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Resumo: O foco da andlise deste artigo é compreender como o racismo tem produzido existéncias desumanizadas e, concomitantemente,
multiplas formas de enfrentamento tém sido criadas. O nosso objetivo é analisar como o debate sobre seguranga no Brasil tem produzido
existéncias desumanizadas pela ideia de raga. Construimos uma analise genealdgica do debate de seguranga e a relagdo com a questao
racial. Identificamos dispositivos de racialidade criados no contexto colonial-escravocrata e actualizados na cidade neoliberal como
mecanismo de garantia de seguranga em defesa de uma sociedade branca e burguesa. Nosso referencial tedrico expressa um dialogo
com as ideias de necropolitica de Achille Mbembe, colonialidade do poder Anibal Quijano e antinegritude de Jo&o Vargas.
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Introdugéo

A proposta deste artigo € compreender como tém sido produzidas existéncias desumanizadas
pela ideia de raga e a criagao de diferentes formas de enfrentamento. Nosso objetivo € analisar como
0 debate sobre seguranga tem (re)produzido existéncias desumanizadas pela ideia de raga. Este
ensaio ndo se trata de apresentar uma trajetoria conceitual e longitudinal desse conceito, mas
compreender os subsidios raciais imanentes a essa politica de Estado. Nosso artigo €
eminentemente tedrico, mas inspirado em analises de dados sobre a politica de seguranga no Rio de
Janeiro (Brasil). Iremos construir uma analise genealdgica buscando identificar os dispositivos de
racialidade (CARNEIRO, 2005) criados no contexto colonial-escravocrata e actualizados® na cidade
neoliberal. Seguimos a esteira de estudos que compreendem a questao racial brasileira nao podendo
ser reduzida a esfera das herangas escravocratas, mas é também uma vontade de poder no presente
que garante beneficios e privilégios (OSORIO, 2008). Mas nosso passado ainda nos assombra.
Buscamos compreender o ideario construido sobre corpos e territorios racializados nas cidades
brasileiras como idearios bionecropoliticos inerentes a reproducdo da colonialidade do poder
(MBEMBE, 2006; QUIJANO, 2000). Entendemos que os didlogos das ideias de necropolitica de Achille
Mbembe, colonialidade do poder Anibal Quijano e antinegritude de Jodo Vargas fornecem
importantes elementos para compreender o tenso cenario brasileiro, especialmente das favelas e
periferias do Rio de Janeiro, criado pelas politicas de seguranca.

Dessa forma, dividimos o artigo em trés momentos. No primeiro apresentamos possibilidades
de interpretagdo geografica da questéo racial. Apontamos como os gedgrafos modernos[-coloniais]
mobilizaram o conceito de raga como sistema de dominagao definindo um projeto de espago. No
segundo momento buscamos aproximacoes entre 0os conceitos de colonialidade do poder, de Anibal
Quijano (2000), Necropolitica de Achille Mbembe e antinegritude de Jo&o Vargas (2020). O terceiro
momento buscamos apontar pistas, a partir da analise das lutas sociais, de como embrides tém se
constituido para sair desta grande noite (MBEMBE, 2019).

Por uma geografia da questao racial

A questao racial € um tema caro a Geografia. A Geografia, ao longo da sua histéria moderno-
colonial, esteve envolvida em projetos de poder a servico da dominagcdo como o colonialismo e o
imperialismo. A raca sempre esteve no centro das formulagbes dos pioneiros da Geografia
académica como Ratzel e La Blache, contudo, de forma “madgica”’, foi obliterada da historia do
pensamento geografico, especialmente no Brasil. Felizmente esforgos, ainda que ndo suficientes, tém
sido produzidos nas ultimas décadas no Brasil (MARCELINO, 2020) para desmascarar as mascaras
sociais da geografia (MOREIRA, 1982) e do projeto moderno-colonial.

A classificagdo da populagdo mundial com o projeto colonial gestado no século XV definiu
existéncias e territorios desumanizados pela ideia de raga. Quijano (2000) chamou isso de
colonialidade do poder. A colonialidade do poder definiu mecanismos de naturalizagcdo da
hierarquizacao e desumanizacao de grupos nao-brancos. Logo, as vidas e territérios racializadas pela
branquitude ndo sédo dignas de serem vividas e determinadas mortes nao sdo passiveis de luto
mesmo quando ocorrem aos milhdes (BUTLER, 2019)*. A branquitude produziu quais vidas e

3“Actual es decir, algo de otro tiempo que actla aqui'y ahora, a partir de nuevas circunstancias” (GONCALVES, 2001, p. 125).

4 A branquitude ndo expressa um individuo, mas um padrdo de poder/dominag&o pela ideia fantasiosa e delirante de

supremacismo branco na cultura, na economia, na politica, na vida social, na produgéo epistemoldgica e ontoldgica. O
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territorios sdo dignos e quais mortes geram comogao e precisam ser choradas. Assim, o genocidio
(o exterminio de grupos), o ecocidio (a destruicdo de ambientes), o epistemicidio (a destruicdo de
formas de saber/conhecimento) e o terricidio (a destruicdo de territdrios e territorialidades) sdo
imanentes a colonialidade do poder. A colonialidade do poder criou tanto formas espaciais quanto
grafagens no uso e apropriacao dos espacos. Nesta logica, o branco transita numa zona do ser onde
0s grupos sdo reconhecidos como humanos e regidos pelo Estado de Direito (FANON, 2008;
GROSFOGUEL, 2012). J4 os negros e todos os grupos racializados transitariam por uma zona do ndo-
ser e um Estado de Excegdo aonde os grupos séo vistos como vazios de humanidade (MBEMBE,
2014), logo, mataveis ndo gerando nenhuma comogao social (Idem).

O projeto moderno-colonial definiu uma monocultura do ser, do saber, do tempo linear e do
espago como simbolo de produtividade (SANTOS, 2003). Tudo o que o branco, cristédo, heterossexual,
burgués e ocidental € posto como superioridade e central. Ja o que é tido como o resto é visto como
0 polo passivo, inferior e que esta a espera de salvagdo do mundo moderno. Assim, o projeto
moderno-colonial mobiliza multiplos sistemas hierarquicos. A raga foi usada como um desses
sistemas. A hierarquia racial de populagdes € inerente a leitura dos espagos. Grupos racializados
serao colocados nos espacgos desprezados pela dominagéao racial. Topografias da crueldade e da
violéncia (ALVES, 2011; BALIBAR, 2001) ora s&o explicitas ora emergem em eventos especificos para
afirmar o desejo de apartheid e a politica de inimizade (MBEMBE, 2020) da branquitude brasileira
contra 0s grupos racializados por ela mesma. Em cada dinamica regional do Brasil e do mundo, esse
projeto ganhou cara propria. Assim, a colonialidade do poder precisa ser regionalizada e periodizada.
Ou seja, ela muda com o tempo devido a sua plasticidade, capacidade de adaptacao, proliferacéo e
metamorfose e se diferencia no espago tanto entre formacgdes socio-espaciais distintas quanto
dentro de uma mesma formacao. A colonialidade do poder € um fenébmeno multiescalar, plural e para
se legitimar, definiu-se como um padrao de naturalidade e normalidade. Ela expressa uma vontade de
poder constante em busca de um supremacismo branco®. No Brasil a tese do branqueamento e da
democracia racial foram algumas das expressdes da colonialidade do poder.

As autoridades e cientistas brasileiros do século XIX ndo escondiam esse desejo de inimizade.
Em 1870, quando o sistema escravocrata era existente, mas cada vez mais decadente, foram
introduzidos os primeiros imigrantes europeus para a substituigdo de mao de obra negro,
buscava-se assim branquear a populacdo e pagar salario aos Unicos que poderiam recebé-lo,
0s brancos.

Esse desejo de inimizade e de apartheid que surge na col6nia e atravessa o império chega a
republica, adaptando-se aos novos tempos. Sob o véu da democracia racial e das teorias
freyrianas o apartheid brasileiro cala seu objeto, o segrega em periferias, favelas e prisdes
enquanto celebra o mito da integragdo a cada més de fevereiro (SOUZA, 2021: 21/22).

As teses do branqueamento, isto €, impor o projeto de exterminio da branquitude de afirmar o
seu supremacismo de forma explicita, surge como forma de actualizagédo da colonialidade do poder.
Vemos que ai 0 supremacismo branco ndo tem apenas um teor discursivo. Ele busca instaurar tanto
um arranjo espacial, isto &, a localizagéo e distribuicdo dos grupos raciais (OLIVEIRA, 2011) quanto
definir os horizontes de sentidos espaciais normatizados pela branquitude. Num contexto de crise do

branco ndo se vé como raga, mas classifica todos os grupos dessemelhantes como raga. Coloca-se como simbolo da
universalidade. Eron Rezende (2018: s/p) em entrevista com Grada Kilomba, capta a seguinte ideia da autora: “O branco ndo
é uma cor. O branco é uma defini¢do politica que representa os privilégios histéricos, politicos e sociais de um determinado
grupo. Um grupo que tem acesso a estruturas e instituigdes dominantes da sociedade. Branquitude representa a realidade
e a historia de um determinado grupo”.

5 Para andlise das politicas de branqueamento do territério e da paisagem na cidade neoliberal ver Santos, R et. alli (2018);
Oliveira (2020).
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escravismo colonial em meados do século XIX, o supremacismo branco vendo-se ameagado o seu
dominio, implanta projeto biopolitico de aumento populacional da populacdo branca como forma de
suplantar os negros (escravizados ou n&o) que eram superiores em termos populacionais e eram
vistos como ameaca pela branquitude. Décadas depois do fim da escravidao, o Estado brasileiro
instaurou politica racial de controle da natalidade com a esterelizacao forcada de mulheres negras
(ROLAND, 1995). Suas formulagdes nao foram exclusivas do Brasil, elas dominaram todas as
Américas, Africa e a Oceania, isto &, um projeto global de mundo por ideais supremacistas brancos.
O exterminio populacional e o alisamento do territorio se constituiramln como uma politica racial de
Estado para atrair imigrantes brancos para substituir a mao-de-obra escravizada e garantir a
supremacia racial sobre 0s bens sociais. Esse projeto supremacista nunca foi eliminado no periodo
da Republica. Ele mantém continuidade na atual fase do capitalismo com o neoliberalismo através
das politicas de branqueamento do territério (SANTOS, 2009) usadas como projetos
desterritorializadores das populacdes negras em lugares disputados pelos capitalistas raciais. Por
capitalistas raciais entendemos os agentes modeladores do espaco que instauram formas de
organizacgao e distribuicdo dos bens sociais concedendo privilégios a determinados grupos raciais
(OLIVEIRA, 2014).

Para Santos (2009) o branqueamento do territério envolve trés dimensdes. A primeira é o
branqueamento da ocupacgéo que envolve processos de desterritorializagdo de ndo brancos (negros
e indigenas) e a territorializacdo de brancos em dreas disputadas pela branquitude. A segunda
vertente € o branqueamento da imagem através do uso de narrativas que eliminam a presenca nao
branca (negros e indigenas) e definem a presenca branca como marco zero. Ja a terceira vertente do
brangueamento do territdrio é o brangueamento da cultura impondo matrizes, simbolos e signos que
identificam territorios, regides e lugares.

A complexidade da questéo racial brasileira envolve tanto distintos projetos de exterminio com
as politicas genocidas da populagao negra quanto a difusdo de imaginarios ideolégicos que buscam
dissimular a violéncia das nossas relagbes como o mito de uma democracia racial. A chamada
democracia racial se constitui assentada em manipulagées. Ela foi criada a partir de formulagéo de
intelectuais, a servico da dominacéao racial, que produziram ideologias e forgas que alimentam o falso.
Foi gestada algumas décadas apds o fim das ultimas herancas formais do colonialismo, a escraviddo
racial. Expressa uma ideologia construida por intelectuais brancos que dissimula a antinegritude
produzida e o brutalismo de nossa formacao. Arroga-se o discurso da mesticagem e miscigenacao
do povo brasileiro obliterando o sequestro, o trafico para outro continente, o trabalho forcado até a
morte e o0 estupro de mulheres negras e “indigenas” no contexto colonial. A ideologia da democracia
racial sustenta-se numa mentirosa harmonia de nossas relagdes raciais e que 0 racismo nao existe
em nossa sociedade. Essa ideologia € exportada para o mundo pelas classes hegeménicas como
singularidade de nosso palis. Os defensores da democracia racial sao férteis criadores de miragens
(NASCIMENTO, 1978) que dissimulam a racializagdo da violéncia policial e da militarizagdo dos
territorios para garantir uma imagem harmonica e competitiva no mercado mundial de cidades
(OLIVEIRA, 2014). A falacia da proximidade e interagdo do brasileiro, tdo insufladas por esses
idedlogos, escamoteia auséncias de reciprocidade e acumulo de privilégios, siléncios dos roubos
coloniais e o capital racial que concede ao branco um uso INdiscriminado do espaco diferente do
negro que possui um uso Discriminado do espaco (OLIVEIRA, 2014; 2015). O foco é garantir a
sensagao racial de segurancga da branquitude (Idem).

Entre a colonialidade do poder e a necropolitica
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A questéao racial tem se colocado no centro do debate no Brasil, especialmente nas operagbes
policiais e militares em favelas e periferias sociais por todo o pais. No Rio de Janeiro mesmo sob
proibicao federal, em decorréncia da pandemia da covid 19, operagbes policiais e militares sdo
realizadas promovendo o terror e 0 assassinato de pessoas majoritariamente negras com o discurso
ideologico de guerras as drogas. Uma politica de morte de corpos e territorios negros tem gerado
levantes populares em marchas, manifestos, atos publicos colocando em debate as herangas da
escravidao ao destituir de humanidade a populagdo negra e reproduzindo novas formas da
antinegritude na atual fase neoliberal. Movimentos sociais no Brasil tém chamado isso de
necropolitica. A necropolitica atinge majoritariamente as vidas negras produzindo estilhagamento de
suas historias.

Essa categoria necropolitica foi criada pelo pensador camaronés Achille Mbembe. Uma
categoria analitica que surgiu na academia e hoje ganha a praxis politica dos movimentos sociais.
Ela parte da ideia da politica como trabalho de produgao e administracao de morte. Ela nasceu como
uma categoria para compreender as depredacdes do capitalismo neoliberal no pés 11 de setembro.
Assim, sua proposta envolve uma transposi¢cao multiescalar do capitalismo neoliberal que cada vez
mais tem sido mobilizada por movimentos sociais.

Mbembe (2006) constrdi essa categoria inspirado em Giorgio Agamben (2004) e Michel
Foucault (2005). Ela refere-se a trés questdes centrais: 1- o contexto em que o Estado de Excegéo
tornou-se regra; 2- a instrumentalizagao generalizada da existéncia humana e a destruicao material
de corpos e populacdes julgadas como descartaveis e supérfluos por figuras de soberanias; 3- o apelo
de maneira continua da nogédo fantasmatica ou ficcionalizada do inimigo (GIGENA, 2012). Achille
Mbembe ressalta a formulagao de Michel Foucault sobre biopolitica. Mas para ele, na colénia a
biopolitica se converteu em necropolitica (MBEMBE, 2014), sustentada na ideia do Negro como um
problema espacial (OLIVEIRA, 2019).

E 0 que queremos dizer do negro como um problema espacial? Ele € um ser que precisa ser
interditado, confinado, constrangido no uso e na apropriagdo do espago. Se mobilizarmos o
contexto do sequestro em Africa, James (2010) j4 ressaltava o quanto os negros ja estavam
nascendo como um problema espacial. James (2010) nos lembra que os povos eram
sequestrados, amarrados uns aos outros em colunas e obrigados a carregar pedras
extremamente pesadas, de 20 a 25 quilos, para evitar que fugissem. Eles eram amarrados,
levados em marcha, em longa jornada do interior, onde eram sequestrados, até o porto. O
trauma emerge como um elemento de controle de mobilidade do negro. Os homens e mulheres
negros e negras eram seres que precisavam ser interditados espacialmente e contidos
territorialmente. Entdo, as marcas desse processo de desreterritorializagdo produz ai um
elemento extremamente central para que possamos pensar o mundo de hoje. O negro
correndo, ou seja, 0 negro fugindo, o negro buscando a liberdade é simbolo do medo branco
(OLIVEIRA, 2020a: 107)

A ideia de seguranga lastreada pela colonialidade do poder busca mensurar o risco para a
branquitude nas suas trajetorias geograficas da raiva dos negros (OLIVEIRA, 2020c). O medo branco
da onda negra ja estava no navio negreiro (Idem). Defendemos em varios trabalhos (OLIVEIRA, 20203;
2020b; 2020c) que esse sistema de crengas e agdes foi forjado nos pordes dos navios negreiros e
continua sendo reproduzido especialmente na politica de insegurancga pelo pais. Defendemos a tese
gue 0 navio negreiro se constituiu como um lugar de horror marcado por um triplo exercicio de poder
(OLIVEIRA, 2020). Um primeiro exercicio de poder é racial punitivo e disciplinar visando adestrar
corpos que estavam sendo escravizados e levados para o trabalho forgado. O segundo exercicio de
poder racial inerente aos navios negreiros era a biopoder. Os revoltosos deveriam ser mortos para
servir de exemplo e regular a vidas dos escravizados vivos. A producao de uma vida submissa era o

foco deste exercicio de poder. Ja o terceiro exercicio do poder racial era o necropoder. Ele definia a
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aceitabilidade da matanca de populagdes negras. Estima-se que de 10% a 20% da populagéo
escravizadas nos navios morriam devido as condi¢cdes impostas, revoltas, suicidio e o brutalismo.

O navio negreiro, portanto, simboliza a reafirmagao do negro como jazigo, para lembrar aqui
Achille Mbembe (2014), ou seja, um “simbolo de morte’, porque no navio negreiro os
escravizados (homens, mulheres e criangas®) eram transportados nus (com pouguissimos
adornos corpdreos), acorrentados num espago extremamente insalubre, imundo, durante
semanas e as vezes meses, vendidos num outro continente. Entdo, o negro é um problema
espacial, marcado pela branquitude e pela ideia de segurancga. A ideia de seguranga que nasce
no navio negreiro carregada de subsidios raciais (OLIVEIRA, 2020a: 115).

Esses dispositivos disciplinares, bio e necropolitico foram criados pela braquitude agindo de
forma simultédnea e definindo o negro como um problema espacial. “A grande preocupacgéo era a
segurancga publica, pois no centro da relagcdo escravocrata existia um imenso medo”’ (CAMPELLO,
2018: 171, grifos do autor). Os negros nunca habitaram o conceito de humanidade (VARGAS, 2020;
FANON, 2008). Em outro trabalho afirmamos que:

Os pordes dos navios negreiros além de um espago de confinamento e controle dos corpos
era também um espacgo de concentragdo de raiva, por isso 0 medo branco da onda negra
(AZEVEDO, 1987). A ‘“raiva é uma resposta as atitudes racistas e as agdes e presungdo que
surgem dessas atitudes” (LORDE, 2019). Nesse espago que nasce a ideia do medo branco da
concentragao espacial de negros, isto €, uma sensacgao racial de inseguranga. Mas essa raiva
ndo era fruto de ressentimentos, mas de homens e mulheres que se recompunham contra a
violéncia que sofriam (FANON, 1968). A raiva ¢ a ndo aceitagdo da condi¢gdo imposta pelos
colonizadores. A raiva ameaga o modo de vida (LORDE, 2019) da branquitude, pois ela “é
repleta de informagéo e energia” (Idem, p. 160). A raiva é sempre uma luta de um coletivo
enfrentando o ddio. A raiva é ai a busca de compreensdo de sentido por que estd sendo
agredido, menosprezado, invisiblizado e/ou silenciado (OLIVEIRA, 2020b: 322).

O foco do racismo ¢é destruir um modo de existéncia (FANON, 1969) e forjar assujeitamentos.
O assassinato em massa de pessoas negras, em operagdes policiais e militares em favelas e
periferias, denunciado pelo movimento negro e movimentos antirracistas em cortes nacionais e
internacionais, actualiza o navio negreiro. Como diz a musica “Todo o camburao tem um pouco de
navio negreiro”®. Contudo, a colonialidade do poder imanente aos Estados modernos tem promovido
0 que James (2010) chama de regime de calculada brutalidade e terrorismo. O interessante é que essa
ideia de James (Idem) era usada para caracterizar a escraviddo. O colonialismo se findou mas a
colonialidade n&o, diria Quijano (2000). O Estado brasileiro se constituiu exercendo o poder racial de
vida e morte para garantir uma sensagao racial de seguranga (OLIVEIRA, 2014) da branquitude. O
Estado brasileiro nasce fruto de um projeto colonial racializador que tanto regula praticas sociais e
impde comportamentos raciais no uso do espago quanto produz uma politica de exterminio para
garantir uma ordem espacial das relagdes raciais. Logo, 0 genocidio negro € parte do contrato racial
(NASCIMENTO, 1978; MILLS, 1997).

Flauzina (2014) lembra que o termo genocidio formulado por Raphael Lemkin em 1944, apesar
de analisar o sistema legal de ocupagédo nazista, apontava com um conceito intrinsecamente
associado ao colonialismo. A proposta de Lemkin, ao ser debatida como uma categoria juridica na

6 Escravizar criangas visava o trabalho no subsolo das minas e a busca de seres mais faceis de adestramento e que néo
sabiam fugir.
7 "Um fato notdrio afigura-se na preocupacgdo, em constante evidéncia nos relatérios de presidentes de provincias e nas
correspondéncias das autoridades, a respeito das possiveis rebelides e rebeldias escravas, quando efetivamente, ndo
ocorriam tantas prisdes de escravos como se poderia supor” (CAMPQOS, 2007, p. 217).
8 Referéncia a musica escrita por Marcelo Yuka. Cambur&o é como é chamado o carro da policia que leva, no seu porta
malas, de forma desumana, presos para delegacias.
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ONU, comegou a ser degradada para silenciar projetos genocidas passados e em curso pelas nagdes
europeias e EUA. O projeto moderno-colonial pressupds uma logica genocida ao promover massacre
para conquistar territorios, para acabar com rebelides e promover a exposi¢ao gratuita da violéncia.
A escravidao racial moderna nasceu privando inumeras nag¢des dos meios de existéncia e
subsisténcia. Logo, o genocidio é inerente. A colonialidade do poder promoveu uma geopolitica da
indignacgéo seletiva da escala internacional a local. Entendemos que a colonialidade do poder € um
projeto da branquitude que define lugares e grupos sociais racializados como simbolos de um mal-
estar social. Instaura-se uma politica de exterminio e ratificam-se esses lugares e grupos como
destituidos de valor, importancia social e 0 que podem ser eliminados. A grande midia corporativa
tera um papel importante na produgéo dessa indignacao seletiva.

Esse dispositivo permanece na cidade neoliberal com as operag¢des militares que estabelecem
a aceitabilidade da matanga em determinados lugares e para determinados grupos. Da escala global
a local vemos uma indignacao seletiva das midias corporativas hegemaonicas em conflitos em areas
de grupos racializados e/ou chacinas praticadas por milicianos e policiais, nessas mesmas areas.
Revela-se 0 que 0s movimentos sociais tém chamado de projetos genocida. A produgao de midias
contra-hegemonicas pelos movimentos sociais se constitui como uma forma de enfrentamento aos
dispositivos de racialidade imanentes a midia hegemonica corporativa.

O genocidio promovido pela branquitude ndo comecou recentemente. Ele esta nas
engrenagens do capitalismo e da formacg&o sécio-espacial brasileira (NASCIMENTO, 1978).

O termo Genocidio foi criado no século no XX no final da segunda guerra mundial pelo
advogado judeu-polonés Raphael Lemkin, passou a ser usado mais precisamente em 1944,
quando Lemkin buscou nomear o exterminio dos judeus promovido pelo governo nazista
alemao. A origem do termo vem da combinagdo das expressdes grega génos (raga, tribo) e
latina cidio (matar). Um dos conceitos reside no “uso de medidas deliberadas e sistematicas
(como morte, injuria corporal e mental, impossiveis condigdes de vida, preservagédo de
nascimentos), calculadas para a exterminagdo de um grupo racial, politico ou cultural, ou para
destruir a lingua, a religido ou a cultura de um grupo. (NASCIMENTO, 1978, p. 15). Embora o
termo tenha sido cunhado para analisar a experiéncia europeia do século XX, esse episodio
nédo foi Unico na modernidade. Intelectuais do pensamento decolonial latinoamericano e
intelectuais militantes do movimento Negro brasileiro encontraram no termo, em seu sentido
juridico, a possibilidade de reivindicar o reconhecimento do crime que dizimou milhares de
“indigenas”, “africanos” e seus descendentes na diaspora, dado a definicdo de genocidio que
abarca todas as ac¢es violentas que os europeus submeteram os seus colonizados. Dessa
forma, o colonialismo europeu (século XV ao XIX) marca o primeiro grande genocidio da
modernidade e nesse sentido a expressdo do genocidio é bem anterior a criagdo de seu
conceito (CARVALHO, 2016:48/49).

Os fanaticos zeladores do poder defensores da democracia racial irdo sempre obliterar e falsear
qualquer analise que inclua o debate do genocidio em nossa formacao.

O negro como um problema espacial da branquitude revela os subsidios raciais impregnados
nos imaginarios do uso dos espacos de poder e prestigio social no Brasil. Tanto a presenca negra em
lugares dos brancos quanto os territérios negros/afrodiasporicos foram historica e ideologicamente
inventados como problema. Esses espacos e itinerarios nasceram marcados pela acdo violenta do
Estado, criado pela branquitude, para exercer o monopolio racial da violéncia; 0 monopalio racial das
leis e normas juridicas e o monopdlio racial da arrecadacao a servigo da branquitude. Cria-se uma
simbiose de uma sensagdo racial de seguranca para os territorios da branquitude e para os
capitalistas raciais. Dizendo com outras palavras, 0s negros precisam ser contidos, interditados,
confinados, exterminados e adestrados para servir a branquitude (Idem). O imaginario racial da
seguranga publica foi produzido e marcado pela matematizagdo dos espacos e das vidas (SANTOS,
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2002) negras. Na era das cameras de seguranga e do reconhecimento facial calcula-se precisamente
0S espagos que 0S Corpos negros e racializados podem utilizar.

[..] a tecnologia de reconhecimento facial nasceu com a promessa de tornar as cidades mais
seguras (seguras para quem?) passou a ser amplamente contestada, pois além de acabar com
a privacidade das pessoas, potencializa o racismo institucional.

Em estudos recentes do MIT (Instituto de Tecnologia de Massachusetts) mostraram que
negros estdo mais expostos a erros cometidos por esses softwares, potencializando o risco
de serem submetidos a violéncia policial e ao encarceramento devido a leituras equivocadas
realizadas pelas cameras de vigilancia.

Lembremos que os algoritmos sdo manuseados por pessoas que sdo racistas e machistas,
logo comprovaram que rostos mais escuros sao pouco representados nos conjuntos de dados
usados para “domesticar” os equipamentos. Esse estudo mostrou que os algoritmos falharam
na aferigdo de 34,7% de pessoas negras e apenas 1% de brancas (GOULART & FLORENTINO,
2021).

Butler (2071) lembra que a representagao se constitui como um meio tanto para humanizagao
quanto para desumanizagao dos grupos sociais. Desvincular o negro e 0s grupos racializados do
sentido de humanidade constitui justificativas éticas-morais (Idem) construidas na modernidade para
eliminacao da “raca ruim” visando a garantia da seguranca. A propalada garantia de seguranga pelo
uso do meio técnico-cientifico-informacional (SANTOS, 2002) além de fortalecer o racismo estrutural
e institucional fortalecem cidades fragmentadas com cercas e murros, o apartheid brasileiro
(VARGAS, 2020). Representantes municipais e estaduais por todo o Brasil utilizam essa retérica da
inteligéncia tecnologica sendo usada na seguranca publica. Essa retorica vem obliterando a
seletividade racial na producao politica de sujeitos e grupos criminosos ja comprovada tanto no Brasil
quanto fora do pais. Isso torna-se ainda mais tenso com o uso dessas tecnologias para perseguicao
de ativistas de direitos humanos e grupos antirracistas que afirmam estruturas disruptivas de
enfrentamento ao Estado. Isto €, o problema da seguranca surge desde que o Brasil é Brasil. A
tecnologia do poder no passado colonial-escravocrata e no presente neoliberal mudou, mas continua
tendo os corpos negros como alvo. Entendemos que o neoliberalismo e as suas politicas voltadas
para as favelas e periferias sociais continuam reproduzindo um regime de calculada brutalidade e
terrorismo. Terror psicoldgico, o esfacelamento e assassinatos com os Caveirées®,0s helicopteros
atirando para as favelas, brutalismo, discurso de édio voltado para os moradores de favelas e negros
em areas nobres, abordagens policiais racialmente definidas e truculentas. A estética do choque e
terror do contexto colonial continua nas operagdes policiais e militares nos territorios racializados.

A cidade no contexto neoliberal, ndo é construida para integrar a sociedade, mas para quem
racialmente pode pagar por seguranga, conforto e privilégio. Mais seguranca € igual a menos
liberdade. O discurso do medo urbano e a guerra a inseguranga ficcionam um inimigo
passando a alimentar-se de imaginarios racistas e estigmatizantes na constru¢gdo de muros,
guardas privados no espago publico e sistema de vigilancia eletrénica. Para a produgéo e
manutengado desta ordem € necessario mobilizar o racismo de Estado e o imaginario colonial
na condugao da politica de inseguranga que institui seres, racialmente definidos, como
fundamentos do positivo e do negativo (AGAMBEM, 2004; HAESBAERT, 2014) (OLIVEIRA,
2020c: 91).

A raca tem se constituido como um dos principais reguladores da agéo do Estado (FOUCAULT,
2005). Politicas voltadas para os territérios em que vive majoritariamente a populagao negra e pobre
no brasil. O territério como categoria normativa da branquitude que domina o Estado € visto como

9 Carro blindado que entra nas favelas cariocas aterrorizando moradores e tendo a brutalidade como seu principal mote.
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espaco de exercicio do poder racial definindo quem pode morrer e quem deve viver. Ja os territorios
pelos grupos negros e populares sdo espacos de existéncia e de luta por dignidade.

Para Mbembe (2020) o necropoder gera fragmentagéo territorial com um duplo objetivo: 1-
impossibilitar o movimento; 2- implementar a segregagao na forma do Estado de apartheid. O duplo
objetivo da fragmentacéo territorial redefine a relagdo soberania e espaco. Nao ha necropolitica sem
geopolitica. Assim, a comoc¢ao social e a politica de aceitabilidade da matanca variam tanto pelo
endereco quanto pelos corpos que sao alvos. Acerca da dimensao geopolitica do racismo afirmamos
que:

A geopolitica do racismo envolve a definigdo onde sera exercido o soft power’® racial (um
exercicio do poder racialmente brando) e o hard power racial (um exercicio do poder mais
violento). Assim, o controle da mobilidade ndo serd o mesmo nos diferentes espagos da
cidade. Depende da combinacéo de classe, género e raga.

A dimens&o geopolitica do soft power racial age nas “dreas nobres”, onde pode ser reconhecida,
filmada e gerar um fato midiatico e comprometer a imagem de povo cordial e democracia
racial. O soft power racial é o violento que se vé como pacifico. A ideia de poder brando é uma
grande ideologia vendida para silenciar conflitos raciais no Brasil. Esse exercicio de poder é a
busca de dissimular que ndo somos racistas e que no maximo casos de racismo sdo
esporadicos. Ou seja, 0 soft power racial € o famoso coisa para inglés ver que dissimula agbes
violentas de coacgao e ameaca a grupos raciais que estariam promovendo uma desobediéncia
a um comportamento racial no uso do espago’’. Essa desobediéncia de um comportamento
racial esperado dos transeuntes dos transportes mobiliza um hard power racial, legitimado e
justificado pelo discurso de ¢dio local, que se afirma para punir, através de linchamentos por
motivagdo de um medo racial (Martins, 2015) e/ou abordagens policiais (OLIVEIRA, 2021:
82/83).

O debate da questao racial brasileira até ha pouco tempo era restrito a circulos académicos e
ao movimento negro. Hoje ele se capilarizou, fruto da luta do movimento social, por distintas esferas,
escalas e contextos da sociedade. Isso ndo necessariamente tem produzido avangos da luta e
combate a opressdes devido as apropriacdes do discurso.

O debate sobre racismo (especialmente racismo estrutural), genocidio negro e necropolitica
vive um momento ambivalente. Tanto ganha forga pela luta politica de movimentos sociais quanto
passa por desgastes e banalizacdes do seu potencial analitico/politico sendo usado e abusado por
setores dominantes do capital para construir um verniz de pretensas relacdes éticas. Esses debates
passam pelo risco da degradagdo (MORIN, 2005). Morin afirma, em verdade, trés degradacoes
simplificadoras que geralmente se combinam. A primeira seria a degradacéo tecnicista. Nesse tipo de
degradacgéao as teorias conservam apenas a dimensao operacional e manipulavel, logo, o que pode
ser aplicavel. As teorias deixam de logos, instrumento de produgéo do conhecimento do real e se
tornam unicamente techné. Vemos na repeti¢cao continua do termo racismo estrutural, genocidio negro
e necropolitica por diferentes segmentos (da midia corporativa historicamente descompromissada e
adversadria dessas lutas) sem aprofundamento do que esse instrumento analitico pode gerar, sem o
enfrentamento das estruturas opressivas como essas categorias propdem a reproducdo da
degradacgao tecnicista dos debates. Ocorre uma inflagdo do conceito e, concomitantemente,
destruicdo da poténcia explicativa. Entendemos que ndo € uma reforma nas estruturas carcomidas
pelo racismo que as lutas politicas estédo colocando (CESAIRE, 1978).

10 Os conceitos de hard power e soft power sé&o de autoria de Joseph Nye. Eles foram utilizados para explicar a geopolitica
dos Estados Unidos no contexto pos-Guerra Fria e no inicio do século XXI.
11 A fala de que os 6nibus da Baixada Fluminense e/ou da Zona Norte em diregao as praias da Zona Sul “sé tem gente feia”
busca dissimular que o racismo no Brasil definiu o branco como simbolo do belo e o negro como simbolo do feio. Logo,
seria necessario purificar racialmente os espagos das "dreas nobres” dos feios (0os negros, especialmente pobres e
moradores de favelas).
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A segunda degradacédo proposta por Morin (2005) é a degradagéo doutrinaria. Para este autor,
a teoria perde seu poder analitico e torna-se uma doutrina. Logo, necropolitica, genocidio negro e
racismo estrutural viram propostas fechadas, monoliticas e que perdem seu potencial de produgéao
de consciéncia e transformagao social. Essas categorias tornam-se dogmas e frases de acusagao
sem destruicdo da opressao. Na era das redes sociais e dos algoritmos, os individuos e/ou grupos
que sao acusados como racistas e que produzem a necropolitica sofrem a politica do cancelamento.
Contudo, ganham mais notoriedade pela visibilidade que passam a ter. Ja a terceira degradacao
proposta pelo filosofo Edgar Morin (2005) € a pop-degradagao. Esse tipo de degradagdo se expressa
com a vulgarizagao dos termos necropolitica, genocidio negro e racismo estrutural. O papel das redes
sociais e dos algoritmos passam a ser apropriados pelos atores hegemoénicos que usam como forma
de marketing pessoal e/ou de empresas para aumentar a credibilidade, suas vendas e sua
popularidade. Frases de efeito que reduzem ideias complexas e também obedecem ao discurso do
politicamente correto diante das midias. A teoria é assim reduzida e simplificada para comportar
politicas de carater reformista e dissuadir dimensdes revolucionarias.

Vargas (2020) num artigo bastante provocativo ird afirmar que o “racismo ndo dé mais conta”.
O autor afirma que: “A antinegritude é constitutiva da Humanidade. Ser humano é ndo ser negro”. Para
esse autor, o principio fundante da antinegritude envolve “a negacado ontoldgica da pessoa negra”
(VARGAS, 2020:19), traduzindo-se em graus a cidadania. Torna-se necessario para a branquitude
uma constante captura dos sentidos que a negritude cria para evitar transgressao.

Vivenciamos uma politica antinegritude como marca da atual fase do capitalismo neoliberal
(VARGAS, 2020). A antinegritude ndo emerge agora, mas é uma expressdo do projeto moderno
colonial que forjou a geografia mundial (Idem). A antinegritude instaura, em diferentes escalas, uma
geografia de rejeitos e proveitos (PORTO-GONCALVES, 2006) racializados, ou seja, os proveitos sdo
apropriados pela branquitude e/ou exportados para a branquitude de outros lugares e 0s rejeitos séo
depositados em lugares de pessoas negras e racializadas.

Vargas (2020) alerta que o debate sobre os conceitos de racismo/antirracismo se sustenta na
relacdo do branco com os nao brancos. Assim, as existéncias sao definidas pelos parametros da
branquitude. Na antinegritude, para esse autor, 0 parametro € o negro e 0 ndo negro. Logo, parte-se
do mundo negro no entendimento das relagdes de poder (Ibidem). A captura e a inflagdo que os
conceitos de racismo e antirracismo sofrem, por grandes marcas que buscam um discurso
politicamente correto, sdo reveladoras dos limites desse debate. Contudo, diferentemente de Vargas
(2020) entendemos que ndo podemos jogar tudo fora. A luta epistémica, em diferentes campos
disciplinares no Brasil, durante décadas buscou evidenciar o conceito de racismo como inerente a
forma de compreender o mundo. Ainda existem muitos grupos “criticos’ que obliteram esse debate.
Dizer que o racismo ndo serve mais, como faz Vargas (2020) entendemos que é um exagero.
Seguimos aqui Hall (2004), quando afirma sobre o conceito de raga [entendemos que também sobre
0s conceitos de racismo e a luta antirracista) sdo conceitos que precisam ser vistos sob rasura, isto
€, “... uma ideia que nao pode ser pensada da forma antiga, mas sem a qual certas questdes-chave
nao podem ser sequer pensadas” (2004:104). Por isso, caminharemos nessa zona de indeterminagéo
entre os conceitos de racismo/antirracismo e antinegritude como projeto da branquitude. O projeto
racial brasileiro dissimulou a sua visagem durante séculos. Reconhecer o racismo envolve o
enfrentamento da colonialidade do poder que tentou apagar como a ideologia da democracia racial,
do povo cordial e do branqueamento. Mas concordamos que o conceito de antinegritude envolve um
avango na compreensao da questao racial brasileira.

Entendemos que a antinegritude age em pelo menos trés campos. A antinegritude age no

campo das representagdes produzindo e reproduzindo estigmas raciais sobre os territérios e 0s
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grupos que elaracializa. O segundo campo que entendemos que a antinegritude age envolve o campo
das identidades. A busca da negacao de si, a produgdo de obstaculos para criagdo de uma
consciéncia e o desconhecimento da histéria € um dos alvos da antinegritude para a produgao de
uma identidade coletiva consciente de suas poténcias e agéncias. O terceiro alvo da antinegritude
envolve a memoria. A produgdo do esquecimento, especialmente dos lugares de memoria da
diaspora (OLIVEIRA, 2020) se constitui como forma de evitar politicas afirmativas e de reparagéo.

A proposta de Vargas (2020) sobre a antinegritude oferece importante caminho ao pensar os
limites dos conceitos de racismo. Também concordamos com o autor quando afirma:

Como o racismo, a antinegritude, portanto, existe mesmo quando ndo ha manifestagdes
explicitas de odio as pessoas negras. Entretanto, ao contrario do racismo, a antinegritude nao
pode ser combatida por meio de decisGes politicas e administrativas. A antinegritude, por ndo
ser um desvio social, uma pratica institucional, mas de fato uma constante estrutural, um
cédigo moderno de ontologia e sociabilidade que estrutura toda forma de interagdo humana,
€ imune a ajustes resultantes de politicas publicas e de esforgos individuais. Ao passo que o
racismo € visto por aqueles que o combatem, ativistas e gestores de politica publicas, por
exemplo, como um fenémeno que pode ser remediado, a antinegritude ndo possibilita qualquer
tipo de redencdo. A ndo ser que haja uma reformulagdo completa de como nos entendemos e
de como nos relacionamos. Como mudar o inconsciente coletivo, ou, mais especificamente,
como modificar a nogdo de Humanidade, questdes que dependem fundamentalmente da
antinegritude? A antinegritude opera primordialmente, apesar de ndo exclusivamente, por
meios implicitos, inconscientes (VARGAS, 2020: 21)

Para Vargas a antinegritude opera a partir de duas superposi¢des cognitivas que, apesar de
amplamente compartilhadas, raramente sdo explicitadas ao definirem o negro com nao pessoa. No
primeiro plano cognitivo os negros ndo sdo humanos, no maximo chegando a escala da sub-
humanidade. No segundo plano cognitivo, que se superpde ao primeiro, 0S negros sao parte
inseparavel e indistinguivel de um universo marcado por elementos distintos do mundo nao negro.
Assim, a antinegritude torna desprezivel tudo que é ligado a negritude [e seus
territérios/territorialidades].

A antinegritude torna abjeto tudo o que é supostamente ligado a negritude. A antinegritude
torna ndo lugares todos os espagos marcados pela negritude: espagos fisicos, espagos
metafisicos, espagos ontoldgicos, espagos sociais. A antinegritude, portanto, define a ndo
pessoa, 0 ndo lugar. Pense na associagdo imediata que é feita entre a palavra “favela” e
negritude, ou ‘inner city” e negritude. As palavras, que denotam espagos sociais
geograficamente delimitados, sdo imediatamente associadas a negritude, e assim os tornam
lugares saturados de caracteristicas negativas, poluidoras e ameagadoras: nao lugares. A
pessoa negra nao somente € desprovida de ontologia, mas é desprovida de lugar. Ela esta
sempre fora do lugar, seja la qual for o lugar. Isso quer dizer que a antinegritude define também
o lugar da pessoa moderna, da Humanidade, sempre presente e sempre localizada. (VARGAS,
2020:22).

Vargas (2021) em didlogo com Flauzina (2008) aponta que a antinegritude é trans-histérica pois
normatiza, condena e mata pessoas negras de forma gratuita. “Seja 1a qual for o momento histoérico
e politico, e independentemente de protegdes formais contra formas de discriminacao, a nao pessoa
negra é aguela sobre a qual recai a violéncia gratuita (a violéncia que ndo tem motivo) e o estupro”
(VARGAS, 2020: 23).

Sair da grande noite: consideragdes parciais

Instituicbes de renome nacional e internacional tém confirmado a tese do movimento negro: as
politicas de seguranga tém se constituido como politicas administradas de morte contra a populagéo
negra. O movimento negro brasileiro tem chamado isso de genocidio negro. O debate racial obliterado
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nas discussdes sobre seguranga publica expressa o contrato racial (MILLS, 1997) brasileiro. O
contrato racial brasileiro definiu os negros fora da pactuagao social. O negro ndo é um igual. Ele
sempre € visto como o outro, 0 inimigo, o ndo ser. Desta forma, a antinegritude e a desigualdade racial
nao sao desvios de rotas, mas arranjos deste contrato que deram certo. As violentas reacdes as
acdes afirmativas e a dificuldade de implementacéo de legislagdes antirracistas expressam o vigor
do contrato racial brasileiro. Vargas (2020) ja alertava que a antinegritude, diferentemente do
antirracismo, ndo transita por uma leitura reformista do Estado. Dai a produgao racial do inimigo e o
desejo de apartheid sdo zonas de conforto da branquitude.

0 desejo de inimigo, o desejo de apartheid (segregagéo e enclave) e a fantasia do exterminio
ocupam, nos dias que correm, o lugar desse circulo encantado. Em muitos casos basta um
muro para expressa-lo. Existem varios tipos de muro e nem todos servem ao mesmo
proposito. Supde-se que o muro divisor resolva o problema do excesso de presenga, que se
considera estar na origem de situagdes insustentaveis de penuria. (MBEMBE, 2020: 77)

Esses dispositivos demonstram a insustentabilidade desse projeto social da branquitude. Aimé
Cesaire (1978), no discurso sobre o colonialismo afirmava que todo projeto de poder branco e
ocidental definiu um humanismo seletivo estar na bancarrota. Para ele, uma sociedade que burla seus
proprios principios, ndo tem legitimidade para definir um projeto de mundo. A indignagao racialmente
seletiva (BENTO, 2002), as fissuras e a lapide do humanismo cada vez tornam-se mais expostas.

Achille Mbembe (2014), seguindo a tradigéo de Cesaire (1978) e inspirado em Fanon (2008;
1968), afirma a necessidade de sairmos da grande noite produzida pelo colonialismol[-colonialidade]
e 0 humanismo eurocéntrico que sabota com as proéprias ideias que cria. Isso envolve um trabalho
arduo, continuo de destruicao e de abandono de um Ocidente narcisico e delirante. A produgao da
consciéncia torna-se base para destronar as forcas que falsificam a realidade para dominar povos,
territérios e afirmacao de supremacismos. Sepultar tal realidade tem sido um grande desafio.

Sair da grande noite é uma vontade de viver de forma descolonizada e escapar do imenso
abismo colonial que ainda nos habita (MBEMBE, 2019). Memmi (2007) afirmava que trés elementos
eram centrais numa sociedade colonial: vantagens econémicas, usurpagoes e privilégios. Vivemos
ainda neste abismo, pois nunca abolimos esses elementos. Sair da grande noite significa romper com
as amarras de um passado que nos aprisiona e um presente que restringe. Envolve producgao de
autonomia, romper a servidao que escraviza as mentes e caminhar em direcao aos projetos
silenciados e subalternizados. Sair da grande noite e caminhar na zona do ndo-ser (FANON, 2008;
1968), vivenciar a experiéncia da escassez (SANTOS, 2002) e gestar, de forma imanente, um modo
de ser fora das teias da dominag&o. Onde hd poder, hd de forma imanente resisténcia (FOUCAULT,
1979).

Encontramos pistas que buscam a saida desta grande noite. Estamos diante de um contexto
de Renascimento de Epistemologias/Ontologias Negras’?. Ndo ha possibilidade de superagéo dos
projetos genocidas, necropoliticos e da colonialidade dentro das lentes construidas para nos cegar.
Esse Renascimento é um momento incontornavel. Isto €, a posse de diferentes linguagens que nao
s6 descolonizam os métodos, metodologias e teorias da dominacdo, mas criam outros caminhos,
desvios, métodos, metodologias e teorias substanciadas pelas experiéncias negras (africanas e
diaspdricas). Tradugdes de estudos negros e afrodisporicos silenciados pelo eurocentrismo; redes
culturais e politicas de arte e cinema negro de toda Africa e didspora circulando no Brasil; repercussdo

12 Por falta de uma expressdo melhor usamos aqui o termo Renascimento. Ele envolve tanto a criagdo quanto a retomada
de temas, ideias, epistemes e ontologias antes suprimidas pelo eurocentrismo, pondo em cheque o racionalismo e o
humanismo forjados a servigo dos projetos de poder e dominagéo.
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mundial de filmes do grande circuito do cinema focando na questao racial; desfiles de escolas de
samba, especialmente no Rio de Janeiro e em S&o Paulo como enredos como formas de
enfrentamento a antinegritude com repercussao nacional e internacional; marchas e atos contra o
genocidio da populagdo negra; cursos de pensadores negros, afrodiasporicos e de linguas africanas
como yorubd sendo ensinados como forma de ampliacdo do repertorio da Africa e da didspora.
Vemos emergir uma insurreicado de saberes dominados que buscam romper com os grilhdes da
antinegritude.

Por saber dominado, entendo duas coisas: por um lado, os conteldos histéricos que foram
sepultados, mascarados em coeréncias funcionais ou sistematizagbes formas.
Concretamente: [...] foil...] o aparecimento de contetidos histdricos que permitiu fazer a critica
[..] porque s6 os contetdos histdricos podem permitir encontrar a clivagem dos confrontos,
das lutas que as organizagdes funcionais ou sistematicas tém por objetivo mascarar. Portanto,
0s saberes dominados sdo estes blocos de saber historico que estavam presentes e
mascarados no interior dos conjuntos funcionais e sistematicos e que a critica pode fazer
reaparecer, evidentemente através do instrumento da erudi¢ao.

Em segundo lugar, por saber dominado se deve entender outra coisa e, em certo sentido,
uma coisa inteiramente diferente: uma série de saberes que tinham sido desqualificados como
ndo competentes ou insuficientemente elaborados: saberes ingénuos, hierarquicamente
inferiores, saberes abaixo do nivel requerido de conhecimento ou cientificidade. Foi o
reaparecimento destes saberes que estdo embaixo — saberes ndo qualificados, e mesmo
desqualificados [...] que chamarei de saber das pessoas e que ndo é de forma alguma um saber
comum, um bom senso mas, ao contrario, um saber particular, regional, local, um saber
diferencial incapaz de unanimidade e que s6 deve sua forga a dimensdo que o opde a todos
aqueles que o circulam — que realizou a critica (FOUCAULT, 1979:170).

Temos um periodo de grandes batalhas tedricas (epistemoldgicas e ontoldgicas) questionando
a hegemonia/supremacia do pensamento ocidental com as teorias do feminismo negro, feminismo
negro descolonial, feminismo afro-latino, marxismo negro, afropessimismo, negritude, quilombismo,
afropolitanismo, ideias pan-africanistas, afrofuturismo, mulherismo, epistemologias do sul,
pensamento descolonial, afrocentricidade, estudos subalternos, orientalismo, pensamento pos-
colonial, entre outras teorias disciplinares e ndo disciplinares como: saberes de terreiros, saberes dos
povos e comunidades tradicionais, saberes gestado na luta politica dos movimentos sociais, entre
outros. Confluéncias e divergéncias marcam essas epistemologias e ontologias negras e diasporicas.
Nossa hipotese é que vivemos, pela primeira vez na histoéria de nossa formacéao, a possibilidade de
nos enxergar, sentir, ver, cheirar de forma plural e transformadora. Essa revolugao do pensamento
tem, na Geografia Brasileira, criado as chamadas Geografias Negras'. Entendemos que a forca
ideologica das teses do branqueamento e do discurso da democracia racial impediram que essas
matrizes epistemologicas e ontologicas se desenvolvessem no Brasil nos ultimos 100 anos, pelo
menos. Esse fato sinaliza o quanto as lentes tedricas e metodoldgicas criadas pelo eurocentrismo
sao miopes. Desta forma,

Longe de ser algo irrelevante, a colonialidade é um residuo irredutivel de nossa formagao social
e estd arraigada em nossa sociedade, manifestando-se das mais variadas maneiras em
nossas instituigdes politicas e académicas, nas relagdes de dominagdo/opressao, em nossas
praticas de sociabilidades autoritdrias, em nossa memaria, linguagem, imaginario social, em
nossas subjetividades e, consequentemente, na forma com produzimos conhecimento (CRUZ,
2017:7).

A arte da resisténcia a dominacao racial tem diferentes escalas de espago-tempo, de eventos
pontuais, de curta duracao e esporadicos, a acdes rotineiras de longa duracdo, nem sempre visiveis,

13 As discussoes destas ideias estdo sendo formuladas em outro trabalho.
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mas ocultas' (SCOTT, 2004). A arte da resisténcia deixou marcas tanto no sistema de objetos quanto
no sistema de agdes criando territérios negros e/ou afrodiasporicos “ndo apenas [por] uma histéria
de exclusédo, mas também de construcao de singularidade e elaboracdo de um repertério comum”
(ROLNIK, 2007:76). Disputa-se tanto a escrita da histéria quanto a construcgao de politicas geograficas
de memorias negras e afrodiaspodricas. Sair da grande noite envolve a construgao de outros
horizontes de sentido da biopdlis (ALVES, 2020). Eis os desafios da superacdo da antinegritude e
destruigao da colonialidade.
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