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RESUMO

No momento que o debate colonial esta em voga, vamos apresentar mais um caminho
possivel para essa questao. Esse texto tem como intuito abordar o conceito de descons-
trucao da colonialidade. Partindo da desconstrucao do filésofo franco-argelino Jacques
Derrida, iremos mostrar o alargamento da desconstrugao a partir do sul do mundo, princi-
palmente, do Brasil. Além disso, trataremos, também, dos operadores da desconstrucao da
colonialidade. O texto estd dividido em trés partes, a desconstrugao segundo Jacques Der-
rida; a desconstrucdo da colonialidade; os operadores da desconstrucao da colonialidade.
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RESUMEN

En un momento en que el debate colonial esta de moda, presentaremos otro posible
camino hacia esta cuestién. Este texto tiene como objetivo presentar el concepto de de-
construccion de la colonialidad. A partir de la deconstruccion del filésofo franco-argelino
Jacques Derrida, mostraremos la expansion de la deconstruccion desde el sur del mundo,
principalmente Brasil. Ademas, también nos ocuparemos de los operadores de la decons-
trucciéon de la colonialidad. El texto se divide en tres partes, la deconstruccion segun
Jacques Derrida; la deconstruccion de la colonialidad; los operadores de la deconstruccion
de la colonialidad.
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Oh paz infinita poder fazer elos de ligagao numa histéria fragmentada.

Beatriz Nascimento

Do rio que tudo arrasta se diz que é violento.

Mas ninguém diz violentas, as margens que o comprimem.
Bertold Brecht

Assentamento

Esse texto visa a apresentar o que entendemos por desconstrucao da colonialidade.
Antes de explicarmos esse conceito, faremos uma apresentacao do termo desconstrugao
a partir do filésofo Jacques Derrida (1930-2004). Em seguida, abordaremos o conceito
sobre o qual nos propomos falar. A principio, pode parecer que queremos definir um con-
ceito, inovar uma ideia, ou propor um novo, unico e verdadeiro método. Nao, nao ¢ isso;
talvez, quase isso. Mas, nao. Nao pretendemos fundar uma area, nem mesmo estabelecer
uma norma moral para guiar o pensamento. Nao vamos estabelecer uma nova maneira de
filosofia. Nos termos de Rafael Haddock-I.obo, nos artriscamos assentar uma forma como
a gente vem pensando e relacionando questdes que aparecem quando consideramos o

debate colonial a partir da filosofia. Em seu Abre-Caminho, Haddock-Lobo diz

Assentar ¢ plantar o axé. E encantar a terra, as pedras, otis de pensamento, encantar
a for¢a para-além do simples manifesto desencanto. Assentar (-se), para pensar. Nos
termos do filésofo Fabio Borges-Rosario, firmamos o assentamento para fazer justica
ao fundamento. Eles nao sdo a mesma coisa. Se o fundamento, para além de qualquer
fundacionismo, origens, sentidos prévios dados etc., e da ordem do impossivel, e o que
escapa, e o real, o assentamento ¢ aquilo que, ainda que na ordem do calculo, da esfera
palpavel e material, nos remete a esse impossivel, nos faz sentir seu cheiro, ainda que ao
longe, como quando entramos no quarto de Exu e sentimos todos seus fundamentos
pelas nossas narinas. Para isso é preciso estar atento: nao ver. Nao-ver, que e sentir, tatear,
comet, escutar, para que se tenha inicio uma conversa. Até porque, como insiste Fabio,
precisamos perguntar sempre ao ancestral se ele quer ser assentado: nao se da na légica da
apreensao, como quem “escolhe” um autor para estudar. O ancestral se apresenta quando
e como quer, e precisamos aprender a escutar antes de assentar. [...] Assentamento como
garantia de chdo. Como fruto do pleito de que todos tem direito inalienavel a terra. Fruto
de luta contra todos os latifundiarios: que desmatam e matam pessoas, matas, saberes.

(Haddock-Lobo, 2022, p. 19)

Nao apresentaremos a desconstrucao da colonialidade enquanto um método. A
desconstru¢ao da colonialidade é o que o filésofo Rafael Haddock-Lobo vai chamar de
Abre-caminho. Tratar a desconstrucao da colonialidade enquanto um abre-caminho ja ¢

o movimento préprio da desconstrugao da colonialidade, porque a desconstrucao da co-



lonialidade aconteceu, ja aconteceu. Porém, a desconstruc¢ao da colonialidade é, também,
um método. Com essa afirmativa, podem dizer que estamos nos contradizendo. Nao,
nao estamos nos contradizendo. Porque estamos pensando a partir da desconstrucao de
Jacques Derrida. Isso quer dizer que, tensionando o raciocinio 16gico e formal, sabemos
dos transbordamentos da linguagem e seus limites. Nesse sentido, a desconstruciao da
colonialidade é e ndo é um método. E muito mais que um método, mas muito menos que
um método. Mas, com certeza, ¢ um abre-caminho, se entendermos que abre-caminho,
também, ¢ um método. A dificuldade, portanto, de encontrar os limites para definir a des-
construcao da colonialidade, enquanto apenas um método, se da no reconhecimento da
tensao desses limites, que nos sao conduzidos por um movimento que nos leva a contradi-
cao. Essa contradi¢do se da a partir de uma for¢a, um desejo que se reprime pelas bordas
dos limites, dos limites de uma identidade, dos limites de um conceito, que define o que
uma coisa ¢, nao permitindo ser outra coisa a0 mesmo tempo.
Pensando a partir da limitrofia, a borda escritural que demarca o limite entre o centro
¢ a margem, que se escreve a semantica do nés e dos outros, se desfaz, passa a ter um
carater espectral, estando e ndo estando ao mesmo tempo, mesmo ferindo o principio de
identidade (Derrida, 1994). Criando rastros que sao constituidos e apagados, modificados
ou transformados, deslocados ou orientados, esses limites, essas margens, produzidos a
partir de uma confecgio escritural erdtica produzida de forma imanente numa espacia-
lizagao, produzem as mais variadas relacdes: de carater erético; de ambito econdmico;
étnico-raciais; no campo social e espacial; numa pratica geopolitica e necropolitica; de
questoes de géneros; em etnocidios e epistemicidios. A geopolitica da violéncia empreita-
da por praticas politicas ou epistemoldgicas ocidentais, que visam escrever o limite entre

uns e outros, acabam por promover um epistemicidio, ou seja, o assassinato de diversas
formas e praticas de saberes nao-hegemonicos. (Biteti; Moraes, 2019, p. 92)

Pensando a partir da forga, veremos que a desconstrucgao da colonialidade ¢ uma forja,
com que podemos produzir NovVos conceitos, jogar com conceitos antigos, pensar modos
de ser, de existir; e, tal como o orixa Ogum, entender que tudo isso pode ser criado, mol-
dado e modificado pela forca e pelo fogo, visto que é em sua oficina, no fogo e no bater
do martelo na bigorna, que Ogum ¢ criador e transformador. Diante disso, entendemos
que, na desconstrucao da colonialidade, o forjar, enquanto um operador da desconstrugao
da colonialidade, possibilita criar movimentos que abrem o pensamento ao seu por Vvir e
ao que chega. Nesse sentido, no contexto da desconstrucao e da colonialidade, o forjar é
fundamental como desmitificacdo e criacao de novos mitos, ¢ fundamental como desvela-
mento e ocultamento, ¢ fundamental como elementos que nos fazem penetrar e modificar

o texto, o real, uma vez que o forjar, assim como o pharamakdn, cria, maquia e esconde.



a0 mesmo tempo em que significa criar, construir, constituir, fazer a fogo, demonstrando
assim criacao e forca, ela também significa falsear, maquiar, esconder. A principio, nao
a compreendemos enquanto algo negativo. Ressaltamos essa ambivaléncia, ou seja, esse
carater duplo pharmakolégico da palavra forjar, para pensar no momento em que se cons-
titui algo, o espirito de um povo, o espirito de uma época ou de uma cultura, cria-se, ade-
mais, 0 seu outro, uma dobra, que compde o seu set. [...] A palavra forjar é um indecidivel,
possui uma poténcia enquanto diferenca em si, ou seja, uma estrutura de iterabilidade,
que nos faz entender que toda constru¢ao de uma verdade ¢ ao mesmo tempo uma farsa

(Moraes, 2020a, p. 87-88)

Pensando em termos de construcao, Rafael Haddock-L.obo vai na base da filosofia
moderna, em Descartes, onde tudo fora forjado, onde o edificio arquitetonico, metafora
fundamental do pensamento cartesiano, fora erguido. Nesse contexto histérico e filosofi-
co, passado, presente e futuro foram forjados. Sobre a metafora arquitetonica do edificio
cartesiano, a fildsofa Dirce Solis nos lembra que o filésofo francés sabe o que esta em jogo
e manipula os conceitos e metaforas para o seu interesse. Nesse sentido, Descartes em sua
forja, precisa forjar conceitos, metaforas e ideias para justificar o seu projeto filosofico.
Assim, explica Dirce Solis os pressupostos cartesianos:

Trata-se de justificar o seu projeto filosofico, estabelecendo um sistema totalmente unifi-
cado que sirva de ponto de partida para a descoberta da verdade nas ciéncias |[...] a utili-
zagao das metaforas arquitetonicas e de construcao estao perfeitamente de acordo com o

proposito construtivo racionalista cartesiano. [...] As bases certas e seguras sao o solo que
passou pelo crivo da duvida. (Solis, 2009, p. 81-82)

Para desconstruir a forja cartesiana, que a golpes de escritura apagou a mao, o papel
e a escrita, estabelecendo um unico método seguro para se chegar a verdade do Espirito,
Haddock-Lobo, entao, desmonta a forja de Descartes, desconstroi e revela o forjar car-
tesiano a partir da estratégia da desconstruciao da colonialidade. Ao traduzir do grego a
palavta método, meta (por meio de) / hodos (caminho), por abre-caminho, Haddock-Lobo,
num completo movimento de desconstrucao da filosofia cartesiana, desloca o método,
a mao e a razao (nos termos do filésofo frances), trazendo os pés e a possibilidade de
outros caminhos, seguindo os rastros dos outros, o que Descartes escolheu por nao fazer.
Porém, no contexto da desconstruciao, Descartes nao teve sucesso, porque ¢ impossivel
nos livrarmos dos rastros que nos constituem. Os que passaram por nés ou aqueles pelos
quais n6s passamos vao sempre nos assombrar, nos espectrar. Deles, nunca escapamos.
O caminho pelo qual andamos precisa ser pensado ndo a luz de Descartes, para quem
abrir caminho € seguir a frente e indicar o unico e melhor caminho para se seguir. (...) A

beleza da pisada (isso é o método ao qual me dedico) é seguir os rastros dos outros. Uma
pisada que tem que ser bela e dura, poética e politica, portanto, fazendo eco aos feiticos



que nos ensinam esses encantados cruzados entre africas e brasis e me exigindo a beleza e
a violéncia de uma escrita a qual tento fazer justica. (Haddock-Lobo, 2022, p. 28-29)

Ao reconhecer que constréi seu caminho seguindo os rastros dos outros, dos que
vieram antes, Haddock-Lobo desloca novamente a filosofia cartesiana. Uma filosofia, um
pensamento que ainda tem muita for¢a nos dias de hoje, principalmente, uma certa cen-
tralidade do eu e uma negagao da histéria. O narcisismo cartesiano presente ainda hoje,
mais hoje do que nunca, herancas dificeis de se libertar, heranca de um eu penso, eu sou,
eu conquisto, eu posso, eu isso, eu aquilo. Hoje, mais do que nunca, esse narcisismo ¢ um
projeto politico e econdémico alimentado pelo neoliberalismo. Haddock-Lobo desmonta
esse discurso quando invoca a alteridade para pensar um caminho para o pensamento,
para fazer filosofia. A desconstrucao da colonialidade ¢ a desconstrucao da centralidade
do eu e a abertura para quem chega, para o outro. Haddock-Lobo, também, invoca as
histérias dos outros, construindo seu caminho, seu método, seu saber, a partir da relacdo
com o outro, com suas historias. Dessa forma, Haddock-Lobo, desloca a histéria de si,
que é fundamental na filosofia cartesiana, uma vez que Descartes constréi um método,
um saber, que fundamenta toda uma filosofia, uma ciéncia a partir de si proprio, da sua
propria histéria, deixando de lado o outro, todo o contato e aprendizado do outro. Um
pensamento que, para nao cair no solipsismo, recorre a Deus. Mas, segundo Pascal, depois
de pedir esse favorzinho a Deus, ndo soube mais o que fazer com ele.

A forca da desconstrugao da colonialidade, no operador abre-caminho, de Haddock-
-Lobo, se da ainda mais por outras razoes, uma vez que abre-caminho, também, é o nome
de uma planta. Nesse movimento, Rafael Haddock-Lobo desloca a centralidade dada aos
elementos que reproduzem um zoocentrismo, trazendo para o pensamento a forca da
planta, do vegetal. F importante lembrar que abre-caminho ¢ usada em rituais religiosos
com fins medicinais e existenciais, ou seja, epistemologicos e éticos. Além disso, fazendo
Jus a palavra phdarmakon, que pode ser traduzida ou entendida como remédio, veneno ou
cosmético, abre-caminho ndo teria o sentido apenas medicinal, mas, considerando que
muitos cosméticos sao de origem vegetal, abre-caminho, entao, pode ter o sentido estético,
porque pode operar na logica de maquiar, escamotear, estilizar, pintar, desenhar, ilustrar.
Sobre abre-caminho como método, Rafael Haddock-Lobo diz:

Pensar o método, entdo, ¢ pensar como abrir caminho, romper mato, arrancar toco. Tarefa
a se aprender, portanto, com Ogum e com os caboclos. Abrir caminho ¢é a arte de saber pi-

sar. Entao, esse livro é escrito mais com os pés do que com as maos e a cabega. Espero eu
ter aprendido com Dona Ivone Lara essa arte! (Haddock-Lobo, 2022, Nota de abertura)

No momento que muito esta se falando sobre o debate colonial, pretendemos mostrar



como lidamos com esse debate que esta em voga. Porém, é importante lembrar que o de-
bate colonial naio comegou hoje. Nao s6 no Brasil, como em toda a América, na Affica, na
Asia, na Europa, o debate colonial tem décadas. Por outro lado, se considerarmos outras
perspectivas de debate sobre o assunto, esse tema ja tem séculos, com Inca Garcilaso de
La Vega (1539-1616) de descendéncia Inca que escreveu Comentarios Reales de los Incas e
Guaman Poma de Ayala (1534-1651) descendente da comunidade Yarowilca, que escreveu
a obra E/ Primer nueva coronica y buen gobierno. Ambos os autores apresentaram uma con-
traleitura, uma contrainterpretagao dos seus povos por parte dos europeus. Portanto, uma
pratica de descolonizagao, ou, quem sabe, uma desconstru¢ao da colonialidade, uma vez
que acaba por desmontar toda uma violéncia de interpretagdo que procurava se construir
a respeito dos povos originarios das Américas.

Nosso intuito, nesse texto, sera o de mostrar como estamos pensando esse debate. De-
bate, esse, que a partir do Brasil ja era produzido por Gilberto Freyre, Darcy Ribeiro, Paulo
Freire, Guerreiro Ramos, Abdias Nascimento, I.élia Gonzalez, Beatriz Nascimento, entre
tantos outros e outras que parecem estar esquecidos nas universidades e nas redes sociais.
Falando em Brasil, ¢ importante destacar que pensamos a partir do Brasil e tudo aquilo
que o atravessa, a saber, a multiplicidade de culturas e pensamentos diasporicos, origina-
rios, imigrantes e coloniais. O que ¢ o Brasil? Resultado de tudo isso, constituido pelas vio-
léncias, pelas criagoes, pelas esperangas, pelas lutas, pelas resisténcias, pelas dangas, pelas
musicas, pelas histérias, pelas ancestralidades e pelos pensamentos. E importante lembrar,
que a coloniza¢ao no Brasil foi diferente de muitos outros paises, regides ou sociedades.
Por isso, todo debate sobre colonizagiao e descolonizag¢do precisa ter em mente o que se
entende por colonizagao, em que medida ou de qual tipo de colonizagao esta se falando.
Uma outra razio, é o que fazer com aquilo que me colonializou, com aquilo que também
me constituiu? Como invocar outras herancgas que ficaram recalcadas e foram reprimidas
ao longo dos anos? A desconstruc¢ao da colonialidade consiste em deslocar essa heranga
dominante de seu lugar privilegiado e deixar vir as outras herangas, sobretudo, negra e
indigena que sempre ocuparam um lugar subalterno e secundario. Porém, que fazem parte
da vida do brasileiro se manifestado em modos de viver e praticas culturais. A partir do
seu lugar de um homem colonizado, Derrida invoca a crueldade da violéncia colonial na
Argélia, e nos apresenta a questiao de lidar com as herangas do colonizador, que comeca
por ocupar espagos, corpos, pensamentos e impoe a lingua. Sobre o lugar de colonizado
de Derrida, Haddock-Lobo, lembra que

Em primeiro lugar, precisa-se sublinhar que Derrida, nascido em El-Biar, na Argélia,
em 1930, em diversos de seus textos deixou claro como o fato de ser um filésofo que



sentiu na pele as marcas da violéncia colonial, como ser uma crianga judia em uma Franga
que sucumbia a0 nazismo, o tornou muito sensivel as questoes que dizem respeito ao
outro. Além disso, como um judeu-arabe do norte da Africa, de pele escura e que, em
sua infancia, dizia querer ser jogador de futebol quando crescesse, Derrida parece bem se
aproximar de nossa realidade mais do que qualquer outro filésofo “francés”. Dizia ele que
justamente essa marca da coloniza¢dao o tornara sensivel ao extremo a qualquer espécie
de discriminagdo e violéncia, tendo sido isso o que o motivou a pensar e a trilhar esse
caminho que se convencionou chamar de desconstrucao e que se desenvolveu ao longo

de quarenta anos. (Haddock-Lobo, 2014, s.p.)

Em O monolinguismo do outro, o proprio Derrida apresenta o cenario da crueldade co-
lonial, da violéncia da lingua, da imposi¢ao de uma identidade que nao escolhera. Nesse
livro, em didlogo com outros autores que viveram a experiéncia colonial, Derrida implode
a ideia de linguagem, de lingua, de origem e pensa a identifica¢ao no lugar da identidade.

Porque a lingua nio ¢ o seu bem natural, ele pode justamente por isso historicamente,
através da violacao de uma usurpagao cultural, ou seja, sempre de esséncia colonial, fingir
apropria-la para a impor como a sua. Tal ¢ a sua crenca, que ele que obrigar a partilhar
pela forca ou pela manha, e na qual ele quer obrigar a crer, como num milagre, pela
retorica, pela escola ou pelo exérceito. (...) A libertagao, a emancipagao, a revolucdo, serao
necessariamente a segunda partida. Liberta-se da primeira confirmando uma heranca pela
sua interiorizagao, reapropriando-a (...) Ainda que o “colonialismo” e a “coloniza¢ao”
nao sejam senao relevos traumatismo sobre traumatismo, exasperacao de violéncia, arre-

batamento cioso de uma colonialidade essencial, como os dois nomes indicam, da c#/tura.

(Derrida, 2001c, p. 38-39)

Herangas coloniais

Pensar a colonizagao e a desconstrugao da colonialidade a partir do Brasil pode ser um
caminho interessante. Porque, talvez, a fundagao do Brasil seja um dos melhores exem-
plos para poder explicar a impossibilidade de falar de uma origem. Fundado e preservado
na violéncia e a partir da violéncia, o Brasil possui sua origem sem origem, uma base
fundadora sem base, uma vez que se funda numa terra em que havia uma multiplicidade
de sociedades e culturas diferentes, que sofreram e sofrem da violéncia real e concreta,
além de uma violéncia simbdlica e apagadora. Por meio da violéncia da diaspora forca-
da, traficaram-se pessoas africanas como se fossem animais ou objetos. Porém, pessoas
que nao perderam e nao abandonaram suas herancas e ancestralidades. Exportaram-se
europeus ambiciosos, fugidos, desesperados, arruinados, condenados e esperangosos das
mais diversas nacionalidades e linguas. Ainda hoje, procura-se, cotidianamente, apagar essa
origem violenta. Mas, precisou, ao longo dos anos, conviver com a mistura e com os cru-

z0s sociais, culturais, religiosos e economicos, por meio da violéncia, da conveniéncia, do



contato ou do acordo. Em outras palavras, o Brasil nao foi apenas fundado pela violéncia,
ele foi forjado pela violéncia. E essa violéncia, n6s herdamos, nds estamos condenados a
lidar com ela. Porque a heranca é espectral.
A convivéncia, nem sempre pacifica, com os espectros, com os quais no mais das vezes
nos habituamos, significa aquilo que herdamos de nossa cultura, dos pensamentos sobre
o mundo, dos sistemas de conhecimento filoséfico, cientifico, politico, das praticas politi-
co-socials que repetimos tantas vezes. Somos todos herdeiros, neste sentido, de todas as

produc¢oes da humanidade. Nossa heranga do mundo reveste-se da dificuldade de apren-
der a viver, enfim. (Solis; Moraes, 2014, p. 103)

Ao longo dos anos, tentou-se criar um povo, uma identidade. Uma delas, foi a ideia
de um povo mesti¢o. Mas, nao deu certo. Porque a mesticagem nao da conta de todas as
identidades, pois, mesmo com a mistura e com 0s cruzos, ¢ preciso conviver com as iden-
tidades que sao construidas de diversas maneiras, e que se diferenciam umas das outras;
inclusive a do mestico. Diante disso, ninguém quer falar da questao mesti¢ca; quem fala,
muitas vezes, quer negar as diferencas; quem nao fala ndo quer aceitar a diferenca; existe,
também, aqueles que acham que todos sao mesticos; fala-se que somos todos mesti¢os;
logo, nao haveria racismo, pois somos todos iguais. Mas, talvez, a maior dificuldade seja a
de definir ou dizer quem é mesti¢o, ou o que é o mestigo.

Uma outra problematica, no que se refere ao tema da identidade brasileira ou das
identidades no Brasil, diz respeito ao pardo, heran¢a do debate e da questao mestica. De
acordo com o Estatuto da Igualdade Racial, para o IBGE, Instituto Brasileiro de Geogra-
fia e Estatistica, negro é o somatoério de pessoas pretas e pardas. Ora, o que é o pardo?
Muitos grupos indigenas, por exemplo, reivindicam a categoria pardo, uma vez que nem
todo pardo possuiria descendéncia africana, pardo poderia ser a mistura de brancos e
indigenas. Nesse sentido, quando ¢ feito o censo nacional, todos que se declaram pardos
entram no grupo de negros. E como fica a questio indigena no que se refere a isso? Sera
que todos os pardos possuem descendéncia africana? Essa forma de analise permite, por
exemplo, sem se discutir, que a maioria da populagdo do norte seja negra (somatorio de
pretos e pardos). E o grupo indigena? Eduardo Oliveira e Oliveira levanta o problema
muito importante sobre o mulato como um obstaculo epistemoldgico. Hoje em dia, nao
usamos mais o termo mulato, mas, o pardo. Sobre a questio da mesticagem, Kabengele
Munanga escreveu um importante livro que vale muito a pena ler, Rediscutindo a mesticagen:
no Brasi/ de 2004.

Em termos derridianos, o pardo, mas, também, aquele que nao se reconhece como

branco, ou, o dito nao-branco, o mestigo, seria o indefinivel. Sem lugar, tenta-se levar o



pardo ou o mesti¢o para um grupo ou para outro. Em geral, o mestico se sente perten-
cente a grupo nenhum; nao é recebido por nenhum grupo. O mesti¢o é o resultado da
violéncia e do projeto colonial; produto de estupro, aliancas e sentimentos. Para alguns, o
mestico é a degeneracdo das ragas; para outros, ¢ o melhor resultado da mistura das ragas.
No contexto da desconstrucao da colonialidade, o mesti¢o é o préprio phdrmakon (quase-
-conceito de Derrida, um operador da desconstrucao). Nao ¢ isso, nem aquilo; é aquilo e
o seu contrario; ¢ um obstaculo, mas, também, uma possibilidade. Essas e tantas outras
questoes apontam a problematica de definir uma identidade tnica para o brasileiro. Sobre
o phdrmatkon, em um texto de 1972, A Farmicia de Platio, Derrida explica:

Se o phdarmatkon é “ambivalente”, é, pois, por constituir o meio no qual se opdem 0s opos-

tos, 0 movimento € o jogo que os relaciona mutuamente, os reverte e os faz passar um no

outro (alma/corpo, bem/mal, dentro/fora, memoria/ esquecimento, fala/escritura etc).

E a partir desse jogo ou desse movimento que os opostos ou os diferentes sao detidos

por Platao. O phdrmakon é o movimento, o lugar e o jogo (a producao de) a diferenca.
(Derrida, 2005, p. 74)

O Brasil, em toda sua complexidade, na sua dificuldade de ser definido, é formado por
muitos grupos étnico-raciais e sociais. Atribuir uma tnica identidade pode ser uma agio
muito violenta. Somos constituidos por brancos, negros, indigenas, mesticos, orientais,
asiaticos, etc. O Brasil é um pafs multirracial e de uma enorme pluralidade cultural. Porém,
tendemos a pensar tal como Edouard Glissant, que nio se trata de um multiculturalismo,
mas de culturas que se misturam. Assim, o perigo de forjar (criar) uma identidade unica,
sem suas diferencas e multiplicidades, seria o de correr o risco de forjar (escamotear) vio-
léncias histéricas. Esse cenario, por sua vez, no qual nao ¢ possivel localizar e definir uma
unica identidade, pode ser visto por alguns como um grave problema; mas, em termos de
desconstru¢ao, pode ser uma grande poténcia, pois afirma a multiplicidade de possibilida-
des de uma nagdo que resiste a violéncia de uma identidade Gnica que apagaria a violéncia
fundacional. Porque a desconstrucao entende toda origem como uma mistura; em outros
sentidos, como uma repeti¢do, pois uma origem nunca é uma origem originaria que mar-
caria seu momento fundador e puro. Toda origem, diz Derrida, comega por se repetir e
pela impureza.

A filosofia, os saberes, a cultura ocidental, sempre estiveram preocupados com o funda-
mento, a base ou o solo seguro, a raiz, o fundo, o sustentavel. Heidegger, no entanto, ja
havia ensinado que para além do fundo, do fond, do Grund, explodia o sem-tundo, o sans
fond, o Abgrund. E para a desconstruc¢ao nao ha solo sustentavel, fundo ou fundamento de

conforto aparente, o mundo ¢é desconfortavel, instavel, vivemos num abismo renitente,
apenas superficialmente o mundo se mostra como celeiro de estabilidades afortunadas.



(Solis, 2016, p. 21)

Nem todo mundo se identifica com as identidades que tentam lhe atribuir ou com
as identidades que precisa escolher. Esses, por sua vez, ficam sempre num vazio, num
limbo, pois nao sabem onde se colocar, onde se prender; porque, uma coisa é certa, a
identidade, a principio, oferece uma seguranca, mas, pode, também, estabelecer limites. A
desconstrugio, entio, fica atenta aos usos da identidade, pois uma das marcas do projeto
colonial ¢ a identidade; a identidade do colonizador forjada para justificar a colonizagao;
e a identidade dos colonizados construida pela for¢a da violéncia. Ora, qual o problema
ou o risco da identidade? Em primeiro lugar, porque ela pode ser atribuida por outrem,
ela pode definir, limitar e delimitar o ser de alguém ou de algo, nao permitindo que esse
alguém seja um outro, pois, juntamente com a identidade, vem a esséncia. Como se sabe, a
esséncia diz o que uma coisa ¢, e que, por isso, nao pode e nem vai ser outra coisa. Diante
disso, as maiores violéncias em termos de racismo, preconceito e discriminacao, surgem ao
atribuir uma esséncia ao outro, ao forjar uma identidade baseada numa esséncia definida
por outrem. Nesse sentido, é preciso forjar uma identidade enquanto estratégia politica
contra as identidades e esséncias forjadas pelo colonizador. Esse carater estratégico do
torjar, do forjar uma identidade, no caso, ¢ importante para a luta dos direitos dos grupos
vitimas das violéncias da identidade hegemonica.

A desconstrucao de Derrida, talvez, seja um dos grandes movimentos de critica a
identidade enquanto uma violéncia. Mas, a0 mesmo tempo, um pensamento que possibi-
lita o entendimento da identidade como arma politica, portanto, um pharmakon, remédio
ou veneno. E é nessa compreensio que poderemos localizar a influéncia da desconstrugao
em autores e autoras que fazem a critica a identidade, tais como Gilroy, Mbembe, Glissant,
Butler, Preciado, Bhabha, Hall, Spivak, Appiah entre tantos outros e outras, todos esses
num dialogo com a desconstrugiao e com Derrida; fora outros e outras que recusam re-
conhecer, mas que sabemos que sio influenciados nao sé por Derrida, mas por Deleuze,
Guattari, Foucault e Lyotard. No entanto, para deixar bem claro, Derrida ou a desconstru-
¢ao nao nega a identidade, reconhece que existe um sentido politico da identidade, um uso
que busca fazer justi¢a. O perigo, segundo Derrida, é o risco de um narcisismo identitario
que possa provocar uma violéncia ao diferente, tal como, por séculos, a Europa fez, e ou-
tras sociedades fizeram em todos os lugares do planeta. Dessa maneira, Derrida esta mos-
trando o carater de phdrmakon da identidade. Em outras palavras, ela pode ser um perigo
ou uma solu¢ao, um remédio ou um veneno. Ainda mais, ela pode escamotear, forjar uma
acao, um movimento. Porém, ¢ importante nao esquecer, e sempre lembrar, que o homem

branco heterossexual é, também, uma identidade, e produz um identitarismo. Talvez, um



dos mais violentos.

Sempre desconfiei do culto ao identitario [...] Compartilho de sua preocupagao diante da
légica comunitaria, diante da compulsao identitaria, e resisto, como a senhora, a esse mo-
vimento que tende para um narcisismo das minorias que vem se desenvolvendo por toda
a parte. Em certas situagdes, deve-se, todavia assumir responsabilidades politicas que nos
ordenem uma certa solidariedade para com aqueles que lutam contra esta ou aquela dis-
criminagao, e para fazer reconhecer uma identidade nacional ou linguistica, marginalizada,
minorizada, deslegitimizada, ou ainda quando uma comunidade religiosa ¢ submetida a
repressao. Isso de modo algum impede que se desconfie da reivindicagao identitaria ou
comunitaria enquanto tal. [...] Mas devo fazer minha parte, a0 menos provisoriamente,
aqui onde constato uma discriminagdo ou uma ameaga. Nesse caso, quer se trate das
mulheres, dos homossexuais ou de grupos, posso compreender a urgéncia vital do reflexo
identitario. (Derrida; Roudinesco, 2004, p. 34-35)

Mesmo com suas diferencas, tentou-se construir um mito, o da democracia racial, que
se mostra fragil cotidianamente toda vez que o povo negro e indigena sofre, ainda hoje,
com a violéncia que tem suas origens na légica colonial. Falar de Brasil ¢ muito dificil.
Negar a sua violéncia fundadora tem sido muito facil. Diante disso, a desconstruciao da
colonialidade tem sua importancia, pois busca se iniciar com a desconstru¢ao dos mitos
de origem, dos mitos fundacionais, que trazem em suas origens a violéncia colonial.

Em primeiro lugar, é preciso reforgar que assumimos a desconstru¢ao como uma he-
ranc¢a do filésofo magrebino franco-argelino Jacques Derrida. A expressao desconstrugao
da colonialidade ji existe, tendo sido usada tanto em portugués quanto em outros idiomas®.
Desconstrucao, para Derrida, ¢ um conceito ou, como ele vai chamar, um quase-conceito.
Dessa maneira, existem especificidades e particularidades da desconstrugao derridiana que
nao existem no termo comum, no substantivo desconstrucao. Como veremos ao longo
do texto, a desconstrucao é uma estratégia, um acontecimento, um movimento que, por
meio de operadores da desconstru¢ao, promove inversoes e deslocamentos de estruturas
fixas e imoveis, abrindo possibilidades, aberturas para um por vir. Em Po/iticas da Amizade,

Derrida explica que

A desconstrucao nao significa a demoli¢ao que arruina, mas desconstrucao (Abbauen),

2 Em portugués, vale a pena salientar o trabalho de Lino de Jodao de Oliveira Neves, que, pelo menos
desde 2007, vem usando a expressao desconstrugao da colonialidade. Porém, por mais que nos identifi-
quemos com o trabalho do professor Lino, nao encontramos uma referéncia a desconstrugao segundo
Derrida em seus trabalhos. No entanto, mesmo que Derrida nao esteja presente em suas bibliografias,
¢ possivel localizar em seu trabalho, autores que tiveram contato com a obra de Derrida. Nesse sentido,
mesmo o professor Lino nao trabalhando com Derrida ou a partir de Derrida, acreditamos que, de
alguma maneira, ha um espectro da desconstrucao derridiana em sua obra. Porém, nossa perspectiva de

desconstrucao é completamente derridiana.



desentulhar [ou deslocar, ndo digamos deportagao, mas trata-se efetivamente de deslocar
para elevar], afastamento de enunciados historicos (bistorische) a respeito da histéria (Ges-
chite) da filosofia. (Derrida, 2003, p. 330)

A heranca da desconstrucio de Derrida, juntamos outras herancas, africanas, indige-
nas, arabes, asiaticas e todas aquelas que construiram e formaram o Brasil e suas brasili-
dades. Para explicar melhor, juntamente com a heranca do pensamento e da filosofia de
Derrida, invocamos praticas, modos de ser, saberes, ¢ pensamentos produzidos no Brasil
e por brasileiros, juntamente com suas herancas.

A desconstrucao da colonialidade opera um tipo de pensamento, um tipo de movi-
mento, de acao, que assume todas as herangas que nos constituem. Operando por meio do
jogo, do jogar, ou seja, jogando com essas herangas, a saber, aquelas oriundas da Europa,
da Africa e as indigenas, podemos potencializar modos de vida e aberturas para outras
formas de fazer filosofia. Reconhecendo as misturas, as trocas, desconstruindo elementos,
movimentos e formas que acabam por excluir e oprimir, optamos por colocar em movi-
mento elementos que se abrem a alteridade, que dao sentido a relagao e ao por vir. Ora, é
preciso reconhecer e assumir que quase todos os conceitos, formas, categorias, maneiras
de colocar questoes e estruturas com que trabalhamos sao europeias, sio ocidentais, tém
herancas na Grécia antiga, na modernidade e contemporaneidade europeia. Ontologia,
epistemologia, ciéncia, ética, sujeito, ser, devir, alteridade, politica, dialética, metafisica,
estética, transcendéncia, imanéncia, identidade, diferenca, direito, autonomia, liberdade,
humano, subjetividade, desconstrucao e tantas outras foram cunhados em solo europeu,
por isso, também, talvez, nao possam ser universais. Mas, isso ndo quer dizer que outras
sociedades nao-europeias nao produziam ou produzem essas categorias ocidentais. Po-
rém, temos que perceber em que medida, quando as reproduzimos, nao estamos operando
na estrutura europeia, pensando na forma Ocidental, uma vez que ja pensamos a partir
da lingua do colonizador e, assim, em que medida nossa estrutura de pensamento nao ¢é
a mesmar Pois, a heranca que herdamos e alimentamos da filosofia tem sua lingua numa
origem grega e latina. Isso nao quer dizer que nao havia filosofia antes dos gregos ou para
além da Europa. Derrida lembra que

A historia da filosofia ¢, toda ela, pensada a partir de sua fonte grega. Nao se trata, sa-
bemos de ocidentalismo ou de historicismo. Simplesmente os conceitos fundadores da

filosofia sao primeiramente gregos e nao seria possivel filosofar ou pronunciar a filosofia
fora do elemento desses conceitos grego. (Derrida, 2009, p. 114)

A colonialidade tem um carater espectral, possui muitas historias. Por essa razao, fa-

lamos de colonialidade no plural, sobretudo, uma colonialidade espaco-raciais. E possivel



pensar a colonialidade em muitas dimensoes, desde a colonizagao de um territério até a
colonizag¢ao do set, passando pela colonizagao do espirito, do corpo, da mente, da econo-
mia, da politica, dos estudos, da cultura, da religido, dos modos de ser, entre tantos outros
elementos. Podemos destacar dois tipos de caracteristicas que percebemos na colonizagao,
sao elas: a impossibilidade de se descolonizar e a violéncia que rege as relagoes de colonia-
lidade. A violéncia colonial promove tipos de violéncias que perpassam a imobiliza¢ao do
colonizado, até mesmo a sua alienacao. A colonizacao impede uma resisténcia, uma luta
contra a coloniza¢ao e, a0 mesmo tempo, desloca o colonizado de sua identidade ou do
seu reconhecimento de si, para aquilo que o colonizador a sujeitou, ou seja, o colonizado
nao se reconhece como sujeito colonizado e assume uma identidade atribuida pelo co-
lonizador. A violéncia colonial apaga todas as caracteristicas ¢ produgoes do colonizado,
promovendo assim um epistemicidio, o assassinato de toda a produgao cultural, artistica
ou epistemoldgica do colonizado.

Diante disso, ¢ preciso reconhecer que a questdao colonial é marcada pela questao ra-
cial. Por esse motivo, ela funciona a partir de um racismo epistemologico. Desta maneira,
podemos compreender, nesse contexto racial colonial, que todas as produg¢des intelec-
tuais, artisticas e religiosas do povo colonizado, virao sempre compreendidas dentro de
um edificio de valores, ocupando sempre um lugar secundario ou rebaixado. No caso da
arte, essa imagem ¢ muito evidente, quando se considera que uma produ¢ao popular nio é
tao sofisticada quanto uma arte dita erudita, a saber, arte/artesanato; musica populat/ma-
sica classica. Libertar-se da colonizagao, talvez, seja impossivel, porém, nada nos impede
de uma luta constante contra a colonialidade ou, melhor, de promover uma desconstru¢ao
dessa colonialidade. As marcas da colonialidade sao profundas. Muitas vezes, nao sabemos
quando a marca ja nao se tornou uma parte do nosso corpo a qual aprendemos a amar.
A questdo ¢ pensar sempre movimentos de descolonizagao. Por mais que seja impossivel,
¢ também, a0 mesmo tempo, uma continua luta contra a coloniza¢ao em curso. Por isso,
podemos reconhecer a luta contracolonial como violenta, uma vez que o que esta em jogo
¢ um processo de negacao, de recusa e de resisténcia para que aquilo que estava reprimido
e recalcado venha a tona. Diante disso, é preciso perguntar quais movimentos e praticas
resistem a violéncia colonial?

Tanto os egipcios na antiguidade, antes dos gregos, como sociedades nao-europeias
no periodo moderno colonial europeu, produziam seus modos de saber. Mas, em que
medida, quando invocamos saberes nao-europeus, nao estamos contaminados pelo pensa-
mento europeu, pelos seus valores morais e sociais, religiosos e epistémicos? Um exemplo

classico ¢ traduzir ubuntu por humanismo. Essa atencao ¢ importante para que nao forta-



lecamos ainda mais o epistemicidio. Um outro exemplo é quando se produz um discurso
categorico de nio trabalhar com as filosofias e os filésofos europeus e acreditar conseguir
mascarar essa pratica, como € o caso de termos como colonialidade do poder, que ¢ uma
referéncia explicita a Michel Foucault e sua concepg¢ao de poder. Como € o caso, também,
do conceito de diferenca colonial, que faz referéncia tanto a Martin Heidegger quanto a
Gilles Deleuze. Enfim, a honestidade intelectual é muito importante para se pensar os
movimentos possiveis a partir do sul do mundo, visto que podemos estar achando que es-
tamos fazendo uma revolugao intelectual enquanto, na verdade, estamos reproduzindo o
pensamento colonial. E nao ha problema nenhum em pensar a partir da Europa e do pen-
samento europeu, porém, é preciso estar atento para nao achar que esta fazendo diferente,
mas, acabando por reproduzir as mesmas mentalidades. Fingir que nao ¢ assim, que nao ¢é
isso, é desonestidade intelectual ou ma fé. Nada mais justo e honesto quanto o trabalho de
Edouard Glissant que nio nega sua heranca da filosofia de Deleuze e Guattari para pensar
a diaspora negra. Porém, é importante lembrar que, quando traduziram uma de suas obras
para o inglés, retiraram todas as citacdes de Deleuze e Guattari. Como sera que se chama
isso? Por isso, a importancia de se estudar a historia da filosofia antes de sair falando de
filosofia. Melhor ainda, seria bom perguntar o que é filosofia. Por outro lado, acreditamos
em modos de pensar, de fazer filosofia, de ser e de existir que nao reproduzam o legado
europeu, ¢ produzido por sociedades indigenas, sociedades tradicionais africanas, entre
tantas outras sociedades milenares que possuem sua propria estrutura de pensamento, seu
modo de viver.

Pensar a partir do Brasil exige uma atengao, uma certa vigilancia da forma como se
esta pensando. Em outros termos, a desconstrucao da colonialidade ndo nega herangas
europeias e, por outro lado, abre-se as herancas reprimidas e recalcadas, obliteradas e as-
sassinadas ao longo da histéria, a saber, as indigenas e africanas, pois reconhecemos que
todas elas nos constituem. A estratégia da desconstrucao da colonialidade consiste em
deslocar as herancas europeias de seu lugar favorecido e deixar chegar todas as herangas
que foram subalternizadas. Diante disso, ¢ preciso considerar outras formas de saber, de
pensar de agir das sociedades indigenas e africanas, procurar perceber em que medida elas
estao ou podem estar em nosso convivio. A desconstru¢ao da colonialidade nio vé pro-
blema em trabalhar com as categorias europeias. O que a desconstruciao da colonialidade
procura fazer ¢ retira-la de seu lugar privilegiado e desmontar seu compromisso com a
colonialidade, uma vez que todo o pensamento europeu é atravessado por uma triade que
¢ grego-judaica-crista, sem, contar um certo tipo de mentalidade burguesa liberal. Tudo

isso compromete quando pensamos e temos essa matriz nos espectrando. Por isso, a im-



portancia da atengao e da vigilia desses conceitos e categorias.

O Ocidente vive de uma suposta fundacao dicotémica, que move o mundo: Hebraismo
e Helenismo — entre esses dois pontos de influéncia, move-se o mundo. Entretanto, onde
estd o Egito? A Africa? A Asia? E as Américas? (...) Sem querer fazer uma psicanalise
do Ocidente, alegando que o Egito foi recalcado no inconsciente do Ocidente, por mais
que alguns elementos retornem (...) mostramos que, de forma espectral, o Egito sempre
esteve presente. Nossa questao nao ¢é fazer uma ontologia ou um retorno a uma origem
inconsciente, mas, levar em conta a hontologia, uma desconstrucao da colonialidade. Nao
¢ o caso de abrir mais uma ferida narcisista na histéria da filosofia, (...) por quais motivos
a historia do Ocidente se funda em personagens e discursos especificos e abandona, re-
calca ou esquece outros? Por qual razdo sempre nos limitamos a Edipo ou Abraio? (...)
O Ocidente sempre esteve entre o judaismo e o helenismo, entre Edipo e Abrado. Dois
pais mitolégicos que dao inicio a histéria do Ocidente, a histéria do homem, do homem
que desafia as forcas enigmaticas. (...) Entretanto, no meio dessa historia de fantasmas e
de espectros, com a qual se relacionam Edipo e Abraio e, fundamentalmente, se relaciona
todo o Ocidente com todos esses espectros, entre eles Edipo e Abrado, talvez o maior de
todos os espectros, seja o Egito. (Moraes, 2020, p. 78-79)

A maioria dos discursos racistas e preconceituosos sobre o brasileiro partiram de en-
tendimentos de que o problema do brasileiro é sua mistura, que siao suas herangas indige-
nas e africanas. A estratégia da desconstrucao da colonialidade ¢ exatamente desconstruir
esses discursos, ¢ desfazer e desmontar uma estrutura de pensamento e de mentalidade
que possibilitou esses entendimentos. O que dizem ser o pior do brasileiro, para a descons-
trucao da colonialidade, ¢ a sua maior for¢a, sua maior poténcia. Nesse sentido, praticas
culturais, religiosidades, modos de ser e de existir, ciéncias, mitologias, entre tantas outras
coisas, se abrem com a desconstrucao da colonialidade. Desconstrucao da colonialidade
¢ deixar chegar o reprimido, o recalcado, o excluido e retirar aquilo que é da ordem do
colonial, da violéncia da exclusao, do seu lugar de poder, do seu lugar de privilegiado. Para
facilitar um pouco esse entendimento, podemos pensar que a mentalidade colonial prefe-
riu excluir herangas pautadas em modos de viver, tais como o ubuntu e o teko pora, nas
quais a relacao com o outro, uma alteridade radical, ¢ a fonte da vida. Esse viver bem, por
outro lado, foi apagado para se viver a partir de uma ética individualista, na qual o outro
¢ meu inimigo, meu concorrente, etc. No entanto, sabemos que sao centenas, milhares
de possibilidades de deslocamentos e de aberturas que podemos produzir a partir da des-
construcao da colonialidade, tal como pensar a partir de uma epistemologia, de uma ética,
de uma estética bantu, yoruba, yanomami, guajajara, xavante, etc. ou de praticas culturais
ou religiosas como o samba, a umbanda, o candomblé, o tambor de crioula, entre tantas

outras. Nesse sentido, reconhecemos, desde ja, que o pensamento da desconstru¢iao da



colonialidade é um pensamento da mistura e dos cruzos, proximo do que Hommi Bhabha
e Edouard Glissant, autores que possuem uma relagio com Derrida, estdo pensando.
Ainda sobre a heranca, Rafael Haddock-L.obo nos diz, sobre sua conexao com Derrida e
a desconstrucao, que ¢ preciso
assumir toda a heranga que carrego dos ensinamentos espectrais de Jacques Derrida,
também ele um encantador de palavras que se espectra em seus textos. Preciso lembrar
da importancia do pensamento do rastro, do estar “diante de”, dos espectros e, portanto,
do “estar diante dos espectros”. Preciso sublinhar toda a desconstrucao da colonialidade
que cle ensina e que se estampa em seu corpo e em sua escrita, lembrar dele, como um

produto da colonialidade, que, para mim, e o mestre da espectralidade. (Haddock-Lobo,
2022, p. 138)

A titulo de esclarecimento, ou na tentativa de mostrar o que sabemos, e exatamente
0 que queremos ou nao queremos falar, vale pontuar algumas coisas. Reconhecemos a
importancia e o valor, cada um em sua medida e singularidade, dos pensamentos e das
producoes do debate colonial: o pensamento da descolonizac¢ao que esta em Aimé Césaire
e a negritude; a farmacia de Franz Fanon; a critica da razao negra de Mbembe; a descolo-
nizagao pela amefricanidade e o pretugués de Lélia Gonzalez; o Quilombismo de Abdias
Nascimento; os pensamentos decoloniais de Mignolo, Quijano, Maldonado-Torres, Ca-
therine Walsh, além de outros e outras; a descolonizagao de Enrique Dussel; o pensamen-
to contracolonial de Gilberto Freyre; o pensamento contracolonial quilombola do Nego
Bispo; as brasilidades de Darcy Ribeiro; Paulo Freire e a pedagogia do oprimido; a critica
colonial de Albert Memmi; a dendncia das veias abertas da América-Latina por parte de
Eduardo Galeano; o Atlantico negro de Gilroy; Eduard Said e o orientalismo; bell hooks
e a educagdo transgressora; a filosofia da relagao e a crioulizagao de Edouard Glissant; os
pensamentos pos-coloniais de Stuart Hall, Spivak, Homi Bahbha e outros; todos esses sao
autores que também, em alguma medida, ndo negamos e que, com certeza, alguns deles,
acabam por influenciar ou contaminar o nosso pensamento de alguma maneira. Pois a
desconstrugao da colonialidade é marcada pela mistura e pelo cruzo, e ndo existe mistura
e cruzo sem contaminacao, sem contato com o outro. A desconstruciao da colonialidade
tem um horror ao puro e a pureza. Puro e pureza deixamos para os discursos eugenistas.
Nesse texto, tentaremos explicar cada passo do que entendemos por desconstrucao da
colonialidade. Em Fantasmas da colonia, Haddock-Lobo, podemos entender que
E nesse sentido que a tarefa de uma desconstrugdo da falsa originariedade da filosofia
europeia se une, em um mesmo gesto, a critica descolonial, e que o filésofo, em solo

brasileiro, precisa, em nome dessa multidao de espectros que siao exorcizados pelo saber
universitario e académico, deixar-se por eles assombrar e, mais ainda, ser aquele que



aprende inclusive a invoca-los. Estar diante dos espectros no Brasil, portanto, nao é, de
modo algum, virar de costas para a tradi¢do europeia, pois esta, certamente, também nos
constitui e esta diante de nos, a nos assombrar. (Haddock-Lobo, 2020, p. 64)

O primeiro termo da desconstrugdo da colonialidade aponta, como sabemos, para o
fil6sofo Jacques Derrida. A desconstrucao, heranca de Derrida, jamais abandonamos, e
nem pensamos em abandonar; talvez um dia, nao sabemos, mas no momento nao pensa-
mos e nem queremos. Isso nao se da pelo motivo de sermos estudiosos, ou apenas, por
sermos estudiosos de Derrida ha muitos anos. Mas, porque fomos marcados, contami-
nados pelo pensamento de Derrida e da desconstrucao, e entendemos, sentimos € nos
identificamos com a sua forga e a sua poténcia. Assumimos, entao, que NOSSO pensamento
parte da desconstrucao segundo Derrida. Nosso modo de pensar, de fazer filosofia, vem
com a for¢a e a poténcia da desconstrucao. Diante disso, ¢ importante saber o que ¢ a
desconstrucao de Derrida, pois nao se trata apenas de um termo ou de um nome, mas de
um conceito, ou, no sentido derridiano, um quase-conceito.

O segundo termo, colonialidade, também herdamos da critica de Derrida a coloniali-
dade. Entendemos que toda desconstruc¢ao ¢ uma desconstruc¢ao da colonialidade. Desde
seu primeiro trabalho, De /a grammatologie (1967), além de ser uma obra ético-politica, ja
era um trabalho de desconstrugdao da colonialidade. O projeto gramatologico de Derrida
¢ um projeto de critica colonial, que coloca em xeque, sobretudo, o etnocentrismo que
¢ produzido e parte da Europa, na tentativa de ser o unico modelo de pensamento vali-
do. Dito de outra maneira, o projeto gramatolégico de Derrida ja ¢ uma critica colonial,
porque comega por apresentar o imperialismo colonial do /loges. Em Le monolinguisme de

‘antre (1996), Derrida aborda a violéncia e a crueldade da colonializacao. L Autre cap. La
démocratie ajonrnée (1996) é um outro momento do debate colonial em que esta ainda mais
explicito que a desconstrucao é a desconstrugao da colonialidade, por mais que ele nao
use a expressao. Diante disso, nos encontramos ainda mais proximos de Derrida e da des-
construcao da colonialidade, ao relacionar o debate colonial com a desconstrucao. Dessa
maneira, a0 assumirmos a heranca de Derrida, assumimos também a potencialidade que a
desconstrucao permite, a saber, de pensar a partir da propria desconstrugao. Assim, para
o que pretendemos fazer, e o que a gente vem fazendo e pensando, a melhor maneira de
pensar os nossos interesses ¢ considerando a desconstrucao da colonialidade.

Na tentativa de pensar as margens e para-além do ocidente, em sua cruel roupagem de
universalidade, Gramatologia acena ja ao Egito, a China e percorre estradas amerindias:
hieréglifos, ideogramas e a interdicao do nome préprio delineiam esse limite do ocidente

no qual Derrida, desde o inicio de seu “projeto” pretende trabalhar. E sdo essas margens
que, assim como o filésofo, que vivia na aporia entre os dois lados do Mediterraneo, nos



fazem viajar por pogos e piramides, por farmacias e eclipses. (Haddock-Lobo, 2020, p.
68-67)

Antes de nos aprofundarmos no debate, é importante explicar que, quando assumimos
uma heranca, nio quer dizer que estamos negando uma ou outra. As vezes, até estamos,
porque, muitas vezes, uma heranca nao se escolhe, ela escolhe a gente. Muitas vezes, uma
heranca chega sem pedir licen¢a, como diz Derrida. Por outro lado, algumas vezes lutamos
para nos livrar de uma heranca. Queremos, com isso, explicitar que a desconstrucao da
colonialidade nio rejeita e nao nega tudo aquilo que passa por ela ou por onde ela passa,
ela simplesmente ndo nega e nao finge que nao viu, ela reconhece, ela assume. A des-
construcao da colonialidade pensa, lida, manipula, joga, esgota, implode, abre e, até, passa
por cima se precisar, mas reconhecendo os rastros que vao e que ficam, reconhecendo e
assumindo os fantasmas que assombram.

A desconstrucao da colonialidade nao nega e nem recusa um contato, um encontro,
uma contaminag¢do, um esbarrio, a chegada do outro. A desconstrucao da colonialidade
nao busca um purismo, nem uma limpeza; muito menos, promove uma psicanalise de suas
origens na busca de entender e se livrar dos seus fantasmas e de seus recalques. A descons-
trucao da colonialidade, entdo, aceita e se relaciona com tudo aquilo que chega, estando
sempre aberta ao outro, a0 por vir, mas nunca - pelo menos tenta, a0 maximo - nao negar
suas origens e suas herangas. E falamos de origem e heranc¢a no plural porque é sempre
mais que uma, muitas delas sao até desconhecidas.

A desconstrucao da colonialidade é o pensamento da contaminacao, do contato, do
hibridismo, da mesticagem, do rolo, do desenrolo, das misturas, das contradi¢oes, dos
cruzos, do por vir, das herancas. Porém, uma coisa é importante salientar, a desconstrugao
tem um compromisso que é com a responsabilidade e com a justica. Nesse sentido, a des-
construcao da colonialidade acontece para que nao se apague, nao se esquega do espectro
da colonialidade e de suas herancas mais perversas, mas, também, mais potentes.

Assim, em que medida a desconstrugdo teria alguma importancia ainda hoje? Qual
a importancia da desconstrucao ou de uma desconstrucao da colonialidade? Existe real-
mente alguma relevancia pensar a desconstrucao da colonialidade a partir dos paises colo-
nizados? E necessario ou qual a importancia de relacionar a desconstru¢ao com a colonia-
lidade? Veremos que toda desconstrugao é uma desconstrucao da colonialidade.

Derrida sempre foi um filésofo critico da colonialidade. Todo o seu trabalho vai passar
por uma critica a colonialidade. Sendo de origem magrebina, sabemos que Derrida carrega
em seu corpo, em sua fala, em sua escrita, em seu pensamento a violéncia da colonialidade.

Nesse sentido, nao seria estranho que seu pensamento fosse, também, uma critica a colo-



nialidade. A filésofa Olgaria Matos lembra que

Francés judeu nascido na Argélia, crianca, Derrida s6 conhece a lingua oficial do Territo-
rio de Ultramar. Contrariando a ideia corrente de a lingua natal ser propriedade originaria
de que se é o depositario ontologico, o autor reflete sobre a natureza desse lago patri-
monial e da retérica do pertencimento. Na Fran¢a ocupada, privados de cidadania, os
franceses judeus falam uma lingua que se torna a do Outro, produzindo-se uma distancia
particular, distancia ndo do mais afastado, mas do mais préximo. O exilio, o isolamento
e a solidao revelam o que o conforto sedentario e a adequagao a si mesmo dissimulam.
Essa perda repentina da cidadania e da lingua desconstréi a ilusao identitaria, afetiva ou
territorial [...] Entre 1940 e 1943 a comunidade judaica da Argélia foi privada de cidadania
e nacionalidade “sem poder recuperar nenhuma outra. Nenhuma”. Eis assim uma comu-
nidade — que falava somente o francés “colonizado”, sem manter praticamente lacos com
a tradi¢ao judaica e com as linguas locais, como o arabe e o kabyle — em desintegracio.
Exilado na proépria terra, vivendo um éxodo na imobilidade, o perseguido vé-se excluido
do campo juridico, reduzido ao homo sacer e a “vida nua”. O estrangeiro nao ¢ mais quem
vem de fora, mas aquele que nao estd em seu lugar em nenhum lugar. Em estado de “vazio
radical”, Derrida pode compreender que a transmissao de uma lingua nao é nem natural

nem artificial. (Matos, 2016, p. 255)

A desconstrucio da colonialidade, entao, seria uma afirmacao da desconstrucao e sua
preocupagao com a questao colonial. Assim, toda nossa preocupagao gira em torno de
pensar praticas, politicas e saberes que possibilitem uma desconstru¢ao da colonialidade, a
partir de resisténcias produzidas no hemisfério sul, mesmo entendendo (ou ja consideran-
do) que o sul é uma inven¢ao colonial. Por esse motivo, a desconstruciao da colonialidade
procura sulear a partir de Paulo Freire e Marcio Campos, mas, também, margeia a partir de
Mariane Biteti e Matheus Grandi. Porém, entendendo que ¢ melhor margear num plano
horizontal do que num anglo vertical. A desconstrucao da colonialidade é mais forte, no
momento que desmonta e desloca a hierarquia norte e sul. Dessa forma, nos libertando
dessa dualidade hierarquizada e imposta, se desfaz o binomio global verticalizado, valo-
rizando, dessa maneira, a horizontalidade, abandonando aquilo que fora uma convengao,
em cima e embaixo, formando a ideia de povos do norte e povos do sul. Essa cena, cons-
truida a partir de um racismo epistémico, possibilitou quase todas as violéncias coloniais.

O projeto de fundagao colonial herda e traz no seu legado, todo o armamento fun-
dacional, e o Estado, o Estado-nagao-colonial, talvez, seja o primeiro solo originario que
possibilite a distribui¢ao da organizacao colonial que se langa para o futuro, a saber, as
politicas contemporaneas na forma da globalizacao e do neoliberalismo, ou, para melhor
entender, o neocolonialismo que nio serd apenas europeu, mas, norte-americano. F im-
portante sempre estar atento as diversas praticas de colonialidade, uma vez que existe um

certo imaginario de que ¢ possivel se libertar do colonizador, da colonialidade, da coloni-



zagao; enquanto, na realidade, podemos estar reproduzindo, por um lado, diversas praticas
de colonialidade com um discurso de libertacao. Além disso, o quanto reproduzimos um
modo de ser, uma mentalidade, um modo de vida que é completamente norte-americano.
Mogobe Ramose nos alerta, por outro lado, que se libertar é, também, se libertar econo-
micamente. Porém, o que a gente vé hoje é tanto uma dependéncia mundial, global ao
capital e ao controle estrangeiro situado nos EUA, que reproduzimos e agimos de acordo
com as regras e as sentencas vindas de fora. Sem contar um modo de viver pautado no
consumo, tipico do idealizado nos EUA. Ora, nada mais colonial do que tudo isso, uma
pratica colonial por meio da economia, do capital, que na verdade é a dominagao colonial
contemporanea dos nossos modos de ser e de existir.
No que diz respeito a capital e ao capital, percebemos como tudo ¢ voltado para um
centro. Ap6s uma desconstrucao da colonialidade, se desconstroi a centralidade do centro
em nome da poténcia da periferia. Em outras palavras, se desloca o centro de sua centra-
lidade, afirma-se a poténcia daquilo que € e esta periférico, e, sob a 16gica da transgressao
e do limite, as margens produzem seus saberes e conhecimentos sem buscar a centrali-
dade, porém, nao permitindo a violéncia da centralidade daquilo que anteriormente era
central. A centralidade na figura da unidade sempre promoveu uma violéncia ao empurrar
a margem para fora, despotencializando e desvalorizando seus aspectos, que sio plurais.
Por mais que a margem se referencie ao centro, a0 mesmo tempo, ferindo o principio de
nao-contradi¢do, a desconstrugao possibilita, portanto, pensar a margem por ela mesma,

e toda sua forca e poténcia em si, em sua diferenciacao, sem assim ter que cair na relacao
dialética que implicara na exclusao, na hierarquiza¢ao ou na superagao do que estava mar-

ginalizado. (Moraes, 2020a, p. 155-1506)

A desconstrucao da colonialidade precisa considerar uma imagem que se repete, a
saber, do colonialismo contemporaneo que ¢ diferente daquele que ocupa o territério. E
preciso sempre pensar que espectros e rastros da colonialidade se repetem e se camuflam
na politica, na economia e no pensamento. Assim, procuramos, também, sempre pensar
a partir de uma concepgao de desconstrucao no plural, como diz Derrida em muitos mo-
mentos. Dessa forma, entendemos que existem desconstrucoes das colonialidades, uma
vez que as desconstrucoes ¢ as colonialidades sio muitas. Porém, nesse momento, o que
estamos pensando aqui ¢ uma desconstrucao da colonialidade a partir de um certo lugar
ou de uma forma, a saber, de uma filosofia popular brasileira ou uma filosofia produzida

a partir do Brasil.

Desconstrugio, s. f.

Desconstruir, v. trans.

A histéria do pensamento ocidental, a histéria das ideias, da filosofia, ou seja, a his-



toria do Ocidente se constréi sob uma estrutura onde impera um pensamento identitario
binario que garantira uma expressao de forca e poténcia, em nome do Espirito. Nesse
sentido, a histéria do Ocidente como vai dizer Hegel, ¢ a histéria do Espirito. Essa estru-
tura, movida pela forca desse espirito, organizou-se de forma hierarquica e dicotomica,
garantida pelos principios de identidade, de nao-contradi¢ao e do terceiro excluido. Entio,
organizando elementos, sujeitos, pensamentos, conceitos, etc, essa estrutura se apresenta
de forma hierarquizada. Assim, nessa estrutura, Espirito e corpo; Deus e homem; Razao
e mito; Razao e desejo; Universal e particular; Eu e o outro; Sujeito e objeto; Belo e feio;
ser e devir; Homem e mulher; Homem e animal; Humano e nao-humano; Justo e injusto,
Verdade e falsidade; identidade e diferenca; unidade e multiplicidade; dentro e fora; pre-
senca e auséncia; ser e ndo-ser; cultura e natureza; civilizado e selvagem; teoria e técnica;
branco e nao-branco; conceito e metafora; certo e errado; foram solidificados cada um no
seu lugar, sendo que alguns em lugares privilegiados e outros em lugares subalternizados.
A filosofia ¢é essa historia do espirito, histéria da luz que condenara a escuridao todos os
povos para além dos limites da Europa.

Nessa légica de subordinacao e exclusio, em nome do Espirito, da razao (/ogos) en-
quanto espirito; da consciéncia enquanto espirito; do pensamento enquanto espirito; e até
mesmo, da ideia enquanto espirito; todos tem os seus Opostos presos numa engrenagem
que os limita, impossibilita e recalca. Assim, o corpo, a paixdo, o desejo, a imagina¢ao, o
sonho e a experiéncia, acabaram por ocupar lugares secundarios e rebaixados, recebendo
um valor menor e inferior aos outros elementos que ocupam um lugar privilegiado e
centralizado. Nesse sentido, o processo colonial estabelece, no interior da propria metafi-
sica, esses elementos que possuem um valor superior, melhor ou verdadeiro, ocupando e
dominando essa estrutura. Os povos do sul ficaram destinados a ocupar esse lugar subal-
terno por constituir e reproduzir esses elementos ditos inferiores. Essa é uma das maiores
violéncias coloniais, impor e compreender o outro a partir do que se deseja e se entende.

Essa estrutura se apresenta e funciona a partir de um movimento de verticaliza¢ao, no
qual alguns elementos ocupam um lugar privilegiado, em relagdao a outros que ocupariam
um lugar secundario. Uma outra imagem para compreender essa estrutura de pensamento
¢ no plano horizontal que, a principio, ndo tem nada de igualitario, pois se organiza cen-
tralizando alguns elementos. Um plano no qual esses, que ocupam o lugar central, tém
privilégio sobre que ficou a margem, distante do centro, na periferia do pensamento, dessa
estrutura. Essa ¢ a estrutura do pensamento filoséfico. A metafisica tradicional ocidental
¢ formada por esses pares binarios conceituais, partindo do principio de identidade, da

presenca e de um centro, além de buscar as origens dos fundamentos primeiros no intuito



de ordenar e dar sentido as coisas. Assim, esse pensamento ocidental metafisico acredita
dar conta de tudo, acreditando ter formado seu edificio conceitual em bases sélidas, fixas
e seguras. Esse edificio metafisico, que explica e faz funcionar a realidade de acordo com
o seu interesse e sua estrutura, acaba por impossibilitar, impedir, obliterar aquilo que esta
em segundo plano ou a margem. Com essa estrutura bem fechada, acaba, também, por
impedir que algo novo, diferente, estranho, ndo conhecido, que esteja por vir, que escape
aos binarismos, chegue, aconteca. Em outras palavras, essa estrutura impede toda a possi-
bilidade de devir, ou, em termos derridianos, de por vit. Ea partir desse cenario filoséfico
que a desconstrucao acontece, sobretudo, a desconstrucao da colonialidade, uma vez que a
colonizag¢ao traz consigo essa estrutura de pensamento e de se relacionar com a vida. Nao
¢ sem razao que Derrida denomina toda essa forma de pensar de metafisica da presen-
¢a, que tem como base um pensamento euro-etno-falo-logocéntrico que, a partir dessas
bases, mantém até os dias de hoje firme o pensamento metafisico. Nesse sentido, a des-
construcao ¢ a desconstrucao do eurocentrismo, do etnocentrismo, do falocentrismo e do
logocentrismo. Podendo ser entendida como o deslocamento de todos esses centrismos
em nome do que é marginal, do que ¢é periférico.
E preciso, portanto, pensar as periferias em seus multiplos sentidos e dimensionalida-
des. Tanto no sentido da producao da espacialidade urbana, quanto ousar pensa-la num
sentido imaterial, ainda que objetificavel através de relagdes de poder e violéncia que
marcam os processos de producao do outro como conhecimento e como representa-
¢ao. Para pensarmos a forc¢a e a poténcia das periferias do mundo, formas e processos
de existéncias que, exatamente por estar na linha do contato com o centro, qualifica-se
como possibilidade de transgressao a partir da resisténcia e da invengao. Um outro ponto
que compreendemos como margens ou periferias se da para além da compreensao da
marginalizagao, da exclusiao ou do distanciamento do centro. Para nés, periferia é por ela
mesma, nao estando remetida a um centro. (...) a periferizacao ou subalterniza¢ao do di-
ferente ¢ deslocada da dicotomia centro-periferia e cria seus modos a partir de si mesma.
Nao estamos aqui também fazendo da periferia um centro, a questdo ¢é fazer da periferia

a condi¢ao de periferizacao do mundo em termos de nao se constituir centros, uma vez
que a periferia seria a condi¢ao de que algo se tornasse centro. (Biteti; Moraes, 2019, p. 91)

Mas, o que ¢ desconstru¢ao? Na busca de entender o que vem se falando de descons-
trucao, consultando alguns dicionarios, podemos comecar a entender e perceber a diferen-
¢a da desconstrucdo enquanto um simples termo, substantivo e a desconstrugao a partir
de Derrida. No Dicionario Aurélio (2001) e no Dicionario Houaiss (2011) nao existem o
substantivo desconstru¢ao e o verbo desconstruir. No dicionario UNESP do portugués
contemporaneo (2011), desconstrugdo é um substantivo feminino que significaria desesta-

bilizagao, desestruturacao. No Minidicionario contemporaneo da lingua portuguesa de Caldas



Aulete (2009), no existe o termo desconstrucao. Porém, existe o verbo desconstruir, que
significa desfazer uma construgao, para refazé-la em outros padries. Ja na edicdo mais ampla de
5 volumes (1964) de Caldas Aulete, aparece o substantivo desconstrugao, que significa
agao de descontruir; e o verbo desconstruir mais ampliado enquanto desfazer o que se construiny
deitar abaixo, demolir. Em nenhum dicionario ha uma referéncia a Derrida. Mas, vai ser no
Glossdrio Derrida (1976) de Silviano Santiago® que podemos encontrar uma definicio que
mais nos interessa € que tem a ver com o que queremos tratar, a saber, a concepgao de
desconstrucio, segundo o filésofo Jacques Derrida. De acordo com Silviano Santiago,
desconstrucao é uma
Operagao que consiste em denunciar num determinado texto (o da filosofia ocidental)
aquilo que ¢é valorizado e em nome de qué e, a0 mesmo tempo, em desrecalcar o que foi
estruturalmente dissimulado nesse texto. [...] Operam-se, a0 mesmo tempo, uma descons-
trugdo pot renversement € uma desconstrugio pot deslocamento positivo, pot transgressio.
Mas nao se trata de um gesto semelhante ao do “virar a pagina da filosofia”, ou ao de

uma ruptura decisiva. As marcas se reinscrevem sempre num tecido antigo que € preciso
continuar a desfazer. (Santiago, 1976, p. 17-19)

Em outras palavras, ndo entendemos desconstru¢ao como um substantivo segundo
nos traz alguns dicionarios, mas como um conceito que tem sua histéria e seu lugar na
filosofia. Dirce Eleonora Nigro Solis explica o termo desconstrucio (déconstruction, em
tranceés):

Trata-se de uma velha palavra francesa, apontada inclusive pelo dicionario Li##ré como
estando em desuso. Segundo o Lirré, “déconstruction” e ““déconstruire” possuem um certo
valor de arcaismo [...] Desconstruir refere-se tanto a desfazer os termos de uma frase,
quanto a desmontar determinada maquina a fim de transporta-la para outro lugar. Nos

dois casos (palavras e maquinas), desconstruir indica, também, como o quer Derrida, a
impossibilidade de voltar atras ou reconstruir de maneira idéntica a anterior. (Solis, 2009,

p. 35)

Déconstruction, foi um termo resgatado por Jacques Derrida ao traduzir a palavra Des-
truktion em Ser e tempo do filésofo alemao Martin Heidegger. Como vimos, a palavra dé-
construction nao era usada ou muito usada na atualidade. Pensando a partir da ideia de
maquina e, também, de texto, Derrida aponta que desconstru¢ao nao seria 0 antdonimo
de construcao. O contrario de construcao ¢é destrui¢ao. Derrida entende que Heidegger

nao esta fazendo ou pensando em termos de uma destruigao. Para Derrida, Heidegger

3 Nao vamos desenvolver aqui, mas, talvez, na década de 70, Silviano Santiago ja estivesse percebendo
uma desconstrucao da colonialidade em alguns movimentos artisticos brasileiros. Para isso, recomenda-

mos O cosmopolitismo dos pobres e Uma literatura nos Trdpicos.



estaria pensando uma desconstrucao. E, por desconstrucao, Derrida entende que é um
movimento, um acontecimento que acontece. Assim, diz Derrida, “digo frequentemente
que a desconstrucdo é o que acontece ‘“cest ce gu'il arrive”, o que se passa ou chega. O que
acontece mesmo sem carregar esse nome: ¢ o que acontece no mundo” (Derrida, 2001a,
s.p.).

Umas das maiores tarefas de Derrida, depois de ter assumido a responsabilidade de
falar em nome da desconstrucao, foi, principalmente, mostrar o que a desconstru¢ao “nao
¢ ndo é nem uma filosofia, nem um método, nem uma doutrina, mas como digo muitas
vezes, o impossivel e o impossivel como o que chega” (Derrida, 2004, p. 332-333). Em
entrevista a Evando Nascimento, Derrida explica que “a desconstrugdao nao dispde de
uma tabua de valores morais. A desconstrucao nao é uma moral. Nao é um dever moral.
Acontece (“Ca arrive”)” (Derrida, 2001a, s.p.). Acontece por meio de aporias, de dificulda-
des, de coisas impensaveis. Apesar da insisténcia de alguns em querer reduzir ou capturar
a desconstrucao para a sua logica, prendendo-a a um conjunto de regras e proposicoes,
Derrida e muitos outros estao sempre contribuindo para desviar ou deslocar a desconstru-
cio da cadeia bindria e identitaria da tradicio filos6fica. E preciso pensar a desconstru¢ao
como uma estratégia, que opera pela resisténcia, pela invencao, pelo desvio, pelos des-
locamentos. Sendo da ordem do acontecimento, a desconstrucao é um acontecimento
que acontece, que irrompe, de forma intempestiva, com a légica temporal cronologica,
progressiva, etc. Ultrapassando a alternancia entre o temporal e o intemporal, esta sempre
no movimento do devir, do instante, sempre por acontecer acontecendo, porém, sem ser
esperado, calculado ou previsto. E um acontecimento que chega sem avisar, sem mandar
recado.

A desconstrucdo acontece na realidade, no pensamento, na vida, nas instituicoes, no
texto, desmontando as estruturas fixas que impedem o movimento e o devir do pensa-
mento e do acontecimento. A desconstrugao abre o texto metafisico, permitindo o fluxo
de um devir para o pensamento e para as ideias. Como diz a filésofa Dirce Solis, “a estra-
tégia da desconstrucao apresenta-se como uma estratégia de agao, ou seja, compreende um
certo ato de leitura, uma certa forma de ler os textos de toda a ordem” (Solis, 2009, p. 14).

A desconstrugdo opera de uma forma que busca desfazer a hierarquia presente, dando
vez a0 que antes estava recalcado, permitindo a possibilidade do novo. Esse aconteci-
mento da desconstru¢ao revela, deixa chegar o que ha de reprimido, recalcado, apagado,
silenciado e escondido por detras dos discursos e conceitos que, na cultura ocidental, estao
excluidos por elementos que se apresentam como Gnicos e que se mantém predominantes,

como melhores ou verdadeiros. O que se desconstréi é uma estrutura edificada ao longo



da histéria, que construida se petrificou com status de tnica e verdadeira, nao permitindo
transformacoes e questionamentos. O acontecimento da desconstrugao derruba a hierar-
quia conceitual, ou seja, inverte a hierarquia, permitindo que o que era antes secundario
e recalcado, num certo momento, tenha privilégio sobre o que estava como dominante.
Porém, ha um segundo momento na operagao da desconstrucao que ¢ o deslocamento,
que acaba por colocar esses conceitos numa mesma base, nao permitindo mais o privilégio
de um pelo outro, nio mantendo mais uma estrutura vertical na qual um se sobrepde ao
outro. Com o fim da hierarquia conceitual, a desconstru¢ao permite uma dissemina¢ao
de novos conceitos que nao mais estariam presos a légica binaria identitaria. Portanto, a
desconstrucio ¢ a desconstrucao da hierarquia, dessa hierarquia.

Esses movimentos e acontecimentos desconstrutores que acontecem operam na for-
ma de desmontar, inverter, abalar, deslocar, abrir e escapar de estruturas que aparente-
mente seriam ou estariam bem estabelecidas, fortes, edificadas de uma maneira vertical,
estabelecendo, dessa maneira, uma hierarquia nos elementos que estariam presos a uma
dualidade, ou seja, ao seu contrario. Nesse sentido, a desconstrucao dessa estrutura des-
montaria essa hierarquia, promovendo uma abertura a partir de um deslocamento no qual
nao haveria mais hierarquias entre esses elementos. Dessa forma, abriria a possibilidade
para novos elementos chegarem sem ocupar lugares privilegiados, enquanto outros deixa-
riam de ocupar lugares recalcados, rebaixados ou secundarios. Assim, como diz Derrida
em Poszgies, texto de 1972,

Desconstruir a oposi¢ao significa, primeiramente, em um momento dado, inverter a hie-
rarquia. Descuidar-se dessa fase de inversao significa esquecer a estrutura conflitiva e su-
bordinante da oposi¢ao. Significa, pois, passar muito rapidamente — sem manter qualquer
controle sobre a oposi¢ao anterior — a uma neutralizagao que, praticamente, deixa intacto

o campo anterior, privando-se de todos os meios de af intervir efetivamente. (Derrida,

1975, p. 48)

E importante reforgar que o movimento de inversio é ripido. Essa inversio vem numa
certa for¢a do que é reprimido, recalcado, vem na for¢a de um retornante, daquele que é
empurrado as margens, ao subterraneo. Em outras palavras, é preciso um certo momento,
que permita que o que estava reprimido ou distante se posicione num lugar privilegiado,
para que se desfaca a violéncia repressora anterior. Mas, em seguida, na desconstrucao
segundo Derrida, é preciso um novo deslocamento, quase que em seguida, para que se
desfaca a hierarquia. Por isso, Rafael Haddock-Lobo vai dizer em Labirinto das inscrigoes, que

No momento da inversao, aquilo que ¢ recalcado, reprimido, abafado, marginalizado pela

filosofia é colocado em destaque. Da-se, assim, em um primeiro momento olhar especial a
escrita, ao significante, a mulher, a loucura etc., em detrimento de tudo que foi defendido



pelo falo-logo-fonocentrismo: a fala, o falo, a razdo, o significado etc. (Haddock-Lobo,
2008, p. 86)

A desconstru¢ao provoca deslocamentos, sobretudo, dessas estruturas estabilizadas,
fixas, impostas. Essas estruturas classicas hierarquizadas se dispdem a partir de uma rela-
¢ao de poder, saberes e sujeitos. Nesse sentido, asseguradas pelo principio de identidade,
pelo principio de nao-contradigao e pelo principio do terceiro excluido, essas estruturas
fixas e aparentemente inabalaveis, violentas em seu modo de estar, exprimem a fundagao
da filosofia ocidental, tendo a pretensao de garantir uma seguranca, que nao permitiria o
erro, o desvio, a contaminagao e a chegada de um outro, de um diferente. Entdo, a des-
constru¢do atua enquanto uma estratégia contra um certo império do /ogos, que Derrida
denomina de logocentrismo, que seria o centralismo e o privilégio do /ogos, da razao, e de
uma unica razao. Em Gramatologia, Derrida aponta que

a histéria da metafisica que, apesar de todas as diferencas e nao apenas de Platio a Hegel
(passando até por Leibniz) mas também, fora dos seus limites aparentes, dos pré-socra-

ticos e Heidegger, sempre atribui ao logos a origem da verdade em geral: a historia da
verdade, da verdade da verdade. (Derrida, 2008, p. 4)

Procura-se descontruir esse logocentrismo, que ¢ a marca de um etnocentrismo eu-
rocéntrico, que promove e garante a colonialidade, o racismo epistémico, impondo, dessa
maneira, uma interpretagao dominante, a partir do pensamento europeu. A desconstrucio,
desse modo, se desvia, se desloca, na sua forma de pensar, daquilo que seria uma maneira
hegemonica de fazer filosofia. Em outras palavras, o logocentrismo é uma outra faceta da
colonialidade. Cabe, entao, a0 acontecimento desconstrucao o deslocamento dessa violén-
cia da interpretacao, que tem pretensao universal e que atravessa qualquer particularidade,
singularidade ou por vir. Sobre o logocentrismo, em A besta ¢ o soberano, Derrida explica
que

a proposito do /logos é que no fundo, o que se pode chamar, o que eu chamei desde muito
tempo de “logocentrismo”, justamente, que sempre designou ao que me parece uma
hegemonia for¢ada, uma forcacao, que impoe uma hegemonia, nao significava apenas a
autoridade do /ggos como palavra, linguagem — que ¢ ja uma interpretacao -, mas significa-
va também uma operagao propriamente, eu diria, entre aspas, “europeia”, que redne, jus-
tamente, a0 mesmo tempo, as tradi¢oes biblicas |...] e depois a tradi¢ao filoséfica, em larga
escala, as religides monoteistas, as religides abraamicas e a filosofia. Esse logocentrismo
das religides abraamicas e da filosofia significa nao tanto que o /ogos seria simplesmente

o centro de tudo, mas que ele se encontra, justamente, em uma situacao de hegemonia
soberana, organizando tudo a partir de suas forga¢oes de tradugao. (Derrida, 2016, p. 480)

A desconstrucao consiste em deslocar e desfazer essas hierarquias estabelecidas por



produzirem desigualdades e exclusées. Acontecendo, tanto no discurso quanto na prati-
ca, a desconstrucao desconstréi para desfazer a violéncia dessa estrutura, desfazendo as
hierarquias e permitindo que nao somente o que estava recalcado retorne, como também,
permite que o um novo chegue para compor os pensamentos e as agoes. Dessa forma,
alguém pode dizer, mas a desconstrugao também ¢ violenta, respondemos que sim. A
desconstrugao ¢é violenta tal como as estruturas fixadas também sao, pois, mantém as hie-
rarquias, reprimem o diferente e impedem toda mudanca e transformacgao, conservando
aquilo que é mais classico e tradicional a partir de um tnico modo de compreender e lidar,
uma unica forma de interpretar e pensar, uma unica maneira de se movimentar dentro
do jogo. Em outras palavras, a desconstrucao desobedece as regras dos movimentos. Em
primeiro lugar, porque muitas vezes ela acontece sem a gente esperar, tal como aquele
estrangeiro que chega sem avisar. Assim, a desconstrucao acontece, e, se a desconstrugao
acontece, foi porque aconteceu e a gente nao viu chegar. Esse movimento de chegar sem
avisar pode ser muito violento, uma violéncia que desloca o que antes era predominante,
que estava imével e acomodado em seu lugar, possibilitando que, desse lugar, ocupasse um
lugar privilegiado e de poder, um lugar de ordem e de comando. Nesse sentido, no ber¢o
da filosofia, a desconstrucao é violenta, porque retira aquele que estava acomodado no seu
lugar, nao permitindo que ocupe mais, de forma colonial, esse lugar garantido pelo poder.

A desconstru¢ao denuncia a violéncia que se esconde nos discursos que, pretendendo se

apropriar de uma origem, o fazem se instituindo como uma pretensa verdade. Os discur-

sos produzidos pela “inelutavel nostalgia” e sua correlata esperanca instituem e destituem,

a cada lance, novos centros de dominag¢ao que, diz Derrida, apenas trocam uma violéncia
por outra, na eterna reproducio de uma mesma légica apropriadora. (Duque-Estrada,

2008, p. 61)

A desconstrugao é uma critica a metafisica tradicional centralizada na presenga, no Eu,
no sujeito, que, em busca de uma origem, uma origem originaria, garanta a sua pureza que
se perde no narcisismo do eu e numa nostalgia da origem. E é nesse momento que a filo-
sofia cai num dogmatismo sem volta, uma vez que a metafisica ocidental é a representagao
do predominio do pensamento logocéntrico. F enquanto uma critica a essa filosofia que a
desconstrugio permite outros e novos movimentos. E a partir disso que poderemos falar
de uma desconstrucao da colonialidade, invocando outras epistemes, outros modos de sef,
outras escrituras e outras praticas filosoficas.

A desconstrucao acontece. Esse acontecimento ¢ inevitavel, ja pode ter acontecido e
nao ter sido visto. A desconstrucao promove fissuras e brechas que nos permitem movi-

mentar e, também, permitem a chegada do novo. Pensando a realidade enquanto texto, ou



enquanto linguagem, ou, até mesmo enquanto escritura, quando a linguagem se esgota,
a representacao ja nao representa, o narcisismo se afoga na propria imagem, a descrenga
toma conta de tudo e de todas, as estruturas comegam a abalar, sua precariedade, sua
suposta seguranca comegam a se desmontar. B preciso, entio, urgentemente deixar vir o
outro, o outro reprimido, recalcado, o outro, o fora; um outro pensar, um outro lugar, uma
outra escritura. Quando esses deslocamentos acontecem, ¢ necessario se abrir ao por vir,
aquilo que nao esta presente. Dessa forma, abrimo-nos para uma disseminagao de escri-
turas, de escrituras-outrem, que vém do fora, do recalque, do reprimido, do excluido, do
além dos além, como diria Estamira. E preciso descentralizar o /ygos enquanto uma dnica
forma de pensar, condi¢do tnica de fazer filosofia e ciéncia no Ocidente.

A desconstrucao procura desmontar qualquer discurso que se apresente como ‘“‘constru-

¢a0” levando em conta que a filosofia trata de ideias, crengas e valores construidos dentro

de um esquema conceitual, o que se desconstréi ¢ maneira como eles se mantém unidos
em um determinado esquema. (Borradori, 2004, p. 145)

A desconstru¢do acontece nesse edificio metafisico que garante a filosofia e a cién-
cia a partir da razao, do /ogos, elementos cruciais que garantem a edificagdo desse prédio
metafisico. A Razao, paixao da filosofia e da ciéncia ocidental, é o motivo de orgulho que
0 europeu ctré ser o tnico a possuir, convencido de existir apenas uma. Assim, a descons-
trucao acontece para deslocar essas estruturas, deslocar esses movimentos que operam
dentro dessas estruturas. Dessa maneira, a desconstru¢ao acontece, revelando que a filo-
sofia e a ciéncia ocidental sao os grandes mitos, a maior e mais forte mitologia branca do
pensamento ocidental. Mitologia sustentada pela crenc¢a do europeu em sua invengao, seu
longo sono dogmatico. Em Discurso sobre o colonialismo, Césaire trata bastante sobre a crenga
do europeu em seu proprio mito.

Assim, crendo de forma cega em seu proprio mito, o homem branco europeu, acre-
ditando na sua razao, apostou todas as suas fichas, acabando por creditar a essa crenca,
credenciando-se nela para sustentar sua historia e seu futuro em todo unico saber, um tipo
unico de razao. O grande erro desse homem europeu foi acreditar em seu préprio mito.
A crenga nesse mito forjou seu império, o império da razao, o império do /ggos. Tudo isso
porque alimentou a crenga de que essa razao traria e garantiria todas as prerrogativas do
conhecimento e da verdade. Em Margens da Filosofia, Derrida diz

A metaffsica — mitologia branca que retine e reflete a cultura do Ocidente: o homem
branco toma sua prépria mitologia, indo-europeia, o seu /ggos, isto é, o mythos do seu

idioma, pela forma universal do que se deve ainda querer designar por razio. O que nao é
de modo algum pacifico. (Derrida, 1991, p. 271)



Para que seja possivel um certo movimento da desconstrugao, ¢ preciso considerar
alguns elementos para que aberturas e saidas se efetivem, possibilitando configuracdes de
criacao. Para que isso seja possivel, Dirce Eleonora Nigro Solis compreendeu que Derrida
pensa e atua por meio de operadores da desconstrugao (Solis, 2009, p. 32). Dessa maneira,
Derrida invoca o que ele vai chamar de quase-conceitos. Esses operadores quase-concei-
tuais rompem com o binarismo e com os limites impostos ao conceito. Esses quase-con-
ceitos operam de maneira a possibilitar movimentos de pensamento, textuais e praticos,
que muitas vezes os conceitos tradicionais nao possibilitam. Sendo assim, Derrida invoca
a forca desses conceitos tais como phdrmakon, repeti¢ao, espectro, rastro, dobra, escritura,
himen, hontologia, economia, différance e muitos outros. Esses operadores sio importan-
tes para pensar uma desconstrucao da colonialidade, uma vez que ela nos exige pensar por
operadores — derridianos, ou nao — para que pPossamos promover € mover um pensamento
que abale a colonialidade. Para pensar a desconstrugao da colonialidade, é preciso pensar

operadores de uma desconstruciao da colonialidade.

A desconstrucao da colonialidade

Na forca da desconstrucao, da desconstrucao, sobretudo, do edificio metafisico, ou
seja, de um tipo de pensar, de um pensamento que se move como herdeiro da violéncia
colonial, a desconstru¢ao da colonialidade assume as estratégias da desconstru¢ao de in-
versao e deslocamentos dos pares binarios opostos estabelecidos de forma hierarquica.
Considerando esse deslocamento, iremos a0 maximo evitar a moraliza¢ao ou a valorizacao
a partir de uma hierarquia que possa comprometer o pensamento. Procuraremos, entio,
pensar a partir de uma horizontalidade que nio caia na configuragao de centro e margem.
Diante disso, aqueles elementos excluidos, marginalizados, ocupariam o mesmo lugar dos
seus contrarios sem se sobreporem uns aos outros.

A histéria do Ocidente ¢ a histéria do Espirito, que nega aos povos nao-europeus o
Espirito. Compreendendo que Espirito e Razao se confundem, negou-se, por consequén-
cia, a razao aos povos nao-europeus. Por esse motivo, se diz muito que os povos do sul
nao pensam, que sao povos da paixao, do desejo e do corpo. Ainda na légica da negacio,
nao reconhecem os povos do sul como possuidores de uma historia. Isso, por, também,
segundo o0 pensamento europeu, NA0 possuiriam uma escrita, uma vez que, em seu etno-
centrismo, o europeu sO aceita como escrita a sua propria escrita alfabética fonética. Serfa-
mos, entdo, povos da oralidade. Diante disso, a desconstrucao da colonialidade acontece
desmontando essas hierarquias. Assim, entendemos que povos do sul sao povos do corpo

e do espirito, da razao e do desejo, do pensamento e da teoria, da oralidade e da escritura



(de outras escrituras, escrituras-outrem), e por af vai. Explicando de outra forma, a des-
construgao desfaz as hierarquias e compreende que tudo isso que estava hierarquizado
possui seu valor por si mesmo, e é com isso que vamos jogar. E esse jogo ¢é feito na rua, na
universidade, nos terreiros, nos bares, nas igrejas, nos tribunais, nas encruzilhadas. Entio,
se a histéria da Europa € a histéria do Espirito, a histéria do sul do mundo € a histéria de
muitos espiritos e muitos corpos, de muitas falas e de muitas escrituras.

Ao negar o espirito, acham estranho, por outro lado, a presenca da alma. Alma que é
negada e ndo ¢é reconhecida nas pessoas, mas, que ¢ ironizada quando percebem o culto
aos objetos e as coisas que possuiriam alma. Hssa pratica, que denominaram animismo,
também, foi uma forma de definir algumas sociedades enquanto primitivas, associando-as
a infantilizagdo. Assim, desconstruimos essa hierarquia de povos adultos e povos infantis,
povos avangados e povos atrasados. Compreendemos que os povos do sul, povos do
corpo, da paixao, do desejo, sao também povos do espirito, dos espiritos, das almas e da
razdo. Entendemos a relagdo da alma com as coisas; que a alma, as almas, estio em to-
dos os lugares; constituem tudo e todos, o corpo humano, a natureza e os objetos; mas,
também, lugares e espagos. Tudo ¢ e tem espirito. A desconstruciao da colonialidade é o
deslocamento da hierarquia e da separacdo entre espirito e corpo, em que reconhecemos
nao poder encontrar o limite onde come¢a um e termina o outro. A partir de Derrida,
entendemos que ha um devir-corpo do espirito e um devir-espirito do corpo.

Desde que se deixa de distinguir o espirito do espectro, ele toma corpo, encarna-se, como
espirito, no espectro. [...] o espectro é uma incorporacao paradoxal, o devir-corpo, uma
certa forma fenomenal e carnal do espirito. [...] A saber, um corpo! Uma carne (Lezbe)!
Pois nao ha fantasma, nao ha jamais devir-espectro do espirito sem, a0 menos uma apa-
réncia de carne, num espago de visibilidade invisivel, como des-aparecer de uma aparicio.
Para que haja fantasma € preciso um retorno do corpo, mas a um corpo mais abstrato do

que nunca [...] Uma vez a ideia ou o pensamento (Gedanke) destacados de seu substrato,

engendra-se o fantasma dando-lhe corpo. (Derrida, 1994a, p. 21-170)

Por mais que esse debate invoque elementos, a principio, ligados a religido, no contexto
da desconstrucao da colonialidade, nao pensamos a religido como inimiga do pensamento.
Inimiga do pensamento é um tipo de religiosidade dogmatica, que aliena, que reprime, que
impede, que exclui e que mata. Ao contrario de Platao e de outros, nds aceitamos e nao
negamos 0s mitos, os poetas, as ficgoes, os sonhos, as religiGes, os feiticos, as magias, as
mandingas e a imaginagdao. A preocupa¢ao da desconstruciao da colonialidade é com os
impedimentos. Nesse sentido, a desconstru¢ao da colonialidade se abre as praticas religio-
sas, aos cruzamentos das religides, etc. Dessa maneira, a desconstru¢ao da colonialidade

opera entre os limites do profano e do sagrada. A desconstrucao da colonialidade pensa a



forca dessas duas categorias, entendendo que os limites entre as duas se contaminam. Um
sagrado sem sacralidade, sem o valor de pureza e de origem. Um sagrado que profana, que
abre, que transborda qualquer tentativa de purificagao de uma agao, de um pensamento.
Um sagrado-profano que rompe com a moral, religiosa ou burguesa, juridica ou politica.
Que imploda a moral, a culpa cristd, o pecado original, que criam relacdes e modos de
ser que reprimem e recalcam, nao somente, modos de ser, mas maneiras de pensar e de
desejar.

Como compreendemos a desconstrucao da dualidade hierarquizada natureza e cul-
tura, nao pensamos a cidade separada da natureza. Nesse sentido, por exemplo, a cidade
do Rio de Janeiro, povoada ainda hoje por muitos grupos indigenas, que resistem a vio-
léncia colonial, quilombos e aldeias que resistem, demarca muito essa relagao da cidade
e da natureza como aquilo que se envolve numa simbiose e possibilita um agenciamento
da cultura, das pessoas, dos animais com a natureza e a cidade; desfazendo, portanto, as
fronteiras de onde comeca a cidade, a cultura e a natureza. Assim, é no convivio com
cachoeiras, montanhas, praias, rios, lagos, etc. que herancas de um modo de ser e de se
relacionar das sociedades que outrora se agenciavam com esses espagos ¢ lugares nos
espectram. Lugares que, por outro lado, a heranga colonial, ainda hoje, se relaciona na ma-
neira de destruir ou de explorar. Mas, que podem ser desmontados, pois a desconstrugao
da colonialidade compreende um modo de vida na cidade urbana invocando herancas de
povos e grupos que se relacionavam com a natureza para viver melhor. Nao é a toa que
quilombos e aldeias ainda resistem nos dias de hoje, sobretudo, em outras configuragoes.
Andrelino Campos tem um importante trabalho ao pensar a ressonancia que vem do qui-
lombo até a favela. Essas, e tantas outras, com certeza, sao manifestacoes e relacoes herda-
das dos povos indigenas e africanos. Vale a pena lembrar que muitos dos discursos racistas
e preconceituosos de modos de vida, de modos de relagio com a natureza sao vistos de
forma preconceituosa, retomam as nossas herangcas africanas ¢ indigenas. E preciso entio
desconstruir essa mentalidade.

Quando Rafael Haddock-Lobo diz que o seu livro é mais escrito com os pés do que
com as maos ¢ a cabeca, podemos ver o movimento da desconstru¢ao nessa sentenca.
Essa é em si mesma desconstrutora. Pois, além de contrariar qualquer entendimento 16-
gico, ao dizer que escreveu com os pés, ele ndo nega a mao ou a cabega, s6 diz que o seu
livro é mais escrito com os pés do que com as maos e a cabeca. Até, porque, ¢ claro, ele
escreveu com as maos, mas invocando a for¢a dos pés. Essa € a forca da desconstrugao,
visto que, ¢ importante destacar, Haddock-Lobo nao esta produzindo uma metafora, mas,

pensando em termos de sentido e de transbordamento da linguagem. Além disso, Rafael



Haddock-Lobo esta nos possibilitando toda uma ética, estética e teoria do conhecimento a
partir dos pés. Se, antes, ele invocou Dona Ivone Lara, é por saber que havia naqueles en-
sinamentos, todo um entendimento que iria ao encontro do que seria uma desconstru¢ao
da colonialidade.
Queria também lembrar que o tema da pisada, do como pisar ou essa “ética dos pés” e
recorrente na cultura popular brasileira, certamente contra a pisada arrogante e violenta
dos colonizadores, desbravadores, bandeirantes, todos assassinos heroificados. Acho que

um dos exemplos mais lindos e potentes ¢ o de Dona Ivone Lara, quando fala de “pisar

no chio devagarinho”. (Haddock-Lobo, 2022, p. 29)

Nessa passagem, Haddock-Lobo, ao propor um deslocamento de uma estrutura de
séculos pautada na imagem do corpo humano, sendo a cabeca a representante do pensa-
mento e os pés como aquilo que sé teria uma fun¢ao mecanica de mover o corpo, a partir
de ordens vindas da cabeca, desconstréi a imagem na qual s6 o pensamento pensa, que
s6 a razao produz conhecimento. Haddock-Lobo desconstréi uma histéria da filosofia,
uma historia da teoria do conhecimento. Uma desconstruc¢ao na qual o corpo, os pés, pos-
sibilitariam o conhecimento e o pensamento. Ora, sabemos que a questao do conhecer,
do poder conhecer, de como conhecer, do que se pode conhecer, deu um sentido a uma
histéria da filosofia no Ocidente. A historia da filosofia sempre prezou pelo conhecimen-
to por meio do olhar, da observagao, da checagem, do confere. Sempre na inten¢ao de
conhecer e de apreender algo, essa filosofia do olhar, acreditava capturar os fendomenos,
os acontecimentos, os fatos, as coisas. F claro que em alguns casos, o braco, as mios se
tornaram uma extensao do olhar, na tentativa de conhecer. Esse olhar, por sua vez, direta-
mente conectado ao cérebro, a cabeca, a razao.

Sem a pretensao de querer produzir uma teoria do conhecimento, uma epistemologia
e, até mesmo, tentar apreender uma realidade e defini-la, dizer o que é ou o que nio ¢,
podemos, a partir da desconstrucdo da colonialidade, pensar uma filosofia do saber pisar,
uma filosofia com o pé no chio, uma filosofia que comega com a relagao entre o chao e os
pés, com a terra e os pés, com o asfalto e os pés, com a areia e os pés. Mas, reconhecendo
que esse caminhar do pensamento ¢ uma forma de pensar tanto a ética quanto a estética.
Diante disso, sem querer dizer o que é uma filosofia do saber pisar, arriscamos a entender
essa filosofia como um pensamento que se produz a partir dos pés, mas, em nenhum mo-
mento, pensa em excluir ou abandonar os caminhos produzidos pela razao, pela cabega.
Nao pretendemos trocar as maos pelos pés, nem o olhar pelo pisar. Mas, considerar outras
formas de conhecer, de produzir e de viver.

Nas caminhadas do pensamento, ¢ importante saber pisar devagar quando tiver que



pisar. Mas, por outro lado, quando for para pisar fundo, nao se deve correr dos desafios.
Nesse sentido, conhecer por meio do pisar é importante, para saber como pisar, quando
chegar, quando sair e quando ficar. Entdo, seja no chao do terreiro, sentindo o axé, pi-
sando e dangando para e com o santo. Saindo do terreiro, pisando na quadra, na roda de
samba, na avenida, na pisada do samba, no miudinho ou no samba da passista, o impor-
tante é compreender que existe uma ética do saber pisar. A partir de uma compreensao
de uma desconstrucao da colonialidade, essas caminhadas, em momentos diferentes, em
espagos diversos, se dao por meio de atravessamentos, de cruzos, porque esses lugares se
conjugam entre si, se cruzam, se modificam, ganham sentido de acordo com a situa¢ao
que acontece. Nesse sentido, da mesma forma que no final da curimba comega o samba,
ou no meio do pagode no boteco comega a gira, ou andando pelas ruas de madrugada
se canta para o santo, essas e outras formas de pisar, de conhecer pelo pisar, exigem uma
reflexdo ética de como o pisar possibilita o conhecer.

Entre uma filosofia de que sé posso conhecer aquilo que vejo, herangas biblicas que
encontram forgas na ciéncia, mas que sao problematizadas pela filosofia do nao confie nas
aparéncias, deixamos de considerar algumas pisadas fortes na histéria, tal como a de Jesus
que pisa nas aguas, da caminhada de Sécrates e Fedro para os limites da pd/is, da jornada
de Zaratustra ou do passeio do flanuer do Benjamin. Nesses casos, ficamos tao atentos as
impossibilidades, ao fim, do chegar ou de aonde quer chegar, ou o do que nos conduz na
caminhada, que esquecemos de olhar para os pés, para o chao; foram passeios que nos
mantiveram olhando para o céu. Talvez, essa seja uma insisténcia de achar que o filésofo
precise sempre estar olhando para o céu, para a transcendéncia, e ndo se preocupe com o
chao, mesmo quando ele cai no buraco, como foi o caso de Tales. Esse conto da vida de
Tales nos desperta uma questao: nao sabia Tales que ¢ possivel fazer uma filosofia dos pés?
Nio pensou Tales que poderia conhecer tocando com os pés, sentido os pés? Quando
invocou a agua como o primeiro elemento primordial da vida, ndo sentiu a agua do Medi-
terraneo tocando seus pés? Uma coisa ¢ certa, se Tales pensasse com os pés, nao cairia no
primeiro buraco a sua frente. Essa anedota, essa historinha, nos ajuda a entender, a partir
de uma desconstrucao da colonialidade, que a heranca na qual s6 poderiamos conhecer
olhando pra cima se desfaz abrindo a possibilidade de conhecer por meio dos pés.

Nesse deslocamento de trazer a filosofia para os pés, mas, nao sé os pés, o chao, tam-
bém, queremos considerar que o chao nos ensina, tal como aprendemos ao tocar com o0s
pés. Nesse sentido, deslocamos a ideia de que conhego com os pés um objeto que seria
passivel de se conhecer. Queremos deixar claro que, a0 mesmo tempo em que conhego

ao pisar, o chao me ensina a conhecer, o chao acaba por me conhecer. A questao do pisar



invoca o lugar onde se pisa, como se pisa, 0 que se sente ao pisar, 0 que se escuta ao pisar,
como se firma em pé ao pisar, como se movimenta pisando, passo firme, passo forte, pas-
so devagar, passo leve, passo batido, passo sem tocar, passo deslizando, passo derrubando,
passo chamando atengao, passo sem ser percebido, passo fazendo barulho, passo em silén-
cio. Esses e tantos outros modos de passar, de pisar nos conjuram a pensar qual o sentido
do pisar, no que podemos aprender ao pisar. Seja dangando, correndo, caminhando ou
parado, a nossa conexao com o chao precisa ser pensada. Como precisa ser pensado o que
implica em nossas vidas o pisar pensado.

Se formos pensar junto com a ética, em que sentido ou qual sentido teria uma filosofia
do saber pisar? Se considerarmos uma ética para além da moral, e dos valores da metafisica
da presenca, que, por sua vez, nunca consideraram a presenca a partir da presenca marcada
com os pés, poderfamos pensar uma ética dos pés ligada a uma ética do lugar, uma vez que
¢ preciso saber chegar, é preciso saber como se chega, e é no saber pisar que decidimos se
chegamos devagar ou se chegamos de bicho, se saio entrando ou se espero ser convidado,
se tiro o sapato para entrar ou se entro de sapato e tudo, se dou a ben¢ao com o pé ou se
tomo a beng¢do com as maos, se dou uma rasteira ou se me agacho para louvar, se sambo
no mudinho ou se seguro a crian¢a. Consideramos o saber pisar com o onde se pisa € o
como se pisa, no sentido ético do que sempre se chega, sempre se pisa, € como diz nossa
grande mestra do miudinho Dona Ivone Lara, se foram te chamar, que entdo pise nesse
chiao devagarinho. A partir da desconstru¢ao da colonialidade, a ética enquanto ethos, en-
quanto forca e poténcia que nos impulsiona, que nos move, mesmo estando parado, pode
ser orientada a partir dos pés, ja que uma ética do pisar é que ira nos conduzir em termos
de sobrevivéncia numa sociedade que marca seu pisat, registra como vocé chega, observa
como voce anda. 14 vindo de onde, ti indo pra onde?

A partir da desconstrucao, podemos pensar a desconstrucao da colonialidade, uma vez
que desconstruir o logocentrismo é desconstruir o eurocentrismo. Dessa maneira, abrir
para novos caminhos para que possamos pensar outras éticas e outras epistemologias que
foram marginalizadas e esquecidas ao longo da histéria do Ocidente ou que, até mesmo,
foram impedidas de acontecer. E preciso a desconstrugio da colonialidade para que algo
novo sutja, para que algo novo aconte¢a. Ao desconstruirmos a hierarquia norte e sul,
Ocidente e Oriente, pensamos o outro cabo, do outro lado do Atlantico, a outra margem
do Mediterraneo, do Leste, do Oriente, até mesmo, em solo Europeu, uma vez que, em
seu proprio solo, praticas coloniais, de exclusdo, de violéncia ainda hoje sdo produzidas.
preciso que se esteja aberto a um por vir, a deixar vir, chegar a escritura do outro, a lingua

do outro, as escrituras-outrem que surgem com a desconstru¢ao da colonialidade. Nessa



poténcia da desconstrucao da colonialidade, entendemos quando Rafael Haddock-Lobo

nos diz que
Entre norte e sul, a divisdo é outra e a orienta¢ao de Derrida sempre foi o suleamento,
ou melhor, o des-norteamento como desorientacao necessaria a desconstrucao da colo-
nialidade, a cépula entre descolonizacdo e desconstru¢ao da metafisica colonial. Aqui do
lado de baixo do equador, onde nio existe pecado, os inimigos sio outros: sio aqueles
que marcam nas peles com seus ferretes as letras maitsculas; sao aqueles que impoem
um deus, uma filosofia, um sol, um universo; sio aqueles que nido permitem o jogo da

errancia, o trocar de pele das cobras, a pisada no chao da macaia ou a pélvora explodindo
no caldeirao. (Haddock-Lobo, 2022, p. 79)

Assumindo o carater estratégico da desconstrucao, a desconstrucao da colonialidade
abre as possibilidades para deixar vir o outro em toda a sua diferenca que nao é constituida
segundo um Eu, de uma identidade forjada a partir da violéncia contra o outro ou imposta
por um outro, dominante, ¢ estabelecida numa relagao de poder. Uma das maiores violén-
cias do processo colonial nao foi apenas o massacre, o saque, a ocupagao ou o epistemici-
dio como diz Ramose, Boaventura e Sueli Carneiro, mas atribuir a0 outro uma identidade.
Spivak, por exemplo, a partir de Derrida, explicou toda a violéncia colonial epistémica da
invencao do outro em Pode o subalterno falar?

Desconstruir a colonialidade, entdo, é abrir a filosofia e os debates politicos para ou-
tras formas de pensar, que tragam um carater de acolhimento e de hospitalidade que nao
imponha condi¢des para a chegada do outro, sem se fechar ao desconhecido, ao estranho,
ao diferente, ao estrangeiro, ao novo, a todos aqueles que nao correspondem a um ele-
mento universal que se mantém predominante. A desconstrucao da colonialidade pensa
e se move a partir da diferenca, da relagdo, do encontro, dos contatos, dos cruzos, com
todos aqueles que foram excluidos, e que, no pensamento metafisico filoséfico, ocuparam
um lugar secundario e rebaixados, e, até mesmo, ficaram de fora dessa estrutura, por nao
comporem os ideais de uma mitologia branca: homem branco, racional, hetero e europeu;
aqueles que foram vitimas de uma violéncia epistemologica, de um racismo epistémico e
de um epistemicidio. Rafael Haddock-Lobo explica que a desconstrugao da colonialidade
¢ “uma alianga entre o pensamento da desconstru¢ao e sua preocupagao desde sempre
descolonial” (Haddock-Lobo ap#d Moraes, 2020a, p. 8).

Como podemos ver, a histéria do Ocidente caminha juntamente com a histéria da
filosofia. A cultura e o pensamento ocidental se encontram e se fundam numa estrutura
hierarquizada, demarcando um lugar, um espago, um territério, uma lingua, um nome: a
Europa. Para pensarmos a desconstru¢ao da colonialidade, é preciso deslocar e atravessar

fronteiras, e territorializar em outros espagos, se abrir a novas e nossas questoes, a partir



do outro lugar, de outro #gpos e do seu lugar, o que nao tem nada a ver com lugar de fala.
Até porque falar de lugar de fala pressupde que saibamos realmente o que ¢ um lugar e
de que lugar estamos falando, como se todo lugar fosse um lugar fixo, imoével, territoriali-
zado. Pressupoe, inclusive, que saibamos, realmente, o que ¢ uma fala e todos os atraves-
samentos que constituem o falar e até mesmo o nao-falar. Além, ¢é claro, de limitar a fala,
o ato de falar, a emitir sons, e reforcar seu lugar numa hierarquia da linguagem enquanto
significante do significado, dando assim todo um sentido a um imperialismo do /gos que
reforca a histéria da imposicao do pensamento ocidental colonial. Sem contar a preposi-
cao “de”, que relaciona, expressa, subordina, liga, conecta e agencia palavras e ideias. Pois,
entendemos que sempre se fala a partir de um lugar, e o lugar esta sempre em movimento,
sempre se construindo e se desconstruindo. Entdo, reconhecemos que, seja o lugar de que
se fala, o lugar de que se escuta, o lugar em que se danga, o lugar em que se briga, o lugar
em que se pega, o lugar em que se come, mas, que nunca seja o de lugares essencialistas,
que servem de argumento para oprimir e colonizar.

Muitas vezes, a violéncia da colonizacao confunde as relacoes e os limites entre co-
lonizador e colonizado. Entendemos que se descoloniza¢do ¢ sempre um movimento
violento, como diz Franz Fanon, a desconstrucao da colonialidade também sera. Nesse
sentido, pela logica da luz — uma das maiores metaforas do Ocidente — luz, da razao que
tudo ilumina, esclarece, ao estabelecer o ndo-europeu como ausente de luz. E preciso que
se desloque essa luz vinda da Europa, que em sua violéncia, violéncia da luz, cega e ofusca.
A desconstrucao da colonialidade acontece na encruzilhada dos limites da Europa e na
Europa. Em F¢ ¢ Saber, Derrida aponta essa dimensao violenta da luz:

Faz-se aluz. E o dia. [...] A luz (phds), por toda parte onde essa arché comanda e comeca o
discurso, e da iniciativa em geral (phds, phainesthai, phantasma, portanto espectro, etc.), tanto
nos discursos filoséficos quanto nos discursos de uma revelacao (Offenbarung) — ou da
revelabilidade (Offenbarkei?), de uma possibilidade mais originaria de manifestacao. Mais
originaria, isto é, mais proxima da fonte, da dnica e mesma fonte. Por toda parte, a luz

dita o que, ainda ontem, se acreditava ingenuamente ser possivel subtrair e, até mesmo,

opor a religiao, e cujo futuro devera ser pensado hoje (Aufklirung, luzes, Enlighttenment,
Iuminismo). (Derrida, 2000, p. 16-17)

Deslocar o debate para a encruzilhada é ser conduzido a pensar a partir das luzes das
velas nas encruzilhadas, que ndo possuem o intuito de cegar, muito menos de levar a luz, a
luz; mas de mostrar pontos possiveis para se caminhar, para margear, para sulear para além
do Atlantico e do Mediterraneo, para encontrar luzes deixadas por quem passou antes de

’

nos.

Nem todo movimento e, portanto, nem toda produc¢ao do espago assume a mesma re-



feréncia. Diante disso, apresentamos o margear como um quase-conceito, como diria
Jacques Derrida (2016), por ser mais for¢a do que forma, que assim o é por seu movi-
mento implicar uma prerrogativa estratégica de nao captura pelo centro. Em vez dele,
por exemplo, os corpos-escala marginais tém como sua referéncia a propria margem. E
6bvio que ha limites sempre proximos das margens, e por mais que se desloque ou que

se tente transgredi-los, ha interferéncias diretas e cotidianas deles nos projetos marginais.
(Biteti; Grandi, 2022, p. 89)

O colonizador, 0 homem branco europeu que acreditava ser apenas ele dotado de luz,
de razdo e de espirito, com o intuito de levar a luz, mas, também, a espada e a cruz, ocu-
pando um lugar de poder na estrutura colonial, centralizando-se pela violéncia em terras
para além da Europa, leva consigo um forte armamento ideoldgico e instrumental, fun-
dando em solo estrangeiro sua metafisica e suas colonias. Entendemos que a colonizagao
nao ¢ apenas do pensamento, mas dos corpos e dos lugares. Podemos perceber a for¢a da
filosofia que atua no plano do pensamento, mas também no plano real. A desconstru¢ao
da colonialidade, entdo, acontece tanto no pensamento quanto na realidade. E importante
lembrar que a desconstrucao da colonialidade, tal como a desconstrucao de Derrida, nao
pretende promover uma inversao e trocar um pelo outro, pelo contrario, a desconstrucao
da colonialidade quer desmontar as hierarquias. Nesse sentido, sem fazer uma inversao
nessa estrutura e colocar o colonizado no lugar do colonizador, apenas vamos deslocar
essa hierarquia intelectual na qual o homem branco europeu s6 a ocupou pela violéncia
colonial.

Para o Ocidente, essa ameaca que vem de “fora” precisaria ser controlada, neutralizada,
violentada para que entdo nao ofereca mais perigo. Assim, iniciou-se uma historia do
Ocidente forte e seguro garantido por seus armamentos bélicos e pelo seu edificio me-
tafisico, colonizando, assassinando e apagando o maximo possivel qualquer resquicio de
singularidade dos povos nao europeus; como também, suas religides, suas ciéncias e suas
¢ticas. Esse epistemicidio, essa pratica de dominagao direta, politica, social e cultural, ¢
o colonialismo. Para garantir sua histéria e seu predominio, o homem europeu matou,
estuprou, escravizou, inseriu drogas e enterrou tudo aquilo que a ele nao se identificava
ou que poderia voltar como ameaga. Para assegurar essa fortaleza, foi preciso se prender

na sua identidade, que foi forjada a partir da cria¢ao da sua identidade e do rebaixamento
do outro que nao era o ez europeu. (Moraes, 2020a, p. 194-195)

O projeto colonial, enquanto um projeto das invengdes hierarquizadas e distribuidas
na estrutura do pensamento, inventou, também, uma ideia de homem, de humano. Essa
ideia de homem ou de humano necessita ter suas caracteristicas e definicdes para se tot-
nar universal. No entanto, nao bastou produzir e definir suas propriedades. Foi preciso

inventar o outro, atribuindo-lhes elementos que constituiriam um ser menor e inferior, em



relacdo ao seu outro que seria um elemento universal. No movimento de se autoforjar,
forja-se, também, o outro. Essa é uma das tantas violéncias do projeto colonial. Diante
disso, a desconstrucao da colonialidade coloca em xeque nao apenas o lugar na hierarquia
que esse homem ou esse humano ocupa, como problematiza o que é e o que significa esse
homem. Ao deslocar essa estrutura e apontar esses limites, que definem o que é o Huma-
no e o animal, 0 homem e a mulher, o humano e o nio-humano, a desconstrucao permite
a chegada de outras concepg¢des e compreensdes sobre o que ¢ o humano, o animal,
género, sexualidade e raga. Deslocar essas hierarquias é desfazer o lugar subalterno desti-
nado ao negro, a mulher, ao indigena, ao gay, a pessoa com deficiéncia, a0 nao-europeu,
ao nao-humano, a todos aqueles que nao corresponderiam ao elemento universal homem
branco europeu racional, e que, por esse motivo, foram tidos como a animalidade ou a
monstruosidade do nao-humano.

A desconstrugao da colonialidade, também, coloca em xeque as herancas da diferenca
sexual e as categorias de género ocidentais. Esse trabalho, desenvolvido por Haddock-Lo-
bo de um lado e Carla Rodrigues de outro, mostra a dimensao e a extensao das possibili-
dades abertas pela desconstrucao. Reforcando, inspirados por Derrida a partir da ideia de
différance, do debate acerca do estilo, da verdade e da distancia, esses filosofos da descons-
trucao apresentam o debate da desconstrucao da hierarquia dos binémios hierarquizados
no contexto da sexualidade e do género, abrindo a novas possibilidades de relagao e de
modo de ser. Enquanto Rafael vai via Derrida e Preciado e pensa os géneros das ruas,
Carla Rodrigues, na forca de Derrida e Butler, pensa as performances como a¢oes poli-
ticas. Além disso, a desconstrucao da colonialidade nos permite pensar a partir de outras
herancas, africanas ou indigenas, outras compreensoes de género e sexualidades, como é
o caso do entendimento acerca dos géneros na cultura yoruba apresentado por Oyér()nké
Oyéwumi ou de sexualidade segundo Sobonfu Somé. Além disso, podemos, também, re-
correr aos mitos indigenas ou yorubanos para pensarmos performances de género como
possibilidades de modos de ser e agir.

Proponho articular a desconstru¢ao de Derrida ao vinculo significado e significante a
desconstrucao de Butler ao vinculo entre sexo e género. [...] Butler vai pensar o género
como performance, um tipo de performance que pode se dar em qualquer corpo, portanto,

desconectando da ideia de que a cada corpo corresponderia somente um género (Rodri-
gues, 2020, p. 42)

O homem branco europeu em sua performance, acreditando em seu préprio mito, na
sua propria performance, o tnico possuidor de razao, de um senso estético, de uma lingua-

gem, nega essas qualidades e caracteristicas a todos os que nao correspondem ao seu ideal



universal de Homem, como explica Gislene dos Santos em A znvengio do ser negro. Dessa
maneira, forjando uma ideia de humanidade, de humano, de homem, forja-se, também,
um outro que estaria mais distante do ideal de homem e mais proximo da animalidade, da
objetificacao e da monstruosidade. A desconstrucao da ideia de humano, entdo, leva-nos a
pensar todos os seus outros, mas, também, o préprio outro do humano, sua nao humani-
dade, sua monstruosidade. Aimé Césaire, em Discurso sobre o colonialismo, num movimento
de pensamento que nos lembra muito o da desconstruc¢ao, aponta que a violéncia colonial
apaga os limites, entre o humano e o inumano, o humano e o monstro. Essa desconstru-
cao ¢ feita, também, por Dirce Solis, em que, apontando os limites do humano e do inu-
mano, aparece o monstro. A desconstrucao desses limites ¢ a desconstru¢ao dos limites
que permitem que essas hierarquias se estabelecam. O deslocamento dessa estrutura é o
deslocamento dessas hierarquias. Deslocar, portanto, é permitir a diferenca pela diferenca,
o outro pelo outro, 0 eu como um outro.
O que a sociedade busca e aceita é o0 homem definido e compreendido a partir de certos
padroes de humanidade- o homem bom, temente a deus, respeitoso da patria, familia,
tradi¢ao ou propriedade privada, o homem dos valores morais socialmente aceitos. Tudo
aquilo que foge a essa regra pré-estabelecida, que coloca o individuo a margem, como
marginal, portanto, faz parte do inumano o monstro inumano “é um homem que nio

corresponde ao conceito [sempre logocéntrico|] de homem, tal como o inumano ¢ aquela
forma do humano que nao se adequa ao conceito do humano”. (Solis, 2019, p. 236-237)

A desconstru¢do da colonialidade nao visa desconsiderar ou destruir toda a producao
europeia produzida até a atualidade, mas, compreender que todo, ou quase todo o pensa-
mento europeu contribui para a violéncia colonial. Entendemos que, a partir de uma des-
construcao da colonialidade, o pensamento europeu colonial perde seu lugar hegemonico
e predominante. Diante disso, passa a ser mais uma possibilidade de pensamento com
que podemos jogar. Além disso, ndo buscamos um lugar fixo, uma origem, uma esséncia
para dizer nés. Nao cairemos nesse outro mito que ¢ o da origem, uma argue enquanto
origem de comando e fundacional. Queremos deslocar espacialidades para movimentar
pensamentos, herdar herancas reprimidas e recalcadas, abrir-se as rachaduras e fissuras
provocadas pela desconstrucdao. A partir disso, podemos construir e tecer novas escritu-
ras, NOvVos espagos e pensamentos, possibilitando outras praticas de subjetivacdao, novos
saberes, novos modos de ser e pensar que direcionem para aberturas de possibilidades e
devires que nao sao esperados, que nao sao aguardados, mas que acontecem, que chegam
sem serem esperados, para historias e constru¢oes epistémicas.

A desconstrucao da colonialidade é uma tentativa de descolonialidade ou de descolo-

nizacado do nosso pensamento e de nossas praticas a partir do Brasil e do sul do mundo.



No entanto, compreendemos a impossibilidade da descolonizagao, a impossibilidade de se
descolonizar. Por que seria impossivel ou é impossivel descolonizar? Em primeiro lugar,
porque entendemos que ser € estar no mundo, ja é em si uma pratica ou um movimento
colonial. Entendemos por colonial, ou por colonizar, nao apenas as praticas violentas de
coloniza¢ao no ambito espacial, geografico, econdmico, territorial ou cultural. Por colo-
nizar, entendemos o estar no mundo, o estar na relagio com o outro. Estamos sempre
colonizando ou sendo colonizados em algum momento. Colonizar é estar na relacio com
outro, o outro humano, nao-humano, natureza, animal, texto, cultura, lingua, pensamento.
E sempre uma questio de alteridade. Portanto, é sempre violenta, uma vez que modifica ou
transforma alguma coisa. Por essa razao, ¢ importante pensar sempre a violéncia no sentido
filosofico, uma vez que uma violéncia pode ser destruidora, transformadora, conservadora
e aniquiladora. Mas, também, uma violéncia da cria¢ao, da invencao, da resisténcia. Pensar
que toda relagdo com o outro, que toda relacio de alteridade consiste em ocupar, em
passar pelo outro, em trazer e deixar rastros, ¢ violenta, em alguma medida, ¢ entender que
essa relacao, essa troca, essa ocupacao, pode abrir-se ao porvir, ao inesperado, a0 novo.
Relacionar-se com o outro é estar colonializando e sendo colonizado ao mesmo tempo. E
estar ocupando ou sendo ocupado quase sempre sem querer ser, vocé nao percebe muitas
vezes quando o outro esta em si. A partir desse entendimento de uma relacao quase que
parasitaria e de contaminacao da relacao, ¢ impossivel sair e ficar da mesma maneira que
anteriormente. Todo contato com o outro me modifica e transforma aquele que entro em
contato. No entanto, é preciso sempre estar atento as praticas violentas de colonizar, de
contactar, de se relacionar, que tem como intuito a elimina¢ao do outro, a destrui¢ao da-
quele que me relaciono, que busca modificar, transformar, visando um apagamento total
do outro.

A desconstrucao da colonialidade é importante, pois nos coloca numa posi¢ao de
o que fazer diante daquilo que me colonizou. Em que medida colonizo o outro? Em
quais sentidos ou praticas também reproduzo a mentalidade colonizadora? O que fazer
com a colonizagao? Se acharmos que é s6 jogar no lixo ou virar as costas, estamos muito
enganados. Porque do espectro da colonizagao, da marca da colonizagao, da violéncia da
colonizag¢io, da contamina¢ao promovida pela coloniza¢ao, nao se livra apenas fazendo
uma hemodialise dos pensamentos, uma psicanalise dos corpos, um banho de descarrego
ou uma ontologia dos restos. A colonialidade ¢ um espectro, um fantasma que vai sempre
rondar, nos sonhos, nas praticas, nos atos falhos, no texto, na lingua, no nosso corpo, no
pensar, no modo de ser. Dessa forma, é preciso invocar uma ontologia dos rastros, dos

fantasmas, dos espectros. A desconstru¢dao nos ensina a jogar com as sobras, com o que



transborda, com o que escapa. Diante disso, s6 nos resta sempre desconstruir essa colo-
nialidade, deslocando, esgotando, pressionando, tensionando, levando aos limites, abrindo
aos seus possiveis e devires.

A violéncia colonial, a violéncia do colonizar, que as vezes chega sem avisar, encontra,
em todas as praticas de resisténcias contracolonial, uma outra violéncia. Resistir também
¢ violento. Nesse sentido, a desconstrucao é o pensamento e uma pratica da violéncia.
A desconstrucao nao nega, nem recusa a violéncia. Se nado moralizarmos a violéncia, ou
sempre pensarmos a violéncia a partir do ambito moral, veremos que a violéncia, ou um
tipo de violéncia, é sempre necessario; principalmente se entendermos que qualquer ato de
resistir, de se rebelar, de contraforca ou de contrapoder, ¢ violento ou pode ser violento.
Violéncia ¢, também, toda e qualquer pratica ou agao contraria, desviante, que provoque
uma tensao ou mal-estar, um incomodo ou uma mudanca. A desconstrucao ¢ violenta
porque toda tensao, toda forga, todo deslocamento, coloca em movimento um outro, uma
outra situa¢io, questao, sujeito, lugar etc., que se move, que ¢ mexido, que ¢ tensionado
sem que lhe pecam. Dessa maneira, existe uma dupla violéncia na desconstrucao da colo-
nialidade que é prépria da desconstru¢ao, mas que, além disso, é de resisténcia a colonia-
lidade, que, por sua vez, também, e s6 ¢, e sempre é violenta. A colonizagiao é violenta tal
como a desconstrucao da colonialidade, e nao vemos isso como um problema, pelo menos
nao num sentido moral.

A violéncia de que vocé falou, quer se trate de dressage, dos animais ou das refinadissimas
formas de violéncia simbélica presentes na comunidade filoséfica, para mim ¢é sempre a
mesma: ¢ muito diferenciada, mas no fundo a violéncia ¢ irredutivel, temos sempre dres-
sage, Zucht und Zuchtung. Até mesmo na argumentacao mais respeitadora do outro, ha um
certo modo de imprimir habitos [...] Nao hd violéncia natural, um terremoto nao ¢ violen-
to [...] Se estamos de acordo sobre o facto de que nao ha violéncia natural no sentido da
naturalidade, entao deveriamos chamar “violéncia” ao que nao permite ao outro ser o que
¢, a0 que nao deixa lugar para o outro. [...] A brutalidade nio ¢ apenas uma violéncia nao

refinada, ¢ uma violéncia ma, depauperante, repetitiva, mecanica, que nao abre ao por vit,
que nao deixa lugar ao outro. (Derrida, 2000, p. 148)

A desconstrucao da colonialidade permite e deixa chegar a contradi¢ao, o excluido, o
diferente, o novo, porque entende sua for¢a e sua poténcia, pois ha, na contradi¢ao, um
desejo que a move, que a pulsiona, que desloca e movimenta. A desconstrucao da colonia-
lidade nao se pretende uma psicanalise, ndo quer colocar em xeque uma pratica colonial,
a partir de algum elemento que estaria em seu inconsciente. Porém, nos movimentos de
deslocamentos, muitas coisas surgem, chegam e acontecem. Nesse sentido, se nao vamos

tazer buscas ao inconsciente, da mesma maneira nao vamos fazer uma ontologia colonial.



E preciso entender que a desconstrucio da colonialidade permite sempre uma abertura ao
que esta por vir, mas também, ao que estava recalcado.

A desconstrucao da colonialidade, da heran¢a colonial, recebe o que herdara, mas
desloca, descentra, desierarquiza. Pois, uma desconstrucao da colonialidade é uma des-
construcao da centralidade. Procura-se, entao, deslocar o centro de sua centralidade, afir-
mando a poténcia daquilo que esta a margem. Trata-se de pensar os limites e as bordas das
relacdes, que sdo quase sempre impossiveis, pois nunca sabemos, considerando a logica
da contaminagao e da mistura, quando comega e termina um limite. E nos limites e nas
bordas que acontecem as tensoes que possibilitam nos abrirmos a outros saberes e a
criacdo de novos saberes e pensamentos; porém, sem querer buscar um centro ou uma
centralidade, sempre margeando pelos limites, pelo periférico. Visto que, sabendo da vio-
léncia da centralidade e da centralizagao, entre uma violéncia do margear e do centralizar, a
desconstrucao da colonialidade segue pelas margens, porque estda sempre em movimento,
ja que a centralidade se apresenta como unidade fixa e que empurra para longe, que afasta
paras as margens, o indesejado. O que os centros nao percebem é que a margem sempre
cresce. Sobre a violéncia da unidade, do um e sua relacio com o centro, Derrida explica
em Mal de arquivo, que

O Um como centro. Ao mesmo tempo, mas num tempo disjunto, o Um esquece de se
lembrar a si mesmo, ele guarda e apaga o arquivo dessa injusti¢a que ele é. Desta violéncia

que ele faz. O Um se faz violéncia. Viola-se e violenta-se mas se institui também em
violéncia. Transforma-se no que ¢, a propria violéncia. (Derrida, 2001b, p. 100)

Desconstruir os limites, operar pelas bordas e transbordar os limites, nos conduz a
refletir outras configuragdes para pensar e agir. Nesse sentido, quando se apresenta uma
paisagem ou um cenario de centro e periferia ou de centro e margem, ao desconstruir,
ou pensar como a desconstru¢ao acontece nessa imagem, nao estamos entendendo essa
desconstrucao como aquela que, ao desfazer essa relagio, centro e margem, invoca uma
multiplicidade de centralidades. Pelo contrario, a desconstru¢ao se move pelo operador da
desconstrucao da colonialidade margear. Isso quer dizer que nao pensamos em termos de
centros ou de centralizagdes, mas de marginaliza¢oes e de margear. Em outras palavras,
“estratégias espaciais de nao captura efetivadas por meio do margear —ou seja: a realizagao
de diferentes formas de ser e estar a margem que nao assumem o centro como sua refe-
réncia primaria” (Biteti; Grandi, 2022, p. 74).

Ao mesmo tempo que as margens sao margens do centro, elas saio margens das mar-
gens, parafraseando o além dos além de Estamira. As periferias sio margens da cidade,

mas uma margem de poténcias criadoras e de resisténcia. Enquanto margem, ela cresce,



ela é movimento, ela aperta os centros, transforma os centros em margens. Ora, ja dizia
Bertolt Brecht, que o mal dos centros é nio compreender que as margens pressionam os
rios. Nesse sentido, pressionando a paisagem de centro e periferia, mas também, de sujeito
e objeto, falar a partir das margens produzidas pelos centros ¢ assumir a margem enquanto
lugar de poténcia, de producao de conhecimento, de praticas e a¢oes revolucionarias. As-
sim, transformar os centros em margens seria uma transgressio total. F pensar, com Le-
minski, que marginal ¢ quem escreve a margem, que produz a margem, a margem. Diante
disso, falar a partir das margens e da producao de saberes dessas margens ¢ escolher mar-
gear, como modo de ser e de existir a partir das margens. E claro que alguém pode até ter
a pretensao de transformar a margem em centro ou, até mesmo, de abandonar o margear
pelo centralizar. Isso é escolha de cada um, transformar ou nao a margem em centro. Mas,
nesse mesmo raciocinio, nem todo mundo que esta na margem ¢ marginal ou margeia.
Porém, nem todo mundo que esta no centro se deixa centralizar. Muitas vezes, escolhe
ou ¢ conduzido a margear pelos centros. Escolhemos, portanto, por assumir a margem
enquanto margem, e transformar os centros em margens. Nesse sentido, as margens sao
possibilidades contra todos os centrismos.

A paisagem que se apresenta, que se forma, ou se desforma, é a de que s6 ha margem.
Dessa maneira, compreendemos, a partir da desconstru¢ao da colonialidade, que uma
margem se coloca a outra margem, que s6 é possivel margear. Margear ¢ movimento;
margear é alargamento; margear é crescer para os lados; enquanto centralizar é se indi-
vidualizar, ¢ se fechar, ¢ se imobilizar, ¢ crescer para cima, de forma a criar hierarquias e
subalternidades. A desconstrucao da colonialidade procura desconstruir qualquer tipo de
hierarquia, principalmente aquelas garantidas pelo poder. Assim, se desloca qualquer tipo
de centralidade que marginalizaria o outro. Entao, considerando a forca e a poténcia da
margem, a desconstrucao da colonialidade atua sempre pela margem, pelo margear, margi-
nalizando os centros. Em outras palavras, retirando o que, a principio, garantiria um certo
lugar de exercicio de poder e de controle.

A desconstrugao da colonialidade nao ¢ um processo de purificacao, pois, entende-
mos a for¢a da contamina¢ao e da relagao. Porque consideramos a légica do rastro e da
espectralidade. A desconstru¢ao da colonialidade tem como tarefa pensar a partir dessas
relagoes, desses contatos, desses encontros, para, dessa maneira, construir outras formas
possiveis de pensar e de viver, sobretudo, outras realidades que foram reprimidas e re-
calcadas pela violéncia da colonizagao. Diante de tudo o que falamos até aqui, é possivel
pensar a desconstru¢ao da colonialidade enquanto uma estratégia para que possamos pen-

sar outras histérias, outras formas de pensar e de olhar o mundo. E preciso pensar outras



historias, uma historia para além da histéria, da historia segundo o invasor, o colonizador.
Mas, uma histéria plural, uma historia que abra ao por vir, que se abra a inven¢ao, ao outro,
ao impossivel. F preciso criar novos mitos, desmitificar outros. Pensar uma histéria antes
do inicio da hist6ria, além da histéria. Uma historia escrita de outras maneiras, com outras
escrituras. Uma histéria da invencao, da escolha, do por vir. Uma histéria sem origem
(argué), sem fim (felos). Uma histéria sem Historia.

Compreendendo as fissuras e brechas que deixamos escapar, pensamos aquilo como
impossivel, portanto, como possibilidade de pensar. Entender que aquilo que era estranho
ou contraditério, de alguma maneira, nos era familiar, e ¢ com esse familiar que se opera
a desconstrugao, promovendo novas aberturas para o pensamento, deixando o novo, o
antigo, 0 que nao estava no jogo, jogar, ou melhor, deixando que o outro entre na gira.
A desconstrucao é marcada pelo deslocamento. Nesse sentido, a desconstru¢ao da colo-
nialidade promove movimentos de deslocamentos que implicam em mudar posi¢oes no
jogo, na gira, mudando perspectivas, espacos e lugares. Sendo assim, quando diz respeito a
questao do lugar (O que é um lugar?), do espago, do #pos e da posi¢ao, quando pensamos
a desconstrucao da colonialidade, a hierarquia estabelecida do lugar do colonizado e do
colonizador, lugares abissais, se desfaz.

A desconstrucao da colonialidade é também a desconstrucao da lingua, a lingua en-
quanto questdo; enquanto questao colonial, que esta tanto em Derrida quanto em Fanon.
O que é uma lingua? O que ¢é falar? O que ¢ linguagem? O que é se comunicar? E pre-
ciso entender que a lingua que falo é sempre a lingua do outro, diz Derrida. Em alguma
medida, é sempre a lingua do colonizador. Entao, o que eu faco com essa lingua? Pensar
a questao da lingua, a partir da desconstrucao da colonialidade, é pensar suas multiplici-
dades, seus desvios, seus enxertos, suas aberturas, suas mudancas e transformacoes. Mas,
sobretudo, as implosoes, 0s esgotamentos, transgressoes e invencdes que podemos pensar
como violéncias e resisténcias que podemos cometer com e a partir da lingua. Dessa ma-
neira, podemos deslocar discursos de tentativas de uma lingua ou cultura dominante, pois
toda lingua traz consigo a marca de uma dominacao colonial. Nesse sentido, o trabalho
de Lélia Gonzalez e bell hooks estio bem proximos do que estamos pensando em termos
de desconstrucao da colonialidade. Tanto bell hooks quanto Derrida colocam a seguinte
questdao: o que fazer com essa lingua que me coloniza? Uma boa resposta esta em Lélia
Gonzalez, no pretugués. Mas, também, ¢ possivel pensar os sotaques ¢ as girias locais e
regionais que cotidianamente inventam uma nova lingua. E possivel pensar a partir do
portunhol na triplice fronteira Brasil, Argentina e Paraguai; da gualin do teteca no Rio de

Janeiro; da lingua bantu; do jeje; do yoruba; das centenas de linguas indigenas. E preciso



compreender que o portugués falado no Brasil é diferente de norte a sul; do leste ao oeste;
muitas linguas faladas e escritas que contaminam e enriquecem a lingua do colonizador.
Nosso portugués nao é portugués. E o portugues produzido nas margens, na margem do
globo, na margem da lingua. A partir de Derrida, Ratael Haddock-Lobo, em Fantasmas da
Colonia, pensa a relagdo da colonialidade com a lingua e diz
Jacques Derrida ndo era da floresta e parece se lamentar tanto por isso, por ser do povo
do Magtrebe, que teve toda a sua cultura e lingua destituidas pelo processo colonial que,
port sua crueldade, ao longo das geracSes, ndo deixou a ele sendo uma lingua, que nao lhe
pertence. Ele, Derrida, com a cabega voltada ao Mediterraneo para empreender sua des-
constru¢ao da colonialidade, parece nos dizer: [...] Para nés, nascidos abaixo da linha do
equador, nao ha pertencimento possivel, nem nenhum tipo de propriedade, sé tentativa
de reapropriacao. A lingua e a cultura sio como as invasoes aéreas, bombardeios, avangos
bandeirantes, epidemias, estupros, escravizagao e exterminio. Por isso é necessario o jogo

da invencao de uma lingua e uma cultura que esgarce e arrombe o europefsmo por dentro,

cravando em seu seio as flechas beduinas que marcam aquele deserto tio celebrado por
Nietzsche. (Haddock-Lobo, 2020, p. 154)

Compreendendo que a lingua marca uma cultura, um grupo, um lugar, um modo de
ser, a possibilidade de dialogos, de leituras de codigos, falado ou nao falado; a desconstru-
¢ao da colonialidade, na heranca derridiana, entende e desloca a hierarquia voz e escritura
e pensa outras possibilidades de lingua, de lingua-outrem. Como nos ensina Derrida, ja
nascemos colonizados por uma lingua, que nao escolhemos falar. O que nos resta? O que
tazer? Em Tempestade de William Shakespeare, Caliban, refém da invasao colonial, aprende
a lingua e dela faz um movimento poderosissimo, aprende a xingar e a praguejar o colo-
nizador. Nesse sentido, o que fazer com a lingua, entre muitas coisas, também podemos
praguejar e xingar, mas, podemos escrever pela cidade com nossos corpos, ocupar lugares,
espagos, escrever por muros, paredes, subir e descer marquises; podemos dancar, gingar,
podemos escrever toda uma cidade, deixando rastros, que permitem muitas leituras e re-
sistem as violéncias possiveis de uma interpretacio dominante. Essa cidade, ao contrario
da cidade cartesiana, desconstruida por Dirce Solis, ¢ uma cidade do acaso, da anarquia,
do £avs, do devir, da excegao, das escrituras, que resiste aos projetos dos amigos da ordem
e da luz. Nesse sentido, essa cidade que pensamos é aquela que permite o por vir e que
resiste as violéncias dos apagamentos e da seguranc¢a por meio desses apagamentos, obli-
teragoes, exclusOes e execugoes. Se antes, Descartes parte da metafora do edificio, agora,
ele desloca para a cidade, e essa cidade da razao, da luz, se opoe a cidade da desordem,
da escuridao, das trevas, dos becos, das vielas, das marquises e de todos aqueles que sao

indesejaveis e inimigos da ordem dominante. A filésofa Dirce Solis explica que



Descartes desloca a metafora arquitetonica para a construgao, agora, da cidade, estabele-
cendo que as edificagoes e tragados irregulares sao fruto do acass, o contrario da cidade
ordenada, construida de forma continua e ininterrupta, através dos mecanismos da razao

[...] A cidade da razdo cartesiana seria, também, antitese da desconstrugao. (Solis, 2009, p.
82-83)

Em outras palavras, entendendo que a escritura também ¢ lingua, que escritura nao é
apenas o ato de escrever, a desconstrucao da colonialidade, quando acontece, escreve, na
realidade, o seu acontecimento em muitos espacos e lugares, em muitos textos, marquises
e muros da cidade. A producao de cédigos nao é apenas aqueles produzidos na linguagem
oral ou escritural, mas, também, espiritual. Na madrugada, ao chegar em algum lugar,
sempre atento aos sinais que nao sao da ordem da interpretacao racional e fonética, mas
do sentido, da pele. Pele esta que entendemos como um operador da desconstrucao da
colonialidade.

Compreendendo sempre a dificuldade dos limites, do dento ou do fora, do eu e do outro;
a questao da escuta, a partir da discussao da colonialidade, ¢ de uma importancia radical
se quisermos pensar a desconstrucao da colonialidade. Considerando toda a questio da
violéncia colonial, sabemos que a violéncia da interpretagao ¢ também devido a violéncia
do somente poder escutar uma voz, uma heranga. Nesse caso, a voz do colonizador. Para

pensarmos uma escuta por vir, é preciso desconstruir, deslocar o lugar hierarquico que a
voz europeia ocupa nas sociedades do sul do mundo. (Moraes, 2021a, p. 119)

Operadores da desconstrugao da colonialidade

Seguindo o pensamento de Dirce Eleonora Nigro Solis, para pensarmos e darmos
sentido a for¢a da desconstrucao da colonialidade, compreendemos que a desconstrugao
da colonialidade necessita de seus operadores. Assim, os denominamos operadores da
desconstrucio da colonialidade®. N6s trabalhamos com alguns: néix; pele; fotjar; gira; gi-
ra-macumbistica; assentamento; comer bem; escuta por vir; marquise; beco; encruzilhada;

abre-caminho; samba; macumba; capoeira; rua; esquina; funk; praia; margear; margem;

4 Esse movimento de criar ou usar nossos elementos ou questdes como conceitos também foi pro-
duzido pelo filésofo brasileiro Renato Noguera, em sua Afroperspectiva. Noguera parte de pelo menos
trés pensamentos, o quilombismo de Abdias Nascimento, o perspectivismo amerindio de Viveiros de
Castro e o afrocentrismo de Molefi Asante. Além disso, a afroperspectiva se fundamenta, sobretudo, no
pensamento de Gilles Deleuze e Félix Guattari no que diz respeito ao entendimento da filosofia enquanto
uma pratica de criar conceitos e a ideia de personagens conceituais, que Noguera ira pensar em termos de
personagens conceituais melanodérmicos. Na luta contra o racismo antinegro, Renato Noguera invoca
todos os elementos, praticas e personagens conceituais atravessados pela questao racial no combate ao
racismo, ao colonialismo e na busca de outros modos de viver e de se relacionar. Diante disso, de alguma

maneira, Noguera parece estar fazendo algo préximo como desconstruir a colonialidade.



vadiagem; fechamento; navalha; cachimbo; etc. Esses operadores, que escolhemos a partir
das nossas realidades, nossas experiéncias, nossas identificagoes, sao fundamentais para
pensarmos a filosofia a partir daqui. Dessa maneira, alguém pode dizer que nossas ques-
toes sdo muito locais. Sim, sdo locais para pensar o aqui e o acold. Mas sao elementos
que nos possibilitam movimentar pelo pensamento, pelas ruas, pelas universidades, pelos
textos. Esses e outros sio nossos operadores da desconstru¢ao da colonialidade. Isso nao
quer dizer que nao trabalhamos com os conceitos classicos da filosofia e com os quase-
-conceitos de Derrida. Pelo contrario, como dissemos algumas vezes, nao ¢ uma questao
de negar, mas de assumir herancas e trabalhar com elas. Por esse motivo, Rafael Haddock-

-Lobo dira que:

Por aqui, muitas ruinas, cacos, restos e rastros encantados permaneceram nos saberes
dos habitantes originarios e nos daqueles sequestrados e trazidos nos navios negreiros. Se
para Derrida, ndo lhe restou nada além da cultura e da lingua francesa — e daf sua tarefa de
olhar para a Europa de modo a desconstruir esta heranga —, para nés ha mais elementos
a nossa disposi¢ao para empreender, num mesmo gesto, a desconstru¢ao do europeismo
e a descolonizagao dos saberes massacrados pelo racismo epistémico. (Haddock-Lobo,
2020, p. 143)

A filosofia popular brasileira de Rafael Haddock-Lobo também opera por meio dos
operadores da desconstrucao da colonialidade. Fantasmas da colonia e Abre-caminbo sao os
dois livros em que Haddock-Lobo ira assumir definitivamente a FPB, o que ele, de uma
certa maneira, ja fazia em seus primeiros trabalhos. Sobre FPB, e, também, o motivo de

nao abrir mao do termo filosofia, Haddock-I.obo diz

Trata-se de um asseguramento epistemolégico e politico para essas outras experiéncias
de pensamento que merecem e precisam ter suas dignidades reconhecidas. Isso para,
em um primeiro momento, pensar que o que queremos reivindicar por filosofia brasilei-
ra é certamente composto pelas filosofias amerindias e pelas filosofias africanas e afro-
diasporicas. [...] Essa FPB, que na verdade sio filosofias, que sido populares e que sao
brasileiras, seria, 20 mesmo tempo, aceitar os limites do que pode fazer o saber académico,
juntamente com uma tentativa de forgar esse limite para além de suas margens, tentando
diminuir as barreiras que separam as universidades daqueles que nao estao la. E tais
barreiras s6 serdo enfraquecidas se, num mesmo movimento, tentarmos trazer para as
universidades as vozes destes e dessas que lhe sao estranhos, mas também de levar a aca-
demia para fora da universidade, como Rosa em seu enveredamento pelos sertdes. A FPB,
portanto, obriga a um trabalho de campo, obriga aquele ou aquela que se dedica a tarefa
de pensar a cultura popular brasileira a que abandone a solidao, o siléncio e o conforto
das salas, escritérios e bibliotecas, como fez Walter Benjamin, e va as ruas, também com
seu caderninho, aberto as experiéncias maultiplas que, somente assim, podera vivenciar
(Haddock-Lobo, 2020, p. 133-135)



Mas, realmente, foi em Fantasmas da colonia e Abre-caminbo que a desconstrugao da colo-
nialidade ocorreu de forma mais violenta. Em parceria com outros autores, Haddock-Lo-
bo escreveu e organizou alguns livros que passam ou tratam da questao da desconstrucao
da colonialidade e da filosofia popular brasileira. Tanto em Arruagas: uma filosofia popular
brasileira, quanto em Encruzilhadas Filosdficas, é possivel perceber e encontrar a forca da
desconstrucao da colonialidade e os elementos de uma filosofia popular brasileira, filoso-
fia essa que precisa, como ele vai dizer, “se debrugar sobre nossa cultura popular” (Had-
dock-Lobo, 2020, p. 139). A propria filosofia popular brasileira s6 foi possivel a partir da
desconstrucao da colonialidade operada por Rafael Haddock-Lobo, uma vez que desloca
as hierarquias, permitindo pensar filosoficamente a partir de outros espacos, modos de ser
e sujeitos

a filosofia popular brasileira também ¢é necessariamente ética, politica e poética; que, para
além de ritos religiosos, “nossas macumbas (sambadas, gingadas, funkeadas, carnavali-
zadas, dribladas na linha de fundo) tracam as tramas do dialogo com os ancestrais”; e
que, encarnadas e incorporadas nas ruas, estio a disposicao do pesquisador cambono

em qualquer terreiro, nos botequins, nas arquibancadas, nos pagodes, nas festinhas de
subturbio, nos trens, enfim, em qualquer “corpo encantado” que se encontre nas ruas.

(Haddock-Lobo, 2020, p. 148)

A gedgrafa Mariane de Oliveira Biteti, pensando a partir dos ventos do Atlantico e nas
poténcias do margear, pensa o movimento como um rodopiar. O rodopiar estaria para
além da dialética, para além do espiralar. Nas forcas dos ventos que movem o margear, ¢
no rodopiar das pombagiras, que pisam na fogueira e nao se queimam, o rodopiar ¢ o que
faz as margens girarem, se movimentarem, para todos os lados, para cima, para baixo, para
o centro, para o dentro ou para o fora. O rodopiar é movimento que se da na gargalhada.
Uma vez que o espiral ainda concentra uma ordem, uma organiza¢ao e um certo controle
de onde quer chegar, a partir de uma argue originaria e de comando, com o #e/os como fim,
o rodopiar ¢ a cambalhota de exu, como diz Rafael Haddock-Lobo. Rodopiar é o S dobra-
do seguido do beija-flor da capoeira. O rodopiar ¢ a repeticao originaria. Se no Evangelho
de Jodo, no principio é o verbo (/g0s); se, em Derrida, na origem é o suplemento; e se, em
Preciado, a origem ¢é o dildo; no margear, a origem é o rodopio. O rodopiar é o proprio
kaos. O rodopiar nao ¢ linear, nem para frente nem para cima, tal como a dialética como
motor da histéria ou como a espiral que parte de uma imanéncia. O rodopiar nao possui
a ordem e a seguranca desses movimentos. O rodopiar é o se lan¢ar no mundo, deixar a
margem margear. Aquele que margeia margeia no centro e nas margens, e rodopia entre
o suposto centro e a margem marginalizada. Enquanto, de alguma maneira, o espiral se

movimenta em dire¢cao ao centro, o rodopio ¢ a margem construida o tempo todo, sem



tazer referéncia ao centro. O rodopio ¢é a condi¢ao de possibilidade do margear pelo mar-
gear, da margem pela margem. O rodopio é o movimento em multiplos sentidos, partindo
de multiplos lugares. O rodopio ¢ o agito, é a bagunca, é uma atividade intensa, ninguém
segura, ninguém apreende. O rodopio ¢ o por vir. O rodopiar é o acontecimento. Ele
acontece sem se esperar, porque ele é agitado, ele ¢ a reviravolta, a cambalhota, a pirueta,
ele circula e volta, rodeia, gira, contorna, sai e volta. O rodopio é o giro na gira na hora
do I/, momento em que o orixa grita seu nome. O rodopio € o grito de liberdade daquele
que margeia. O rodopio ¢é o rastro. O babalorixd Anténio Carlos de Ox6ssi, diz que, no
rodopio, Exu afasta da gente quem nao presta. O rodopio ¢ a propria desconstrugao da

colonialidade.

Fechamento

Para encerrar esse texto, ressaltamos o que o leitor ja sabe, que esse texto, em sua
forma, pouco tem de desconstrutor, estando quase ele todo muito bem estruturado, fun-
damentado e argumentado, fazendo jus a um trabalho académico, cientifico. Mas, acredi-
tamos que algumas rotas de fuga apareceram no corpo do texto, nessa escritura, porque
esse texto carrega algo que é da ordem da coisa de pele. Ao longo do texto, as rotas de
fuga que foram desenhadas, podem nao terem sido percebidas, pois sdo espectrais. Por
ser espectral, entre o corpo e o espirito, a pele é o que eu toco e o que me toca, é 0 que eu
vejo e o que nao vejo, € o que diz e o que nao diz. A pele é sempre abertura. Entdo, é im-
portante saber que é um texto escrito pela pele, na pele, sobre a pele, por cima e a respeito
dela. Entendemos que a escrita nesse papel marca e invoca espectralidades em termos de
heranca, de presenca e de projetos por vir, de que, muitas vezes, nao podemos dar conta.

O que percebemos, a partir de uma desconstrucgao da colonialidade, no sentido proposto
pelo filésofo Rafael Haddock-Lobo (2020(a)), ¢ que, a0 promovermos um deslocamento
dessa dualidade dicotomica, espirito e corpo, hierarquicamente estruturadas, implica-se
num pensamento dessa coisa de pele que opera sem essas dicotomias separadas hierar-
quicamente. Essa coisa de pele ¢ transgressora, opera enquanto uma pedagogia da trans-
gressao, nos moldes da filésofa afroamericana Bell Hooks (2013), que, ao problematizar a

dicotomia corpo e alma, pensa uma pedagogia do eros. Ainda nessa linha, a gedgrafa do
pensamento Mariane Biteti descreve a pedagogia do eros. (Moraes, 2020c, p. 70)

Nao negamos, e reconhecemos, que mesmo fechando esse texto, no fechamento de
uma conclusao, de um encerramento, esse fechamento é uma forma de abertura que con-
tradiz um principio de identidade argumentativo que rejeita a contradicao. Entao, fechamos
esse texto enquanto uma abertura que acolhe, que recebe, por meio de uma hospitalidade

incondicional, que nao nega operar a margem, pelas margens do texto. Essas margens nem



sempre sao as dos limites das folhas, mas dentro, por dentro no miolo, no meio do texto,
entre as palavras, os pontos, os espagcamentos, as ideias que saltam do texto e que tocam a
pele dos olhos e do timpano.

Compreendendo a economia no sentido derridiano, a desconstru¢ao da colonialidade
nos ensina uma economia das margens — das ruas, dos terreiros, das encruzilhadas, das
matas, das praias, dos suburbios, dos estadios, dos bares, dos becos, das marquises, das
rodas de samba e de capoeira, além de muitos outros lugares e espacos — nas quais esses
lugares e espacos atuam como operadores para dar for¢a e poténcia, possibilitando que
pensamento e modo de ser e estar no mundo se efetivem de outra forma. Ao toque do
atabaque, na batida do tanta ou nas pulsdes do 808 Volt Mix, feiticos, encantamentos,
amarracoes, acordados, fechamentos e aliancas sao construidos. Nao sendo uma filosofia,
a desconstru¢ao da colonialidade é condi¢ao para uma filosofia por vir, a partir do sul, a
partir da margem de ca do Atlantico, do Mediterraneo, que jogue o jogo e nao caia nas
armadilhas dos jogos ditados por pensamentos centralizadores e excludentes. Uma filo-
sofia que ¢ formada a partir de economias das margens, que nao nega as contradi¢oes e
busca os transbordamentos dos limites que surgem, relacionando forgas e poténcias que
deslocam sempre os lugares de seguranca, convocando novos conceitos para jogarem com
os conceitos da tradicao.

Por fim, a desconstrucao da colonialidade s6 faz sentido se, ao final desse texto, o
leitor possa fechar junto num deslocamento das hierarquias, no desfazer das centralidades,
invocando novos operadores da desconstrucao da colonialidade que permitam o movi-
mento, 0 movimento de margear pelo pensamento, fazendo a gira girar, deixando o acon-
tecimento acontecer. Sendo assim, sabendo que um beco nao tem nada de um lugar sem
saida, entendemos que esse texto te puxa para o beco como um lugar de criagao, na escu-
ridao, na falsa aparéncia de um nao-lugar, de uma nao-passagem, mas que possibilita que
voce reinvente a partir da desconstrucao da colonialidade. Em outras palavras, é preciso
escutar o texto, invocar uma escuta por vir que nao ¢ a escuta da letra fonética; é a escuta
das margens e do margear. E a escuta dos pés que constroem esse texto, que ecoam a par-
tir de pisadas na rua, no asfalto, na praia, no paralelepipedo, no barro, na mata, no terreiro,
na igreja, na feira, no bar, na universidade, no samba. Caminhar também ¢é tocar. Entio,
esperamos ter conseguido caminhar juntos nesse texto, construindo e desconstruindo o

que ¢ desconstrucao da colonialidade.
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