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Resumo: Este trabalho analisa a formagdo da subjetividade negra a partir do olhar colonial, conforme
descritoporFrantzFanon, esuareconstrugdoatravésdasencruzilhadas culturais, segundo Luiz Antonio
Simas e Luiz Rufino. Fanon demonstra como a identidade negra é forjada sob o peso do colonialismo,
pelo qual o olhar branco impde um regime de desumanizacdo e alienagdo do ser. Simas e Rufino,
por sua vez, propdem que essa identidade ndo € fixa, mas dinamica, estruturada pela categoria de
Arte do Cruzo, composta pelos conceitos de Encruzilhada, espago simbélico onde diferentes matrizes
culturais se encontram e se ressignificam; pelo Encanto, que é poténcia transformadora emergida na
encruzilhada, que desestabiliza hierarquias e dicotomias ocidentais, permitindo possibilidades de
ser e saber plurais; e pela Cultura de Sincope: que preenche lacunas com improviso. A pesquisa adota
uma abordagem tedrico-conceitual, explorando como a critica de Fanon a subjetividade racializada
pode enriquecer a compreensdo da proposta de Simas e Rufino sobre a reinvenc¢io da identidade
negra no Brasil. Mediante andlise comparativa e dialégica dos textos fundamentais dos autores,
examina-se como os conceitos de Encruzilhada, Encanto e Sincope ressignificam a identidade negra
no contexto brasileiro, propondo um dialogo critico entre a desconstrucido fanoniana das estruturas
coloniais e as estratégias de reexisténcia. Os resultados apontam para a necessidade de uma critica
anticolonial que nido apenas denuncie os mecanismos de sujei¢cdo, mas também valorize as praticas
culturais negras como formas de resisténcia e reconstrugdo do ser, reconhecendo nelas uma poténcia
ativa na formulacdo de novos sentidos de ser e estar no mundo, bem como uma nova gramatica para
a emancipacao social do ser negro.

Palavras-chave: Emancipacdo; Macumba; Colonialismo; Desumanizagao; Encruzilhada.

Abstract: This paper analyzes the formation of Black subjectivity through the colonial gaze,
as described by Frantz Fanon and its reconstruction via cultural crossroads, according to Luiz
Antonio Simas and Luiz Rufino. Fanon demonstrates how Black identity is forged under the weight
of colonialism, wherein the white gaze imposes a regime of dehumanization and alienation of
being. Simas and Rufino, in turn, propose that this identity is not fixed but dynamic, structured by
the category of Arte do Cruzo, which comprises the concepts of Encruzilhada - a symbolic space
where different cultural matrices meet and are resignified; Encanto - a transformative power that
emerges at the Encruzilhadas, destabilizing Western hierarchies and dichotomies, thereby enabling
plural possibilities of being and knowing; and Cultura de Sincope - a mode of filling gaps through
improvisation. The research adopts a theoretical-conceptual approach, exploring how Fanon's
critique of racialized subjectivity can enrich the understanding of Simas and Rufino’s proposal for the
reinvention of Black identity in Brazil. Through a comparative and dialogical analysis of the authors’
foundational texts, it examines how the concepts of Encruzilhada, Encanto e Sincope resignify Black
identity in the Brazilian context, proposing a critical dialogue between Fanon’s deconstruction of
colonial structures and the strategies of re-existence. The findings point to the need for an anticolonial
critique that not only denounces mechanisms of subjection but also affirms Black cultural practices
as forms of resistance and reconstruction of being. These practices are recognized as active forces in
the formulation of new meanings of existence in the world, as well as a new grammar for the social
emancipation of being Black.
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Introducao

A formacgdo da subjetividade negra sob o olhar colonial é um processo marcado
pela violéncia e desumanizacdo, conforme analisado por Frantz Fanon em Pele
Negra, Mdscaras Brancas (2020). O autor demonstra como o colonialismo nao
apenas subjuga economicamente, mas também fabrica uma identidade negra
pautada na negacdo ontolégica, reduzindo o colonizado a um “nada” historico,
politico, social e cultural. Essa dinamica, fundamentada na dicotomia entre o
humano - branco - e o ndo-humano - negro -, perpetua-se através de mecanismos
culturais que interiorizam a inferiorizacdo, como a imposicao de arquétipos
europeus e a linguagem racista, conceituados por Fanon como desumanizacao ou
alienacao do ser negro (Fanon, 2020). No contexto brasileiro, essa discussdao ganha
contornos especificos, onde a identidade negra, embora forjada na violéncia, é
constantemente reinventada através de praticas culturais dissidentes.

Diante desse cendrio, Luiz Antonio Simas e Luiz Rufino (Rufino; Simas, 2018;
2019) propdem a Arte do Cruzo como ferramenta epistemolégica para reconstruir
0 ser negro a partir de gramdticas outras. Seus conceitos de Encruzilhada, como
o espaco de encontro de saberes plurais; Encanto, poténcia transformadora que
desestabiliza hierarquias; e Sincope, o improviso que preenche lacunas coloniais,
oferecem um contraponto a rigidez da razao colonial, valorizando a cultura afro-
diaspdrica como ato de reexisténcia. Enquanto Fanon enfatiza a necessidade
de destruir a estrutura colonial, Simas e Rufino destacam a capacidade de criar
novos sentidos de vida nas brechas do sistema. Essa tensdo entre destruicao e
reinvenc¢do constitui o cerne do problema deste artigo: como articular a critica
fanoniana a desumanizacao com as epistemologias negras brasileiras para pensar a
emancipacao social do ser negro?

A relevancia deste debate reside na urgéncia de ampliar as perspectivas sobre
a libertacdo negra, indo além da mera denudncia do racismo para reconhecer as
praticas culturais como formas ativas de luta politica. No Brasil, onde a heranca
colonial se entrelaca com a diversidade cultural afro-indigena, a Arte do Cruzo
revela-se uma chave para compreender como o corpo negro, mesmo violentado, se
torna territério de encantamento e insurgéncia. Além disso, o didlogo entre Fanon e
os autores brasileiros permite questionar se a libertacdo exige apenas a demoli¢cdo
do mundo colonial ou também a criacdo de novas gramdticas de existéncia, como
as gestadas nas manifestagdes culturais afro-indigenas, como os terreiros, rodas de
samba e capoeiras.

O objetivo deste artigo é explorar as convergéncias e tensdes entre Fanon,

Simas e Rufino, levando Fanon ao terreiro e Simas e Rufino a trincheira, analisando
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como a subjetividade negra, forjada na violéncia colonial, pode ser reconstruida
através da encruzilhada. Busca-se, ainda, refletir sobre as implicacdes politicas
dessa articulacdo, especialmente no que diz respeito as possibilidades de uma
libertagdo que ndo reproduza os termos da dominagao branca. Para isso, o texto
estd organizado em trés eixos principais: primeiro, a analise da desumanizac¢ao
colonial em Fanon; em seguida, a proposta da Arte do Cruzo como alternativa
epistemolégica; e, por fim, o tensionamento criativo entre as duas perspectivas,
onde se invoca Exu como principio dinamizador da emancipacao.

Ao longo do artigo, argumenta-se que a aparente contradi¢do entre as teorias -
Fanon como critico da estrutura e Simas/Rufino como propositores de alternativas
culturais - revela um paradoxo fundamental da luta antirracista: a necessidade
de destruir o mundo colonial sem perder de vista as ferramentas ancestrais que
permitem gingar dentro dele. O corpo negro, entendido simultaneamente como
depositario da violéncia e territorio de libertacdo, emerge como eixo central dessa
discussao, evidenciando que a reexisténcia ndo é passiva, mas um ato politico que
redefine sentidos de vida.

Por fim, este trabalho nao pretende esgotar o debate, mas abrir caminhos para
pensar a emancipagdo negra a partir de uma perspectiva dialética, onde a critica
radical de Fanon se encontra com a sabedoria ancestral da encruzilhada. A cultura,
nesse sentido, ndo é um refugio nostalgico, mas um laboratério de futuros possiveis,

onde a liberdade se performa antes mesmo de ser nomeada.

Subjetividade negra em Fanon

Frantz Fanon, na obra Pele Negra, Mdscaras Brancas (2020), elabora sobre
como a identidade negra é forjada na base da violéncia operada pelo colonialismo.
Nesse sentido, o colonialismo ndo atua somente como uma pressao externa atraves
de ferramentas econdmicas e sociais, visto que produz uma subjetividade que serve
ao seu sustento: a identidade negra. Essa identidade, que é produto e sustento
da dominagdo colonial, é formulada a partir da negacdo ontologica do sujeito
colonizado, de tal forma que o relega ao nada - a auséncia de historia, de cultura,
de vida e de humanidade -, assim, operando um processo de interiorizacdao de um
“suposto complexo de inferioridade” (Fanon, 2020, p. 99), no qual “é o racista que
cria o inferiorizado” (Idem, p. 107), na medida em que afirma sua humanidade. Ou
seja: a consolidacao da humanidade do colono tem como subsidio a negacao da
humanidade do colonizado.

Assim, a dominacdo colonial tem como ferramenta primordial a desumanizagao

do ser negro, que opera numa dicotomia maniqueista fundada num lastro social
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violento. Para que essa légica colonial seja alicercada, é necessario projetar no ser
negro todas as contradi¢des que abalam a pureza ilusoéria do colono branco, como
o mal, o instinto e a emo¢do. Enquanto o branco tem como suposta esséncia o
dominio da razao e da humanidade plena, o negro é reduzido a esfera sensorial,
do animalesco - uma cisdo que fragmenta o mundo em dois polos irreconciliaveis.
Essa ferramenta opera através da exportacao sistematica das contradi¢des com a
finalidade de manter a coesdo: ao fazer do negro o depositario de tudo que precisa
negar em si mesmo, o branco preserva sua “pureza” e, assim, a superioridade.
“O negro é o simbolo do Mal e do Feio” (Fanon, 2020, p. 192), escreve o autor,
revelando como a violéncia colonial tem como ferramenta de domina¢do material
a formacdo de uma subjetividade que sustenta a hierarquia pautada na dicotomia
entre humano e ndo-humano, bom e mau. Como afirma Fanon:

Na Europa, o Mal é representado pelo negro (sic). [...] O carrasco é o homem
negro, Satd é negro, falamos de trevas, estamos pretos quando estamos
sujos - aplique-se isso a sujeira fisica ou a sujeira moral. Causaria espanto
se nos déssemos ao trabalho de reuni-las, tamanho é o nimero das
expressoes que fazem do negro o pecado. Na Europa, o negro representa,
seja concreta ou simbolicamente, o lado mau da personalidade. [..] Na
Europa, ou seja, em todos os paises civilizados e civilizadores, o negro
simboliza o pecado. O arquétipo de valores inferiores é representado pelo
negro (Fanon, 2020, p. 200).

Essa introjecdo da imagem criada e imposta pelo colonizador ao colonizado
é portadora de uma perversa dinamica que promove uma autodepreciacao do ser
negro de tal forma que ele mesmo nega sua identidade que lhe foi imposta, pois
toda a estrutura social que o circunda atua na mesma harmonia da desumanizacao
nas mais diversas formas possiveis, sendo na linguagem, cinema, propaganda e etc.!
Portanto, consoante Fanon (2020), o ser negro tem como objetivo primordial do
seu desejo a ascensdo a humanidade, alcancgar o estatuto da universalidade, ou seja:
ele quer ser branco.

Fanon apresenta uma leitura que parte da realidade martinicana para dissertar
sobre a desumanizagao e como ela se interioriza e se “epidermiza”, principalmente
através do que ele vai chamar de “imposicao cultural irrefletida”, que é uma
critica ao conceito de inconsciente coletivo de Jung. O inconsciente coletivo ndo se
qualifica enquanto heranc¢a cerebral, mas sim como um processo de assimilacdo

de crencas e pensamentos dos arquétipos europeus através do contato com esta

1 Emboranio seja o enfoque do artigo, é importante evidenciar: Fanon aborda no primeiro capitulo
de Pele Negra, Mdscaras Brancas (“O negro e a Linguagem”) as relacdes do negro e a linguagem e
como ela também se estabelece como forma de dominag¢io, bem como o arquétipo ao qual o ser
negro é retratado nos cinemas e propagandas (Fanon, 2020a, p. 55).
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cultura enquanto ideal: “Nada de espantoso, portanto, que um antilhano submetido
ao método do sonho acordado, reviva os mesmos fantasmas de um europeu. E que
o antilhano tem o mesmo inconsciente coletivo do europeu” (Fanon, 2020, p. 202).
Isso ocorre seja lendo livros, assistindo filmes, séries, novelas, falando a lingua
do europeu - como era o caso das Antilhas, onde o que era dado como certo era a
lingua francesa, ignorando o dialeto crioulo que ha no local -, enfim, consumindo
esta cultura.

Falar da Europa é imprescindivel quando falamos do negro, visto que este
continente se enxerga como “civilizador”, aquele local que leva a cultura, a educagao,
a “forma certa” de se portar ao povo selvagem que é tdo préxima da natureza e tao
distante do ideal civilizatorio europeu, cuja pretensao é ancorada num complexo
de autoridade (Fanon, 2020, p. 113). Na medida em que este ideal civilizatoério cria
uma identidade para este povo da colonia - a identidade do negro -, ele também cria
ferramentas e tecnologias que garantam que essa identidade seja sempre levada
ao rebaixamento, isso é, consolidando esse processo principalmente através da
cultura, cumprindo a missdo de desumanizacao do colonizado. Com a assimilacdo
da identidade branca, o antilhano enxerga-se como um francés comum, branco,
mas, no momento em que se descobre negro, aproxima-se da ideia do imoral e mau.
0 negro antilhano torna-se escravo da imposicao cultural irrefletida, ou seja, “apos
ter sido escravo do branco, ele se auto escraviza” (Fanon, 2020, p. 203).

A subjetividade negra aqui tecida, como compreendida por Fanon, é manifesta
como expressdo da dimensao ideal do que ocorre na materialidade objetiva. Nesse
sentido, essa subjetividade que nasce da negacao ontoldgica torna-se naturalizada,
uma forma de agir e pensar, expressa culturalmente. Assim: “cultura é o conjunto
dos comportamentos motores e mentais oriundos do encontro do homem com
sua natureza e com seu semelhante, devemos dizer que o racismo é, com efeito,
um elemento cultural” (Fanon, 20203, p. 65). Ou seja, a natureza e os sujeitos que
circundam a cultura sempre estdo em constante mudanca: portanto, isso também
demanda uma reconfiguracdo de funcionamento do racismo para continuar como
elemento central que atenda as demandas de acumula¢do de capital, como é o
caso do processo colonial. Tal reconfiguracdo ocorreu quando nado fora mais util
a acumulacdo o racismo interpretado por meio das escrituras sagradas e quando
o racismo cientifico comecara a ser desmentido e invalidado na comunidade
cientifica. Agora, o racismo adquire um grau de desenvolvimento que acompanha “a
perfeicdo dos meios de producdo”, que provocam uma “camuflagem das técnicas de
exploracdo do homem e, por conseguinte, das formas do racismo” (Fanon, 2020a, p.
69), assim, tornando-se natural, como elemento de formagdo de subjetividade.
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Portanto, a subjetividade negra é forjada na violéncia colonial, que é a mediagdo
entre colonizado e realidade. Enquanto as formas de explora¢do dentro da Europa
no periodo de vida de Fanon tinham um revestimento mais sutil, nas

nas regides coloniais, pelo contrario, a policia e o soldado, com sua
presenga imediata, as suas intervencoes diretas e frequentes, mantém o
contato com o colonizado e aconselham-no, a coronhada ou com Napalm,
a permanecer quietinho (Fanon, 2022, p. 32).

Tal subjetividade é extremamente necessaria ao colonialismo para que a
hierarquia racial seja mantida, com a finalidade de manutencdo da exploragdo e
opressao das riquezas e do povo do territério colonizado. O colonialismo vem a
ser parte do processo que Marx (2013) chama de acumulagdo primitiva do capital.
Esse processo, longe de ser pacifico, foi construido sobre a pilhagem sangrenta
das colonias - expropriacdo de riquezas, territérios e corpos, que alimentaram a
formacdo do mercado mundial e o surgimento do capitalismo industrial (Marx,
2013). A relagcao entre metrdpole e colonia, porém, ndo se limitou ao fornecimento
de recursos e mao de obra escravizada, consolidou uma estrutura de dependéncia
que, como demonstra Amin (1973), sobreviveu mesmo apds as independéncias
formais, adaptando-se as exigéncias da acumulacdo capitalista. A dominacgao
colonial, portanto, ndo é um fantasma do passado - é um sistema que ressurge, sob
novas roupagens, na ordem global contemporanea.

Ademais, Fanon reitera que a questao racial deve ser tratada de forma séria
e enxergando a dimensdo da totalidade material. Ndo se pode individualizar a
racializacdo nem a opressdo racial, tampouco patologizar: “uma sociedade é racista
ou ndo é. Enquanto ndo percebermos essa evidéncia, uma quantidade enorme
de problemas serd deixada de lado” (Fanon, 2020, p. 101) - sendo de extrema
importancia a compreensdo da subjetividade negra forjada sob um olhar colonial
para poder tragar criticas e alternativas ao modelo colonial, promovendo avango
“rumo ao universal” (Idem, p. 208). Esse universal ndo compreende apenas uma
convivéncia na sociedade burguesa, pois a resolucao para o problema do negro nao
estd no “[...] problema dos negros vivendo entre os brancos, mas sim no problema
dos negros sendo explorados, escravizados, desprezados por uma sociedade
capitalista, colonialista, acidentalmente branca” (2020, p. 212).

A anilise de Fanon possibilita um rico entendimento acerca da maneira como
0 processo colonial, que tem a violéncia como base, forja a subjetividade negra,
constituida pela negacao ontolégica, “epidermizacdo” da opressdo e imposicao
cultural irrefletida. Esse processo de desumanizacdo ndo é um sintoma, mas a

prépria condi¢do para funcionamento da dominag¢do colonial, cujo interesse é a
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acumulacdo de capital, tendo como o seu modus operandi a exploracdo e opressao
da populacdo colonizada e da natureza do territério colonizado. Esta analise, ao
desvelar os mecanismos de formacdo da subjetividade negra sob o olhar colonial,
prepara o terreno para uma questdo urgente: como se da a reconstrucdo do ser
negro, ser cuja identidade ja designa uma negacdo? E na encruzilhada entre a
critica fanoniana e as epistemologias negras brasileiras - tema da préxima secao -
que buscaremos pistas para responder?.

Simas e Rufino e A Arte do Cruzo

Se Fanon evidencia como se da a construcao de uma subjetividade negada pelo
olhar colonial, Luiz Antonio Simas e Luiz Rufino (Rufino; Simas, 2018; 2019; 2021)
possibilitam desvelar as maneiras como a identidade, que é forjada na violéncia
colonial, encontra formas de driblar o vazio existencial que lhe é imposto. Esse
drible ocorre através do que os autores chamam de Arte do Cruzo (2018), que
consiste numa construcdo do ser pautada na tessitura de novos sentidos de mundo
através do movimento e da imprevisibilidade, que é dissidente da normativa
razdo colonial - a mesma que nega o colonizado -, na medida em que parte dos
saberes da ancestralidade, da compreensdo de uma “integralidade corpdrea”
(Rufino; Simas, 2018, p. 29) ndo dicotomizada de ser, vida em comunidade, rituais
e cotidiano vivido. Esta se¢do pretende tracar caminhos possiveis a partir da Arte
do Cruzo para reconfigurar os sentidos do ser negro desumanizado, enxergando
como poténcia os principios que sao expressos de maneira mais visivel dentro das
manifestacdes culturais advindas da populac¢do negra.

A Arte do Cruzo, como categoria, é composta pelos conceitos de Encruzilhada,
Encanto e Sincope. Estes conceitos articulam-se entre si e condicionam a arte do
Cruzo, ou seja, auxiliam na criagdo de novos sentidos e alternativas existenciais,
epistemolégicas e ontologicas que partem de razdes outras que nao a razao

eurocéntrica que atende a ordem colonial capitalista.

2 Embora se reconheca a profunda contribuicdo de Anibal Quijano na elaborac¢do do conceito de
colonialidade do poder e do saber (2005) - que demonstra como a classificacdo racial da populagio
mundial se tornou o eixo fundamental do padrio de poder capitalista moderno a partir da América
- e de Ramon Grosfoguel (2016) na articulagdo entre genocidios e epistemicidios do longo século
XVI, a opgao tedrica deste artigo mantém-se centrada na obra de Frantz Fanon. Trata-se de uma
escolha metodoldgica, de cunho politico, que privilegia a perspectiva de um pensador negro e
anticolonial, cuja psiquiatria politica investiga, a partir de dentro, a formac¢do da subjetividade
negra sob o olhar colonial. Enquanto Quijano e Grosfoguel mapeiam as macroestruturas do poder
colonial e suas epistemologias, Fanon oferece as ferramentas para escavar as feridas subjetivas e
ontolégicas mais profundas desse processo. Dessa forma, acredita-se que o instrumental teérico
fanoniano oferece as ferramentas mais precisas para a analise proposta da subjetividade negra,
sem prejuizo da importancia dos demais autores no debate decolonial contemporaneo.
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Encruzilhada - ou Cruzo - é concebida pelos autores como espago de
convergéncia onde saberes plurais, temporalidades diversas e matrizes culturais
diferentes estabelecem um didlogo. A Encruzilhada tem como poténcia a
necessidade de movimento, de comunicacdo, e isso permite a criacdo de novos
sentidos a partir desse espacgo de encontro entre distintas tradi¢cdes e experiéncias.
No contato com o outro, ndo ha subtracdo, apenas o engendramento de novos
sentidos. Portanto, o conceito de encruzilhada, aqui, parte de um pressuposto
dissidente de qualquer forma de ser e saber que se quer Unica (Rufino; Simas,
2018). Segundo os autores: “se o colonialismo edificou a cruz como égide de seu
projeto de dominagdo, aqui nés reinventamos o mundo transformando a cruz em
encruzilhada e praticando-a como campo de possibilidades” (Rufino; Simas, 2019,
p. 20).

O Encanto, por sua vez, mantém uma relagcdo dialégica com a encruza
e tem como caracteristica ser o efeito produzido como condigdo da mesma
(Rufino; Simas, 2018). Ao mesmo tempo, é o potencializador desse movimento
e comunicacao necessaria, atuando através do destronamento de perspectivas
ontologicas e epistemolodgicas hierarquizadas, conferindo estatuto de ser e saber a
“bicho, gente, leito de rio, pedreira ou variadas coisas” (Rufino; Simas, 2019, p. 30).
Assim, “ao mesmo tempo é uma questao de perspectiva. Assim, nenhuma forma de
possibilidade é excludente da outra” (Ibidem). Consoante os autores:

E a partir do encanto que os saberes se dinamizam e pegam carona nas
asas do vento, encruzando caminhos, atando versos, desenhando gestos,
soprando sons, assentando chaos e encarnando corpos. Na miudeza da
vida comum, os saberes se encantam e sio reinventados os sentidos do
mundo (Rufino; Simas, 2019, p. 13).

Nesse sentido, o Encanto alarga as gramaticas, possibilitando a compreensao
e validacao de outras maneiras de se relacionar e ser no mundo - aspecto presente
nas expressoes culturais e ritualisticas afro-amerindias. Portanto, na medida em
que o movimento, demandado pela encruzilhada, opera os efeitos de Encanto, eles
tornam-se necessarios para a abrangéncia dos saberes que estardo nessa troca e
negociacao.

Ja a Cultura de Sincope se configura como estratégia de resisténcia cultural,
onde o improviso surge como resposta criativa aos vazios existenciais impostos
pelo colonialismo. Manifesta-se particularmente nas tradi¢des afro-diasporicas
e amerindias como forma de preenchimento dessas lacunas através de praticas
que subvertem a linearidade ocidental. Essa dinamica emerge como contraponto

ao desencanto moderno, estabelecendo uma relacdo intrinseca com o conceito de
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Encruzilhada, na medida em que ambos operam pela l6gica da possibilidade e da

ressignificagdo continua, como dizem os autores:

Sem cair nos meandros da teoria musical, basta dizer que a sincope é
uma alteragdo inesperada do ritmo, causada pelo prolongamento de uma
nota emitida em tempo fraco sobre um tempo forte. Na pratica, a sincope
rompe com a constancia, quebra a sequéncia previsivel e proporciona uma
sensac¢do de vazio que logo é preenchida de forma inesperada (Rufino;
Simas, 2018, p. 18).

Assim, se a Encruzilhada é o lugar de encontro, a Sincope é o ritmo que a
torna dinamica e o Encanto é a energia que a condiciona. A Arte do Cruzo é a
articulacdo desses trés pilares de maneira dialética, diga-se de passagem. Portanto,
a mobilizacdo da categoria de Arte do Cruzo possibilita evidenciar como as
manifestacdes culturais da populacdo negra expressam uma forma de dissidéncia
ao colonialismo. Essa dissidéncia se d4 em muito pelo fato de a cultura nao ser
estatica, mas sim dinamica (Gonzalez, 1988). Sendo assim, o colonizado que é tirado
de sua terra nativa ndo cessa a producdo de cultura, sdo conservados aspectos
originais da mesma a medida que é ela negada pela violéncia colonial.

A cultura, nesse sentido, é a brecha que possibilita a expressio de uma
forma de ser de maneira mais evidente. Entretanto, esta forma ja esta contida em
outras esferas da vida, mas é s6 na cultura que ela consegue mostrar suas raizes e
é somente pelo alargamento de gramaticas em que a Arte do Cruzo se ancora que
se torna possivel essa contemplacdo, pois parte do que Simas e Rufino (Rufino;
Simas, 2019) chamam de epistemologia de macumba?® - sendo aquela que valida os
saberes oriundos dessas manifestagdes culturais a partir do seu préprio estatuto
tedrico-pratico, que é fundamentado pelo Cruzo, encantamento e improviso.

Se a violéncia colonial, como diagnosticada por Fanon (2020), opera através de
uma desumanizac¢do que fixa a identidade negra no lugar do vazio, a Arte do Cruzo
proposta por Simas e Rufino (Rufino; Simas, 2018) oferece uma possibilidade de
compreensao de como essa subjetividade colonial negada reage de maneira ativa
ao vazio existencial: reage a partir de sua dissidéncia que contesta a dicotomizagao
e o enrijecimento eurocéntrico. O Cruzo, nesse sentido, ndo é um mero espaco
de reagdo passiva, mas de a¢do, uma forma de redirecionar os sentidos de vida
e elaboracdo de uma existéncia que transforma o vazio imposto em espaco de

possibilidade, onde a “integralidade corpdrea” (Rufino; Simas, 2018, p. 19) resgata

3 Por exemplo: “As macumbas brasileiras, codificadas como contextos educativos, de formagoes e
producodes de saberes que se assentam em racionalidades opostas a normatividade do canone
ocidental, vém a potencializar experiéncias subalternas como transgressoras” (Rufino; Simas,
2018, p. 27).
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o que o colonialismo renega ao vazio: a unidade entre corpo, espirito, comunidade
e natureza.

Segue-se, assim, a revelia de uma tradicao canonica do Ocidente que nega
esta unidade desde Platdo em O Banquete, em que se afirma que “é mau aquele
amante popular, que ama o corpo mais que a alma; pois ndo é ele constante, por
amar um objeto que também ndo é constante” (Platao, 2017, p. 8) e que s6 é capaz
de contemplar o belo aqueles que transcendem a matéria. Esta negacao do corpo
encontra-se no res cogitans de Descartes, que afirma no seu Discurso do Método:
“a natureza da matéria, ou do corpo considerado em geral (corpus in universum
spectatum) consiste unicamente em ser algo extenso em comprimento,
largura e profundidade” (Descartes, 1988, p. 87), ou seja, o corpo é apenas aquela
materialidade vinculada a uma operag¢do motora, distinto da consciéncia. “Nesse
sentido, conhecer é encarado como um ato superior a operar; contemplar e
compreender o mundo é superior a agir sobre ele” (Simas, 2021, p. 42). Mas, ao
contrario dessa visdo que a tradicao ocidental da filosofia concebe sobre o corpo,
as tradicoes afro-indigenas enxergam para além dessa dicotomia Mente-Corpo,

entendendo o ser

[..] como resultado da interdependéncia entre todas as coisas. A
corporeidade, para estes saberes, ndo engloba sé a motricidade (entendida
como corpo e movimento), mas também envolve dimensdes afetivas,
intelectuais, sociais e espirituais do ser humano (Simas, 2021, p. 43).

Essa compreensdo da corporeidade também é tornada um alvo da violéncia
colonial, visto que as estratégias de controle dos corpos possuiam inumeras
variantes que sustentavam a exclusdo social como projeto de Estado, sendo estas
variaveis “corpo amansado pela catequese, pelo trabalho bruto, pela chibata e pela
confinacdo em espagos precarios: poroes de negreiros, senzalas, canaviais e cadeias”
(Simas, 2021, p. 80-81). Entretanto, é pelo corpo também que se manifestam as
dissidéncias, antinomias e insurgéncias ao colonialismo. O corpo - que quando
incorporado por esta concep¢do dissidente sobre o mesmo e em articulagdo com as
“sabencas” encantadas que alargam a experiéncia do ser no mundo - encantado “é,
portanto, aquele que da um drible no corpo domesticado, adultizado e adulterado
pela légica produtiva do tempo do trabalho” (Simas, 2021, p. 23). E nele e por ele
que se recebe e se transmite o saber e por onde ocorre o transe.

Nesse sentido, é importante evidenciar como Simas e Rufino abordam a Arte
do Cruzo como ponto de partida para as “sabencas” encantadas que unem o que
fora cindido pelo dominio colonial - que tem como sustento uma razao que se quer

Unica e hegemonica, como supracitado. O questionamento de toda a razdo colonial
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normativa e do corpo como instancia do pecado (Simas, 2021) tem sua sustancia
exatamente na ideia de que ndo ha aquelas mesmas cisdes fundantes da vida e
do pensamento europeu entre vida e morte. Na epistemologia de macumba, vida
e morte ndo sdo meros conceitos fisioldgicos, a questdo aqui é sobre Encanto ou
desencanto, em que o primeiro simboliza a disposi¢do para o alargamento das
gramaticas e a possibilidade de experienciar outras formas de ser no mundo,
reinventando a vida, e o segundo corresponde a domesticacdo pretendida pelo
projeto colonial (Simas, 2021). Tamanha estruturagdo tedrica s6 ganha ainda mais
densidade quando o terreiro deixa de ser apenas um espaco de relagdes religiosas
e torna-se conceito. Configurando-se, dessa forma, “como tempo/espaco onde
o saber é praticado” (Rufino; Simas, 2018, p. 42), ou seja, é algo que evidencia o
poder das sabedorias que tiveram sua retirada compulsdria de suas terras nativas
e foram submetidos violentamente ao processo diaspérico, mas que, apesar disso,
reinventaram a vida com graus elevados de complexidade, preencheram espacos
vazios com improviso na Encruzilhada condicionada pelo Encanto.

A nogao de terreiro, conforme os autores, opera uma dilatacdo epistemologica:
ultrapassa as delimitacdes do religioso para constituir-se como campo pluriversal
de praticas, conhecimentos e experiéncias espago-temporais (Rufino; Simas, 2018),
consoante Simas e Rufino:

Consideramos que “praticar terreiros” nos possibilita inventar e ler
o mundo a partir das logicas de saberes encantados. As perspectivas
encantadas praticam e interpretam o mundo ampliando as possibilidades
de invencao, credibilizando a diversidade e referenciando-se naquilo que
os proéprios fundamentos das mais diferentes “macumbarias” definem
como uma ciéncia encantada (Rufino; Simas, 2018, p. 42).

Essa estrutura de funcionamento mostra as caras de forma mais evidente,
como ora citado, nas expressdes culturais da populagao afro-amerindia. Pois que o
terreiro, ndo sendo somente o espaco religioso, mas expandindo-se como o espaco
conceitual que abarca a pratica do saber enquanto rito, permite o seu entendimento

como todo local onde a redefinicdo de sentidos de vida ocorre de maneira dinamica:

[A] nogdo de terreiro como algo transcendente as dimensdes fisicas
o redefine, possibilitando pensad-lo como mundo que inventa e cruza
multiplas possibilidades de ressignificacdo da vida frente a experiéncia
tragica da desterritorializacdo for¢ada. O terreiro, termo que compreende
as mais diversas possibilidades de invenc¢do dos cotidianos em sociedade,
ndo se configura como um mundo particular a deriva nos transitos da
didspora. O mesmo codifica-se como experiéncia inventiva que inscreve
modos em coexisténcia e interagdo com as mais diversas formas de
organizacdo da vida (Simas, 2018, p. 45).

Cadernos Amapaenses de Filosofia, v. 1, n. 2, p. 48-69, Macapa, Amapa, 2025.



60

Dessa forma, aquela mesma dissidéncia que se mostra - que através da cultura
se mantém ativa e dinamica - tem como caracteristica a terreirizacdo dos mais
diversos espagos em que ocorre a possibilidade ndo somente de invencao da vida
partindo de um imaginario em Africa, como também “as disputas, negociacdes,
conflitos, hibrida¢des e aliangas que travam na recodificagdo de novas praticas,
territdrios, sociabilidades e lagos afetivos” (Rufino; Simas, 2018, p. 42). Ou seja, em
cada roda de samba, de capoeira, avenida, esquina, bar etc., onde é estabelecida a
dimensao de encontro e se pratica a “arte de inventar na escassez” (Simas, 2021,
p. 99). Simas, em O corpo encantado das ruas, de 2019, falando sobre o carnaval
do Rio de Janeiro, reitera a importancia da imprevisibilidade para a construcao da
cultura de rua da cidade:

Foi assim que certo carioca zuelou tambor, jogou capoeira, fez sua fé no
jogo do bicho, botou a escola na avenida, a cadeira na calgada, o despacho
na esquina, a oferenda na mata, a bola na rede, a mandureba no copo e o
mel na cachoeira. Foi assim que a cidade inventou o seu peculiar modo
de fazer, cruzando informacdes de tudo quanto é canto, carnaval (Simas,
2019, p. 99).

Na discussdo desenvolvida até aqui, exploramos como Simas e Rufino
concebem a Arte do Cruzo - aquela categoria que articula Encruzilhada, Encanto e
Sincope - como um sistema de redefinicdo dos sentidos de vida que transforma o
vazio colonial em espago de possibilidade e reinvengao pelo imprevisivel. Através
da integralidade corpdrea, das “sabencas” encantadas e da dilatacdo epistemolégica
sobre o conceito de terreiro, os autores demonstram que a cultura afro-amerindia
ndo apenas sobrevive a violéncia colonial, mas a subverte, criando gramaticas
préprias de reexisténcia. No entanto, se a Arte do Cruzo oferece as ferramentas para
gingar e driblar o sistema capitalista com sua dominac¢ao colonial, cabe perguntar,
juntamente a Fanon: é suficiente gingar com o colonialismo, negociar com ele,
improvisar nas suas frestas, ou o horizonte de libertagcdo encontra-se na demoligdo
dessa estrutura violenta?

Na se¢do seguinte, buscar-se-a encontrar os diadlogos, tensdes e encruzilhadas
que possibilitem a radicalizagdo e aprofundamento reflexivo sobre esse
questionamento. Para isso, partiremos do tensionamento existente entre a poténcia
criativa de reexisténcia da encruzilhada com a urgéncia fanoniana de emancipacgao
pela destruicdo material do mundo colonial. Nesse caso, a emancipagdo como
desdobramento necessario do Cruzo. Pois, como lembra Fanon: “o colonialismo nio
é uma maquina de pensar, ndo é um corpo dotado de razdo. E a violéncia em seu
estado puro, e sé se curvara diante de uma violéncia maior” (Fanon, 2022, p. 58),

ou seja, somente com o enfrentamento ao seu nucleo violento de dominac¢do que a
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encruzilhada pode se tornar, de fato, uma libertacao.

Batendo Pao na Encruzilhada

Enquanto Fanon denuncia a desumaniza¢do como ferramenta e condi¢do do
dominio colonial que se da de forma violenta, Simas e Rufino apresentam uma
possibilidade de fuga a essa desumaniza¢do, uma forma de reconfiguracao de
sentidos da vida, principalmente pela via cultural da dissidéncia a razao normativa.
Ha dialogos que podem ser estabelecidos a partir dessas duas consideracdes,
assim como ha alguns tensionamentos que ndo podem ser tergiversados. No
entanto, esses tensionamentos ndo devem ser impeditivos para uma articulacao
tedrica, o que procuramos aqui é ter os tensionamentos como condi¢ao - fricgdes
construtivas que podem auxiliar na reconstru¢do do ser negro de forma objetiva.
Essas delimita¢des entre as duas teorias nao devem fechar os caminhos, mas sim
abri-los, tal como a Encruzilhada, que exige o movimento.

Seguindo nesta direcdo, nosso argumento é encabecado pela ideia de que ha
uma aparente contradicao entre as teorias que refletem um paradoxo fundamental
da luta antirracista: a necessidade de negacao do mundo colonial e da criagdo de
novos mundos - tarefa que exige tanto a poténcia revolucionaria (Faustino, 2018)
de Frantz Fanon e a sabedoria ancestral da epistemologia de macumba. Assim, faz
sentido elucidar alguns caminhos abertos pelas friccdes entre os autores a partir
das concepgoes de ancestralidade e corpo - o corpo que é violentado é o mesmo
corpo que ginga e dang¢a - e como essa discussao borda uma linha cultural que,
se tensionada, fornece alternativas disruptivas para explorar a forma como essas
visdes corroem-se mutuamente de forma a revelar uma realidade mais dura e que
exige tal reflexdo para uma atitude diante dela. Dessa forma, levaremos Fanon ao
terreiro e Simas e Rufino a guerrilha. Esta formada a Encruzilhada.

Para Fanon, a cultura negra é, tal como o proprio negro, criacdo colonial:
“aquilo que é chamado de alma negra é uma construcao do branco” (Fanon, 2020, p.
28). Neste sentido, nao ha uma pureza ou um passado mitico a ser resgatado, mas
sim uma estrutura a ser demolida como condicao de emancipacao. Ja Simas e Rufino
contrastam essa ideia afirmando que a cultura negra é aquela que reinventa a vida
pelas brechas, no improviso. Uma questao é certa: a compreensao de um passado
mitico, formado a partir de uma violéncia colonial contribui com uma formacgao de
sujeito que tem a luta pela vida como necessidade constante. Fanon tem razao sobre

a violéncia colonial e a desumanizacao ter sua agéncia condicionada e mantida por
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uma estrutura*. Entretanto, o potencial politico da reinvencdo da vida reside em
uma forma de negacao da visao colonial.

Essa contradicdao expde uma fratura crucial do mundo contemporaneo: em que
medida uma fetichizacdo e apego a um passado fantasma aliena a consciéncia do
presente das suas condi¢des concretas. Fanon diz que “ndo se deve tentar fixar o
homem” (Fanon, 2020, p. 241), evidenciando a necessidade de desnaturalizacao
e problematizacdo critica de toda cristalizacdo da histéria como alibi para a
conformidade a opressao. A critica do filésofo martinicano é a instrumentalizagdo
da ancestralidade como fuga da luta concreta, como quando ironiza a busca por
vitérias africanas antigas enquanto criangas negras sdo exploradas e mortas em

canaviais:

Que acima de tudo nos compreendam. Estou convencido de que seria do
maior interesse entrar em contato com uma literatura ou uma arquitetura
negra do século III a.C. Ficarifamos muito contentes em saber que teria
havido uma correspondéncia entre determinado filé6sofo negro e Platdo.
Mas ndo vemos como esse fato poderia fazer a menor diferenca na situagdo
dos meninos de oito anos que trabalham nos canaviais da Martinica ou de
Guadalupe. Nao se deve tentar fixar o homem, pois o seu destino é ser
solto (Fanon, 2020, p. 241).

ya

E nesse ponto que a epistemologia de macumba oferece uma saida dialética:
ao invés de escolher entre destruicao total ou nostalgia passiva, expande o saber
a partir da ancestralidade, sendo uma das forcas do Encanto que habitam a
encruzilhada: “Somos orientados por aqueles que na escassez, na auséncia e na
interdicdo inventaram possibilidades” (Rufino; Simas, 2018, p. 13). O passado
ndo é cultuado como museu, mas acionado como aprendizado que constitui o
presente, com vistas ao futuro. A tensdo comeca a apresentar caminhos, de acordo
com Fanon: “De modo algum devo me aferrar em reavivar uma civilizagdo negra
injustamente preterida. Eu ndo me torno o homem de nenhum passado. Nao quero
celebrar o passado a custa do meu presente e do meu futuro.” (Fanon, 2020, p. 237).
Ou seja, o passado a ser celebrado ndo deve me tirar da atitude de mudancga frente
a opressdo vigente, o que ndo significa que ndo possa servir como combustivel e
ferramenta para a libertacao.

Inclusive, essa ancestralidade ganha uma densidade revolucionaria em Frantz
Fanon justamente por ser combustivel e ferramenta para ruptura com a estrutura

colonial:
Se em algum momento me surgiu a questio de ser efetivamente solidario
4 Como ora citado: “uma sociedade capitalista, colonialista, acidentalmente branca” (Fanon, 2020,

p. 212).
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com um passado especifico, foi na medida em que me comprometi comigo
mesmo e com meu proximo a lutar por toda a minha existéncia e com
todas as minhas forcas para que nunca mais haja sobre a Terra povos
colonizados (Fanon, 2020, p. 239).

Segundo o autor, a construgdo do futuro pelo homem existente é articulada com
o presente de maneira dialética, pois tem-se em vista sua superac¢ado (Fanon, 2020).
Portanto, se o objetivo € libertar o ser negro da alienacdo causada pela colonizagéo,
através da criacao da racga, ja que com essa criagdo foram legitimadas inameras
praticas de exploracao e opressdao que convém a acumulacdo de riquezas, ha a
necessidade de se pensar os meios de construcao dessa luta por emancipacao que
se da por via material® de forma criativa, e é Exu “o principio dindmico fundamental
a todo e qualquer ato criativo” (Rufino; Simas, 2018, p. 20). E este principio que da
o tom da sincopada que desestabiliza a norma colonial e permite o preenchimento
de espacos vazios. E como tal, é senhor da encruzilhada.

A dindmica do pensamento fanoniano apresenta uma necessidade de se
romper a ideia de raca a priori e essencializada, expondo como o ser negro é
uma criacdo e que devemos construir uma outra universalidade que rompa com
a categorial racial, pois “ndo almejamos nada menos do que libertar o homem de
cor de si mesmo” (Fanon, 2020, p. 22). Essa condicdo de libertagdo da ideia de raca
traz a baila um problema: o projeto colonial-capitalista empreende ndao s6 uma
subjetividade negada e um territorio atravessado pela violéncia, como também
constroi uma concepcao mistificada de mundo, onde habitam anormalidades
fantasmagoricas, como o proprio ser negro e o proprio branco, que é mistificado
a medida que mistifica®. Isto é, todos se tornam reféns de uma ultra-valorizagao
de marcadores sociais ditos naturalizados, mas que sdo artificiais e s6 existem por
interesse do sistema capitalista.

Nesse caso, para se pensar a emancipac¢do, exige-se elevar o grau de
complexidade do pensamento, pois um mundo mistificado também produz uma
gramatica normativa que carrega toda essa historicidade colonial. Portanto, pensar
as concepg¢oes de emancipacdo, justica, liberdade etc., termos comuns das lutas
politicas contemporaneas, exige-se uma ampliacdo das gramaticas estabelecidas. E
nesse ponto em que a Revolucdo emerge na Encruzilhada.

A Encruzilhada ndo a toa tem como senhor Exu, que também é o senhor do

corpo. E ele aparece nessa Encruzilhada aparente entre Fanon e Simas/Rufino.

5 “A verdadeira desalienacdo do negro requer um reconhecimento imediato de realidades
econOmicas e sociais” (Fanon, 2020, p. 25).

6 “Tenho constantemente tentado revelar ao negro que, em certo sentido, ele é anormal; e, ao
branco, que ele é ao mesmo tempo mistificador e mistificado” (Fanon, 2020, p. 236).
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As tensdes resultantes das teorias dos pensadores em debate revelam algo sobre
o corpo negro: ele é a linha ténue que vivencia a dialética entre depositario da
violéncia colonial e territério de libertagdo. Para Fanon, o corpo negro é uma

“epidermizac¢ao da inferioridade” (Fanon, 2020, p. 25). Assim:

0 judeu deixa de ser amado a partir do momento em que é identificado.
Mas, no meu caso, tudo ganha uma nova cara. Nenhuma chance me é
concedida. Sou sobredeterminado a partir do exterior. Ndo sou escravo
da “ideia” que os outros fazem de mim, mas da minha aparéncia (Fanon,
2020, p.131).

Simas e Rufino, contudo, veem este corpo como marcado pela violéncia e como
principal alvo das ferramentas de dominagdo colonial: como o mesmo corpo que
se torna encantado (Simas, 2021), aquele que subverte os mecanismos de controle

que incidem sobre um corpo com a intencdo de domestica-lo:

o corpo objetificado, desencantado, como pretendido pelo colonialismo,
dribla e golpeia a l6gica dominante. A partir de suas poténcias, sabedorias
encarnadas nos esquemas corporais, recriam-se mundos e encantam-se
as mais variadas formas de vida. Essa dindmica s6 é possivel por meio
do corpo, suporte de saber e memoéria, que nos ritos reinventa a vida e
ressalta suas poténcias (Rufino; Simas, 2018, p.49).

Aquele corpo que, mesmo enclausurado numa imagem, reinventa a vida.
Os caminhos que sdo abertos nesta encruzilhada apresentam um corpo que é o
suporte de saberes que convertem cicatrizes em alternativas de vida. Ou melhor,
reexisténcia (Simas, 2021), pois reconfigura os sentidos da vida. Entre os teéricos da
Encruzilhada ndo ha nega¢cdo mutua, subtragdo, mas novos sentidos tecidos a partir
desse Cruzo: a discussdo acerca do lugar do corpo na estrutura colonial evidencia
como a luta por libertacdo comeca pela recusa do corpo ao lugar de domesticacao.
Essa recusa de adaptac¢do do corpo nao se encerra em individualidade, mas realiza-
se num projeto coletivo de libertacao.

O que Exu traz ao ser invocado pelo Paé batido é abertura de caminhos,
criacdo de sentidos. Esse é o novo sentido da Encruzilhada: o negro, negado pelo
colonialismo, consegue por meio do corpo reinventar e alargar gramaticas que
tracam novas possibilidades de experienciar estar no mundo (Rufino, 2021), e isso
se expressa por meio de sua cultura. Essas possibilidades permitem elaborar um
novo modelo de libertacdo na medida em que rompem com a gramdtica colonial
normativa que enclausura o negro numa identidade alienada.

Fanon (2020), ao abordar a questdo do negro e o reconhecimento, realiza
uma critica a Hegel, afirmando que na questao do reconhecimento na col6nia nao

ha a mesma dialética entre senhor e escravo que ha na Fenomenologia do Espirito.
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Aqui, por outro lado, ndo ha disputa de consciéncias, pois 0 negro é tao somente
corpo e pulsdo. O senhor nessa dialética “nao exige reconhecimento do escravo,
apenas seu trabalho” (Fanon, 2020, p. 231). Por conta dessa relacao, a libertacao
dos negros da condicao de escravos é realizada por meio da luta concreta do negro,
pois sé assim a consciéncia-de-si mostra-se independente, por meio da luta pelo

seu reconhecimento:

Mas o negro ignora o prego da liberdade, pois ndo lutou por ela. De tempos
em tempos, ele luta pela liberdade e pela justica, no entanto se trata
sempre da liberdade branca e da justi¢a branca, isto é, valores excretados
pelos senhores (Fanon, 2020, p. 231).

Ou seja, ele permanece a lutar pela mesma gramatica, pois o negro - que é criado
pelo branco - almeja alcangar o patamar de humanidade, e, para tal, busca se
enquadrar no que o ideal de ego branco faz surgir como o padrdo de humanidade a
ser alcangado (Sousa, 1983).

Nesse sentido, a cultura e as manifestagcdes artisticas consequentes da
criacdo negra na condi¢do de colonizado expressam formas de romper com esta
desumanizacdo, a partir das praticas de reexisténcia, fundamentadas pela Arte
do Cruzo. Ela opera este processo através de onde o colonialismo também incide:
sobre o corpo. Aborda saberes e praticas com matriz em Africa, que passaram
por necessidades de improviso por conta do colonialismo histérico, gerador da
didspora. Esses saberes articulam-se com outros na Encruzilhada formada nesse
processo. Aqui ndo ha nenhuma fetichizacao de um passado que corrompa a luta no
presente para construir um futuro, como temia Fanon, mas sim um entendimento
de que para se alcancar a libertacao e a possibilidade de reconstrugdo do ser negro,
precisamos nos utilizar de uma gramatica mais alargada, que seja dissidente e que
possibilite resgatar a sabedoria ancestral - suprimida pelo colonialismo - para, a
partir da Encruzilhada junto a libertagao, criar novos caminhos a partir de outros
tensionamentos’.

A tensdo criativa no didlogo, ou melhor, encruzilhamento entre os trés autores,
revela o nucleo dialético da emancipa¢do negra: se Fanon desnuda a armadilha
fatal em que o colonizado, ao internalizar a inferiorizacdo, passa a desejar ndo a
liberdade, mas a branquitude enquanto critério universal de humanidade (Fanon,
2020; Faustino, 2018) - reproduzindo, assim, os préprios mecanismos que o

oprimem -, Simas e Rufino respondem com a Arte do Cruzo, em que a cultura opera

7 Este movimento de resgate da ancestralidade como articulacdo presente com vistas ao futuro
é muito bem representado dentro dos movimentos de libertagio da América Latina, vide as
influéncias de José Marti na revolu¢do cubana, Simon Bolivar na Venezuela etc.
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ndo como réplica da normatividade colonial da sociedade civil burguesa, mas como
laboratério de gramaticas dissidentes.

No terreiro, na roda de samba ou na roda de capoeira, conceitos como justica,
liberdade e comunidade sdo reinventados a partir de saberes outros que ndo cabem
nos olhos do ocidente, nem nas delimitagdes de sua racionalidade. Dessa forma,
atua subvertendo a légica colonial no nivel do corpo, onde o transe substitui a
disciplina colonial por uma autonomia sincopada e nao enrijecida; do social, em
que um critério de alteridade radical se mostra - como na Encruzilhada; do politico,
em que o Encanto irrompe com todas as prerrogativas da democracia burguesa
ao servir a reorganizacdo da gramatica politica, estabelecendo uma unidade na
relacdo e conexao entre os seres e o ambiente em que vivem, rompendo com as
concepgoOes coloniais que norteiam politicas que tratam da objetificacdo e venda
da natureza (Krenak, 2019). Essa triplice subversdo (corpo, social, politico) nao
seria possivel sem o principio exdsiaco (Simas, 2019) que Fanon inadvertidamente
invoca: a necessidade de criar uma universalidade outra exige justamente o que a
Encruzilhada oferece - a coragem de cortar caminhos conhecidos.

Essa ndo é uma alternativa ao pensamento fanoniano, muito menos ao de
Simas e Rufino: trata-se de um caminho radical que foi aberto na Encruzilhada
em que, ao baterem Pa6, invocaram Exu. Se Fanon exige a destruicao estrutural
do mundo colonial, capitalista e acidentalmente branco, Simas e Rufino oferecem
uma possibilidade de ferramentas para construir os alicerces da libertagcdo dos
Condenados da Terra (2022), através de uma gramatica que corresponda a sua
prépria luta por liberdade, ndo a excretada pelos senhores. Assim, a cultura nao
ilustra a liberdade, ela a performa em ato, provando que a emancipacao radical é
aquela que nem mesmo o colonizador consegue perceber, tal como um golpe da
capoeira, que era tida como danga pelos senhores até o momento que posta em
pratica nas lutas por resisténcia e fuga da condicao de desumanizados (Rufino,
2023).

A tensdo criativa entre os autores revela, assim, o nucleo da emancipagao
negra: se Fanon desnuda a armadilha de desejar “a liberdade branca” (Fanon, 2020,
p. 231), Simas e Rufino provam que a verdadeira libertacdo nasce quando o corpo
que ginga recusa até mesmo o desejo do opressor - e inventa seu proprio 1éxico de
existéncia. A cultura aqui ndo € alternativa a revolu¢ao, mas seu rascunho em ato: os
mesmos pés que desenham rodas de samba tracam os mapas dos novos quilombos;
as maos que tocam atabaques ecoam os sinais da revolugdo. SO sera livre quem
souber dangar sobre as ruinas do velho mundo - e, no mesmo movimento, assentar
os fundamentos do novo.
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Consideracoes finais

Este artigo explorou a formacao da subjetividade negra sob o olhar colonial,
partindo da critica de Frantz Fanon a desumaniza¢do e da proposta de Luiz
Antonio Simas e Luiz Rufino sobre a Arte do Cruzo como reinven¢ao da vida.
Fanon demonstrou como o colonialismo fabrica uma identidade negra pautada
na negacao ontolégica, reduzindo o colonizado a um nao ser, enquanto Simas e
Rufino apresentaram a Encruzilhada, o Encanto e a Sincope como ferramentas para
reinventar essa identidade a partir de saberes dissidentes. A tensao entre essas
perspectivas - a destruicdo da estrutura versus a criacao de alternativas culturais -
revelou-se produtiva para repensar a emancipagido negra.

A andlise de Fanon destacou que a violéncia colonial ndo é apenas material,
mas também atua na subjetividade, operando através da interiorizagdo de uma
inferioridade racializada. O desejo de ser branco, como apontou o autor, é sintoma
dessa alienacdo do ser negro, que sé pode ser superada com a destruicdo do sistema
colonial-capitalista. Por outro lado, Simas e Rufino mostraram que a cultura afro-
brasileira, longe de ser mera réplica da dominacgao, é espago de reexisténcia, onde
0 corpo negro, mesmo marcado pela violéncia, se torna veiculo de encantamento
e transformac¢do. A Encruzilhada, como espaco de encontro de saberes plurais,
e a Sincope, como improviso criativo, desafiam a linearidade ocidental e abrem
caminhos para novas gramaticas de liberdade.

O didlogo entre os autores evidenciou que a ancestralidade, longe de ser
um passado idealizado, é combustivel para a luta presente. Fanon alertou contra
a fetichizacdo de vitérias africanas antigas enquanto a populacdo negra sofre
no presente, mas também reconheceu que a solidariedade com o passado sé
faz sentido se orientada para a libertacdo futura. Simas e Rufino, por sua vez,
mostraram que a epistemologia de macumba ndo cultua o passado, mas o atualiza
como aprendizado, transformando-o em ferramenta para enfrentar a opressao.
Essa dialética - muito longe de uma sintese - entre a critica radical e a sabedoria
ancestral aponta para um modelo de emancipac¢ao que nao reproduz os termos da
dominacgdo colonial-capitalista.

O corpo negro emerge como eixo central dessa discussdo, representando
tanto o alvo da violéncia colonial quanto o territério de resisténcia. Para Fanon,
a “epidermizacdo da inferioridade” marca o corpo negro como objeto de
opressdo; para Simas e Rufino, esse mesmo corpo, quando encantado, subverte
a domesticacdo colonial através de praticas como o transe, a capoeira e o samba.
Essa dualidade revela que a libertacdo ndo é apenas um projeto futuro, mas um

ato performativo que ja se inscreve no presente, através de gestos culturais que
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prefiguram novos mundos.

A invoca¢do de Exu como senhor da Encruzilhada simboliza a abertura de
caminhos para uma emancipacao que ndo se limita a destruicdo do velho, mas
também a criacdo do novo. Aqui foram oferecidas ferramentas para construir
alternativas a partir de gramaticas outras. A cultura, nesse sentido, ndo é um
paliativo, mas um rascunho da revolugdo, onde conceitos como justica e liberdade
sdo reinventados em chdo de terreiro, roda de samba ou quilombo.

As implicagOes deste estudo sdo vastas, especialmente no contexto brasileiro,
onde a heranca colonial convive com a poténcia criativa das culturas afro-indigenas,
entre um constante desencantamento da vida e praticas subversivas que a
reencantam a partir das “rasuras conceituais”. A Arte do Cruzo sugere que a luta
antirracista deve ir além da denudncia do racismo, incorporando as epistemologias
negras como fundamento para projetos politicos alternativos. Isso exige, por
exemplo, repensar a educacao, a politica e a justica a partir de saberes encantados,
que recusam a dicotomia entre corpo e espirito, individuo e comunidade, humano e
natureza.

Como desdobramento futuro, propde-se aprofundar a investigacdo sobre
como a Arte do Cruzo pode inspirar praticas pedagégicas e politicas concretas,
especialmente em territérios periféricos onde a cultura negra ja opera como
tecnologia de resisténcia. Além disso, seria produtivo explorar como outras
tradi¢des afro-diaspéricas - como o candomblé, a umbanda e as culturas afro-
indigenas - dialogam com a critica fanoniana, ampliando o espectro de alternativas
anticoloniais. Além disso, cabe ressaltar a necessidade de estudos que analisem
as implica¢des da relacdo entre arte e sociedade no que diz respeito a producao
artistica negra e a negritude como experiéncia estética.

Por fim, este artigo reforca que a reconstrucao do ser negro nao é um ato
isolado, mas um movimento coletivo que exige tanto a destruicdo das estruturas
opressoras quanto a criagdo de novos sentidos de vida. Na verdade, ndo ha um sem
o outro: para derrubar esta estrutura, necessitamos de uma gramatica outra que
possibilite pensar um novo horizonte. A encruzilhada, onde Fanon, Simas e Rufino
batem Pad, ndo é um impasse, mas um caminho que se abre, onde novas perguntas

sdo elaboradas para pensar outras respostas para questdes contemporaneas.
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