, como também da posicdo tomada pela poeta Tatiane
Nascimento (2018) ao falar de cuierlombismo literario’. Entretanto, a posi¢do que tomamos é
da dimensdo conceitual e emancipadora que encontramos ao pensar na enunciacdo do
acuierlombar tomado pela poeta Tatiane Nascimento sobre um olhar sul global, pois ndo se
trata de uma esfera conceitual apenas, nem da investigacdo sobre o cuier, mas um modo de

compreensdo da experiéncia negra dissidente e suas formas de organizacdo que transcende as

" O movimento tomado por Tatiane Nascimento (2018) que envolve o cuierlombismo literério trata-se de uma
organizacdo de signos que a poeta exercita para pensar a dimensdo do quilombo e do cuierlombo sobre um olhar
sul global a partir das desaprendizagem que sdo tecidas pelos afetos, que encruzilha sua experiéncia e o contato
com itans cuier composto pelo projeto poético literario do cuierlombo.
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estruturas de definicdo e de subversdo da linguagem como um contrabando daquilo que foi

roubado numa territorializagéo sul global movidas por quilombos em cuirlombos.

Neste exercicio de criacdo, langamos a compreensao da arte criada por Rosana Paulino
e 0 pensamento de Jota Mombaca como maneira de nos livrarmos da cegueira que o mundo
moderno colonial escreveu sobre nossas retinas e linguas que nos torna sujeitos ausentes. Este
texto € uma abertura para que possamos pensar e fomentar o trabalho dessas duas intelectuais
demonstrando as suas contribui¢des ao campo da educacdo como uma dimensdo importante de
aquilombar e acuirlombar na inscricdo de uma pedagogia acuirlombada como um exercicio
anticolonial e contracolonial as formas de aprendizagens que penduram as formulacdes da
prevaléncia da morte social negra.

Pensar uma pedagogia acuirlombada nos permite entender cada vez mais a relagdo da
negritude como um projeto, uma existéncia que precede uma esséncia mesmo que as
consideracBes em torno destes lugares seja 0 contrario uma esséncia que precede a existéncias.
Em que o sujeito negro é posto ao sentido de todos os direcionamentos criados pelo humanismo
e a ciéncia moderna, mas esta ndo é uma discussdo que adentraremos agora, o que reforca aqui
é destacar como a condicdo de torna-se negro e negritude precisa esta assentada sobre uma
condicdo de projeto algo que amplia sempre mudancas e nos permite vez mais esta a negociar
a questdo da raca. Esta segmentacdo nos permite a dimensdo critica de como as opressdes
precisam ser lidas em lentes interssecionais para que possamos agir de forma ética perante as
maltiplas violéncias que toma os corpos negros e assim vou refletindo o modo de como nos

acuirlombamos através do quilombo.

4.2 - NO QUILOMBO NOS ACUIRLOMBAMOS

Estamos de frente para uma imagem. O que cabe dentro desta imagem? O que esta
imagem tem a dizer sobre vocé? O que cabe a nacdo? Percebemos movimentacdes, quebras, o
mar que as exercita em um percurso irregular. Uma flor branca, um balaio, uma oferenda que
leva e traz desejos que cortam o Atlantico negro, vermelho®, reiniciando vidas (Paulino, 2019).
Raizes, uteros, fluxos de sangue: elementos que expdem a potencialidade da vida numa

transfiguracéo que redefine o olhar sobre aquilo que miramos. Esta ndo € mais uma fotografia

8 A concepgéo de Atlantico Negro e Vermelho se dar pelo acesso de Rosana Paulino (2019) a obra de Paul Gilroy
Atlantico Negro onde a artista pensara a concepgdo do vermelho como sangramentos dos corpos negros em
transito transatlantico nos navios negreiros.
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forense de coisificagdao do corpo negro. Ndo ¢ mais uma “escrava”, mas uma ancestral que, em

meio ao horror das a¢des coloniais, assentou e condicionou aos seus descendentes a poténcia

de conhecé-la e de gritar: sou livre.

Figura Il - Assentamento (2012)

Fonte: Rosana Paulina

O que sdo estas raizes? O que significa esta costura vermelha? E uma semente, uma
mancha de algum liquido lembradico. A mulher negra torna-se figura central da proposta
estética, filosofica e educativa de Rosana Paulino. Até onde as raizes podem chegar? Uma raiz
da mesma familia se forma em mais uma barriga. Entre o desejo ou a forga: qual o futuro desse
possivel corpo? Essas sdo questdes que podemos refletir a partir de uma das diversas obras de
Rosana Paulino, em que a evidéncia da cartografia eurocéntrica torna-se uma categoria central
de andlise para pensar a vida negra.

Ao pensar a vida negra, estamos sobre um terreno fértil para maltiplas nuances
interpretativas e para a disputa do lugar do negro na histéria especialmente quando travamos
essa disputa no campo epistemoldgico e educativo. A relacdo com a vida negra ainda é uma
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dimenséo distante dos nossos manuais interpretativos, estéticos e educacionais. A vida negra

continua a ser refletida sob a condi¢do da marginalizagcdo. Os neofascismos, juntamente com o
neocolonialismo e o capitalismo racial, tém criado novos mecanismos de realocagdo da vida
negra ao lugar que lhe foi historicamente projetado: o da excluséo (Silva, 2024).

E possivel a cicatrizacdo da ferida colonial? Rosana Paulino nos transporta para um
encontro com sua obra, conduzindo-nos a outra narrativa na qual o horror colonial esta
presente. No entanto, a artista transcende esse registro para um sentido distinto de compreensao
e entendimento, rompendo com a passividade historicamente atribuida aos sujeitos
escravizados. Paulino nos recorda o lugar que o filésofo camaronés, Achille Mbembe (2018)
enuncia: a condi¢ao dos negros e africanos escravizados enquanto sujeitos ativos, pois, mesmo
em condicdo de escravizacdo, vida, desejo e sonhos estavam presentes no cotidiano dessas
pessoas. Mas, para além dessa condi¢do de sujeitos ativos, destaca-se o reposicionamento da
mulher negra frente a toda uma dimensdo de criacdo civilizacional e de sustentacdo do Estado
racista. Um Estado que ainda delimita ao negro o lugar da marginalidade e da subalternidade.

As linhas que preenchem e costuram essa mulher negra aproximam as nossas diversas
feridas de uma ferida costurada de forma crua, mediante as dores que nos atingem
cotidianamente. Uma dor que se atualiza, movida por novos sentidos de violéncia. Uma dor
que se manifesta na impossibilidade de acesso a uma sala de estudos, mesmo enquanto pés-
graduando, porque seu corpo foi lido como criminoso ao tentar entrar em um espaco de
pesquisa. Uma dor que delimita, a experiéncia negra, o lugar da inferioridade: ao entrar em
uma loja e ouvir “vou te mostrar o valor mais baixo dos nossos produtos”. As linhas delimitam
a costura das nossas dores, mas também nos transportam a uma condi¢do de reconexdo uma
liga aos pedagos partidos pelas violéncias cotidianas. E o efeito de ser-sankofa: o gesto de
buscar pelas raizes, raizes que se expandem a partir do corpo e nos conectam a outras
dimensdes. Dimensdes que nos transportam ao gesto de assentar, sobre a terra desconhecida,
magias para plantar vida.

Outro ponto interessante que marca o desenvolvimento da série Assentamento é a ndo
exclusdo da obliteracdo da lembranca colonial, conforme abordado por Abdias Nascimento
(2019). Percebemos que Rosana Paulino cria uma simbiose entre as historias contadas e aquelas
deliberadamente excluidas, promovendo, assim, o0 exercicio de aquilombamento na
demarcacdo de uma outra historia. Entretanto, mantém-se a continuidade de uma histéria que
ndo pode deixar de ser contada, para que outras leituras ndo sejam forjadas, tracando ainda

mais estigmas sobre as condi¢fes do negro e do racismo brasileiro. A artista evidencia a forma
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COmo 0 racismo tangencia suas raizes sobre as vidas negras, no modo como age como um Virus

que se alastra ao encontro do corpo negro. E pela lente de Rosana Paulino que podemos
perceber o poder de sua arte como uma poténcia estética e educativa de reconfiguracdo do
pensamento, pois sua producdo desestabiliza a neutralidade de quem vé e estabelece a
responsabilidade de quem mata e de quem esta a morrer.

Se quisermos ir a fundo na obra de Rosana Paulino, percebemos como sua arte realiza
uma leitura profunda do processo colonial e do racismo brasileiro. E estabelecido um tipo
especifico, o racismo brasileiro pois este Brasil s6 se constitui a partir da exploracdo de
milhares de pessoas africanas escravizadas (Gonzalez, 2020). A partir de um projeto de
transformacgéo e embranquecimento, delimitou-se a experiéncia negra-africana dentro deste
Estado: um Estado de marginalizacéo, invisibilidade e morte social negra. Essa marca foi
imposta a ferro e fogo, constituindo uma violéncia que se distribui diariamente, de forma
continua, em diferentes camadas e sutilezas. Muitas vezes, essa violéncia se manifesta de forma
quase imperceptivel, por meio de um processo que absorve a estética do negro, explorando 0s
elementos que sua vida carrega ou as historias que sdo contadas quase sempre reapropriadas
sem contexto, sem dignidade e sem autoria.

E na presenca desta série que pensamos os enredos de outros “quartos de despejo”, onde
se deflagram as vidas negras, especialmente as de mulheres negras. A posicdo de Rosana
Paulino contribui como uma tentativa de reconstrucdo histérica, articulando dimensdes
filosoficas, cientificas, historicas e educativas. Ao olhar para sua obra, deparamos nao apenas
com um corpo negro, mas com uma série de carregos simbolicos desses corpos na prépria
construcdo deste pais. Isso reflete os “quartos de despejo” que foram criados, assim como as
lutas e resisténcias que emergiram para conduzir outros sentidos a vida negra. Essa vida negra
que carrego € alimentada por essas pensadoras como forma de aquilombamento e
acuirlombamento, que me faz tensionar as dobradinhas coloniais e suas expressdes cotidianas
de opressdo na relagdo de estar no mundo.

E neste exercicio de aquilombamento que Rosana Paulino (2018) prop&e com sua arte
que refletimos sobre suas contribuicdes a educacdo. Consideramos aqui 0 processo no qual as
relacOes étnico-raciais, a educacdo antirracista e o pensamento feminista negro se articulam em
seu engajamento politico e pedagdgico. Sua arte se configura como contribuicdo direta ao que
as Diretrizes Curriculares Nacionais para o0 Ensino das Relacdes Etnico-Raciais (Brasil, 2004)
propdem ao pensar a historia africana, afro-brasileira e indigena. Paulino dialoga com o

desenvolvimento da Lei 10.639/03, considerada um marco importante na subversdo dos
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curriculos e no exercicio de novas aprendizagens. Isso define uma forma de composicao

filosofica, histérica, socioldgica e educativa, que sua arte postula em uma simbiose poética e
engajada possibilitando refletir e questionar os percursos da histdria e as existéncias negras,
em constante disparidade com o humanismo e a mundanidade branca.

A arte de Rosana Paulino ndo configura o racismo apenas como um elemento balizador,
mas propde um entendimento de outra histdria valorizando pontos de extrema importancia para
pensar a condi¢do psiquica e a subjetividade do individuo negro na reconstrugdo de sua
liberdade, especialmente no que tange a composicdo de humanidade. Essa condicdo se
concentra em uma dimensdo fundamental para compreender a localizacdo que ¢ atribuida ao
negro, e como a histdria negra € tracada dentro dos espacos de aprendizagem. Somos, assim,
levados a refletir sobre a forma como o negro é visto e representado no processo educacional.

A arte torna-se uma abordagem extremamente importante de articulacdo para o
processo de aprendizagem pedagogica. Ao pensar a educacdo a partir da obra de Rosana
Paulino, refletimos sobre uma outra possibilidade de ensino que ndo se limita as visdes
estereotipadas sobre o negro-africano. Assim, a arte de Rosana Paulino promove a dissipacao
da cegueira colonial que ainda marca os espagos educacionais ao se pensar e falar sobre o
sujeito negro-africano. Segundo Braga e Cunha (2022), a poética de Paulino transporta um
olhar outro sobre o ensino das relacdes étnico-raciais. A transversalidade de sua poética assume
uma interdisciplinaridade que nos conduz a uma pluralidade de saberes indo das ciéncias as
filosofias:

Ao reconhecer a sociedade brasileira como racista e a escola como um espaco que é
atravessado pelas demandas da sociedade, acreditamos ser pertinente estudar os
trabalhos da artista Rosana Paulino, visto que sua poética carrega poténcia para criar
outras formas de debates, outras formas de ver o outro e outras formas de agir na
sociedade (Braga e Cunha, 2022, p. 23)

E criando e agindo que enxergamos a producdo de Rosana Paulino como uma
reminiscéncia da memoria negro-africana. Percebemos como sua arte busca resgatar, de certa
forma, uma estrutura que posicione 0 negro enquanto ser humano - ou, melhor, que reposicione
0 que se entende, dentro dos ditames humanistas, como condigéo de humanidade e liberdade.
Esse € um dos principais exercicios da arte negra: retomar 0 negro a sua condicdo de sujeito e
de alteridade, como dinamica de subversdo do lugar de subalternidade e desumanizacao
historicamente associado pelas classes dominantes. Conceber a arte produzida por Rosana

Paulino como uma arte de préxis afro-brasileira é afirmar que a histéria ndo é mais um feito
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apenas das maos brancas, mas que transgredi o lugar-comum de definicdo e demarcacdo de

uma arte negra reivindicando autoria, agéncia e ruptura.

Junto ao pensamento de Abdias Nascimento (2019), manifesto o lugar que a arte negra
de Rosana Paulino elabora dentro dos espacos institucionais de educacao. Apesar de a artista
ndo posicionar sua arte diretamente nas estruturas institucionais como outros artistas negros
como o proprio Abdias Nascimento ou Rubem Valentim, que trazem elementos de composicao
a partir do aparato da religiosidade, reconhecemos uma conexao entre a inspiragéo da arte negra
de Abdias Nascimento e as poéticas de Rosana Paulino. A arte de Paulino também € arte negra,
pois sua construcdo é fundamentada em uma praxis afro-brasileira e tangencia o que se pode
chamar de experiéncia negrodescendente, como postula a autora, pois é no advento das

memorias afro-brasileiras que Paulino tece suas producoes.

A memoria dos afro-brasileiro, muito ao contrdrio do que afirmam aqueles
historiadores convencionais de visao curta e superficial entendimento, néo se inicia
com trafico escravo e nem nos primérdios da escravidao dos africanos, no século XV.
Em nosso pais, a elite dominante sempre desenvolveu esforgos para evitar ou impedir
gue o negro brasileiro, apos a chamada aboli¢ao, pudesse assumir suas raizes étnicas,
histéricas e culturais, dessa forma seccionando-o do seu tronco familial africano.
(Nascimento, 2019, p. 273)

Rosana Paulino nos conduz a compreensdo do tronco africano que o processo colonial
e 0 racismo tentaram dizimar na histéria dos afro-brasileiros. Esse resgate torna-se visivel na
subversdo dos elementos que a artista transfigura elementos que, historicamente, serviram
como base para ferramentas eugenistas destinadas a pensar o corpo negro como produto,
mercadoria ou pedaco de carne, conforme apontam 0s pensadores negros sobre o processo da
travessia transatlantica e os cativeiros. No entanto, a condicao de sujeitos ativos faz com que
esses corpos negros busquem os quilombos como uma outra dimenséo éntico-ontoldgica, na
qual se torna possivel projetar uma condico de vida viavel (Moura, 2001). E nessa dimensio
que pensamos 0 aquilombamento como um devir quilombola, um caminho pelo qual a
experiéncia negra projeta sentidos de liberdade. Essa liberdade se assume em forma de rizoma,
numa expansao que a colonizagdo ndo conseguiu inibir criando quebras e estilhacos.

Nesta centralidade proposta por Rosana Paulino, vemos os sentidos que bell hooks
(2024) acrescenta sobre a arte negra e a construgdo de uma estética negra como dimenséo de
repensar a poética expressa por essa arte. Trata-se de uma negociacdo de reconhecimento da
vida negra, articulada a partir de um modelo de sensibilizagdo baseado no ser-Sankofa e de

enfrentamento a0 mundo da arte, um espaco que historicamente exclui o senso artistico
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experimental da comunidade negra. Percebe-se, assim, o lugar da dimensdo estética como via

de tornar-se sujeito ativo, pois o ato de olhar se transforma em uma dispersao de curiosidade e
consciéncia. Este € um dos poderes da centralidade da arte, e, de alguma forma, Rosana Paulino
proporciona essa experiéncia quando delimita a quem insiste em se neutralizar a
impossibilidade da neutralidade.

Refletir sobre uma educacdo aquilombada por meio da poética pauliniana é posicionar-
se em uma perspectiva que ndo compreende 0 sujeito negro na historia apenas como alguém
escravizado, mas como sujeito ativo, que recria formas alternativas de contraposicao dentro da
estrutura social e politica do mundo antinegro. Ao pensarmos o contexto educacional,
percebemos como um imaginario racista e colonial ainda permeia as préaticas educativas, onde
pactos de branquitude se tornam visiveis, assim como a ideia de passividade imposta aos
negros-africanos.

E compreensivel destacar que a reflexdo sobre os modelos criados pelos pactos da
branquitude, pelo racismo e pelas formas de colonizacdo ainda presentes nos espagos
educacionais condiciona o lugar da antinegritude e a nocdo de cativeiro (Dumas, 2016). O
desejo de dissipar 0 negro torna-se bastante visivel quando esse sujeito negro evidencia a
condicdo de opressdo praticada pelo sujeito branco mesmo por aqueles considerados aliados.
Esse sujeito branco recorre a discursos que tratam o negro como vitimista, reforcando o lugar
do narcisismo branco, edificado dentro da subjetividade branca. Expressdes como “ainda
estamos aprendendo a lidar com vocés” ou “isso tudo ainda ¢ muito novo” sdo constantemente
utilizadas quando, na verdade, trata-se de uma situacao que perdura ha séculos.

Quando falamos em narcisismo branco, referimo-nos a posi¢éo de universalizacdo que
0 branco atribui a si mesmo como Unica forma valida de enxergar o mundo (Gordon, 2008).
Essa logica de ocupacdo também se manifesta nas praticas de conhecimento, em que outros
saberes e cosmologias sdo subalternizados e classificados como inferiores. E nesse mesmo
sentido que compreendemos 0 modo como a arte de Rosana Paulino €, muitas vezes, lida como
arte popular e ndo como arte legitima. Da mesma forma, o conhecimento produzido por uma
estudante quilombola sobre sua comunidade é frequentemente relegado a categoria de saber
popular, como se estivesse fora de qualquer precisao cientifica ou filosofica.

Nos debrugcamos, até entdo, sobre a condigdo de pensar as dimensdes do
aquilombamento e sua inscricdo na arte de Rosana Paulino. Agora, nos conduzimos ao
pensamento de Jota Mombaca (2021) como um modelo de fissuramento das projecGes de

estruturagdo cientifica e filos6fica no campo educacional, a fim de pensar formas de desercéo
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do mundo colonial, mediadas pela experiéncia negra dissidente e pela expanséo da vida social.

Somos levados ao entendimento do aquilombamento em sua obra, ao mesmo tempo em que
emergem os espacos de acuirlombamento, quando se executam formas de comunidade
produzidas por pessoas negras dissidentes, na decodificacdo do mundo colonial. Essas
experiéncias negras desertoras de género e sexualidade constituem uma contraposicéo ao lugar
de humanidade prescrito, conforme analisa Leal (2021).

Para refletir sobre acuirlombamentos, é necessario evidenciarmos a descaracterizacao
gue somos provocados por Jota Mombaca (2021). Inicialmente somos tomados pela seguinte
meng¢do “ndo vao nos matar agora, apesar de que ja nos matam” (2021, p.13). A autora nos
confronta com uma condicdo imposta pelo mundo colonial, que é a morte social, e como nossas
vidas sdo irredutiveis a essa condi¢do que delimita tanto uma morte social quanto a morte
material. Esta dimensdo nos leva a refletir sobre como a morte social € projetada nos espacos
de institucionalizacdo educacional na experiéncia negra dissidente (Cintra; Jaramillo; Johnson;
2024).

Buscamos pensar o acuirlombamento em Jota Mombaca (2021) a partir da condigéo de
revelia diante do lugar de negatividade que € historicamente incorporado a experiéncia negra.
Trata-se de uma revelia que povoa nossos curriculos e 0s tensionamentos que construimos
contra modelos de conhecimento baseados em uma dimensdo branca e eurocéntrica. Assim,
consideramos a revelia exercida pelo pensamento de Mombaca como um chamado para olhar
0 espaco educacional e dimensionar as projecdes de morte que nele sdo provocadas, abrindo a
possibilidade para outros sentidos de existéncia e resisténcia.

Mombaca (2021), nos direciona a encontrar os mapas de brechas, que sdo 0s modos
cOmMo Nos organizamos para enfrentar e continuar nossas vidas. E nesse mapa de brechas que o
cuirlombos executam sua formacéo como um exercicio de fuga as coordenadas que moldam a
condicéo subjetiva, porém ativa, do sujeito negro estruturado no quilombo. Assumir 0 mapa de
brechas € reivindicar uma condigdo para além da subalternizacdo do olhar binério, que
ultrapassa as similaridades epidérmicas que os quilombos ndo mencionam, demonstrando que
mesmo mediante o exercicio de subverséo, a subjetividade ainda projeta rastros coloniais, tanto
inconscientes quanto conscientes, em uma logica de subalternizacéo.

S&o as brechas que possibilitam buscarmos meios e alternativas para sustentar a vida.
E necesséario enfatizar que a educagio ndo é uma salvadora da vida. Este é um discurso
acionado pela elite brasileira para perpetuar os principios da desigualdade social. A questdo a

ser pensada é como essas brechas proporcionam que outras formas de subversdo possam in-
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surgir. E nesta insurgéncia que pensamos em Mombagca, pois € neste exercicio de

impossibilidade que, confrontados com outras vidas, reescrevemos memdarias como uma forma
de reavaliacdo da condigdo de sujeitos mortos a qual a humanidade submete o corpo negro,
tornando-o um ser ja morto e uma fic¢do no Brasil, produzindo, assim, uma atmosfera em toda

dindmica social.

Sinto que comecei a fugir do Brasil antes mesmo de migrar. Sinto que isso é verdade
para muitos de nos. O Brasil, em sua autodescricdo como promessa utopica de um
mundo pés-racial, configura-se, mais bem, como uma distopia antinegra e anti-
indigena, em que as figuracBes de uma liberdade carnavalizada expressam néo a
ruptura com todas as normas, mas seu excesso. O Brasil, essa ficcdo colonizadora e
recolonial, submissa ao imperialismo e imperialista, dominada e dominante, nunca
serviu de fato ao propésito das lutas continuas por libertagéo do territério e dos corpos
subjugados em sua construgdo (Mombaga, 2021, p. 16).

Esta ficcdo colonizadora brasileira que Mombaca (2021) posiciona como
compreendemos as formas como a educagdo se fundamenta nesta estrutura de cativeiro das
pessoas negras. A educacdo frequentemente se torna um espaco de dualidade, onde se
experimenta uma dimensdo critica e de liberdade, ao mesmo tempo que perpetua o lugar de
cativeiro e aprisionamento. Esta dimens&o é refletida na exclusdo de jovens negros das escolas
e principalmente das periferias brasileiras, em vérias politicas que normalizam o corpo e
promovem o embranquecimento, contribuindo para o assassinato de sua psique (Cintra;
Jaramillo; Johnson; 2024).

Numa politica de sangramentos movida pela quebra e os estilhagos e buscamos pensar
0 acuirlombamento como uma producao que expressa a sujeira como um exercicio pedagogico
(Mombaga, 2021). Sangrar todos aqueles que nos fazem sangrar parte de uma das formas
pedagogicas da quebra que o pensamento mombagiano lanca como forma de confrontar as
dimensdes que as estruturas coloniais promovem as praticas e a producéo de saber. A quebra
torna-se uma dimenséo incapturavel as normativas coloniais sendo um fluxo continuo de torna-
se sujo 0 que as estruturas coloniais tentaram esconder ao tempo.

Para compreender a nogdo de sujeira, destacamos as contribui¢fes de Sofia Favero
(2022) e sua Psicologia Suja. Favero nos convida a refletir sobre o exercicio de militarizar as
palavras e de bombardeamento das neutralidades demonstrando a limpeza como um efeito
colonial de higienizacéo e violéncia a vidas abjetas. Dessa forma, tornar-se suja € um dos
efeitos que compdem a quebra, mover sobre o sangue que caem das feridas abertas manchando

curriculo, pincelando sobre ele outras cosmologias mostrando o quanto o humanizado é
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desumanizador. E sobre esta direcbes que Jota Mombaca escreve suas inquietacdes em suas

expressdes perfomativas seja na quebra juntas ou nas teorizacOes dos processos de violéncias
que sdo expressos como um sentido de morte social negra que de alguma forma buscar
higienizar o corpo negro, torna-lo, décil e alienados das violéncias e dos processos de
usurpacao da sua humanidade

Pensar uma educacgéo acuirlombada é manifestar uma educagdo suja como uma forma
de valorizagéo da vida, sem as camadas de determinacdes que branquitude e as esferas coloniais
impdem as vidas abjetas. Compreender a sujeira a partir do cuirlombo ¢ entender que “a sujeira
é agressiva, mas a limpeza € verdadeiramente violenta. Foi a busca pela purificacdo que fez
com que incorporassemos uma cosmologia colonial, imperialista, sanguinaria” (Favero, 2022,
p. 24). Assumir a sujeira € reivindicar a cosmologia colonial que ainda hoje se constitui e se
faz presente dentro dos espacos de educacdo, é reconduzir outras de forma de aprendizagem
que sao sejas colonizadora que reconduza categoria de justica que nao seja justica de inclusédo
que pauta exclusdo na sua l6gica de monorracionalidade do saber ou que prevaléncia os
sentidos de uma heteronorma.

E pela quebra e pela sujeira que manifestamos os enredos de uma educagio racista,
transfobica, homofobica, machista, antinegra que se alastram nos curriculos e nas préaticas
cotidianas. A quebra direciona elementos que conduzem a desestruturacdo das dimensdes
tedricas e metodoldgicas, questionando as normativas baseadas nos paradigmas cientificos
modernos. O que se estabelece é uma referéncia ao exercicio de mudanga, devir, que se
estilhaca em meio a qualquer determinacdo fixadora. Quantas quebras sdo necessarias para a
adocdo de um curriculo onde a desumanizacdo nao venha fantasiada de humanizacao?

Sdo nessas encruzilhadas, vivenciadas pelas experiéncias negras, que pensamos 0S
quilombos e cuirlombos como projetos quilombistas e amefricanos para repensar a educacao e
as esferas em que o projeto educacional ndo se responsabiliza pelas camadas de perpetuacdo
da morte social negra no contexto educacional (Nascimento 2019; Gonzalez 2020). Essa morte
social é estabelecida quando percebemos que, apds duas décadas de uma lei voltada para uma
educacdo antirracista, essa ainda ndo e efetivamente implementada nos espa¢os educacionais e
ndo abrange todos os campos de conhecimentos, bem como 0s mesmos erros continuam a
reproduzir cenas cotidiana de violéncia antinegra, homofobica, transfobica, machista e entre
outras.

S&o movidos pela forma de descaracterizacdo que Rosana Paulino e Jota Mombaca nos

lanca como uma forma de questionar sobre uma dimensdo afropessimista os lugares que o
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mundo colonial e os espacos educacionais olham e se dirigem as vidas negras. Somos

conduzidos pelo exercicio do aquilombamento e do acuirlombamento pensar as dimensdes de
desumanizacdo que as estruturas coloniais lancam a experiéncia negra pensando o lugar do
humano e do desumano escrito a experiéncia negra. Buscamos na metamorfose do tempo
pensar como a educacao se contextualiza com os enredos de desumanizacdo da experiéncia

negra. Voltamos a Jota Mombagca e Rosana Paulino para este desterramento.

4.3 DESUMANIZAR O HUMANIZADO

Figura Il - Parede da Memoria (1994-2015)
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Fonte: Rosana Paulino

Qual é a estatistica de vida de um corpo negro dissidente? Quem primeiro mata: a
policia ou a sociedade? Quantos rostos de vidas negras mortas cabem na parede de um museu,
de uma galeria? Como abordar a politica de morte direcionada as pessoas negras que Sao
desertoras das normas de género e sexualidade, como uma das estratégias integrantes do
capitalismo racial? Como os estudos em educagdo tém se engajado para a producdo de uma
educacdo antirracista? Partimos destes questionamentos como elementos que tangenciam
questdes importantes nos processos educacionais para pensar a vida social e os ditames que
corpos negros dissidentes vivenciam perante sua experiéncia vivida na germinacao de sonhos

e desejos. Quantos sonhos e vidas morrem com a morte de um jovem negro?



67
Iniciamos destacando o aniquilamento de vidas negras como um dos males

determinados pelo mundo colonial. Segundo Frank Wilderson (2020) o mundo colonial
delimita a experiéncia negra a retirada da sua humanidade, movendo-se pela espetacularizacdo
da morte social negra para manutencdo do seu humanismo. Nesses sistemas de reatualizacédo
colonial que podemos questionar as politicas de embranquecimento como uma sustentagéo para
obtencdo do lugar de desumanidade e subalternizagcdo do negro, tomada pela educacao.

Ao mencionar a educacdo e as formas de violéncia antinegra, nos posicionamos sobre
um modo de articulacdo que é preenchido nos espacos de escolarizacdo e outros que reforcam
praticas que buscam o exterminio da vida negra. A vida negra, segundo Wilderson (2020), é
contréria ao estatuto de humanidade que é inferido dentro das termina¢Ges humanisticas. Para
0 pensador afropessimista, 0 negro ndo esta dentro da condi¢do de humano que é inscrita dentro
do lugar de mundanidade, pois as dimensdes que ponderam o corpo negro ndo sao a de humano,
mas sim uma massa de desejos e reparti¢cdes coloniais que utilizam sua carne como um estatuto
de manutencéo da validagcdo do humanismo branco.

E no estatuto de ndo entender o negro enquanto humano que situacbes de extrema
violéncia sdo condicionadas a estes corpos. Essa posi¢do escrita pelos afropessimistas pode até
ser algo forte, no entanto é esta inscri¢cdo que é exposta a carne negra. Pensar o negro é perceber
que sua existéncia é também uma abjecdo. As violéncias direcionadas a experiéncia negra ndo
se limitam apenas ao racismo, mas abrangem uma dimensdo de antinegritude (Pinho, 2020).
Isso reflete os comportamentos que séo apresentados dentro do espaco educacional, quando
um professor olha para todas as meninas da sala e direciona as criangas brancas, de cabelos
lisos ou ondulados, o papel de princesa, ou em cenas de cuidado adquire uma protecdo maior
a estas criangas, enquanto criancas negras seguem sem cuidados ou simplesmente sdo
negligenciadas quando carecem dos mesmos cuidados.

Até este ponto, este texto esclareceu os mecanismos de violéncia que o mundo colonial
e a antinegritude impdem as experiéncias de vidas negras. O roubo de nossas cabegas foi um
dos instrumentos que os sistemas de educacdo condicionaram como forma de manutencao das
politicas promovidas pelo colonialismo, visando resguardar e sustentar seus poderes nas formas
discursivas de acolhimento as diversidades em movimentos de recolonizagdo (Walsh, 2009).
Conduzimos, por meio das préaticas de aquilombamento e acuirlombamento, o confronto as
instancias coloniais como dimensdo emancipadora de liberdade para pensar as mediacGes de
uma 'pedagogia acuirlombada’ como um modelo de engajamento no confronto as praticas de

colonizagdo que se experienciam na sutileza das categorias discursivas nas politicas de aliangas
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gue se mascaram como diversas e inclusivas.

Nesta execucdo, inspiramo-nos em Jota Mombaca (2021) para investigar e desconstruir
0 mundo que nos foi ensinado, bem como desaprender aquilo que foi incutido em nossas
cabecas. No entanto, ndo € uma (des)aprendizagem que edifica um abandono, mas sim uma
subverséo das categorias de aprendizagem que induzem um processo de despojamento das
nossas existéncias. Este processo descreve a inscri¢do de uma pedagogia acuirlombada, na qual
corpos de pessoas negras dissidentes executam, no resgate das memadrias soterradas, maneiras
de produzir frestas para uma desercdo do mundo colonial e um confronto as politicas de
antinegritude, dissolvendo as ficcdes de poder que se alastram em nossas subjetividades.

Grada Kilomba (2019) nos lembra que ndo é com o sujeito negro que precisamos lidar,
mas com as fantasias brancas. Sao essas fantasias brancas que preenchem os espacos educativos
e promovem uma visao distorcida da experiéncia negra dentro do campo educacional. Ninguém
recorre ao entendimento da historia da educacdo e de como o negro aparece nela desde o
periodo colonial até os dias atuais no Brasil. Poucos lembram que, embora a educagédo fosse
publica, ela recusava a presenca de negros, bem como o0s processos de revelia que 0s negros
efetivavam para terem o direito de estar na escola (Fonseca, 2016). Hoje, ainda vemos essa
mesma recusa quando um jovem negro ndo pode entrar na escola por ndo ter um sapato
adequado, ou nas normativas que proibem o uso de cabelo afro, assim como quando criangas
ou jovens de religides de matriz africana sdo proibidos de entrar no espago escolar com seus
aderecos e vestimentas, caso vivenciado por um jovem ao ir para a escola dias depois da sua
iniciacao.

Para confrontar essas fantasias brancas, somos conduzidos ao entendimento da quebra
como uma esfera potencializadora de producdo pedagogica e de acuirlombamento, de modo
que possamos perfurar, através dos estilhacos da quebra, as fantasias brancas que permeiam a
experiéncia negra e 0s processos de consciéncia estabelecidos na simbiose relacional entre o0s
sujeitos. Este exercicio € o que Jota Mombaca (2021) promove em sua producdo, assim como
Rosana Paulino. E um tensionamento entre humanismo e negridade que disputa a condigo de
humanidade imposta pelo mundo colonial e pelo humanismo branco sobre as subjetividades
dos sujeitos colonizados ndo-brancos.

A partir da quebra, podemos vislumbrar as dimensdes que se lancam aquilo que
denominamos pedagogia acuirlombada. Na sua projecédo, a quebra dinamiza uma espécie de
descontrole daquilo que o sujeito ndo pode subjugar. Dessa forma, a quebra é refletida como

parte da pedagogia acuirlombada, pois vai na contramdo da dominagdo, do controle e das
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mordacas, executando sua formacdo na performidade dos atos que presenteiam uma

responsabilizacdo da liberdade, costurando memdrias e politizando feridas. Para uma melhor

compreensdo do sentido de quebra, a autora estabelece a seguinte definigéo:

E provavel, alias, que este texto termine sem oferecer uma definigfo suficientemente
bem articulada quanto ao que aqui se apresenta como “a quebra”. Esse talvez seja o
modo de a quebra— menos como entidade autdnoma do que como forca incapturavel
— definir-se em sua resisténcia a definicdo. Assim, a quebra seria o que ndo se define,
porém ndo por heroismo pds-moderno, sim, por fracasso e insuficiéncia, A quebra
néo se define porque ndo cabe em si mesma, porque quando uma vidraga arrebenta,
os estilhagos correm para longe, sem nenhuma ordenacgdo plausivel. (Mombaca, p.
24.2021)

A quebra transborda qualquer nogdo de essencialismo, determinacdo que € delineada
pelo colonialismo, colonialidade, racismo e antinegritude, pois na sua acdo as estruturas de
fixacdo sdo estilhacadas produzindo movimentos. O que se compreende e essencializa e
determina € dissolvido. E neste emaranhado que a pedagogia acuirlombada encontra suas
encruzilhadas, em movimentos de expansdo transgredindo formas de normalizacdo de
vigilancia se apossando da errancia como um movimento de fortalecimento, pois toda quebra
assume uma expansdo daquilo que ndo pode ser fixado. Dessa maneira, a pedagogia
acuirlombada, por meio da quebra, desafia a certeza dos valores morais e €éticos, subvertendo
as relacdes humanisticas estabelecidas pelo mundo colonial.

Percebemos a quebra como uma forma de desterritorialidade das projecdes coloniais
que se edifica a experiéncia negra dissidente. Desterritorializar segue uma das formas que a
quebra promove na sua dissipacdo e na incontrolagdo dos seus movimentos. Pensar a quebra
no campo da educacdo € promover a subversdo dos movimentos que engessam as fantasias
brancas, é desterritorializar curriculos como uma forma de subverter as l6gicas coloniais e seus
adventos, é manifestar a fuga e o devir da cuirlombagem.

A arte de Rosana Paulino (2011) emerge de um contato intimo da artista com sua vida
negrodescedente e do lugar de ndo reconhecimento que eram confrontadas nos livros escolares,
nas telenovelas em que sua imagem reforcava os lugares de posicdo colonial do que é
resguardada para pessoas negras. E em movimento de quebra e errancia que Paulino executa
sua arte, infiltrando-se os espagos de arte com a sua arte transgredindo as categorias de
legitimidades demonstrando a sutileza e a poética que resguarda a arte negrodescedente
demonstrando na sua forma de observacao um lugar esquecido sobre as eventualidades da arte,

no entanto, o mais belo para se sentir.
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Essa posicdo reforca os enredos que a educacdo perpetua ao adotar uma visdo limitada

e colonial. Rosana Paulino (2011) semeia na sua produ¢do um outro modo de sentir a arte, ou
melhor, de pensar 0 modelo de histdria que atravessa suas subjetividades junto com suas
emoc0Oes. No entanto, expande-se a algo maior, pois tenciona em sua criacdo uma semelhanca
da histdria da experiéncia negra, possibilitando um exercicio de quebra. A arte de Paulino cria
um espago de reconhecimento e, a0 mesmo tempo, de responsabilizacdo que as estruturas
coloniais projetaram na vida negra. Também demonstra as facetas do racismo e da
antinegritude, manifestando sobre a dimensdo do corpo e da subjetividade, questionando o
lugar que determinaram para as experiéncias de vidas negras. Nos seus tracos, linhas, formas,
ceramicas, nos 0ssos, assim perguntamos, quando VOcés nos enxergaram como humanos?

Visualizamos a arte que Rosana Paulino como um motor de reestruturagdo de
subjetividade e uma possibilidade de reaprender as tramas sociais. Essa reestruturacdo se reflete
na maneira que Késia Rocha (2024) retrata as memorias criadas Rosana Paulino como modelos
de denuncia e que podemos entender de heranga existencial. “O desafio abragado pela artista
foi o de suturar as memarias ancestrais rasgadas pelos feitos coloniais na tentativa de reedita-
las, de reencontrar os gostos, as gingas, as crengas, os saberes” (Rocha, 2024, p. 64). As suturas
destas memadrias reeditadas por Paulino reforcam os manejos da quebra e do estilhago como
modelos de rupturas, expansdo, errancias, fuga, como acionamentos que criam possibilidade
de conhecimento na reconstrucdo histérica como um exercicio de experimentacdo e efetivacdo
de uma educacdo para liberdade na reformulagdo das imagens que coisificava o corpo negro
como objeto de manipulacdo, desejo e espetacularizacao.

Ao observar a Parede de Memdria (1994-2015) estamos diante de uma das formas da
quebra. Percebemos que a obra ndo se limita a um exercicio de valorizacdo dos sentidos que se
aproximam da sua experiéncia vivida da artista, mas manifesta uma acdo de responsabilizacédo
ao projeto colonial brasileiro, levando todos os olhares negros para dentro de galerias, museus,
como uma forma de mirar aqueles que ceifaram vidas negras, assumindo a responsabilidade
pelos atos sociais que constituem os sistemas de institucionalizacdo que véao além da realidade
quadricular nos espacos de arte ndo devolvendo aquele corpo mais cena de violéncia traga de
um movimento que assume o que de fato Harmtam (2020) esta propondo quando pensamos a
vénus ndo como mais uma vez vista pela lente da desumanizagdo, mas sobre um modo de
humanidade que aquela existéncia também pertence.

Fazer uma mencdo da arte de Rosana Paulino (2018) com o conceito de quebra, que

Jota Mombaca (2021) nos presenteia, € de tanto uma grande responsabilidade, principalmente
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ao entendimento das formas de errancia, fracasso que assume a quebra. No entanto, se escreve

enquanto um presente para compreensdo de uma forma de confronto l6gico as terminacdes dos
lugares que se enquadram nas discussdes cientificas, filosofica, artisticas. Ao langar a quebra
e na compreensdo da producdo de Rosana Paulino, visualizamos a politizacdo da ferida que
Mombaca escreve. O exercicio de imagem na sua producdo executa a errancia como um
movimento de viola¢do dos caminhos que racismo e as colonizagdo estruturas as praticas de
producdo uma quebra é executada neste sentido as retinas daqueles que olham passam a virar
estilhacos ao mirar sobre as Paredes de Memdria, assim estabelecendo formas de politizacao
da ferida colonial

Neste exercicio de resgate de histdrias perdidas e soterradas, encontramos em Rosana
Paulino (2018) as reminiscéncias pelo fazer poético de sua arte, demonstrando assim as
caracterizacdes humanisticas que foram determinadas as vidas de pessoas negras. Neste
sentido, sua arte vive uma dualidade em que evidencia as projecdes que o mundo colonial
edificou sobre a experiéncia negra e, a0 mesmo tempo, a subversdao mediante o0 engajamento
que estas vidas criam como forma de valorizagdo da humanidade das pessoas negras. A artista
devolve, através do fazer artistico, a humanizacéo do corpo negro e, para além disso, promove
assentamentos, segredos e fundamentos que comportam a sobrevivéncia da vida negra.

A politizacdo da ferida € uma das no¢des que a quebra projeta como forca motora dos
atos que podem ser visualizados a partir dos estilhagcos que, em sua forma, vivenciam. Segundo
Mombaga (2021), a politizagdo da ferida € uma maneira de encontrar acolhimento em espagos
irrespiraveis, caminhos instaveis neste limbo que a quebra assume uma poténcia
transformadora, de transgressdo a compreensdo dos corpos de pessoas negras que dissidem das
normativas de género e sexualidade que ecoa numa erupcéao de desordenamento do que é fixado
como permanente. E neste lugar de quebra, estilhacos que condicionamos pensar o0 abandono
do mundo colonial. E como sujeitos fragmentados que percorremos os caminhos, projetando
fugas, brechas nos espagos de cativeiro que nossos corpos séo jogados, nos tornados farpas,
particulas, moléculas que se expandem da dimensdo antropocena moderna e na quebra do
espelho do narcisico branco.

E neste emaranhado que visualizamos as formas de articulacio que o movimento
mombagciano exercita sobre uma destituicdo do mundo colonial e o lugar que a arte de Rosana
Paulino (2018) promove uma dimenséo pedagdgica para o entendimento de outras producées
de saberes na producdo de outros espacos. “Tem a ver com habitar espagos irrespiraveis,

avancar sobre caminhos instaveis e estar a s6s com o desconforto de existir em bando, o
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desconforto de uma vez, juntas, tocarmos a quebra uma das outras” Mombaga (2021, p. 26). E

nesta imersdo de coletividade possibilitada pela rota de fuga que s&o tecidas as quebras
fissuradas pelos estilhacos que criam, miram e ateiam fogo.

4.4 PRETUGUES E PAJUBA AFOGUEANDO A LINGUAGEM

Para afoguear a linguagem devemos nos preocupar com o tamanho da adustao que pode
ser criada. Esta manifestacdo é apenas uma maneira de afirmar que ao projetar fogo néo
sabemos se ao certo teremos dominio sobre as chamas que se langam. Consideramos o fogo
como um simbolo de transformacdo que caracteriza um rompimento com qualquer matéria
existente, atear fogo como exercicio pedagdgico € uma das dimens@es que lancamos como uma
acdo anti e contracolonial de um pensamento de fronteira que desencadeia fuga para a sua
sobrevivéncia.

Afoguear é um dos exercicios que podemos compreender do que nos tem ensinado Jota
Mombaca (2021). O fogo, em sua metafora projeta movimentos de errancia, e, € em na
desordem que avangamos. Ao apresentar 0 mundo como trauma na experiéncia de pessoas
negras dissidentes, Mombaca (2021) nos posiciona nos enquadramentos que o colonialismo e
a antinegritude determinam na experiéncia das vidas negras, mencionando a sua existéncia
social como uma zona de terror, caracterizando as formas de brutalismo que a experiéncia negra
vivéncia.

Essa antinegritude que configura um 6dio a cor, a carne, a performance, resultando no
asfixiamento das vidas negras, em mortes a céu aberto sob 0 arremesso de pedras e corpos
mortos irreconheciveis na entrada das favelas. Estas sdo as inexisténcias da vida negra
dissidente que nos fala o pensamento mombagciano. E neste emaranhado que a autora nos leva,
a uma das maneiras de recapitulacdo da sua inexisténcia, como um acionamento de existéncia
que se cria e se rompe ao Ié-lo, um exercicio que potencializamos ao nos movimentarmos pela
linguagem.

Ao refletir sobre a adustdo da linguagem presente no pensamento Jota Mombaca (2021)
€ preciso resgatar um dos teoricos que proporciona uma primeira adustdo para pensar as formas
de dilaceramento que a linguagem executa a subjetividade negras. O filosofo martinicano,
Frantz Fanon, ao longo da sua trajetdria, empreende uma revolugdo no pensamento cientifico.
Para Fanon (2008), a linguagem é uma das principais formas de dominacdo utilizada pelo
colonizador para determinar a subalternizacdo e inferiorizacdo de um povo, condicionando

muitas vezes a retirada da sua humanidade.
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Ao pensar a linguagem estamos sobre uma dimensdo de disputa que é acionada como

um elemento importante e balizador de transformacdes. Qualquer dimensdo de disputas as
formas de mundanidade gerenciam uma disputa em torno da linguagem. Segundo Fanon,
(2008, p. 34) “um homem que possui a linguagem possui, em contrapartida, o mundo que essa
linguagem expressa e que lhe ¢ implicito.” Logo, ao pensarmos a dimensdo colonial a
implicagcdo em torno da linguagem observamos uma forma de producédo de poder no controle
das subjetividades e no lugar de subalternidade e desumanizacéo que a lingua do colonizador
determina a existéncia negra.

Este lugar estéa enraizado no que o Fanon (2008) define como petit-negre, que é a forma
que a branquitude e seus pactos narcisistas utilizam na producdo do aprisionamento e do
primitivismo determinado para o negro. Ressaltar a adustdo da linguagem como um movimento
de contraposicdo colonial é provocar uma dissolucdo das normativas de colonizacdo que
perpetuam novos ritos de subjugacdo cognitiva nas formas emergentes de responsabilizacdo
para uma transformacao do mundo.

Neste exercicio, Jota Mombaca (2021) nos ensina sobre a necessidade de propor a
queima dessa linguagem colonial da qual Fanon (2008) fala, concebendo-a como um modelo
de inexisténcia imposto as pessoas negras, e buscando, assim, uma retomada existencial de sua
humanidade e como forma de interditar as dimens@es de colonizacdo que sdo utilizadas no
processo de subjetivacdo e assujeitamento. O negro (bom) para o branco é aquele que assume
sua linguagem, influenciando profundamente o acionamento quando pensamos no campo da
educacdo. Que tipo de linguagem é desenvolvida para estruturar uma educacdo antirracista?
Quantas dimensdes dessa linguagem ainda estdo ancoradas em beneficio da branquitude? E a
partir destes questionamentos que buscamos investigar o lugar da adocdo da linguagem que
Jota Mombaca nos encaminha para o entendimento de uma greve ontologica e de formas de
engajamento no lugar das mortas-vivas.

A linguagem determinada pelo colonizador € quem torna nossas existéncias incognitas,
declarando a inexisténcia de nossas vidas e fornecendo a dimensdo tanto da humanizacao
quanto da desumanizacdo (Mombaca, 2021). Neste contexto, resgatamos a pensadora chicana,
Gloria Anzaldda (2000) e o lugar que a linguagem deteve na sua vida desde 0s anos escolares,
sendo utilizada como uma ferramenta de usurpacédo de sua subjetividade e de controle da sua
forma de humanidade diante das estruturas culturais que presentearam na sua vida e trajetoria.

Anzaldua destaca como a linguagem da mulher de cor e léshica nao ¢é escutada pelos

olhos brancos, e sua maior subversdo foi apossar-se de uma lingua que ndo fosse sua, como
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forma de tensionamento ou de ficcdo de humanizacéo, permitindo que fosse escutada. Isso

produziu uma fissura na compreensdo da linguagem e promoveu formas de engajamento como
combate a um mundo que promovia sua subalternizacdo. A partir da pensadora chicana,
refletimos sobre sua denominacédo de lingua selvagem como uma forma de resisténcia que a
pedagogia acuirlombada utiliza na construcao de seu pensamento e na promocao de tessituras
diante das normativas que as dimensdes coloniais imp&em & experiéncia negra.

Assim, somos levados a assentar e compreender os modos de linguagem que sdo
produzidos pelas praticas aquilombadas e acuirlombadas como alternativas subversivas aos
modos de essencialismo. Compreendemos essa linguagem invocada pelos quilombos e
cuirlombos como a dominagdo de uma lingua selvagem que ndo pode ser domada e que cria
uma fronteira no seu modo de subversdo, atuando como forma de contaminagdo nos
contrabandos que precisam ser feitos como meios de recomposicao de liberdade.

A fissura que Gloria Anzaldua (2000) exerce na linguagem do colonizador, utilizada
para a sua subalternizacdo e desumanizacdo a partir da sua lingua crioula, remonta um caso
especifico ao pensar o Brasil. O pretugués que Lélia Gonzalez (2020) nos fala a partir da
amefricanidade que os sujeitos negros desenvolvem numa estrutura de contraposi¢do ao
portugués determinados pelo colonizador. Segundo Gonzalez (2020) o pretugués pertence a
uma marca da africanizacdo que as pessoas escravizadas trouxeram e que se manteve nas
formas de dominacdo de uma lingua que ndo fosse sua como uma marca que as politicas de
branqueamento e a ideologia eurocéntrica reforca numa producdo de inferiorizagcdo do

pretugués como cultura popular e folclore nacional.

[...] aquilo que chamo de “pretugués” e que nada mais é do que marca de
africanizacdo do portugués falado no Brasil (nunca esquecendo que o colonizador
chamava os escravos africanos de “pretos”, e de “crioulos” os nascidos no Brasil) é
facilmente constatavel sobretudo no espanhol da regido caribenha. O caréater tonal e
ritmico das linguas africanas trazidas para o0 Novo Mundo, e também auséncia de
certas consoantes (como o L ou R, por exemplo), apontam para um aspecto pouco
explorado da influéncia negra na formagédo histérica-cultural do continente como um
todo (e isso sem falar nos dialetos “crioulos do Caribe). Similaridades ainda mais
evidentes sdo constataveis se 0 nosso olhar se volta para as musicas, as dangas, 0s
sistemas de crencas etc. Desnecessario dizer o quanto tudo isso é encoberto pelo véu
ideolégico do branqueamento, é recalcado por classificacdes eurocéntricas do tipo
“cultura popular”, folclore nacional” etc. que minimizam a importancia da
contribuicdo negra (Gonzalez, 2020, p. 128).

A adustdo da linguagem é a possibilidade de escrever em outras linguas apresentando
uma outra gramatica, pensamento que esteja fora da certeza que as categorias de producéo do

conhecimento moderno colonial determinaram como verdadeiro e valido € o que vemos em
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Jota Mombaca e Rosana Paulino tecer seus trabalhos a partir o pretugués e o pajuba nas suas

producbes. Queimar a linguagem que nos foi ensinada é tecer outras formas de comunicagéao
que manifestem na sua forma maneira que transformem a realidade que estejam inseridos e a
presuncdo de uma lingua que desmonte o racismo nos seus modos de sofisticacdo como se
presenteia o lugar de superioridade.

Refletimos a ética pajubariana proposta por Sofia Favero (2020) como exercicio de
subversdo dos aparatos coloniais como uma possivel via de libertacdo e alteridade. Segundo
Favero (2020) a ética pajubariana possibilita relagfes conscientes a respeito da repercussao da
transfobia que exercita ndo apenas uma transgressao da linguagem, mas um rompimento ao
que € seguro e estavel. Assim, percebemos a ética pajuba como um exercicio de incendiar as
formas de objetificacdo que séo acionadas pelas determinacGes coloniais, pois seu surgimento
se encontra na fronteira dos cuirlombos onde sdo enunciadas as quebras e a queima da
linguagem que encerra e subalterna nossas vidas.

E neste enredo que observamos o pretugués e o pajuba como lingua/linguagem que
devolve e re-conscientiza nossas existéncias. No pretugués conhecemos as espadas que saem
das nossas linguas como contaminacao que horripila 0 mundo colonial (Gonzalez, 2020). No
pajubd, encontramos as navalhas que dancam sobre nossas bocas, rasgando as méascaras de
silenciamento e cuspido nos rostos das aliancas que sdo des-aliadas (Favero, 2020). No
quilombo nasce o pretugués e no cuirlombo nasce o pajuba condicionado, o aquilombamento
e 0 acuirlombamento como maneira pedagogica de costurar memorias e de produgdo de praxis

engajada.

4.5 CAMINHOS ABERTOS

O exercicio feito até agora demonstra a forma de fissuramento que Jota Mombaga e
Rosana Paulino desenvolvem ao pensar nas narrativas que o mundo colonial executou na forma
de manutencéo do seu humanismo. O processo desenvolvido por esta intelectuais sedimenta
uma reorganizagéo das formas de luta como um principio para uma deser¢do do mundo colonial
mediante o exercicio anti e contracolonial que é exercido nas suas criacbes. Compreendemos
a quebra como uma forma de expanséo, organizacao e desorganizacdo para pensar praticas de
aprendizagem e de ensinagem mediante os exercicios instruidos pela forma de producéo
colonial.

Encontramos nas duas obras artisticas de Rosana Paulino apresentadas nesta dissertacao

0s caminhos que conduzem para 0 comego desta queima da linguagem. Percebemos que a
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artista executa um exercicio de mencionar as facetas que compdem a construcdo da linguagem

demonstrando a linguagem do colonizador. Ao resgatar as fotos de mulheres africanas
escravizadas por homens e mulheres brancas. Paulino promove as primeiras faiscas tomadas
por Jota Mombaca em exercicio de combustdo levando ao entendimento da expressao que o
colonizador teceu seu olhar sobre o corpo negro.

Ao depararmos com o pensamento de Jota Mombaca as obras de Rosana Paulino
visualizamos como seus pensamentos, suas artes e ativismos/artivismos abriram caminhos para
a compreensdo de outros sentidos e percursos na reconstrucdo da historia, tracando uma rota
de fuga e tensionamento aos aparelhos coloniais. Vemos a arte de Rosana Paulino como um
campo de especulacdo de aprendizados e memorias que potencializam novas formas de
conhecimento e maneiras de desafiar os aparelhos de controle coloniais, por meio daqueles que
subvertem as logicas estruturais fixadas pelo colonialismo.

Mombagca (2021) e Paulino (2011) tecem para 0 mundo uma nova forma de pensar a
humanidade como também de dimensionar os acontecimentos que a historia excluiu ao apontar
0 corpo negro e suas dimensBes dentro do processo social brasileiro. Neste exercicio
percebemos como a nog¢do de quilombo é determinada em suas producgdes, pois é a nascente de
liberdade, um 6rgao vivo, que se expandem produzindo outra forma como o acionamento do
acuirlombamento como uma maneira de engajamento que corpos negros dissidentes
evidenciam contra as categorias de género e sexualidade mediante a compreensdo da sua
negritude e subjetividade.

Sangrar todos aqueles que nos fazem sangrar € um dos mandamentos que reforca o grito
que Mombaga (2021) recria “ndo vdo nos matar agora”. Antes de morremos prometemos
produzir forma de justica e de expressao que criem modelos de crises éticas perante as formas
de exterminio que criam sobre a dimensdo do corpo negro. N&o é mais momento de pensar
sobre perder batalha ao ponto que esta batalha ja esta perdida. O movimento agora é de
questionar a divida impagavel que nos devem este € um exercicio de batalha, pois ainda
estamos sangrando, no entanto ndo € mais uma narrativa que exercite a perda porque
continuamos a perder, mas ndo continuaremos mais a morrer, pois ¢ em quilombos e
cuirlombos que aprendemos nas encruzilhadas tedricas na malandragem subversiva da lingua.
Na se¢do a seguir cruzamos o que denominamos como Divida Impagével pelas lentes precisa
da poética negra feminista de Denise Ferreira da Silva.

Enxergamos na pedagogia acuirlombada a expansdo de uma luta que se cria e recria

como um elemento de engajamento frente as estruturas que posiciona 0 pensamento e a
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producdo de corpos negros sobre o lugar de coisificacdo. A pedagogia acuirlombada possibilita

que reivindicamos o lugar de sujeira, abjecdo que é composta aos nosso corpo sobre a esfera
colonial que direciona o ndo-lugar do corpo negro dissidente. Promover uma pedagogia
acuirlombada é tecer a realidade de forma concreta, mostrando sua face sem mascara como 0s
movimentos de liberdade provocando uma educacao quilombada e cuirlombada.

Até aqui busquei evidenciar os lugares de desencontro e encontros que ambas autoras
possibilitam e 0s caminhos para pensar como 0 Seu pensamento e suas poéticas nos ajudam a
pensar em novas condicGes de refletir as construcbes dos saberes e as condicGes
epistemolodgicas. Agora nos colocamos a refletir nos capitulos seguintes as formas de
tensionamentos que seus pensamentos e suas poeéticas se envolvem em movimento de

contraposi¢do as determinacgdes coloniais.
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5 - BRINCANDO COM OS MENINOS DA CASA-GRANDE

Nesta secdo, busco apresentar a costura existente entre Jota Mombaca e Rosana
Paulino, a partir da construcdo de seus trabalhos. Até agora, percebemos, em encenacdes, 0S
percursos da vida negra e seus modos de organizacdo. Para a continuacdo desta secdo, ressalto
os percursos de quebras futuras, com o objetivo de prosseguir diante de uma educacao
antirracista, considerando as novas formas de ramificagdo produzidas pelo mundo antinegro.
Assim, destaco, em uma construcdo dual, uma simbiose entre 0 pensamento das intelectuais
em destaque.

Comeco esta se¢do chamando os meninos da casa-grande para brincar, pois, enquanto
nossas maes, avoés, bisavos e tataravos estiveram a adormecé-los, desejo, de modo simpatico e
empatico, brincar com esses meninos. Esse brincar torna-se um exercicio de coragem para
pensar 0s processos do narcisismo branco e o pacto da branquitude, mediante os efeitos do
que desejo chamar de “birra branca”, como um efeito pedagdgico produzido pela pedagogia
acuirlombada (Bento, 2002; Fanon, 2008). Essa pedagogia visa pdr em questdo o lugar do
sujeito do suposto saber® e dialoga com os modelos escreviventes indisciplinares, que tomam
conta deste corpo e se impulsionam, assim como a agua e o vento, a dangar com esses meninos
de forma imprecisa e livre.

As discussdes, até entdo, giraram em torno dos modos como o ativismo/artivismo das
artistas em questdo tensiona a possibilidade de descolonizacdo, propondo uma construcéo
anticolonial e contracolonial dentro da propria estrutura colonial. Sdo 0s modos de engajamento
propostos por ambas que me fazem pensar os caminhos possiveis para a educacdo. Uma
educacéo que direcione ao individuo a possibilidade de encontrar-se como sujeito frente aos
atravessamentos que se fazem presentes na subjetividade, mediante as formas de
assujeitamento e alteridade, que prevalecem diante das quebras ocorridas no processo de a¢ao
processo esse que nos permite refletir sobre o que estamos dispostos a fazer com esses meninos
da casa-grande.

Comeco a dialogar com o subjetivo e 0 educar como uma condi¢do formadora de
projecdo existencial e ética de producdo de vida. Pensar a educacdo como uma ferramenta

existencial permite esmiucar o mundo e libertar-se de suas sujeiras (Favero, 2022). E neste

9 A partir dessa enunciacdo faco uma mencéo ao pensamento lacaniano e o lugar simbélico que o psicanalista
apresentou como uma enunciacgdo de universalidade dirigida sobre uma gama de privilégios e particularidades
de um determinado sujeito ou grupo.
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lugar de libertacdo e liberdade que quero pensar o brincar como um modo de afirmacdo dos

nossos desejos e verdades. Assim, comego a brincar com 0s meninos, meninas e menines da
casa-grande esse brincar que possibilita modos de aprendizagem dentro dos c6digos morais e
éticos prevalentes a existéncia negra dissidente e as configuracdes que sdo determinadas a sua
carne.

A acdo de pensar a brincadeira j& é estabelecida por um modelo de pensamento no qual
esses meninos da casa-grande estdo sempre a ganhar, que na maioria dos casos é o ganho pelo
roubo. E a partir desse sentido que quero refletir o brincar como um modo de pensar o lugar de
responsabilidade que pode ser acionado a partir do que ¢ projetado neste capitulo como “birra
branca”: uma das ramificagdes do narcisismo branco e das formulagbes do pacto da
branquitude, que estrutura a Idgica de sempre buscar o ganho, mesmo na perda. Assim, vamos
costurando as brincadeiras propostas por Paulino e Mombaca como rotas de fuga, para nao
permitir a perda ja sabendo que essa € uma prerrogativa do mundo antinegro (Bento, 2002;
Gordon, 2008).

Para falar de brincar, gosto de pensar o sentido de responsabilidade como uma
possibilidade de engajamento conduzido e produzido pela poética e narrativa de Rosana
Paulino e Jota Mombaca, como ensinamentos ancestrais. E perceptivel que elas ndo estdo
usando os outros nem aquilo que é dos outros; além disso, sabem zelar pelo que é seu e, ao
mesmo tempo, cuidam com zelo daquilo que tém de mais precioso, mesmo com suas vidas em
risco. E por esse grau de engajamento que podemos pensar a articulagio de ambas na educago,
demonstrando, por meio de suas poéticas negras, movimentos de subversao e alteridade dentro
das politicas coloniais que assombram a branquitude e seu modo de auto-organizacéo. E por
meio desses assujeitamentos e dessas alteridades, que sdo compartilhados, e é a partir delas que
quero pensar como brincar com 0s meninos da casa-grande pode nos levar a formulacdo da
ideia de uma divida impagavel, um meio de afirmar que ha uma responsabilidade a ser
carregada.

As poéticas negras de Rosana Paulino (2018) e Jota Mombaga (2021) apoiam-se numa
leitura anticolonial e contracolonial, posicionando os sentidos de suas criagdes como uma
praxis afro-brasileira. Tal praxis coloca em questdo o lugar de nacdo, historicamente escrito
nos mais diversos espacgos institucionais, sejam eles educativos ou ndo. Pensando
especificamente o campo educacional como meio de construgdo dessas configuracdes,
percebemos a presenca de uma critica aos curriculos seja pelo modo de suas producbes

metodoldgicas, em que prevalece o modelo de estruturacdo colonial, seja pelo modelo de
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aprendizagem que estabelece uma historia Unica: a histéria dos meninos da casa-grande,

aqueles que estdo sempre a ganhar. Trata-se de uma praxis que nos langa a pensar uma outra
ideia de Brasil, ou um reposicionamento dos corpos que edificaram este pais corpos que
sustentam 0 mundo ao custo de sua carne negra. Essa sustentacdo, marcada por um movimento
de alteridade, vai estabelecendo os sentidos da vida negra sob outra perspectiva, entre o
contraste entre sonho e desejo, mediado por sentidos de cobranca e justica social (Nascimento,
2019)

Uma cobranca que nos é feita e que permite refletir sobre o lugar do mundo como
trauma na experiéncia negra. Trata-se de um posicionamento sobre nossa vivéncia que revela
uma forma de desapropriacdo existencial, colocando-nos em uma outra categoria de sujeito,
condicédo essa que, de alguma maneira, € reposicionada nas categorias educacionais por meio
das reivindicacBes que vamos produzindo. Para compreender esse lugar da vida negra,

trazemos o que Jota Mombaca (2021, p. 27-28) nos escreve:

Aquelas de nds cuja existéncia social é matizada pelo terror; aquelas de nds para quem
a paz nunca foi uma op¢do; aquelas de nos para quem a paz nunca foi uma opcao;
aquelas de noés que fomos feitas entre apocalipse, filhas do fim do mundo, herdeiras
malditas de uma guerra forjada contra e a revelia de nés: aquelas de nés cujas dores
confluem como rios a esconder-se na terra; aquelas de n6s que olhamos de perto a
rachadura do mundo, e nos recusamos a existir como se ele ndo tivesse quebrado: eles
virdo para nos matar, porque ndo sabem que somos imorriveis. Ndo sabem que nossas
vidas impossiveis se manifestam umas nas outras. Sim, eles nos despedacarao, porque
ndo sabem que, uma vez aos pedacos, nos nos espalhamos. Ndo como povo, mas
como peste: no cerne mesmo do mundo, e contra ele.

Sé&o nestes despedacos que nos manifestamos, ligados por modos de costura como efeito
de mobilizacao para seguir a vida. E nesses despedacos que vemos, em Jota Mombaca e Rosana
Paulino, a compreensdo de nossa condicdo de existéncia imorrivel. E nessa imorréncia que
negociamos com esses meninos da casa-branca, que incendiamos suas casas, suas bibliotecas.
Esse incéndio cria vida por meio de outra forma de linguagem no roubo e na adustdo da lingua
do colonizador que tecemos nesses caminhos novas formas de negocia¢do ao adentrar esses
espacos, sentar-se & mesa e tensionar o seu mundo.

S&0 esses meninos que estdo sempre a ganhar. S&o eles quem sabem fazer teorias. S&o
eles que ganham, mesmo se perdem. A gente perde, mesmo se ganha. E como se estivéssemos
longe de casa, sem casa, correndo, com medo. S0 esses meninos que reproduzem a nossa
inexisténcia pela linguagem. Essa inexisténcia, comungada no epistemicidio e no soterramento

da producéo, ou ainda comprada em uma ficgéo de adestragéo, serve para que possamos fazé-
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los ganhar (Carneiro, 2005; Mombaga, 2021). Esse ganho é promovido por um estilo

jornalistico que culmina em um antirracismo faturado, que se movimenta em prol da violéncia
convertida em arte. E nesse movimento que fazem torcer a nossa espinha dorsal, que “sdo eles
que morrem a gente, apesar do que a gente combinamos” (Mombaga, 2021, p. 29).

Nesta combinacdo de sobrevivéncia é que vamos criando formas de existéncia e de
mundanidade, demonstrando a barbérie e a cegueira branca que finge que os percal¢os da vida
negra ndo lhe pertencem. Assim, vemos tanto no pensamento mombaciano quanto no
pauliniano uma dimenséao de cobranca, uma divida impagavel, um lugar de subjugacao que nao
explora os verdadeiros sentidos da vida negra frente ao mundo antinegro. Trata-se de um modo
de acdo e responsabilizacdo que é imposto pela instancia educacional ao corpo negro, por meio
de suas acdes pedagdgicas (Wilderson, 2020; Hartman, 2020; Silva, 2024).

Ao mencionar o epistemicidio, quero ressalta-lo como uma forma de morte social
negra. Para além disso, trata-se de uma relacdo com a pedagogia da branquitude, que é
condicionada e validada pelo paradigma cientifico. Mais do que isso, € um modelo de
ordenacdo que beneficia 0 sujeito branco, seja por meio de aliangas sustentadas por um
antirracismo faturado, seja por criticas que nao se expressam em mudancas concretas em prol
da justica social, mas que acabam sendo benéficas ao sistema neoliberal, capitalista e racial de
estruturacdo. Para a compreensdo dessa dimensdo, reflito com mediacBes do pensamento
carneiriano e o lugar do epistemicidio como uma instancia facultada nas obras de Jota
Mombaca (2021) e Rosana Paulino (2011), pois ambas estdo a cobrar e responsabilizar o sujeito
colonial pelos lugares de subalternidade, exploracdo e desumanizacdo que sdo deflagrados
contra a vida negra.

Ao destacar os transitos de vida e refletir sobre o epistemicidio, vamos pensando nos
modelos de cobranca e nos dispositivos que séo realocados a vida negra, bem como nos
sentidos pedagogicos que desafiam o modelo de inscri¢do colonial. Esse modelo tangéncia, em
uma condicdo triangular, o formato e 0 movimento de pensar a existéncia negra dissidente.
Trata-se de uma existéncia que se dissipa entre modelos de vida e amplia a condi¢do impossivel
da fuga como uma forma de reconducdo da vida. Essa fuga expde a organizacdo das quebras
como fortalecimento de a¢des pedagdgicas contra uma matriz colonial que se redefine nas
faturacOes de lutas. Lutas essas que estdo a guerrear, financiando tanto a produgdo quanto a
morte da vida negra, seja ela contra ou a favor da vida.

E a partir desse emaranhado de direcbes que vou pensando 0 modo como vou me

aparecendo nas brincadeiras com esses meninos e meninas da casa-grande, com o cuidado de
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ndo ser iludido pelos seus brinquedos, que se tornam em mim suas tessituras epistemologicas

e suas partilhas. Ainda sob os ensinamentos das minhas ancestrais, aprendi que ndo se pode
brincar com o que é dos outros, pois aquilo ndo nos pertence. Essa pertenca, que ndo é minha,
pode ser exposta como roubo, e por isso vou me direcionando de olhos abertos aos processos
do que quero chamar de birra, que, pelo choro, acerta. Pois mesmo ao perder, estdo a ganhar.
E este ganhar exercita mais um roubo. E por essa conta incerta que vou planejando os caminhos
para tecer um modelo de educagéo que néo esteja a beneficiar nem um nem outro, mas que se
garanta em niveis de responsabilidade de um com o outro.

E diante desses transitos que vou ganhando a possibilidade de direcionar os modos de
pensar uma critica ao mundo antinegro e ao modo de alteridade que é posto pela poética e pelo
pensamento de ambas as autoras. Essa alteridade, posta pelo movimento de enfrentamento dos
atravessamentos das mulheres negras, que desafiam os fundamentos da ciéncia moderna,
reposicionando sua dimensao de vida sobre um outro paradigma ndo mais sob os efeitos de
uma dimensdo escravista (Paulino, 2011; Hartman 2020). Corpos que, mesmo atravessados
pelos transitos da vida, ainda sdo devedores dos seus ancestrais. O filho que esta na barriga, em
Assentamento e Assentamento n° 2 , delimita esses transitos. Ele é escrito agora como uma
reconfiguracdo para um possivel futuro, numa metafora do tempo como ainda uma
possibilidade de refagio, pois as raizes que saem do corpo ao Utero aterrado no chdo delimitam

os lugares de novas projecoes de vidas que tomamos por meio de novos modos de significagéo.

Figura IV - Assentamento N° 2 — 2013



83

Fonte: Museus de Arte Contemporanea da Universidade de S&o Paulo

Gosto de algo que vejo em Rosana Paulino (2011), principalmente quando penso em
como sua arte atravessa 0S espacos em que se encontra, mexendo na espinha dorsal do
colonialismo e da antinegritude como forma de devolver a humanidade ao povo negro. Uma
humanidade que n&o esta em busca, mas que, de alguma forma, passa a ser cobrada. E por esses
caminhos que a autora vem trazendo o termo negrodescedente como um efeito que realoca sua
condicdo de afrodescendente. Mas, sob o efeito de ser negra, o tornar-se negrodescedente passa
por uma dimensao politica de olhar para a mulher negra, a mae negra, a tia negra, as Marias-
velhas, as Marias-novas, as Carolinas. Mulheres que levantam suas casas, seus barracos, suas
vilas, seus becos gque sdo elas mesmas quem legitimam a sua humanidade. Que alimentam os
donos e os filhos da casa-grande. Que determinam que seus proprios filhos precisam ganhar
outros caminhos. Minha mae é uma dessas Marias, que pensa em seu sonho um outro sentido
de vida para esses filhos (Jesus, 1993; Paulino, 2011; Evaristo, 2017).
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Sdo caminhos abertos, mas que mantém as rotas de fuga estabelecidas como

movimentos para ndo se perder, pois quem brinca com 0s meninos da casa-grande sabe que
eles vencem mesmo perdendo. E por esse transito de fuga que ainda podemos gerir as nossas
saidas mediante o triunfo. Com isso, quero manifestar que o percurso da existéncia negra
dissidente se faz nesses transitos de fugitividade. Fugitividade que avanca sobre o0s espacos de
poder, que se lanca, mas conhece os caminhos das florestas. Pois é ainda sob os efeitos dos
encantamentos que somos levados em seguranca de volta para casa, mesmo quando nos
assustamos com o latido do cachorro, que ligeiro sente o calor do nosso corpo a correr. Mas,

lembrando: ndo é desta vez que vamos deixar vocés ganharem como sempre fazem.

5.1 - QUEM EDUCA O MUNDO ANTINEGRO?

O brincar é uma das bases fundamentais para pensar a aprendizagem. Assim, se
pensamos em brincar com o0s meninos da casa-grande, estamos realizando um exercicio
pedagdgico, pois, por meio das brincadeiras, estamos possibilitando um processo de
aprendizagem que nos leva a refletir sobre a birra branca desses meninos. E, assim,
questionamos: serd que podemos brincar com este mundo antinegro? O brincar, aqui, aparece
como uma forma de guerrilha e se aproxima das consideracdes que Luiz Rufino (2021, p. 49)
nos propoe:

Por que brincar? A brincadeira invoca um reposicionamento do ser via corpo,
memoria, afeto, comunidade, partilha e inacabamento de si. Brincar nédo ¢ apenas algo
reduzido a uma determinada experiéncia, mas uma libertacdo da regulacdo submetida
a esses aspectos que compdem o seu ato. Para um mundo que investe na dominacao
e alteracdo das formas de se usar o corpo, invocar a memoria, sentir o afeto, viver a
comunidade e tecer a partilha, a brincadeira como expresséo da liberdade do ser € um
ato de descolonizacéo.

Faco do brincar um efeito de quebra, estilhaco, costura, que evidencia a rigidez com
que o mundo colonial escreve sobre nossos corpos e nossas emog¢des (Mombagca, 2021). Esse
brincar também devolve o lugar da vida fora de um tempo acelerado, mas que, aqui, utilizamos
como uma forma de guerrilha para pensar o0 mundo antinegro e 0 modo como nos fazemos
presentes nele. Mesmo perdendo, continuamos brincando. Mas agora utilizamos nossa
brincadeira para expressar o lugar de pacto e narcisismo delimitados por vocés, sob a estrutura
de uma subjetividade transparente, bem como de uma noc¢éo de universaliza¢ao a ser seguida
e guiada (Silva, 2022).
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O mundo é o reforco de uma ideia de mundo, de ser, de sujeito, de ontologia, de

linguagem uma ideia que busca renegar tudo o que € do negro. Conforme propde Fanon (2008),
0 negro é uma criagdo do branco, pois o mundo antinegro é, em si, uma relacéo de exterminio
operada pelo branco. No entanto, esse mundo néo se sustenta apenas em uma dimensao trans-
temporal que possa ser interrompida, ele agencia uma ideia de morte social. Como assim? Se
pensarmos 0 negro como uma criagao do branco, percebemos que essa construgéo opera como
forma de subalternizacdo e desumanizacdo de existéncias africanas que passam a ser negras.
Esse “negro” ¢ preenchido por mitos e fabulacdes desconectadas do estatuto de humanidade
(Souza, 2021). Esse mesmo estatuto delimita os resquicios do polo moderno-colonial que
gerencia os processos de subjetivacdo e que estrutura as formas sociais e culturais do sujeito.

S&o nas extensdes desses mitos que vamos interrogando os modos de ordenamento
colonial que delimitou a experiéncia mundana a sua relacdo com a antinegritude. Mas, para
chegar a compreensdo dessa relacdo, € necessario pensar como, sobre aqueles que sdo
considerados negros, prevalece um outro sentido do que seja ser negro. Se 0 negro passa a ser
concebido como um ser inferior, refor¢ando seu ndo lugar dentro do enquadramento da propria
branquitude, seu reposicionamento se da no exercicio de reconstrucdo existencial. Uma
reconstrucdo que delimita para si uma realocacdo de sua ideia de mundo e uma contraposicao
ativa aos mundos de fundamentacéo criados sob uma ordem branca (Andrade, 2023; Souza,
2021)

Ao pensar em um outro sentido para 0 negro, expressamos o modo como esse lugar
paradigmatico constroi a experiéncia negra em escala global e, em particular, em sua dimensao
brasileira. O negro torna-se uma abjecdo a ser destruida (Mbembe, 2018; Nascimento, 2019).
Essas reflexfes descrevem como se deu a construgdo da sociedade brasileira, expressa nas
narrativas do diario das favelas, na vida sofrida de Maria-velha, e que hoje nos faz questionar
a desumanizacdo presente nos olhos de Maria-nova. Ao pensar a favela como um grande
mucambo, um quilombo, uma casa distante da casa-grande, revelamos que aqueles que ainda
se consideram senhores podem ir até 14, destruir e expulsar porque ainda acreditam que nos
Ihes pertencemos (Evaristo, 2017).

Vemos, pelas lentes de Rosana Paulino e Jota Mombaga, este mundo antinegro um
mundo que, como um vampiro, bebe da carne negra numa construcéo sadica. Aqueles olhos
que adentram as galerias ndo dao conta da quantidade de pessoas africanas escravizadas. Ali,
todos carregam o sangue de um ancestral submetido a uma situacdo de zoomorfizagéo,

coisificagdo, de ser visto como animal. E assim que percebemos os efeitos da violéncia, quando



86
Mombaca (2021) destaca 0 modo como a existéncia branca ainda olha para a existéncia negra.

Ele narra esse mundo como trauma, um mundo que ndo suporta a existéncia negra, mas que se
alimenta dela como exercicio de manutencdo de si mesmo, mediado pelo regime da fala e do
acesso. Mombaca (2021, p. 37) expressa esse mecanismo de relacdo que a branquitude vai

estabelecendo da seguinte forma:

Se por um lado essa ferramenta aparece como parte de um escopo critico antirracista
e anticolonial contemporaneo, cujo sentido é o de abrir espaco para formas de
enunciacdo historicamente desautorizadas pelo regimes de falas e escuta da
supremacia branca e do eutrocentrismo; por outro, hd também uma critica
tendencialmente branca que insiste em identificar as ativa¢fes desse conceito a
pratica de censura, na medida em que os artivismos do lugar de fala supostamente
desautorizam certos corpos (nomeadamente os brancos, cisgéneros, heterossexuais
etc.) a falar.

Essa critica expressa por Mombaca (2021) estabelece também os modelos pelos quais
a branquitude tende a pensar os espacos de acesso. Ela ndo estd distante do contexto
educacional, pois as mesmas censuras que recaem sobre a falam do sujeito branco que acredita
ndo poder falar permeiam os corpos institucionais educativos. E como se esse sujeito se
colocasse como alguém que sabe mais do que aqueles que, a trancos e barrancos, buscam
pensar outros modelos de existéncia e aprendizagem. Esse cenario remete ao que Beatriz
Nascimento (2018) narra, ao relatar o momento em que um sujeito branco afirmou ser “mais
negro” do que ela, por conta da pesquisa que realizava com a comunidade afro-brasileira. Esse
exemplo revela, mais uma vez, 0 movimento de apropriacdo por parte da branquitude de lugares
que ndo lhe cabem, e a recusa em assumir responsabilidade pelos poderes que detém. A questao
central ndo € o impedimento da fala, mas o fato de que o questionamento da branquitude parte
de dentro, a partir dos seus préprios lugares de poder.

O poder entra como categoria central para pensar 0 mundo antinegro, pois a negagéao
do mundo ao negro esta relacionada a uma estrutura de posicionamento do poder branco. O
poder, em si, ndo tem cor, mas, nas categorias modernas estabelecidas, esse poder delimita uma
condicdo de racializagcdo que reflete o que Sueli Carneiro (2005) escreve, para além do
epistemicidio, operam critérios de um dispositivo de racialidade que determinam os lugares da
morte e da vida negra dentro da condicdo colonial. Trata-se de um lugar que delimita quem
fala e quem ouve, quem vive e quem morre. Nesse exercicio de pensar um outro sentido dentro

do contexto de emissao do poder, Rosana Paulino (2011) e Jota Mombaca (2021) propdem, em
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suas poéticas, uma reflexdo sobre como os sentidos do regime da fala, enquanto eixo de poder,

tém delimitado outras condicdes ontoldgicas e epistemoldgicas.

Se estamos a pensar a relagdo que tanto Mombaca (2021) quanto Paulino (2011)
apresentam como uma estrutura de responsabilizacdo, mediada por suas poéticas e narrativas,
percebemos que esse movimento proposto por ambas tende a ser constantemente alvo do
colonialismo e do que o pensamento mombaciano j& delimitou como capitalismo racial. Trata-
se de uma légica que, mais uma vez, configura-se dentro do modelo ideoldgico da inclusdo um
modelo de controle e de ganho sobre a vida negra no qual a narrativa da morte é a mesma
narrativa para a vida. De certo modo, a politica da fala opera nos dois sentidos, pois as criticas
propostas pela branquitude ao mundo antinegro ainda ndo imprimem qualquer marca na
espinha dorsal do racismo e da branquitude em si. Seus modos de valida¢do continuam sendo
benéficos a si mesmos. E nesse contexto que refletimos sobre 0 modo como Mombagca (2021,

p. 38) escreve:

S4o as relagdes intimas, os principios de seguridade social e subjetiva, as dindmicas
de interacdo uns com os outros e com 0 mundo, enfim, toda serie de gestos, circuitos
e processos que dao textura a vida branca como norma social que deve ser postas em
xeque pelas aliangas branca.

Sédo essas as relacdes que ambas autoras estdo a tensionar. Mesmo que Rosana Paulino
produza uma poética centrada na figura da mulher negra, sua arte responsabiliza os sujeitos
que colocam essa mulher no lugar da desumanizacéo e da subalternidade. E nesse ponto que o
pensamento mombagciano deseja chegar. Pér em xeque como as vidas brancas mesmo quando
situadas em modos de alianca tendem a ser beneficiadas pelas politicas coloniais. Dai a
necessidade de uma reinscricdo ética que se relacione com os modos de projecdo que a vida
negra dissidente esta a afirmar. Para isso, Mombaca (2021) mais uma vez nos conduz a reflexao
sobre esse lugar de projecédo da vida. 1sso exige que o modelo de vida branca se reposicione
frente aos sentidos do seu préprio mundo, um mundo que é antinegro. E, ao pensarmos a
educacéo, essa reposicdo da vida também precisa ser gerida por esse campo, para que, assim,
as relacdes que estruturam o sistema educacional estejam, de fato, orientadas por principios de
justica social.

Para uma reconducéo do sentido de mundo, é necessario que um trabalho feito pela vida

branca seja efetivamente gerido. Esse trabalho, reposicionado sobre um limbo de condicGes
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histdricas, politicas e existenciais, s6 podera ser valido se estiver sustentado por um sentido

permanente de uma divida impagavel de uma cobranca da branquitude consigo mesma:

O trabalho politico dessas pessoas deve, necessariamente, operar conforme um certo
programa negativo, em que desaprender, desfazer, calar e boicotar deixam de ser
mecanismo acionados contras pessoas negras dissidentes em geral para converte-se
numa espécie de ética autodestrutiva da qual o trabalho de alianca branca depende
(Mombaga, 2021. p. 39).

E por essa reconfiguracao do trabalho e por esse acionamento de repensar 0 modo como
a vida negra é vista, dentro e fora dos espacos educacionais, que vamos refletindo sobre como
as relacGes e os sentidos produzidos no campo educacional também vao sendo estabelecidos.
Se a leitura feita sobre 0 mundo da arte também pode ser uma inscricdo possivel ao mundo
educacional que também pertence a arte, entdo é preciso reconhecer que 0 mesmo mecanismo
do pacto da branquitude prevalece nesses espagos. 1sso se expressa tanto entre estudantes e
docentes que ali estdo, como também por meio de formas de antirracismo faturado, inscritas
numa falsa ideia de inclusdo e igualdade. No entanto, tais formas seguem os mesmos codigos
morais e éticos coloniais em suas narrativas ontoepistémicas, pois o paradigma cientifico
convocado pelo sujeito branco ndo contempla vozes subalternas.

Entdo, ao perguntar quem educa o mundo antinegro, estou a tensionar quais Sao as
devolutivas que o sistema educacional tem construido tanto para a continuidade da vida negra
quanto para a inscricdo de processos de exploracdo dessa mesma vida. A necessidade desse
argumento nos leva a pensar como o processo educacional esta em disputa seja pelo movimento
antirracista, seja pelo movimento que orbita em torno da branquitude. Se pensarmos nas
configurac@es institucionais, sejam nas universidades ou nas escolas de ensino fundamental e
médio, os mecanismos de antinegritude continuam a compor o corpo educacional. Isso se
expressa tanto na negacdo da propria negritude quanto na supervalorizacdo da ideia de
humanidade que sustenta a centralidade da branquitude em seus paradigmas cientificos e
epistemoldgicos.

E importante destacar como, ainda hoje, persiste uma ideia atrasada sobre o que é ser
negro empreendida por um imginario colonial. Para além disso, observa-se o reforco de préticas
que tratam toda denudncia de racismo, homofobia, transfobia e machismo como vitimizacao
(Megg, 2017) . Esse contexto nédo esta desassociado do campo da educacdo, pois a reproducao
do que ocorre em seu ambiente é reflexo direto da nossa sociedade civil. E nesse engodo que

seguimos pensando e questionando uma sociedade que adentra e se mantém nos espacos
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educativos com as mesmas praticas desiguais, discriminatorias e preconceituosas praticas que

culminam no racismo e em todas as outras formas de violéncia.

Ao pensarmos que, apds mais de quinhentos anos de escraviddo, o Brasil ainda ndo
reconhece sua propria histdria e que 0s paises responsaveis por esses processos nunca foram
devidamente culpabilizados, percebemos como as conquistas negras tém sido estruturadas
como paliativos para conter a raiva, convertendo-a em um modo de engajamento. E seguindo
essa mesma logica que passamos a refletir, ainda mais, sobre o contexto que se amplia no
cotidiano, quando vemos que a vida negra dissidente continua a percorrer um caminho cativo
(Silva, 2024). Um caminho que imp0e a existéncia negra uma reconfiguracao dos sistemas de
trabalho e ensino. Se antes era negado ao negro o direito de aprender a ler, hoje esses mesmos
sistemas delimitam a leitura como mais uma ferramenta de exploragdo. Quero destacar isso
porque o processo conduzido pelo capital ainda delimita uma esfera profunda de exploracdo da
carne negra, sustentada pelos mesmos parametros que regiam a l6gica da prerrogativa colonial.

A prerrogativa colonial continua a agenciar o funcionamento da nossa nogao de mundo,
e, dentro do processo educacional, essa légica permanece operando na mesma relacdo
estrutural. Ao mesmo tempo em que ha a insercdo de jovens negros nas instituicdes de ensino,
esses mesmos estudantes estdo sendo sistematicamente expulsos. Trata-se de uma expulsdo que
se manifesta por meio da construcdo estrutural de uma condicdo social e cultural que nédo
reconhece os efeitos e complexidades de vidas maltiplas vidas negras que sdo vistas como
potentes justamente por enfrentarem diversos niveis de dificuldade para acessar esses espacos,
quase sempre com a promessa de um suposto melhoramento de vida. No entanto, esse acesso
passa a representar, hoje, uma forma de faturamento simbolico ou de esgotamento das nossas
lutas.

Ao formular a ideia de um antirracismo faturado, estou refletindo sobre como a nossa
luta tem sido agenciada pelo capital. A violéncia deixa de causar apavoramento e torna-se
apenas mais uma noticia comum, sobre a qual algum influence ira tecer analises em suas redes
sociais monetizadas criando, assim, uma especie de sadismo racial. Um sadismo que se
expande sob a l6gica da faturacio da morte social negra. E nesse lugar de critica ao capitalismo
racial que a educacgéo precisa tensionar. Ao pontuar a ideia de um capitalismo atravessado por
um substrato racial, compreendemos que o processo capitalista se confunde com o préprio
processo racista que desencadeia 0 mundo antinegro. Um mundo que lucra com a vida negra,

seja em vida ou em morte, tecendo suas normativas de credito de vida e crédito de morte. Esse
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mesmo sistema € 0 que determina, a este espaco social, o lugar do sucateamento e do

esgotamento da vida seja ela viva ou declaradamente morta (Moten e Harney, 2024).

E perceptivel afirmar que estamos diante de uma relagdo dificil de ser pensada pela
educacdo, pois, sob o aparato de uma logica neoliberal, a educacao ainda é vista como uma
possibilidade paradigmatica de mudanca para a vida negra. Ensina-se que conseguiremos sair
dos nossos becos, dos nossos quartos de despejo, para morar em condominios; que devemos
ficar satisfeitos com conquistas que dizem respeito a direitos basicos, mas que foram
transformadas em simbolos de uma vida estdvel. No entanto, essa analise revela mais uma
construcdo do pensamento critico: a educacao, ao invés de tensionar a ordem vigente, muitas
vezes opera como um mecanismo de readequacdo e manutencdo do capitalismo racial. E é
justamente por isso que precisamos, com urgéncia, aplicar um enfrentamento radical e
anticolonial a essa ldgica.

Ao pensarmos na readequacdo que o campo da educagdo promove, é necessario refletir
sobre como suas relacdes podem, de fato, beneficiar mudangas sociais. Vemos que seus
modelos de articulagdo operam como peneiras tentando tampar o sol. Mesmo quando
conseguimos adentrar os espagos de poder branco, é fundamental que saibamos construir
caminhos de fuga. Pois, trata-se de uma estratégia de enfraguecimento do capitalismo racial e
de abertura para aqueles que ainda virdo. Essa condi¢do se aproxima do que propomos ao falar
de pedagogia acuirlombada: uma estrutura pedagogica de organizagdo negra dissidente, que se
exercita a partir de uma formulacdo critica voltada a justica social. Que aponta caminhos para
uma educacdo que posicione a transformacdo da realidade ndo como efeito paliativo ou
contratual, mas como cobranca da divida impagavel — uma condicdo de responsabilidade
histdrica, redefinida no espaco-tempo da existéncia negra. Pois a combustdo dessa acédo € a
nossa raiva, que se mantém em trabalho, mesmo quando adormecida.

E por meio de uma pedagogia acuirlombada que podemos tensionar o mundo antinegro
e seus cOdigos éticos seja por um movimento de redistribuicdo dos sentidos da violéncia, seja
pelos instrumentos de cobranca que vamos criando, dia apés dia, nos efeitos de construir, nas
quebras, novas formas de estilhagcamento (Mombaga, 2021). Esses movimentos de estilhaco se
constituem como comunidades que se posicionam em uma configuracdo de organizacao
autdbnoma, na criacdo de quilombos/cuirlombos como formas de expanséo e desenvolvimento
de acionamentos para a reconfiguracdo da vida. Esses espacos nos servem para pensar 0O

movimento que estamos tensionando dentro da educacdo, em direcdo a uma configuracao
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curricular outra, a partir de um assento epistemoldgico insurgente, que nos possibilite

transformar.

Assim, me posicionei a pensar uma pedagogia acuirlombada a partir do que é
tensionado por Rosana Paulino e Jota Mombaca. Essa critica, seja por meio de suas narrativas
ou poéticas, é elaborada com o intuito de colocar o0 mundo antinegro sob o efeito da destruicéo.
Ela se localiza tanto no modo de fazer e na construcdo estética do trabalho de Paulino quanto
no efeito motor das narrativas anticoloniais propostas pelo pensamento mombaciano que busca
fazer com que pessoas brancas passem a se cobrar e, de algum modo, redirecionem a propria
infraestrutura mundana da vida branca. A pedagogia acuirlombada torna-se, entdo, um efeito
de demolicdo do mundo que conhecemos. E isso que Mombaga (2021, p. 41) apresenta ao

indicar como a vida negra tem tensionado:

Todos que atravessamos esses circuitos, como artistas, curadoras, criticas, escritoras
e agitadoras negras somos desmembradas por essas contradi¢do, e em alguma medida
nosso trabalho tem sido o de ocupar e demolir, num movimento, habitando os escuros
do mundo da supremacia branca para entdo estuda-los e adivinhar brechas, bordas,
gatilhos, campos de explosdo e implosao, linhas de fuga e moonlights para outra
terras. Mas nédo quero que essa forma de narrar faca o processo parecer menos denso,
porque materialmente o que esse trabalho engendra , como efeito de sujeicdo negra,
tem também custos somatico politicos brutais.

Neste contexto de sujeicdo negra e dos custos impostos pelas politicas brutais
configuradas e mantidas pelos pactos da branquitude, aciono a pedagogia acuirlombada como
um efeito de colocar em crise os modelos sociais e culturais edificados cotidianamente.
Modelos que pensam a existéncia da vida negra dissidente sob o engodo do valor que pode ser
faturado desses corpos que estejam vivos ou mortos. Como escreve Mombagca (2021, p. 44):
“os procedimentos extrativistas, seja cognitivo, simbdlico, projetam o lugar de poder e
centralizagdo das pessoas brancas, e negras sempre nos sentidos das margens”. Percebemos,
assim, o mesmo efeito operando dentro da academia e em suas construgdes curriculares.
Mesmo com os discursos de avanco em direcdo a decolonizagdo, continuam sendo sujeitos
brancos, cis e heterossexuais 0s que ocupam a centralidade desses processos. Esta afirmacao
pode soar reativa, mas € a realidade que se expressa nos curriculos e nas ementas ainda a serem
preenchidas por educadores que afirmam estar construindo espagos educacionais possiveis para
a nossa existéncia. A monocultura da plantagédo ainda serve aqueles que detém o privilégio de
falar sobre 0 negro. Entre o antirracismo faturado e a fantasia de uma boa recompensa a vida

negra, séo eles que ganham suas cartas brancas.
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5.2 - QUEM GANHA, QUEM PERDE, ANTIRRACISMO FATURADO

Ao brincar com 0s meninos da casa-grande e demonstrar 0 mundo que 0s tem, quero
salientar que esse mundo nos faz perder mesmo quando ganhamos. Mas, por direcionamentos
diferentes e difusos, temos construido rotas de fuga que nos possibilitam alcancar outro estagio
de desenvolvimento, frente aos modelos coloniais e suas instancias. Sob uma condi¢do que
marca o valor da existéncia negra, é preciso compreender que, para pensar em ganhar, é
necessario caminhar por terrenos asperos, por lugares escuros, onde a luz nao aparece, onde o
som provoca medo, e onde as trocas e caminhadas precisam acontecer ao anoitecer e 0
descanso durante o dia surge como um reftigio da pele diante da noite. E nesse caminhar que
estamos a guerrear. Pois, a0 nos tornarmos insubmissos e insubmissas, assumimos a guerra
como um anuncio do que esta por vir e do que ainda vai acontecer.

Quero parafrasear o que Beatriz Nascimento (2018) nos aponta ao afirmar que o
dominador €&, por vezes, meio ingénuo. E a partir desse lugar de ingenuidade que penso 0 modo
de brincar como forma de expor como 0 antirracismo proposto pela branquitude opera, em
grande parte, como uma estratégia de faturamento. Assim como nos alerta Jota Mombaca
(2021), ndo é porque pessoas brancas aprenderam a linguagem do antirracismo que deixaram
de ser racistas. E por essas vias que observamos seus ganhos lucros simbdlicos e estruturais
que se alimentam das suas proprias birras. De alguma forma, esses sujeitos compreendem sua
condicdo subjetiva e mundana como alicerce que sustenta os efeitos de um sistema que 0s
coloca como parametro dos critérios de verdade.

Ao pensar o antirracismo faturado, quero refletir sobre essa forma de antirracismo como
uma dimensao critica que é fecundada pela pedagogia acuirlombada e que segmenta os efeitos
e os direcionamentos da divida impagavel. Para essa compreensdo, proponho uma analise da
ideia de valor delimitada na educacdo por um modelo de capitaliza¢do. E nesse contexto que o
antirracismo faturado reposiciona a branquitude sob outro paradigma ainda orientado pela
l6gica do ganho, e ndo da perda. E necessario destacar que, ao falar de branquitude, ndo estou
propondo uma cisdo entre sujeitos brancos e negros, mas sim uma critica ao modelo de
dominacdo racial que se mostra de forma clarividente no campo educacional. Trata-se de uma
estrutura social e cultural que promove o ganho simbolico e institucional sobre a representacdo
da vida negra.

O que desejo delimitar com o conceito de antirracismo faturado sdo as coordenadas de

uma apropriacao feita pela branquitude, marcada por uma projecdo desleal. Isso aparece
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claramente no exemplo descrito por Jota Mombaca (2021), ao analisar os espagos de arte e as

dindmicas de legitimidade da fala, onde opera uma arquitetura do poder centrada na consciéncia
das pessoas brancas. Essa arquitetura perpetua o mesmo funcionamento mundano da
dominacdo, como um movimento de rotacdo em torno do que ja foi feito mas agora
reposicionando o espaco e o tempo, em que, na politica do lugar de fala, compram-se pessoas
negras ou permitem que estas concedam liberdade para que os brancos falem. No entanto, essa
ndo é uma questdo que exija tantos exemplos. Basta observar que, ainda hoje, mesmo nas areas
consideradas mais progressistas modelo de branqueamento tangencia e controla o corpo negro.

O ganho quase sempre é posicionado dentro de uma narrativa colonial, capitalista e
racial. Ao perceber que, ao ganhar, estamos, na verdade, perdendo, entendemos que, na
dimensdo do tempo que nos resta enquanto sujeites negres dissidentes, seguimos em perda
continua. O que desejo manifestar é que a educacdo, embora seja um espaco de producdo de
alteridade, também se torna um espaco onde essa alteridade ndo se constroi. Como refletido
em paginas anteriores, da mesma forma que a educacdo se propde a humanizar, ela também
desumaniza. Essa desumanizagdo ocorre tanto de forma visivel quanto invisivel, atravessando
a percepcao da consciéncia, do inconsciente, e até mesmo se expressando em processos de
violéncia fisica.

Rosana Paulino (2018) escreve sobre os nossos olhos em cores, fotografias, linhas e
fitas os ganhos coloniais. E o que vemos em obras como Paredes de Memdria, Assentamento,
Atlantico Vermelho. Inevitavelmente, somos levados a observar que, mesmo dentro daqueles
espacos de arte que ndo buscam apenas uma ideia de arte como aprimoramento do belo, mas
como confronto, estamos, a0 mesmo tempo, ganhando e perdendo. Ganhamos ndo porque
estamos a ocupar, mas porque estamos a dialogar com uma arquitetura colonial, racista,
machista, antinegra, antilgbtfobica, cis e heteronormativa mesmo que isso esteja nos custando
a vida. Perdemos porque, nesse processo de engajamento, estamos nos responsabilizando por
uma dimensdo de liberdade que, em parte, nos adoece mais do que nos liberta. Ou que, por
vezes, nos paralisa no meio do caminho, como aconteceu com Eduardo Oliveira de Oliveira®®.

Esse adoecimento vem na forma de estar sempre perdendo. Mesmo quando nos
colocam diante de uma enorme parede de patuas onde se estampam rostos negros, conseguimos

pensar ndo apenas em uma ressignificagdo das nossas raizes - raizes que talvez tenham sido

10 Beatriz Nascimento (2018) destaca seu carinho por Oliveira e Oliveira como um importante pesquisador negro
Brasileiro que mediante o racismo acabou entrando em processo de adoecimento mental sem fim tirando a sua
prépria vida.
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delimitadas como propriedade colonial por algum colono, mas também em como esses rostos

podem significar a morte negra de jovens negros, colocados como abjecdo no lugar da vida.
Essa vida, por sua vez, define a existéncia desertora das manifestagfes de morte que ocorrem
nos becos, nas favelas, em seus quartos de despejo. Ainda assim, de alguma forma, essa Parede
de Memoria expressa sonhos. Sonhos que nos permitem imaginar uma raiz que liga e estabelece
um presente possivel, liberto das armadilhas coloniais. Percebo que ainda é bom viver. Fabular.
Porque a vida ainda tem que ser vivida ou melhor, estamos nos humanizando.

E nesses caminhos que vou pensando o ganhar e o perder, assim como os efeitos que
esse ganho produz ao brincar com 0s meninos da casa-grande. Refletir sobre isso € também
pensar na possibilidade de perda e de ganho ao tentar educar o0 mundo antinegro, e, para além
disso, nas relagdes que se instauram ao discutir o antirracismo faturado. Esse antirracismo que
transforma nossa vida negra em dinheiro seja pelo ganho, seja pela perda, que ocorre dia apds
dia. Seja 0 negro gque alcanca grande sucesso em uma obra que recebe prémios nacionais ou
internacionais, seja aquele que foi assassinado violentamente pela policia e que se torna
manchete nos telejornais, impulsionando indices de audiéncia que determinam o valor
financeiro gerado por essas vidas seja na ascensao, seja na morte.

A nocdo de um antirracismo faturado ganha, em parte, definicdo. Mas € necessario
refletir sobre como esse antirracismo faturado chega a educacao e como condiciona um modelo
de capitalizacdo racial das nossas vidas. O primeiro direcionamento desse antirracismo é a
centralizagdo do roubo intelectual. Um roubo que se manifesta de maneira sutil, mas que
impacta diretamente na validade dos corpos que estdo produzindo conhecimento, a0 mesmo
tempo em que transfere a honraria e o prestigio intelectual para sujeitos legitimados pela
estrutura colonial do saber. Aqui manifesto minha critica a muitos autores renomados, como
Boaventura de Sousa Santos, que propde uma mudanca paradigmatica na construcdo do
pensamento buscando deslocar o eixo do Norte global. No entanto, sua propria condicao
enguanto homem branco, cis, heterossexual e acusado de assédio, reposiciona a centralidade
da escuta e da fala, mesmo quando pretende descentraliza-las. Antes mesmo dessa proposta,
vozes negras, como a de Lélia Gonzalez (2021), ja reposicionavam o eixo epistémico ao cunhar
o0 conceito de amefricanidade, uma chave tedrica e politica forjada na experiéncia da mulher
negra latino-americana.

N&o tenho preocupacbes em definir, de forma fechada, o que seja o antirracismo
faturado, pois compreendo que essa dimensdo estara sempre em atualizagcdo, assim como o

préprio sistema capitalista que a sustenta. O que desejo manifestar sdo as demarcagdes desse
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antirracismo no campo da educacao, especialmente aquele que advém do processo continuo de

roubo intelectual. Com isso, reafirmo o lugar do epistemicidio praticado contra o pensamento
de sujeites negres que estdo produzindo saberes e tensionando as estruturas do conhecimento.
Da mesma forma, questiono a beneficiacdo midiatica de certos avancos simbolicos,
frequentemente celebrados em forma de regulamentos e politicas pablicas, mas que, na prética,

permanecem mais distantes do que proximos da nossa real emancipacao.

5.3 - BRINCAR COM ELES SEM ESQUECER DE ONDE VEM.

Ao apontar os sentidos do antirracismo faturado, muitas questdes atravessam a
condicdo de entrosamento entre as dimensdes que surgem e se revelam diante do que esta
dissertacdo propde. E a partir do modelo critico proposto por Rosana Paulino e Jota Mombagca
gue nos tornamos capazes de pensar 0 modo de vida que esta sendo gestado e como o brincar
com as nossas vidas tem se transformado em um dispositivo de esquecimento sobre de onde
viemos.

Na parede da memoria apresentada por Paulino (1994/2015), diversas afetacGes podem
ser elaboradas no processo de leitura daquela tela. Podemos dizer que essa obra, por si, retrata
tanto um passado grandioso e vitorioso da vida negra quanto um lugar de tristeza e dor. Trata-
se de uma parede de memoria. A memoria é uma dimensdo fundamental para qualquer sujeito.
Contudo, durante um longo periodo histérico, a meméria da populacdo negra foi submetida a
um processo de obliteracdo um apagamento sistematico de sua identidade, como estratégia
social e cultural de desumanizagédo. Esse processo deve ser compreendido como expressao
direta da antinegritude (Nascimento, 2019).

Figura V — Parede da Memoria - 1994
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Fonte Rosana Paullno

Essa obliteracdo opera como uma dimensdo de branqueamento e embranquecimento,
atuando como um formulador social e cultural do apagamento negro (Bento, 2002). E por essa
via de pensar outras memorias que somos afetados pelo duplo movimento proposto na arte de
Rosana Paulino. Mais do que tensionar o passado, sua obra nos direciona a criar novas paredes
de memoria, a partir de outras vozes - vozes que se comprometem com uma condi¢do central,
ndo esquecer de onde viemos. Esse ndo-esquecimento é o que liga as Paredes de Memoria ao
Assentamento. E o fio da vida que desce pelas pernas daquelus que gestam, e que, de algum
modo, ja foi marcado por um Utero inscrito no lugar da subjugacgéo diante da cor (Paulino,
2018).

O ndo-esquecimento sobre quem somos é um dos modos mais potentes que as Parede
da Memoria nos oferecem para pensar uma educa¢do comprometida com um modelo que
sustenta os sentidos de justica social. De algum modo, trata-se de uma educacgdo que esteja
construindo praticas antirracistas, apoiadas em dimensdes étnico-raciais e na plena consciéncia
tanto da estrutura consciente quanto inconsciente do racismo e de outros processos de violéncia
que tém como alvo a existéncia negra e seu exterminio. Essa € a condi¢do que estamos
negociando: a possibilidade de um ordenamento das nossas existéncias enquanto categoria de
sobrevivéncia e permanéncia.

Gostaria muito que as nossas narrativas pudessem ser direcionadas a condicdo da vida.
Mas, infelizmente, o que tem cabido as nossas existéncias negras e dissidentes é a
sobrevivéncia. Entretanto, mesmo nesse lugar de troncos e barrancos, ainda sustentamos a vida

como possibilidade como um modo de romper com as narrativas que subjugam nossos corpos
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e apagamentos historicos. Aqui, desejo pensar a educacdo como uma possibilidade de produzir

vida, mesmo sabendo que, tantas vezes, ela também produz morte. Talvez esse seja um dos
problemas que precisaremos voltar a formular: afinal, o que é educagdo? De algum modo, as
coisas estdo perdendo sentidos €, a0 mesmo tempo, outras estdo ganhando novos significados.
No entanto, € preciso perceber como a precariedade da vida tem se tornado cada vez mais
insustentavel, e isso exige que reconfiguram nossos modos de existir, de resistir e de imaginar.
Se existe alguma maneira de criar memarias, é lutando por elas. E assim que
percebemos 0 modo de producéo que somos forcados a gestar. E na busca por gestar memorias
que Rosana Paulino (2011) quer nos afetar. Essas memorias precisam atravessar o tempo,
produzir quebras, sentir o estilhacar de verdades sendo demolidas. Verdades que, sem validade,
configuram um modo de ler o outro como alguém separado, distanciado, e ndo a partir de um
sentido de afetabilidade (Silva, 2024). Esse modo de leitura configura, para o modelo de vida
moderno, um ordenamento de superioridade que, ainda hoje, determina nos critérios
ontoepistémicos a vida e a liberdade como condigdes incompativeis com a existéncia negra.
Brincar com 0s meninos da casa-grande € um percurso que exige muita precaucado, pois
n&o sabemos se eles sdo ou ndo nossos aliados. E na medida das aliangas que vamos negociando
nossas vidas. Nessa negrociagdo!! , exigimos de volta nossas linguas, com as quais
consagramos com nossos estilhacos este mundo imundo. Assumimos, assim, uma dimensdo
proletaria do saber, como modelo subversivo as praticas coloniais supervalorizadas nos
processos de ensino e aprendizagem. Brincar com eles, sem esquecer de onde viemos, é lancar
a responsabilidade da nossa vida no resguardo das nossas memorias - memaorias de quem somos
e, de algum modo, reposicionar, aquele com quem falamos, o seu proprio lugar de

responsabilidade.

1 Fago uma mengio a performance “Negrociac¢do: Minha lingua estd em sua boca e eu a quero de volta” do artista
visual Yhuri Cruz que nos ajuda a refletir o lugar de reposicdo de humanidade a corpos de pessoas africanas
escravizadas que se assemelha ao que é proposto pela Saidiya Hartman com a Vénus em Dois atos (2020)



98
6 - ESCREVER EM OUTROS QUARTOS DE DESPEJO

Na secdo trés, “Outros quartos de despejo”, resgatei memorias que pudessem ser
associadas ao que Carolina Maria de Jesus ja dizia em 1960, quando publicou seu livro pela
primeira vez. Ao me deparar com os escritos de Carolina, nunca havia lido nada que pudesse
ser tdo real quanto o que meus olhos ja tinham visto. Fugia de tudo o que havia aprendido na
escola. N&o se parecia com os grandes cléssicos da literatura brasileira: José de Alencar, Aluisio
Azevedo, Bernardo Guimardes. Nem mesmo Lima Barreto, Méario de Andrade e Jodo Cabral
de Melo Neto, por quem criei alguma afeicdo ao que escreveram, foram capazes de causar o
que Carolina causou em mim. Ela me arrancou lagrimas. Carolina me fazia lembrar da minha
mde, tias, madrinhas, vizinhas. A Unica diferenca era o territdrio dessas vidas. Mas sua narrativa
produzia em mim algo que eu achava que sé meus olhos podiam sentir.

As palavras sempre tém muito a dizer, e a literatura, de alguma forma, pode dar vida a
uma vida morta, um lugar de vivo-morto que € a existéncia negra. A literatura torna-se um
meio de reimaginar outros sentidos de vida, de abrigar nossos sonhos de volta para casa ou nos
ajudar a fugir de casas que ndo sdo nossas. Agora retomo a esses outros quartos de despejo que
desembocam em becos de memorias, 0s quais revelam ainda mais o modo como as vidas negras
séo posicionadas no mundo. Esse lugar de pensar como nossos corpos sdo lidos, tocados, vistos
especialmente nossas carnes retintas e pardas, que se tornam simultaneamente desejo e ameaca
para quem nos odeia ou finge nos amar.

Os outros quartos de despejo aparecem neste texto como um modo de expressar, em
parte, o que é escrevivéncia: um lugar de escrita viva, que nos quebra e nos obriga a criar
movimento para tentar sobreviver aos percalcos da vida, mesmo quando ndo sabemos por onde
estamos andando (Felisberto, 2020). Penso, assim, nessas escrevivéncias que abracam a vida
sem deixa-la sozinha. S&o nesses quartos de despejo que desembocam em becos de memoria,
onde utilizamos nossa imaginagdo como forca frutifera, que acionamos nossa lingua selvagem
e nossa indisciplina. E pensando na indisciplina que desejo falar nesta secdo sobre uma
indisciplina que se faz disciplinada para abrir caminhos e que talvez seja esse 0 susto que
muitos tém ao dizer que este texto ndo delimita um modelo indisciplinado.

N&ao quero tratar a indisciplina como simples recusa ao sistema, mas como efeito de
uma construcdo critica e engajada. Essa indisciplina me faz refletir sobre o quarto de despejo
como uma narrativa de escrevivéncia indisciplinada porque Carolina continuava falando,

mesmo para aqueles que ndo queriam ouvir. E isso se reflete cotidianamente quando estamos
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a denunciar as opressdes. Disse no final da secdo trés que este é 0 meu quarto de despejo -

agora com um diploma que contempla um sonho. Mas, como nos lembra Conceigdo Evaristo
(2018), sonhos né&o enchem barriga. O que fazemos com a barriga vazia? O que vocés tém feito
com as nossas indisciplinas?

E ao pensar nessas condi¢des que gosto de refletir sobre a divida impagavel que é
apossada de nossas existéncias. Uma divida que ndo é nossa, mas que acabamos carregando
como forma de sustentacio do mundo em que nossas vidas se encontram. E nesses espagos que
lanco o olhar sobre como a educagdo, a0 mesmo tempo que humaniza, também desumaniza
dentro de uma dimensdo prevalente do capitalismo racial, que “reconfigura os modos de
apropriacao do trabalho de comunidades racializadas contra estas comunidades” (Mombaga,
2021, p. 52). Isso nos conduz a auto-objetificacdo, a cobranga de um lugar que ndo nos
pertence, mas que €, sistematicamente, dirigido a nos, sujeites negres e dissidentes.

Ao pensar na escrevivéncia de Conceicdo Evaristo, percebo que estamos falando de
algo vivo que a literatura nos permite criar conexdes com nossas experiéncias. Vejo nela um
modo de contar verdades, é assim que compreendo suas escrevivéncias. Em Becos da Memoria,
Evaristo (2017) nos apresenta as historias de Maria-Velha, Maria-Nova, senhor Bondade, Tio
Toto, Negro Alirio - personagens que vivem dentro de quartos de despejo, assim como 0s que
eram narrados por Carolina Maria de Jesus (1993) em seu diario. Agora, é uma Conceicao que
nos conta essas historias. E, de alguma forma, elas nos conduzem para um outro sentido de
verdade e validade no mundo.

As palavras podem contar verdades e mentiras. Podem contar e recontar historias,
colocar critérios sobre o que é verdade ou validade histérica. Quando penso na relacdo entre
mim e Maria-Nova, gosto de refletir sobre como as palavras nos permitem aprender a ler o
mundo e como Evaristo (2017) revela esse poder que as letras tomam na experiéncia negra.
Aprender a ler o mundo talvez seja 0 mais préximo que conseguimos chegar de uma condigéo
critica, pois colocamos em questao toda a estrutura que delimitou a nossa existéncia. O mundo,
como o conhecemos ou como o aprendemos na escola, muitas vezes esteve a nos mentir. E, de
algum modo, essas mentiras pareciam fazer sentido, ja que esse mundo ndo deveria mesmo
existir para nés. Mas, e agora: o que fazemos com essas mentiras?

O mundo é uma elaboracdo construida pelo humano. Por muito tempo, esse mundo
esteve em constante negagio ao negro. E o que Fanon (2008) nos aponta ao refletir sobre os
fragmentos do outro eu. Esse sujeito corrompido, situado fora de qualquer sentido ontoldgico

que pudesse resguardar sua existéncia. Ja que nenhuma ontologia parece comportar a existéncia
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negra, é necessario tentar esbocar a abertura dos portes deste mundo para fixar-se dentro dele.

No entanto, essa entrada ndo se d& como acolhimento, mas como uma descida aos verdadeiros
infernos - infernos que ndo advém de nenhuma apologia cristd, mas que expressam uma
narrativa real do horror e do mal-estar que o mundo negocia com a vida negra de um consciente
e inconsciente que passa a definir a nossa condi¢do enquanto existentes (Souza, 2021).

Ao adentrar no espaco académico, percebi como a leitura do meu mundo havia sido
realocada para um mundo que ndo me pertencia e que, sobre as ruinas de um modelo de
embranquecimento, eu deveria me moldar a um modo de vida e de estar no mundo que me era
estranho. A escolha da formacéo posso afirmar que também advém desse lugar. No entanto,
ndo foi influenciada pelo pensamento dos fil6sofos ocidentais, mas pelo pensamento de uma
Unica filésofa que chamou minha ateng&o ainda no ensino medio: Angela Davis. Curiosamente,
seu nome jamais foi mencionado ou debatido em qualquer componente curricular durante
minha graduacdo, isso diz sobre o lugar do racismo e a filosofia.

A saida de casa para 0 mundo é sempre algo interessante. Apesar de estar longe da
minha casa, percebia que minha casa nunca estava longe de mim. “Estar em casa”, aqui, refere-
se a ideia de comunidade - uma que se fazia presente na convivéncia com 170 pessoas em uma
mesma residéncia universitaria onde pairavam a diversidade e a diferenca. Essa comunidade
praticava um modelo de quilombagem em meio a uma universidade elitista e racista (Moura,
2001). A filosofia sempre foi uma area de muito interesse. Adorava refletir, apos as aulas, sobre
tudo o que havia sido dito. Mas o que mais me chamava a atencao era perceber como aquele
pensamento, tdo articulado, fazia parte de um sistema maior e como a propria experiéncia
humana era coordenada por esses discursos.

No entanto, ndo era qualquer pensamento que se colocava para ser refletido. A filosofia,
em muitos aspectos, reforcava desigualdades, operava subjugacao e definia, com clareza, a face
de quem pode ou ndo filosofar. Ndo é por acaso que Charles W. Mills (1999) afirma que a
filosofia € uma das areas mais brancas do saber. Essa critica também é trazida por Lélia
Gonzalez ao refletir sobre o lugar da filosofia em sua trajetdria como espaco de branqueamento,
tal como discutido por Bento (2002), ao evidenciar o modo como a autonegacao racial atravessa
tanto o campo consciente quanto o inconsciente da pessoa negra.

A luta por uma educacéo antirracista se evidencia dentro deste quarto de despejo, nestes
becos de memodria que revelam o real e mostram como esses espacos se tornam formas de
aquilombamento e acuirlombamento - uma busca por justi¢ca conduzida por aquelus e aquelas

que, inseridos nesses contextos, insistem em romper com a ldgica excludente. De algum modo,
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a educacdo carrega um sentido tdo forte para as nossas familias negras que, em sua auto-

organizacdo, passam a vé-la como um meio legitimo de enfrentar os lugares de determinacéao
impostos as nossas existéncias.

Essa critica se relaciona diretamente com meu encontro e também meu embate com as
construcdes filosoficas e seus parametros ontoepistémicos centrados em modos de pensamento
euro-ocidentais (Silva, 2024). Um modelo em que o pensamento negro foi, por muito tempo,
tratado como menos interessante, menos valido, menos essencial que os cAnones consagrados.
Essa disputa, no entanto, abre espaco para novas problematizacdes. Refletir sobre essas
questdes nos permite avancar em sentidos outros - sentidos que desafiam a logica colonial da
producdo do saber.

Ao revelar o lugar de soterramento em que muitas vidas negras foram colocadas no
processo de construcdo académica, passo a pensar mais profundamente em como a vida negra
é constantemente posicionada a margem, mesmo nos espacos onde o saber € disputado. Aqui,
gosto de refletir sobre as tensdes que vivi ao debater o racismo dentro das estruturas
curriculares, nas suas escolhas tematicas, nos seus didlogos, na prépria consciéncia que se
constrdi em torno dos debates. A vida nesses quartos e becos nos ensina algo fundamental:
aprender duas vezes ou quantas vezes for necessario. A colocar em questdo o préprio lugar do
conhecimento que nos foi ensinado. Essa préatica tem se configurado como um direcionamento
claro da pedagogia acuirlombada: uma tocaia contra 0os modos de morte social, uma
convocagao para agdes cada vez mais subversivas.

Aprender duas vezes é aprender na lingua do colonizador e também na nossa. E
conduzir, por meio da experiéncia subversiva, a desconstrucdo da linguagem ensinada como
obrigago e a reinvencdo da lingua que resiste (Anzaldda, 2000). E dominar a gramética e a
semantica colonial para, entdo, produzir um novo significado de autogestdo. Uma autogestédo
gue nos permite ensinar aos N0ssos camaradas, e dizer a elus para nunca esquecerem de onde
vieram, nem de quem sdo. Antes de vocés chegarem, nos ja estaremos aqui. A espera de voces.
E assim, seguiremos construindo mais Paredes de Memdria. E como fantasmas, comegaremos

a cobrar de vocés esta divida impagavel.
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7 - EM DEFESA DE UMA PEDAGOGIA ACUIRLOMBADA

Chego na secdo final desta dissertacdo apds um grande exercicio de costura teorico-
metodoldgica, em que os sangramentos foram uma extenséo do visivel e do invisivel. Agora,
lanco-me ao fim como um movimento de criacdo, e ndo como encerramento. N&o quero pensar
em um modelo Unico para refletir uma pedagogia acuirlombada; quero concebé-la sempre
como um impeto de ac¢do constante, em transformacdes e transmutacdes que se aprimoram a
cada vida que rompe com os modelos de determinacgéo coloniais e suas imposicdes.

Buscar a defesa de uma pedagogia acuirlombada é escrever em defesa do lugar da vida
negra, cuir, trans, gay, sapatdo, lésbica, bisexual, um modo de alteridade diante dos
instrumentos de colonialidade que tangem nossas existéncias. Como direcionado nos capitulos
anteriores, a nogao de cuir e cuirlombo adotada aqui busca, nesta secéo final, os caminhos que
uma pedagogia acuirlombada pretende reescrever na educacao. Trata-se de uma pedagogia que
se apresenta como condic¢do de realocacao das quebras, projetadas como sobrevivéncia, e que
avanca na reimaginacao da vida como um movimento valido entre o terror que nos aprisiona e
nos rouba.

Quero pensar a pedagogia acuirlombada como um corpo dancante, que se move mesmo
quando seus pés e mdos estdo presos. Um corpo que realoca suas funcdes aos efeitos de
movimentos outros, deslocando a ideia comum de acdo que se espera de um corpo. Penso na
acdo elaborada pelas condi¢des mais variadas da vida, que aciona pousos e aterramentos e que
produz movimento, mesmo quando o tempo nao esté a seu favor. Uma a¢do que carrega a vida
como uma honraria as vidas que se libertam e buscam enclausurar o mundo que as enclausurou.

A pedagogia acuirlombada surge como uma forma de nos ensinar a “aprendermos a
suportar a intimidade da investigacao e a florescer dentro dela, na medida em que aprendemos
a usar o resultado dessa investigagdo para dar poder a vida” (Lorde, 2021, p. 45). Este poder,
oferecido pela pedagogia acuirlombada a vida, produz a¢fes, quebras e rizomas que rompem
os siléncios e as correntes gque aprisionam nossas existéncias. Um poder que representa o lugar
de alteridade, conduzindo-nos a reconducdo da subalternidade como expresséo frutifera de
embate ao que € produzido pelo mundo antinegro e pela Idgica de aprisionamento de nossas
vidas.

Em defesa de uma pedagogia acuirlombada, continuo a considerar o sonho como uma
estrutura importante de acdo. Mesmo que sonhar nem sempre transforme nossa realidade, mas

“sa0 0s nossos sonhos que apontam os caminhos para a liberdade” (Lorde, 2021, p. 49). Essa
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liberdade escapa aos pilares modernos exigidos por uma filosofia, ciéncia e educacédo

ocidentais e seus modelos ontoepistémicos. Ela se expressa na agdo prazerosa de desmentir o
amor que nos foi ensinado, bem como nas idealizacbes e essencializagcbes que sé&o,
eventualmente, movidas. Assumimos, pela pedagogia acuirlombada, o exercicio de novas
possibilidades.

As novas possibilidades que sdo delimitadas pela pedagogia acuirlombada estdo em sua
poténcia no uso das investigacdes-vidas (Dias, 2024). Esta pedagogia se langa no modo de
pensar a existéncia como forma de aprendizagem, promovendo a quebra do “siléncio em
linguagem acdo” (Lorde, 2021, p. 52), que coloca em questdo o medo que se alastra
cotidianamente sobre aqueles que, de alguma forma, pretendem acessar outros lugares. Essa
quebra do siléncio, expressa em linguagem de acdo, € o que Rosana Paulino (2011) e Jota
Mombaca (2021) nos escrevem e, de certo modo, delimita os caminhos que constroem o sentido
de uma pedagogia acuirlombada como uma a¢do comandada pela vida, nos rompimentos do
siléncio e na alteridade das quebras.

Refletir sobre a pedagogia acuirlombada é também pensar em estratégias. Estratégias
estas que ndo nos colocam em qualquer lugar de movimento. Por vezes, ao assumir a pedagogia
acuirlombada, fui rotulado como uma pessoa esnobe, soberba. Palavras essas que, neste longo
processo de pesquisa, culminaram em meus pensamentos. De certa forma, o esnobismo advinha
de uma condicao de perfuracdo que eu praticava cotidianamente, ao apontar as incoeréncias.
No lugar da responsabilizacdo pelo adjunto da branquitude, minha postura era lida como
ousadia. Era muita ousadia minha, uma bixa negra, querer demonstrar que sabia teorizar,
debater, que retirava o conforto ontolégico e deslocava a posicdo de privilégios de
determinados individuos.

Esnobe, soberbo, metido. Essas palavras pairavam na minha cabeca, dentro do meu
quarto de despejo. Era como se elas ndo pudessem fazer sentido diante da materialidade ao
meu redor. Elas ainda ressoam em mim, o que me faz recordar do que Beatriz Nascimento
(2018) destacava, quando relatava que a consideravam arrogante. Sentia que tais palavras eram
como sal jogado em feridas que comegavam a cicatrizar, mas cujo sal rasgava a pelicula recém-
formada, fazendo o sangue jorrar novamente. Usei esse sangue, proveniente das feridas abertas,
para reescrever as histérias que vocés escreveram, ja que papel e canetas eram coisas as quais
VOCEs ndo queriam que tivéssemos acesso.

Percebi que era isso que esperavam de mim: cutucar as feridas, fazé-las sangrar, rir da

dor até causar uma hemorragia. No entanto, essa hemorragia que queriam me infligir ja nascia



104
do encontro com uma ontologia ndo realizavel a minha condicéo de negro. Elas me causavam

dor, mas eu sabia nomear todos esses atos. Era o que Fanon (2008, p. 107) chamava de
poudamento da existéncia negra, como um sujeito que pode pensar, que desmonta 0s mitos

criados sobre nossa existéncia:

O mundo branco, o Unico honesto, rejeitava minha participagdo. De um homem
exige-se uma conduta de homem; de mim, uma conduta de homem negro — ou pelo
menos uma conduta de preto. Eu acenava para o mundo e 0 mundo amputava meu
entusiasmo. Exigiam que eu me confinasse, que encolhesse.

Percebia que minha atitude de negro causava incomodos. Percebia que, em nuances
psicanaliticas, isso seria o chiste freudiano e a resisténcia diante da perda de centralidade, o
que gerava desconfortos. Dali nascia a birra branca. Seus pactos narcisicos tornavam-se cada
vez mais clarividentes para mim. Percebia que “quando me amam, dizem que o fazem apesar
da minha cor. Quando me detestam, acrescentam que ndo ¢ pela minha cor... Aqui ou ali, sou
prisioneiro do circulo infernal” (Fanon, 2008, p. 109). Este circulo infernal é o que a pedagogia
acuirlombada pde em questdo. E o movimento de sustentar nossa existéncia e propor, dentro
deste enquadramento de morte social negra, a nossa fuga. Essa fuga, que os quilombos e
cuirlombos criam como formas de sobrevivéncia, ndo € uma recusa da batalha.

A fuga torna-se um modo de sobrevivéncia, uma acao necessaria diante do risco que
corremos. Assumir os riscos € um movimento dificil, pois nem sempre conseguimos perceber
suas dimensdes. E assim que compreendo a indisciplina que esta dissertacdo assume. Uma
indisciplina que estd em processo de negociacgdo, pois, embora este mundo seja minha casa, 0
mundo, enquanto projeto de humanismo, ndo contempla minha vida. Assim, a indisciplina
torna-se negociagdo. Este escrito €, em parte, sobre negociacdo as vidas que podem ser
transformadas por ela e as vidas que enxergam este texto como um movimento de perseguicéo.

Essas afirmag0es demonstram o lugar da pedagogia acuirlombada como um processo
de desobediéncia colonial. O que esteve em curso até entdo foi colocar em questdo o0s
paradigmas hegeménicos, coloniais, antinegros, transfobicos, homofdbicos, misoginos,
sexistas. A pedagogia que escrevi € um modo de colocar em critica a prépria critica ja
estabelecida, mas também de ter cuidado com o que se alinham. A pedagogia acuirlombada se
faz presente como uma acdo que assume a critica como pratica importante entre as apreensoes,
compreendendo o lugar de mundanidade que € imposto as nossas existéncias negras

dissidentes.
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As palavras de Audre Lorde (2021, p. 54) nos ajudam a pensar o lugar de encontro que

a pedagogia acuirlombada assume: “para aquelas entre nds que escrevem, € necessario
esmiucar ndo apenas a verdade do que dizemos, mas a verdade da prdpria linguagem que
usamos.” A pedagogia acuirlombada assume a verdade da linguagem como reivindicacao de
um mundo orientado por outro humanismo, projetado em uma nova dimensao de educar. Ao
assumir esse modo de pensar e refletir, 0 movimento da amefricanidade torna-se estrutura de
praxis que garante a liberdade diante dos modos de fugitividade, em dire¢do ao fim do mundo
e a possibilidade de liberdade nesta condicdo de negociacao existente.

Assumir a verdade da prépria linguagem é assumir a pratica. A pedagogia acuirlombada
advém desse lugar de se colocar como uma agdo concreta entre teoria e pratica. Uma acao que
provoca cisdo com 0s modos de embranquecimento e branqueamento que apontam a
supervalorizacdo de sujeitos brancos como mentores e oradores essenciais para determinadas
investigacOes e pressupostos. A pedagogia acuirlombada se estabelece como estrutura critica
diante dos modelos hegeménicos coloniais que ainda definem e expressam critérios de verdade
e validade como estruturacdo legitima dos paradigmas cientificos, filoséficos e educacionais.

7.1- SUJEITO AMEFRICANE/A/O E NAO O OUTRO RACIAL

Acima, tentei mostrar o processo que faz jus a metodologia utilizada e, em parte, 0
seguimento que se faz presente em uma pedagogia acuirlombada. Entretanto, sinto que faltou
expressar o sentido desta educacéo e, de certa forma, escrever o significado da educagéo que
se pretende com uma educacdo acuirlombada é a condi¢do que este estudo delimita. O que €
educacéo acuirlombada? Como disse, ndo pretendo estabelecer uma defini¢do do que seja uma
pedagogia acuirlombada, mas, em parte, esta educacéo ou pedagogia esta correlacionada a uma
imersdo nas investigacdes-vidas e a cobranca da divida impagavel (Dias, 2024; Silva, 2024).
Por uma educacdo acuirlombada, estou a pensar um modo subversivo de nosso pensamento,
uma outra inscricdo epistemoldgica, ontoldgica, estética e ética, que escreva os sentidos da vida
sobre um movimento critico, no qual teoria e pratica se colocam como uma constru¢do motora,
lancando-se no modo de permanéncia da vida e na producdo do conhecimento.

Se a educagdo tem a funcdo de humanizar o sujeito, o primeiro movimento de uma
pedagogia acuirlombada é reposicionar a no¢ao de humano e de humanidade. Quem esté dentro

e fora desses codigos humanistas? Este € um dos questionamentos que a educacao
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acuirlombada toma para si como movimento motor de reflexdo sobre o lugar da educacao no

papel da humanizacdo. Assim, coloco em critica as teorias que pensam a humanizacéo e o
humanismo, advindas de uma estrutura ocidental, na qual os enquadramentos do sujeito e do
“eu” sdo realocados a figura do branco como sujeito. A educacédo acuirlombada contrapde-se a
ideia desse humano e dessa humanizacao.

Se quisermos pensar o sentido da humanizagéo, precisaremos refletir sobre como
podemos buscar uma ideia de sujeito que esteja desvinculada daquele que, de algum modo, é
colonial e que nunca pensou o negro como alguém passivel de semelhanca. E, para esse
exercicio de pensar o sujeito a partir de outro modelo, quero me posicionar na reinscricao
proposta por Rosana Paulino (2018), na figura da mulher negra e do lugar da vida que se move
em suas linhas, que cortam seu corpo, mas que, para além disso, nos apontam um sentido de
humano por uma lente amefricana, africana, pindoramica, abya yala, que nos ajuda a pensar 0s
sentidos dos nossos quilombos e cuirlombos.

Por uma educacgéo acuirlombada, concebemos uma acéo reposicionada no modo de
liberdade e de humanizacdo do ser. Como movimento de libertacdo, ela € movida por préaticas
de cuidado entre as outras subalternidades existentes. Ao assumir esse lugar, direcionamos um
outro olhar ao sujeito que os paradigmas ontoepistémicos tentaram determinar. Assim, nesta
prerrogativa, buscamos refletir sobre o sentido do sujeito que a condicao de ladino-amefricanos
nos permite, como uma reconducéo existencial e como reencontro do ser, na reconstrucdo da
vida negra como uma expressdo de liberdade (Gonzalez, 2020). Liberdade que é edificada a
partir de uma condicdo lancada sobre uma posicao aquilombada e acuirlombada, num assento
diferente de olhar para as nossas existéncias.

Pensar uma educacéo acuirlombada exige refletir sobre uma outra condicdo do sujeito.
Como destaquei anteriormente, a dimenséo do cuir adotada nesta dissertacao se desvincula da
nocdo de cuir latino-americano, principalmente por compreender que o lugar existencial e
humano concentrado na ideia de América Latina constitui uma dimensao que se distancia das
vidas negras. Assim, pensar o cuir por meio da lente da amefricanidade nos permite construir
uma outra configuracdo do sujeito.

Essa nova configuracdo do sujeito estd sustentada sob o imperativo da linguagem,
articulada a partir da condicdo ladino-amefricana e do sentido de amefricanizacao (Gonzalez,
2020). Se a linguagem é um ideal de formalizacdo do mundo, isso significa que o pretugués
cria um mundo e, ao criar esse mundo, inaugura uma ontologia que antes ndo era realizavel

para 0 negro. Essa ontologia torna-se realizavel por meio de um modelo de existéncia que
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rompe com a ideia de um sujeito universal, transparente, conforme apontado por Silva (2024).

Contudo, para compreender o direcionamento de uma educacgéo acuirlombada, que perpassa a
condicdo de um sujeito amefricano, € necessario pensar no que define este lugar da
amefricanidade.

Segundo Lélia Gonzalez (2020), para além do exercicio de questionar o valor
construido por outro modo de organizacdo do negro, a amefricanidade carrega implicacfes
politicas e culturais que nos ajudam a compreender a condi¢do do sujeito cuir amefricano.
Como nos expde Gonzalez, a amefricanidade nos permite “ultrapassar as limitacdes de carater
territorial, linguistico e ideoldgico, abrindo novas perspectivas para um entendimento mais
profundo dessa parte do mundo onde ela se manifesta: A AMERICA como um todo Sul,
Central, Norte ¢ Insular” (Gonzalez, 2020, p. 135) E nesta experiéncia que se inscreve a
proposta de pensar uma outra condi¢do de sujeito, para refletir sobre os percursos que a
educacdo acuirlombada traca por meio do movimento negro dissidente.

E nesta presenca amefricana que se inscreve a arte de Rosana Paulino, que concentra a
quebra proposta por Jota Mombaca. Ambas assumem o valor metodolégico que a
amefricanidade gesta como movimento de acdo e como estrutura anti e contracolonial, marcada
pela selvageria, pela indisciplina e pela escrevivéncia. Para observar essa estruturacdo em
curso, podemos visualiza-la a partir do lugar de ordenamento indicado por Gonzalez (2020, p.
135):

Seu valor metodoldgico, a meu ver, esta no fato de permitir a possibilidade de resgatar
uma unidade especifica, historicamente forjada no interior de diferentes sociedades
gue se formaram numa determinada parte do mundo. Portanto, a Améfrica, enquanto
sistema etnogeografico de referéncia, é uma criagdo nossa e de nossos antepassados
no continente em que vivemos, inspirados em modelos africanos. Por conseguinte, o
termo amefricanas/amefricanos designa toda uma descendéncia: ndo s6 a dos
africanos trazidos pelo trafico negreiro como a daqueles que chegaram 8 AMERICA
muito antes de Colombo. Ontem como hoje, americanos oriundos dos mais diferentes
paises tém desempenhado um papel crucial na elaboracéo dessa amefricanidade que
identifica na didspora uma experiéncia histérica comum que exige ser devidamente
conhecida e cuidadosamente pesquisadora. Embora pertencamos a diferentes
sociedades do continente, sabemos que o sistema de dominagdo é 0 mesmo em todas
elas, ou seja: o racismo, essa elaboracdo fria e extrema do modelo ariano de
explicacgdo, cuja presenca é uma constante em todos o0s niveis do pensamento, assim
como parte e parcela das minhas diferentes instituicdes dessas sociedades.

E nessa experiéncia histérica comum que empregamos as nogdes de aquilombamento e
acuirlombamento, dadas pela amefricanidade, e é a partir delas que vamos construindo o

pensamento sobre este sujeito cuir amefricano, que rompe com o lugar de aprisionamento
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imposto pelo racismo. Um racismo que se fixa em todos os niveis do pensamento e que, ao se

imbricar com a amefricanidade, permite colocar em xeque o modelo colonial, escrito
cotidianamente nas esferas do humano e do mundano. Com base nisso, pensar a nogao de um
sujeite amefricane, amefricana ou amefricano é pensar uma existéncia que se depreende de uma
ontologia que historicamente se mostrou irrealizavel. No entanto, essa ontologia passa a estar
em curso pela forca da amefricanidade, que projeta o quilombo e o cuirlombo como condicdes
existenciais. E este caminho, este trilhar, que me faz compreender a educagio acuirlombada
como uma maneira de resgatar raizes, de aterrar-se como forma de criar assentamentos, de
buscar e gritar pelas vidas enterradas e por suas humanidades. Trata-se de um educar que esta
em curso, que rompe com as nogdes de humanidade que nos foram dadas até entéo.

Uma das primeiras dimensbGes para se pensar uma educagdo acuirlombada é o
reposicionamento da nocao de sujeito. Ao reposicionar esse lugar, empregamos os sentidos de
uma educacgdo que busca ampliar nossas formas de organizacao, propondo um outro modelo
que ndo entende a libertacdo como um circulo eterno dentro deste mundo antinegro, mas sim
como a criacdo de outros mundos. Sabemos que o dominador é ingénuo. N&o caimos mais,
mesmo que Voceés, aliados, estejam tentando, mais uma vez, sustentar este mundo. Agora dizem
que estdo fazendo diferente, mas nds sabemos: 0 que estd em curso €, muitas vezes, apenas a

repeticdo reformulada do mesmo.

7.2 - PARADIGMA AFETIVO E EROTICO

Ao esbocar o lugar do sujeite amefricane, amefricana ou amefricano, quis salientar
como qualquer estrutura educacional que ndo problematiza o processo de construcdo da nogéo
de sujeito acaba por reproduzir mais do mesmo. Reposicionar o sentido do sujeito € por em
questdo o proprio lugar da humanizagéo. Entre os grandes nomes que pensam a educagdo como
processo de humanizagéo esté Freire (2018). E interessante pensar que 0 humano proposto por
esse grande educador, muitas vezes, pouco se torna questionavel. Esta € uma questdo que
levanto, mas que ndo me detenho em aprofundar agora; deixo para outro momento, talvez uma
parte futura deste trabalho. Por ora, vamos pensar o lugar que este sujeite cuir amefricane cria,
e 0s ordenamentos que propde sobre o paradigma afetivo.

Quero pensar a afetividade como um motor de a¢do para uma pedagogia acuirlombada.

No entanto, ndo se trata de uma afetividade reduzida a ideia romantica de amor. Talvez seja
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necessario, aqui, trazer a nocao de amor para repensar a construcdo educativa e pedagdgica.

Comeco por afirmar que a pedagogia acuirlombada estd centrada em um modo de
descolonizacgéo afetiva. Esse lugar se opde frontalmente aos excrementos cristdos e ocidentais
que delimitam o entendimento sobre o amor e 0 moldam sob uma dimensao de pureza, criando
no¢Oes dicotbmicas de bem e mal, que, por sua vez, sustentam estruturas opressoras.

Quando falo em descolonizacdo afetiva, coloco em questdo o lugar da docéncia e 0s
cddigos morais e éticos que pairam sobre nossas praticas pedagdgicas. Nao pretendo abolir o
amor, mas reposicionar o uso dessas palavras que tantas vezes foram mobilizadas para legitimar
atrocidades e barbaridades. Para esta descolonizacdo afetiva, proponho um modo de afetividade
presente nas formas de comunidade estabelecidas por experiéncias negras dissidentes.
Experiéncias que edificam familias, irmds, irmdos, irmes, e que criam ambientes e mundos
seguros como efeito de autocuidado para vidas cuja existéncia €, desde sempre, marcada pela
morte. Ndo como fim, mas como constituicao.

Pensar a afetividade no contexto da pedagogia acuirlombada é promover, por meio de
praticas afetivas, um movimento de olhar para a diferenca como uma dimensdo a ser
compreendida, acolhida e ndo julgada. Trata-se de evidenciar a construcdo do saber como ac¢ao
coletiva, e ndo como empreendimento individual. E, de certo modo, o que Audre Lorde (2021)
reivindica ao pensar o uso do erético como poder. Um poder que estrutura possibilidades outras
de pensar, produzir e refazer. Assim, ampliamos o lugar do feminino que Lorde nos convoca a
considerar, para pensar esse erético que emerge da existéncia negra dissidente na efetivacao
dos cuirlombos. Um erético que “encorajar a exceléncia ¢ ir além da mediocridade estimulada
pela sociedade”. Com isso, colocamo-nos no exercicio de reinventar a educacéo a partir de um
modelo de acuirlombamento. Em meio aos destro¢os constantemente lan¢ados sobre nossas
existéncias, Somos nos que resgatamos esse lugar erético como paradigma afetivo.

Lorde (2021) nos oferece elementos para compreender o erético como um modo de
olhar, de permanecer e afirmar: “eu estou aqui; este mundo me pertence; este mundo também
sou eu.” E assim que a pedagogia acuirlombada se langa, produzindo outros sentidos e
significados para a condicdo da vida. Esses elementos permitem olhar para o invisivel como
produtor de esperanca, lancando-se cotidianamente contra a matriz mortifera que é o mundo
colonial. Tornamo-nos, assim, contrabandistas de armas reflexivas, executando uma praxis
afro-brasileira de enfrentamento ao racismo, a antinegritude, ao colonialismo, a transfobia, a
homofobia, ao machismo e a outras formas de opressdo promovidas por uma ideia de sujeito

branco, ancorado numa inscri¢do heteronormativa tida como norma universal.
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Pensar o erdtico como paradigma de engajamento € condicionar um modo de atuacao

que se torna palpavel ao sujeito amefricane, amefricana ou amefricano, pois esta
constantemente a “amenizar a ameaga das diferencas” (Lorde, 2021, p. 71). Para refletir sobre
o0 uso do erotismo como condi¢do fundante da pedagogia acuirlombada, recorremos as palavras

que Lorde nos concebe:

Nosso conhecimento erético nos empodera torna-se uma lente da qual esmiucar todos
0s aspectos da nossa existéncia, forcando-nos a avaliar caa um deles com honestidade,
de acordo com seu significado relativo em nossa vida. E é uma grande
responsabilidade projetada do interior de cada uma de nés, ndo nos conformamos
com o conveniente, com o fajuto, com o que j& é esperado ou meramente seguro
(ibidem., 71-72).

E a partir deste lugar de incerteza e dvida que colocamos em questdo os ensinamentos
tidos como verdadeiros e validos. Lembro que, durante a graduacao, nunca apreciavam quando
eu gquestionava essas verdades e validades. Refletir sobre esse lugar que a pedagogia
acuirlombada propde a partir do erético me faz lembrar do momento em que interpelei uma
professora sobre o lugar da ontologia dentro de um paradigma universal. Aquela pergunta a
afetou de alguma forma, mas também mexeu comigo. A ontologia que estava sendo pensada
naquele momento ndo compreendia a minha existéncia negra. E, ao me responder, ela disse
que aquela ontologia pensava o humano. Mas sabemos que ser humano ndo é uma condicao
automaticamente atribuida ao negro. Para o negro, ser humano é uma possibilidade sempre
negada, sempre por conquistar. E ai que reside a poténcia do erético: na possibilidade de
esmiucar a minha existéncia, assim como a de outros, por meio de uma condicdo de
afetabilidade, e ndo de separabilidade (Silva, 2024).

Seguindo os ensinamentos de Silva (2024), esta afetabilidade esta voltada para a escrita
de outro modo de olhar para as existéncias negras. Um olhar que reconhece o racial como
elemento de exclusio dentro do contexto ontoepistémico. E sobre isso que quero refletir: como
o racial sempre esteve ausente ou escasso nas teorias educacionais. E, ao langar o racial como
uma dimensdo central da educagdo, somos convocades a repensar uma condigdo afetiva e
erotica como outro modo de compreender a existéncia. Uma existéncia que se separa

radicalmente da forma como 0 mundo escreve as pessoas negras.
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7.3 - INCINERAR AS CASAS-GRANDES

A metéfora do sonho é um elemento que se alocou de forma constante nesta dissertacao.
Com isso, quero pensar: quais sdo os sonhos de uma pedagogia acuirlombada? Quais sdo 0s
sonhos das existéncias negras dissidentes? Quais sdo os sonhos das vidas negras? Essas
perguntas permanecem em meu pensamento e na minha imaginacdo cotidianamente. Mais
precisamente, ao refletir sobre um processo de d-e-s-colonizagdo da educacdo, pergunto-me:
como posso efetivar um conhecimento em que a vida ali presente ndo esteja mais atravessada
por cenas de violéncia? Como posso pensar uma educacdo em que formas conscientes e
inconscientes de existéncia sejam efetivamente respeitadas, acolhidas e valorizadas?

Sonhar com uma educacdo diferente do modelo educativo que temos é sonhar com um
mundo diferente. Esta premissa ndo atribui responsabilidade apenas a educagdo, mas a nogao
de sujeito que se propde e elabora esse educar. O sonho cria esperanga. Aqui, o “esperar” se
faz de modo auspicioso, pois, de algum modo, criamos bandos, cuirlombos, quilombos como
ligacGes com os sonhos que bebem do desejo da liberdade como agéo concreta. Uma liberdade
que esté fora das nogdes constituidas pela Revolugdo Francesa. Uma liberdade que se manifesta
no grito da subversdo contra aqueles que pensam, falam, teorizam e definem sobre nds. Ela
estd presente quando incineramos as casas-grandes, ou quando voltamos a cobrar todo o
trabalho n&o pago que edificou a riqueza e a propriedade como é o caso das universidades. E
isso que chamo de cobrar a divida impagavel (Moten e Harney, 2024).

Aqui, proponho pensar o sonho como uma ferramenta de imaginagao politica que nos
leva a por em questdo o fim do mundo tal como o conhecemos. Determinar o fim deste mundo
¢ relembrar o que Audre Lorde (2021) nos diz: “as ferramentas do senhor nunca derrubaram a
casa-grande.” Essa afirmacao, elaborada por Lorde, define 0 modo como os debates feministas,
especialmente os do feminismo hegemdnico, ndo consideravam as posi¢oes das mulheres
negras, das Iésbicas negras e das mulheres do chamado terceiro mundo. Ignoravam o que essas
mulheres estavam dizendo e o que tinham a dizer sobre o lugar da vida. Esse lugar da vida
aparece na forma como Rosana Paulino nos interpela em suas instalagdes. Sua obra propde um
modelo que questiona 0s mecanismos por meio dos quais 0 mundo definiu quem é sujeito e
quem ndao é. Ao mesmo tempo, revela a contradicdo: a vida negra foi constantemente
condicionada a um ndo lugar de humanidade, a uma negacao do sujeito. No entanto, é nessa
mesma vida negra que emergem as rupturas, as quebras, os estilhacos que expdem e rompem

0S mitos criados sobre nossas existéncias.
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Aqui, o incinerar se apresenta como um modelo de consciéncia critica frente aquilo que

a casa-grande construiu sobre nossas existéncias. Trata-se de romper com as estruturas
simbélicas e materiais que sustentaram (e sustentam) a dominagio racial. E o que Isildinha
Baptista (1998, p. 44) nos aponta ao discutir os modos de significado atribuidos ao corpo negro

e a dimensao do branco.

O individuo branco pode se reconhecer em um “nds” em relagdo ao significante
‘corpo branco’ e, conseqiientemente, se identificar imaginariamente com os atributos
morais e intelectuais que tal aparéncia expressa, na linguagem da cultura, e que
representam aquilo que é investido das exceléncias do sagrado. O negro, no entanto,
¢ aquele que traz a marca do ‘corpo negro’, que expressa, escatologicamente, o
repertério do execravel que a cultura afasta, pela negativizacdo. Vitima das
representacfes sociais que investem sua aparéncia daqueles sentidos que sdo
socialmente recusados, 0 negro se vé& condenado a carregar na prépria aparéncia a
marca da inferioridade social. Para o individuo negro, 0 processo de se ver em um
“nds” emrelag@o as tipificagdes sociais inscritas no extremo da desejabilidade esbarra
nessa marca — o corpo — que lhe interdita tal processo de identificagdo; ao mesmo
tempo, a cultura incita-o a aderir aos signos da desejabilidade, pela injuncéo, propria
das estruturas da cultura, que resulta do fato de que os signos desse sistema séo
introjetados pelos individuos no processo de socializagdo [..].

(13 L~

A pedagogia acuirlombada propde uma reflexdo sobre esse “nés” que foi
historicamente realocado ao sujeito branco, sustentando-se em uma dimensao de prevaléncia
tedrica, sem considerar ou mesmo ignorando a condi¢do do negro. Ou melhor, sem pensar em
como esses sujeitos negros vinham sendo concebidos pelos campos educacional, cientifico e
filosofico. Essa € uma das dimensdes que a pedagogia acuirlombada aciona como modo de
analise: refletir sobre como esse “nds”, que ndo se inscreve na existéncia negra, foi imposto
como universal. Um “n6s” que ditou os processos de subjetivagdo e consciéncia, € que ainda
hoje se perpetua como uma matriz que se retroalimenta do racismo e de seus modos cotidianos
de reinvencéo.

Assim, incinerar as casas-grandes € realizar um modo de atuacdo que confronta
diretamente as dindmicas coloniais e pde em questdo seus paradigmas. Esse lugar convoca o
sujeito amefricane/a/o para pensar esse fogo que nasce das revolucdes e do modo de afetividade
regido pelo erético, um erdtico expresso em linguas selvagens, como o pretugués e o pajuba.
Trata-se de afirmar uma outra nogao de sujeito, um outro “nds”, que agora emerge para elaborar
um novo paradigma tedrico e epistemoldgico, capaz de reconhecer as existéncias negras e
sustentar a permanéncia de suas vidas sobre um outro assento ontologico e epistémico. Uma
pedagogia acuirlombada comeca a retomar a vida do corpo vivo-morto, de uma vida-morta que

se acuirlomba numa condicdo de consciéncia outra. Uma consciéncia que, na opacidade,
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corrompe 0 lugar da transparéncia. Essa transparéncia com a qual a visdo eurocéntrica se

acostumou a ditar o que ¢ verdadeiro e valido. Pois sabemos “que a epistemologia nunca foi
natural, e que o poder epistémico € parte de como a dominacdo funciona” (Collins, 2022, p.
176).

Os sonhos de uma pedagogia acuirlombada estdo na visualizacdo do céu sobre nossas
cabecas. Estdo na seguranca da vida que é gestada pelas palavras que embaralham a linguagem
e nos tornam seres em constante movimento em direcdo a liberdade. A pedagogia acuirlombada
segura 0 céu gue resta, assim como 0s Yanomami seguram 0 céu em meio a tensdo que ameaca
0 lugar de suas vidas. Seguramos o céu por meio da indisciplina que criamos, da lingua
selvagem que nos constitui enquanto sujeitos, e da escrevivéncia em nossos Corpos como parte
elementar da investigacdo-vida aquela que € feita e que grita para que parem. Aquela que nos
impulsiona a andar em bandos, produzindo quebras e estilhacos (Dias, 2024). A terra é também
minha. Os seus direitos sdo meus direitos. Quero minha lingua de volta. Quero a divida que

VOCEs nos devem.

7.4 - EDUCACAO ACUIRLOMBADA

SO consigo pensar numa educacdo acuirlombada se a mente e o corpo estdo em
constante entrosamento. Tenho uma memoria afetiva que se lanca nas compreensdes dessa
educacéo acuirlombada, que de algum modo estava por incinerar uma das casas-grandes. Essa
memoria se localizava numa tarde calorosa de encontros afetivos que me colocam em questdes
importantes e nuances sobre o lugar da pesquisa. Lembro que, em conversas sobre memoria,
mostrei uma performance que havia feito para apresentar numa disciplina na graduagéo, em
que me colocava a comer Kant e todos os sintomas coloniais que eram agrupados a minha
existéncia. Lembro-me de me dirigir a igreja, escutar por alguns minutos o sino que tocava
daquela torre e da beleza do ultrapassar dos passaros que rasgavam aquele céu. E ali, ao chegar
em casa, comecei a comer Kant.

Sempre gostei muito de filosofia, mesmo que, na educacéo basica, ndo tivesse aula que
ensinasse 0 que era filosofia. Mas isso me fazia percorrer trés quildbmetros para chegar a
biblioteca municipal, j& que a biblioteca da escola que frequentava havia se tornado um
deposito. Ali, procurava livros nas secdes de filosofia. Lembro que essa sensacéo que a filosofia
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me causava foi o que me instigou a escolher aquele curso. No entanto, havia também um

universo que, para mim, era interessante: o lugar onde a filosofia busca responder ao sujeito.

Nesta ida a biblioteca, encontrei um dos primeiros livros que chamaram bastante minha
atencdo: O Suicidio, de Emile Durkheim. Nessa época, me instigava pensar por que uma pessoa
se suicidava. Acreditava que isso vinha também de uma busca por respostas que me
distanciassem dessa ideia. Ndo € a toa que fui em busca de literatura que refletisse essa
condi¢do — e o encontro com o romantismo foi um desses caminhos, com O Sofrimento do
Jovem Werther, de Johann Wolfgang von Goethe. Queria saber o que desencadeava o fato de
tantas pessoas, ao lerem esse livro, se suicidarem. Esse lugar vinha de muitas das opressdes
cotidianas que eu havia sofrido. Acreditava que poderia aprender a caminhar entre elas e talvez
esses livros me ensinassem algumas coisas. E ali, o desejo pela filosofia aumentava.

Quando cheguei a universidade, ndo sabia basicamente nada sobre filosofia. Havia
poucos jovens como eu, mas algo que marcava aquela turma era a quantidade de pessoas negras
que estavam ali em busca de um conhecimento tdo desclassificado, hoje, pela sociedade.
Naquele momento de entrada, parecia que haviam cortado a minha lingua. Quase néo abria a
boca, pois parecia que aquele conhecimento ndo era para mim ou que eu ndo conseguiria
acompanhar o modo do pensamento. Ora, “vocé ndo sabe ler um texto filosofico? N&o é desse
jeito que se faz filosofia. Raca ndo é um conceito filosofico. Vocé tem certeza de que este curso
¢ para vocé€?” Mas, ao longo do curso, fui me aquilombando. Nao ¢ a toa que, naquele pequeno
recinto, havia uma critica pulsante entre pensamento africano e filosofia africana. “E
pensamento ou Filosofia? Ora a origem da filosofia ¢ grega”. As questdes raciais estavam
tomando a filosofia. As pessoas negras nao queriam mais falar sobre Heidegger, Wittgenstein,
Frege, Hegel, Marx. Estdvamos balangcando o universal. Estavamos esmiugando a sujeira que
vocés esconderam. Até mesmo 0s brancos estavam querendo conhecer uma outra cosmologia,
um outro universo, e assim como a minha fugitividade.

Ainda ndo acabei de contar a histéria de Kant. Ao voltar para casa, depois desse
exercicio de ser afetado pela condicdo do cotidiano, levei-me a pensar sobre os modelos
foucaultianos e como 0 meu corpo estava sempre sob o paradigma da vigilancia e da punicéo.
Mas, e a minha raz&o. Onde é que ela fica? E assim que me proponho a comer Kant. Queria
saber onde esse conhecimento poderia me levar e até que ponto esse conhecimento me
aprisionava. Comé-lo me permitia embaracar seu proprio pensamento, tensionar um paradigma

que parecia ser incapaz de acessar pelo lugar do meu corpo, pois a minha razdo estava sendo
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subjugada e como um individuo que, na redoma filosofica, parecia ndo compreender o que

estava sendo apresentado.

Quis esmiucar esse movimento para pensar o que, de fato, é uma pedagogia
acuirlombada e como essa pedagogia so pode ser elaborada mediante a pratica. Neste caso, a
teoria se torna um movimento de necessidade, mas, por si s0, ndo garante a efetivacdo da
pedagogia acuirlombada. Entdo, ao pensar uma educacdo acuirlombada, quero pensar uma
educacdo que garanta a nossa liberdade. Essa liberdade, que esta fora da no¢do de humanismo
vigente, se faz na nossa pratica de subversdo, na nossa politica da imaginacdo como um
processo de assentamento que busca, em outras cosmologias, um modo de recepc¢do para a
vida.

A educacgéo acuirlombada assume as investigages-vidas e, por isso, utilizamos o0s
quilombos e cuirlombos como movimentos de construcdo de aprendizagem. Assim, pensamos
uma educacdo que ndo nos faca esquecer quem somos, mas uma educacdo que é e se faz
encruzilhada (Dias, 2024; Feitosa, 2022). Se aquilombar e acuirlombar é, mais uma vez, ser
encruzilhada, é também tensionar a linearidade assumida cotidianamente pelo modo de vida e
pelas normatizagOes estabelecidas. Ao aquilombar e acuirlombar, estamos a efetivar a
encruzilhada como uma encenacédo temporal que infringe as regras dos tempos e nos coloca no
lugar de quem aprende e ensina. Um lugar de ser-estar-viver-saber, diferente da logica colonial
e seus instrumentos de determinacéo.

Este lugar é conduzido pelas lentes de Belijane Feitosa (2022), que nos ajuda a pensar
como uma educacdo acuirlombada pode ser impulsionada por esse ser-estar-viver-saber. Esse
ser, ao se afirmar, se coloca em uma outra concepcao de existéncia, que delimita uma nova
inscricdo do sujeito. O estar € um movimento de presenca no mundo, em que 0 sentido
cosmoldgico é gerido pelos oris, que auto-gestam o corpo - mas advém de uma formacdo do
axé. Esse viver-saber é alimentado por um modo de vida que estabelece, em praticas
educativas, uma condicdo ontologica, epistemoldgica e ética. Essa condi¢do direciona a vida
ao movimento de pensar-dialogar, que esta nos modos de encantamento, presentificados pela
ancestralidade e pelo modo de autogestéo das vidas negras e suas praticas subversivas em nosso
corpo-territério.

Assim, nos colocamos diante de um modelo de educagio que assume a corporal? do

conhecimento - essa corpora que é alocada a educacdo acuirlombada como um modelo de

12 Martins, M, Leda, (2021, p. 23)
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subversédo, e que projeta, em sua performance, a grafia do saber e uma outra dimensdo do

humano (Wynter, 2020). Essa dimens&o se expressa no modo de leitura que o corpo faz, como
uma maneira de romper, de vez, com 0s siléncios e que se encaminha ao modo de pensar a
educacdo como uma pratica importante, que atribui a humanizacdo um papel diante do mesmo
processo que leva a desumanizacao.

A educacdo precisa ser uma agao em que seu modo de atuacao esteja imbricado no lugar
da libertacdo. N&o quero refletir a educacdo como pratica da liberdade pela lente freiriana, pois
é perceptivel que a leitura construida pelo grande educador para pensar a educacdo como
pratica da liberdade esta sustentada sobre um paradigma que se ancora nos pilares modernos e
em suas bases ontoepistémicas. 1sso ndo desclassifica o trabalho do grande educador ao pensar
a realidade brasileira e o sentido de uma educacdo que tenha como dimenséo a liberdade do
sujeito. No entanto, € necessario que estejamos sempre atentos para pensar: de onde vem essa
nocéo de liberdade? E essa nocdo de sujeito?

Paulo Freire (2021, p. 66) aponta que “o Brasil nasceu e cresceu dentro de condi¢des
negativas de experiéncias democraticas”. E cabivel dizer que o Brasil nunca, de fato, viveu
uma democracia ou melhor, para o0 povo negro, essa democracia sempre esteve retida aos seus
alcances, seja sob o prisma racial, capital, juridico ou econémico (Nascimento, 2018; Silva,
2024). Assim, todo movimento que pensa 0 negro e a democracia pode ser lido como um
esforco para poupar determinadas revoltas ou como uma segmentacdo de status que impde
condices e estabelece um modelo de inércia frente a questdes que a educacdo aquilombada
pde como critérios de investigacao.

E a critica que faz a pedagogia acuirlombada circular. E o seu modo travesso que faz
com que essa educagdo seja um movimento que nao apresenta, em si, uma definicdo. No
entanto, € um movimento que brinca com a comunicacgéo e que se faz como exercicio tedrico
e pratico que termina (ou comeca) numa encruzilhada. A educagdo acuirlombada é uma
encruzilhada aberta, onde as investiga¢Oes-vidas aquecem suas trocas, essas que sustentam o
céu sobre nossas cabecgas e permitem que a fuga aconteca. Pois a sociedade fechada e a
inexperiéncia democratica seguem sendo os alvos de morte da experiéncia negra. E as lentes
de liberdade que saem dela ndo sdo as que saem das nossas bocas (Dias, 2024; Feitosa, 2022;
Freire, 2021).

O movimento travesso toma conta da educacdo acuirlombada. Na encruzilhada
epistemolodgica, trouxe Exu como fundamento epistémico e metodologico. A educacao

acuirlombada bebe e se alimenta de Exu seus fundamentos, pois Exu € aquele que se comunica
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em todas as linguas, mas ndo apenas isso: € Exu quem ensina a ter bom carater. Esse bom

carater amplia o lugar do antirracismo, que, aqui, escreve esta educacdo como liberdade. Uma
liberdade que tem a vida como movimento, € ndo como aprisionamento. Que “nos mantém
girando pelo mundo e permite que ndo sucumbamos a desumanizacdo a nos imposta, desde
nossa constituicdo, pelo nefasto projeto da colonialidade/modernidade” (Feitosa, 2022, p. 76).
Exu nos d& caminhos, nos mostra a saida, nos ensina a esperar, pois é necessario ter o controle
do tempo é por isso que para Exu o tempo rompe com o que € compreendido por este mundo.

Busco, nesta empreitada, uma educacao em que o sentido da vida esteja em assumir um
compromisso com a permanéncia das nossas vidas negras que, em sua génese, garanta que
nossa existéncia esteja assentada sobre lugares dignos. E aqui que retomo a escrevivéncia como
um papel educativo, que nos transporta para uma condicdo de aproximacéo e relacdo com o
outro, um modo de afetabilidade que nos posiciona a pensar e a pdr em questao a arquitetura
politica do presente global. Essa arquitetura tem sido direcionada a um processo de
autodestruicdo da vida, em que as nossas experiéncias negras dissidentes estdo na linha de
frente da bala que corta o tempo desde 1492 (Silva, 2024).

Entre quebras, linhas, agulhas e estilhacos, estamos caminhando sobre uma outra
perspectiva educacional. Uma perspectiva que se apresenta como um modelo de desobediéncia
epistémica, que nos ensina a manter nossa lingua selvagem como um ato de resisténcia ao modo
de mundo que a linguagem cria sobre nossas experiéncias. A educagédo acuirlombada se langa
em contraposicao ao lugar que nos dizem ocupar. Sentamos em suas cadeiras, cobraremos tudo
0 gue nossas existéncias serviram a vocés e, de algum modo, lutamos contra o capitalismo
racial e as facilitacGes educacionais geradas por essa matriz, apresentada como modelo de
avancgo, mas que nos mantém presos a uma légica binaria, faturada. A educacao acuirlombada
nasce no chéo de terra, caminha por baixo e por cima da terra escavando, em busca de demolir

0s sitios coloniais e todas as suas armas de guerra.
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8 - FLECHAS QUE CORTAM O TEMPO

Chego ao final da dissertacdo depois de um longo trajeto entre idas e vindas de um
estado a outro, de choros, sorrisos e sonhos potencializados e sonhos que foram perdidos no
caminho. N&o quero pensar esta parte final como uma conclusdo que culmina numa
aproximacdo de todas as discussdes levantadas até agora, mas inconclusfes e questdes que
ficaram a ser pensadas e tensionadas posteriormente. Pensar este processo como algo que esta
a ser lancado me coloca a pensar na agao que este texto carrega, que em parte se langa como
uma flecha no tempo em busca de segurar a vida e a possibilidade de acertos que sobre as
flechas procuram seus alvos.

O trabalho em sua trajetoria buscou evidenciar o0 modo como o pensamento da
experiéncia negra dissidente esta por colocar em questdo um outro paradigma educacional que
mexe em suas estruturas ontoldgica, ética e epistemoldgica, evidenciando-nos um outro modo
para pensar a educacdo e o modelo que é escrito cotidianamente dentro dos espacos de
construcao do saber pela lentes de Jota Mombaca e Rosana Paulino.

A temética da pesquisa evidencia como o movimento do pensamento negro radical,
mediado por um modo que imbrica um modelo de desobediéncia colonial, tem pensado a
educacdo, ou melhor, tem feito tensionamentos importantes que reposicionam a educa¢ao como
um modelo de humanizacdo fora dos modos de humanidade que sdo agrupados pelas lentes
modernas. Tem movimentado o pensar sobre a condic¢éo da divida histérica pelo colonialismo
e colonialidade que desencadeia no modelo em que pensamos teoria e curriculo como
elementos gque estavam a beneficio de uma educacdo em que a formacéo do sujeito estivesse
agenciada por marcadores coloniais.

Neste movimento, busquei tencionar um outro paradigma epistemologico como um
I6cus de formulacdo teorica de tensionamentos aos modos de visualizagdo da educacéo.
Colocar em disputa a propria educagdo como um movimento de pensar o sentido da vida. E
para este exercicio, beber das poéticas negras que o pensamento e a producdo de Rosana
Paulino e Jota Mombaca nos direcionaram. Conseguir perceber uma outra maneira de pensar a
educacdo como um modelo de liberdade, educa¢do como uma pratica de tensionamento em que
a critica se faz no modo do ser e estar da vida, no caso, o que definem as investigacdes-vidas.

A dissertacdo projetou, do inicio ao fim, uma forma em que o objetivo geral de
investigacao pudesse ser respondido ao mesmo tempo em que pudesse ser posto um transito

entre 0s outros objetivos especificos. A dissertacdo segue um esquema de colocar em
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centralidade cada objetivo que foi base para a projecdo dos capitulos e seus modos de

alternancias que vao dialogando uns com 0s outros, em que a alternancia espacial pudesse ser
conduzida no texto do fim ao inicio.

Nas secOes da dissertagdo, coloquei como desenvolvimento pensar as nocbes de
aquilombamento e acuirlombamento e 0 modo como as experiéncias negras dissidentes
expressavam essas formas de engajamento mediante suas investigagdes-vidas e o0 modo de
alteridade que era criado a partir destes elementos que advém de um modelo de heranga
existencial que nos ajuda a entender um outro processo educacional que visa pensar um sujeito
sobre um outro modo. Fiz neste percurso, pelas lentes de Rosana Paulino e Jota Mombacga, todo
direcionamento possivel de simbiose e costura em consonancia com outras intelectualidades
que ndo sao o ponto principal do trabalho, mas que é impossivel tocar na centralidade que foi
Rosana Paulino e Jota Mombaca sem citar Carolina de Jesus e suas sucessoras, COmo
Conceicdo Evaristo, que nos traz pela literatura 0 modo vivo de pensar a escrevivéncia como
uma investigacoes-vida.

Neste percurso, assumi como elemento de gestdo o primeiro objetivo especifico como
ordenamento. Nele consegui refletir os modelos de aquilombamento e o desembocar do
acuirlombamento como um modo de extensao que € projetado pela existéncia negra dissidente
em que os ativismos/artivismos ganham, pela poética negra, quebras e estilhacos que nos
ajudam e nos auxiliam a refletir as nuances que uma pedagogia acuirlombada toma como um
efeito motor. Isso demarca todas as vezes que a bixa que vive em mim precisou assumir seu
lugar de protagonismo contra os efeitos da morte.

Podemos perceber os modos de assujeitamentos e alteridade que foram integrados pelo
pensamento de Paulino e Mombaca, a0 mesmo tempo em que conseguimos perceber a simbiose
que era criada entre as singularidades e pluralidades desses dois trabalhos. Conseguimos
esbocar uma outra nocéo de sujeito que, de algum modo, ndo se mostrava nas lentes de algum
estudo e que, de certa forma, era 0 movimento tecido por ambas as autoras.

Com base no processo de construcdo, chegamos a compreensdo de como 0
colonialismo, racismo, antinegritude e colonialidade ainda sdo elementos que estdo dentro do
campo educacional e como estes elementos ganham uma outra roupagem. Esse outro lugar de
vestimenta dinamiza ainda mais problemas, pois somos levados ao movimento de néo
criticidade e, assim, produzidos por um processo de cegueira colonial que resguarda ainda
sobre as nossas consciéncias e nossas praticas cotidianas que estdo presentes no campo

educacional.
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Neste modelo, percebi que ao longo do processo esta nova roupagem que € tomada pelo

racismo, colonialidade e antinegritude se fazia cada vez mais presente, dinamizada muito pelo
capitalismo racial como um agenciador. E necessario expressar esta nova roupagem das
opressdes, pois conseguimos perceber como o exercicio torna-se cada vez mais corriqueiro,
principalmente agora em que a linguagem do antirracismo tornou-se um movimento de
negacao do racismo, assim como das variagdes linguisticas. Com isso, quero marcar o lugar
que a pedagogia acuirlombada nos posiciona a estabelecer uma suspenséo no ato da consciéncia
como um modelo de observar como as relacGes sdo estabelecidas e como podemos nos fazer
diante delas.

O percurso de apreensdo de todo o desenvolvimento dessa pesquisa delimitou seu
conceito central, que é a pedagogia acuirlombada como um movimento de expressdao de
criticidade que é tomado pela experiéncia negra dissidente como um modelo de alteridade que
é conduzido nas nossas praticas cotidianas como forma de expressar as nossas lutas e um modo
de organizacao e engajamento em busca de processos de liberdade fora das no¢des modernas
gue nos posicionam a pensar a educagcdo como um formato de humanidade que nos amplia a
pensar um outro processo de ser e estar no mundo.

Esta humanidade é conduzida pelo modo amefricano que nos posiciona sobre um outro
modelo de pensar 0 nosso corpo-territorio como elemento que esta pesquisa tomou como
aporte. Ao assumir a pedagogia acuirlombada, busquei assumir o meu lugar de uma bicha cuir
amefricana e esbocar dentro do paradigma do ensino e da aprendizagem as nossas
epistemologias, a nossa voz, rompendo com um modelo onde as nossas vozes subalternas
tornam-se apenas desejo do olhar daqueles que querem nos pesquisar como abjetos das suas
pesquisas.

E sobre este lugar de assentamentos que 0 meu corpo guia como um outro modo de
pensar a educacao que atribui a raiva uma forma de engajamento que se torna guia. Esta raiva
que querem tanto ouvir a0 mesmo tempo que querem tanto silenciar. E o que Nego Bispo nos
diz: quando vé&o até a gente querendo nos ouvir, mas ndo trazem nenhuma contribuicao, aquilo
se torna um roubo, pois esté levando o que ¢é da gente. E na contraposicao deste lugar de roubo
que estou a demarcar este estudo, pois ele se concentra neste lugar de indisciplina, de subversao
que pde em critério os seus modelos hierarquicos de ensino e aprendizagem.

Estas in-conclusdes sdo o que desejo pensar como retornar a encruzilhada e manter o
que acima ja posicionei sobre ser-sankofa como um modo de colocar sempre em negociagdo

as palavras para que assim elas possam estar sempre em critérios de verdade e validade e que
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assim possam expressar novos sentidos quando estes ndo estiverem mais sendo necessarios.

Este é o caminho que esta pesquisa tem me levado a produzir: troca de peles na subtracéo do
tempo como uma maneira de pensar o negativo como positivo fora de uma nogdo tdxica, mas
numa resposta a0 modo que a vida negrodescendente nos ensina que, de algum modo, é a
manifestacdo do nosso tornar-se negro e da liberdade que este tornar-se evidencia ao dizermos
que somos amefricanos, nossa Améfrica. Esta amefricanidade que nos aquilomba gesta outras
cosmovisoes, outras cosmologias como prética de encantamentos que se sankofeiam dia a dia
e que nos fazem acuirlombar.

Criar vozes, resgatar vozes sdo 0s ensinamentos que a pedagogia acuirlombada
apresenta como percurso a ser seguido e que nos remontam as vozes-mulheres de Conceicéo

Evaristo:

Vozes-Mulheres

A voz de minha bisavo
ecoou crianga
nos pordes do navio.
Ecoou lamentos
de uma infancia perdida.
A voz de minha av6
ecoou obediéncia
aos brancos-donos de tudo.
A voz de minha mae
ecoou baixinho revolta
no fundo das cozinhas alheias
debaixo das trouxas
roupagens sujas dos brancos
pelo caminho empoeirado
rumo a favela
A minha voz ainda
ecoa versos perplexos
com rimas de sangue
e fome.

A voz de minha filha
recolhe todas as nossas vozes
recolhe em si
as vozes mudas caladas
engasgadas nas gargantas.
A voz de minha filha
recolhe em si
a falae o ato.

O ontem - 0 hoje - 0 agora.
Na voz de minha filha
se fard ouvir a ressonancia
O eco da vida-liberdade.
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(Evaristo, 2017, p. 10-11).

Neste eco da vida-liberdade € que as vozes que antecederam a minha vida se fazem
presentes. Busco na ressonancia das suas agdes ainda a condi¢do dessa vida-liberdade para o
modelo de p6r um fim a este mundo e suas formagdes de subjugacdo a nossa vida que se
encaminha cada dia mais sobre o lugar de precariedade. O compromisso com a educacgéo é um
compromisso com a vida e liberdade, e por este lugar que este estudo se encaminhou diante de
todos os sangramentos que apareceram e que deixaram de aparecer para dizer que quem define
nossa liberdade somos nos.

A educacdo torna-se uma dimensdo importante para a organizacdo desta liberdade e
destas vozes pouco ensinadas pelas academias, mas que mostraram 0 comprometimento com
uma educacdo guiada por uma praxis afro-brasileira e por uma préaxis cuir-amefricana. E por
estas acOes que compreendo o lugar da educagcdo como um movimento gestor de nos entregar
de volta a vida. E para que isso possa ser edificado, estamos a disputar este territorio para que
assim o0s ecos da nossa vida-liberdade estejam a pensar um bem-viver e que estes ecos de vida
possam cada vez mais resgatar a humanidade das vidas desumanizadas; este € um dos papéis
que a educacdo deve tomar como pratica da liberdade.

Por aqui chego ao fim nestas linhas que cruzam de um lado ao outro do Atlantico no
fechamento desta dissertacdo que entre risos, choros, abracos e sangramentos. Para além do
choro potencializado pela raiva que tomou parte das linhas escritas, este escrito veio carregado
de sangue. N&o era um sangue provocado pela liberagdo normal do corpo, mas sentia o perfurar
de consciéncias coloniais onde o poder concentrava o lugar de subalterno. Digo isso para
expressar que, ao langar nossas vozes e mexer na espinha dorsal do colonialismo e da
colonialidade e nas suas novas roupagens, estamos a incinerar o mundo gue querem manter e,
de algum modo, pensar uma educacgéo para liberdade pensando 0 mundo como conhecemos é
produzir mais do mesmo.

Ainda refletindo o fim como um comeco, volto a Jota Mombaca e & nocdo de vidas
infinitas como um pacto que se langa ainda sobre as esferas desse mundo como um modelo de
provocar quebras e formar vidas. “Se o contrario da vida ndo ¢ a morte, e sim o cativeiro € a
escraviddo, a vida infinita escorre para fora, além e aquém do destino que nos foi designado
pelo futuro branco cis-heteropatriarcal” (Mombaga, 2021, p. 134). E com esta vida infinita que
em vozes-mulheres traz ressonancia as nossas vidas cuir negras que concluo as linhas finais

desta dissertacdo, dizendo que a liberdade esta sendo gestada pela experiéncia negra dissidente
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e a educacdo, assim como esta para desumanizar, esta para humanizar. Seguimos lutando: uma

pedra jogada ontem matou um péssaro hoje.
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