u
ISSN: 2448-0657
periodicos.ufsm.br/refilo

Universidade Federal de Santa Maria/UFSM
REVISTA DIGITAL DE ENSINO DE FILOSOFIA Santa Maria, RS, Brasil

DOI: http://dx.doi.org/10.5902/2448065742003

A tradicao filoséfica e o eurocentrismo: como decolonializar o
filosofar e o ensino de Filosofia contemporaneo?

The philosophical tradition and Euroscentrism: how to decolonialize the philosopher
and the contemporary teaching of Philosophy?

Amanda Veloso Garcia
Doutoranda na Universidade Estadual Paulista Julio de Mesquita Filho, Marilia, Sdo Paulo, Brasil.
amanda.garcia@ifrj.edu.br - https://orcid.org/0000-0002-4959-8256

Recebido em 24 de janeiro de 2020
Aprovado em 06 de agosto de 2020
Publicado em 24 de setembro de 2020

RESUMO

A historia da Filosofia ocidental dominante contribuiu fortemente para a colonizagdo e para o delineamento de
processos racistas através do estabelecimento de hierarquias baseadas no conceito de razao eurocéntrico.
Entre as ideologias com maior impacto na colonialidade podermos citar o dualismo eurocéntrico que separa
corpo e razdo e o mito da existéncia de um estado de natureza. Nesse sentido, a Filosofia tem grande
responsabilidade na colonialidade e acreditamos que seu ensino tem como obrigagcdo descontruir tais
ideologias. Diante disso, nesse artigo temos como objetivo evidenciar os pressupostos eurocéntricos
da Filosofia a fim de pensar um ensino decolonial e que esteja a altura dos problemas contemporaneos,
em geral causados pela prépria légica ocidental. Defenderemos que um ensino de Filosofia decolonial
precisa romper com as hierarquias eurocéntricas e valorizar a experiéncia como forma de conhecimento.
Palavras-chave: Colonialidade; Dualismo; Curriculo; Problemas; Experiéncia.

ABSTRACT

The history of dominant Western Philosophy contributed strongly to the colonization and racist processes by
establishing hierarchies based on the concept of Eurocentric reason. Among the ideologies with the greatest
impact on coloniality we can cite the Eurocentric dualism that separates body and reason and the myth of the
existence of a state of nature. In this sense, Philosophy has great responsibility in coloniality and we believe
that its teaching has as an obligation to unwind such ideologies. In view of this article, we aim to highlight the
Eurocentric assumptions of Philosophy in order to think about a decolonial teaching and that is corresponds
to contemporary problems, usually caused by Western logic itself. We will argue that a decolonial teaching
of Philosophy needs to break with eurocentric hierarchies and value experience as a form of knowledge.
Keywords: Coloniality; Dualism; Curriculum; Problems; Experience.

Introducao

A histéria da Filosofia Ocidental hegemonica' tem profunda ligagdo com os processos
de dominacgéo politica. Basta observar que fildsofos de grande destaque tiveram participagao
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importante em concepgdes racistas e sexistas no decorrer da histéria. A Filosofia Ocidental
hegemoénica tem grande responsabilidade na colonialidade e nos mitos modernos, e, por
isso, o ensino de Filosofia tem o dever de refletir profundamente sobre tais concepgdes e
colaborar na sua desconstrugdo. Diante disso, temos como objetivo nesse artigo evidenciar
os pressupostos eurocéntricos da Filosofia a fim de pensar um ensino decolonial e que esteja
a altura dos problemas contemporaneos, em geral causados pela prépria logica ocidental.

Os pressupostos eurocéntricos da Filosofia Ocidental hegemodnica invisibilizam alguns
saberes enquanto pregam outros como verdades absolutas. O pensamento dominante
submete a hierarquias todas as facetas da vida com o objetivo de exercer controle
sobre a populagcao, a Filosofia ocidental serviu a esses interesses em varios momentos
da histéria conscientemente ou inconscientemente. Para discutir tal hierarquizagao
do pensamento e da vida, inicialmente traremos as contribuicbes de Anibal Quijano
(1992, 2005) apontando para o dualismo eurocéntrico — que aprofundaremos a partir da
darvore do conhecimento de Descartes — como importante elemento de dominagéo. Por fim,
pretendemos refletir sobre como o ensino de Filosofia no Brasil pode se decolonializar
promovendo um pensamento mais significativo para os desafios contemporaneos.

A contribuigcao da Filosofia para os mitos da colonialidade

Desde a Antiguidade Ocidental estavam presentes alguns valores que serviriam de
base para o eurofalogocentrismo (DERRIDA, 1991), isto &€, a crenca na superioridade de
um padrdo europeu patriarcal e baseado na razdo — logos —. Entre os elementos mais
importantes da ideologia eurofalogocéntrica esta o dualismo. Para Anibal Quijano (1992,
2005), o dualismo mente/corpo eurocéntrico contribuiu fortemente para as classificagcdes
de raca e género. Embora a diferenciagdo entre corpo e ndo-corpo esteja presente desde
muito tempo, apenas com o surgimento do eurocentrismo esta vai ser delineada como
separacao, sem a ideia de copresenga que aparecia em outros periodos ou culturas.

Na Grécia Antiga, por exemplo, eram considerados livres apenas aqueles que
ndo estavam subordinados as necessidades vitais, isto €, que ndo estavam voltados as
preocupacgdes com a conservagao de sua vida. Nao havia liberdade na vida privada por ser
considerado o espaco da necessidade e as pessoas que se dedicavam as tarefas domésticas
nao tinham direito a cidadania nem a liberdade que eram exercidas no espaco da pdlis. Por tais
aspectos que as mulheres ndo eram consideradas cidadas. Isso também foi reafirmado a partir
da ideia recorrente de que o “homem” livre é aquele que consegue dominar e controlar seus
sentimentos e pensamentos, o que aparece em filésofos como Sécrates, Platao e Aristoteles.
Se a propria natureza do ser humano passa a ser definida a partir da racionalidade, o que
nessa visao nao é compartilhado por nenhum outro ser, a vocacao e realizagdo do homem so
pode ocorrer a partir do exercicio do uso da razdo. Com o passar dos séculos o corpo vai se
afastando cada vez mais do universo daracionalidade. Com a cultura repressiva do cristianismo
o corpo fica restrito ao universo do pecado e a razao se torna o instrumento para controla-lo.

REFilo - Revista Digital de Ensino de Filosofia | Santa Maria | periodicos.ufsm.br/refilo | v.6 - 2020 -



A cisao mente/corpo foi sistematicamente teorizada e ganhou amplitude ainda maior
com Descartes (1596-1650). Como explica Quijano (2005, p. 129),

Com Descartes o que sucede é a mutagdo da antiga abordagem
dualista sobre o0 “corpo” e o0 “nao-corpo”. O que era uma co-presenga
permanente de ambos os elementos em cada etapa do ser humano, em
Descartes se converte numa radical separagao entre “razéo/sujeito” e
“corpo”. Arazao nao é somente uma secularizagao da idéia de “alma”
no sentido teoldégico, mas uma mutagdo numa nova id-entidade, a
“razéo/sujeito”, a unica entidade capaz de conhecimento “racional”,
em relacao a qual o “corpo” é e nao pode ser outra coisa além de
“objeto” de conhecimento. Desse ponto de vista o ser humano é, por
exceléncia, um ser dotado de “razdo”, e esse dom se concebe como
localizado exclusivamente na alma. Assim o “corpo”, por definigao
incapaz de raciocinar, ndo tem nada a ver com a razao/sujeito.
Produzida essa separagéo radical entre “razdo/sujeito” e “corpo”, as
relagbes entre ambos devem ser vistas unicamente como relagdes
entre a razao/sujeito humana e o corpo/natureza humana, ou entre
“espirito” e “natureza”. Deste modo, na racionalidade eurocéntrica o
“corpo” foi fixado como “objeto” de conhecimento, fora do entorno do
“sujeito/razao”.

Com o trabalho de Descartes ha a afirmagao de uma nova id-entidade na qual razao e
sujeito se tornam indissociaveis delegando o corpo ao universo da natureza. Desse modo o
corpo so pode ser objeto de conhecimento devido sua caracterizagao como irracional através
dosimpulsos einstintos. Afilosofia cartesiana foi decisiva na historia para afirmarainferioridade
do corpo na obtencao do conhecimento. Para ele, as paixdes tém o poder de iludir a “alma” com
enganacdes ou ilusdes e, por isso, o intelecto seria uma entidade superior que teria o poder de
controlar as paixoes e, inclusive, é o “Cogito, ergo sum” que permite a afirmacao da existéncia
humana de maneira segura. Embora a diferenciagao entre corpo e nao-corpo esteja presente
desde muito tempo, apenas com o eurofalogocentrismo esta vai ser delineada como separacgao,
sem aideia de copresenca que aparecia em outros periodos ou culturas. Agrande inovagéo que
o eurofalogocentrismo acrescentou ao dualismo foi tornar o corpo um objeto do conhecimento,
fora da id-entidade razdo/sujeito, o que justificou a exploragao feita em alguns territérios:

Sem essa “objetivizagao” do “corpo” como “natureza”, de sua expulsao
do ambito do “espirito”, dificilmente teria sido possivel tentar a
teorizagéao “cientifica” do problema da raga, como foi o caso do Conde
de Gobineau (1853-1857) durante o século XIX. Dessa perspectiva
eurocéntrica, certas ragas sao condenadas como ‘“inferiores” por
nado serem sujeitos “racionais”. Sdo objetos de estudo, “corpo” em
conseqiiéncia, mais préoximos da “natureza”. Em certo sentido, isto
o0s converte em dominaveis e exploraveis. De acordo com o mito do
estado de natureza e da cadeia do processo civilizatério que culmina
na civilizagéo européia, algumas ragas — negros (ou africanos), indios,
olivaceos, amarelos (ou asiaticos) e nessa sequéncia — estdo mais
préoximas da “natureza” que os brancos. (QUIJANO, 2005, p. 129)
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A vinculagdo entre corpo e natureza leva ao entendimento de que alguns povos
que, diferentemente dos europeus, nao tinham como pratica a repressao de suas
experiéncias, tém suas vidas reduzidas a objetos de exploracao europeia. Tal relagao
serviu de justificativa para o controle sobre alguns povos vistos como “irracionais”, ja que
o0 conhecimento se torna algo de uma entidade racional superior e abstrata se descolando
das experiéncias cotidianas. Quando mais um povo cultiva saberes corporais e ligados
a experiéncia mais € visto como inferior nesta légica ignorando que o conhecimento nao
se produz fora das experiéncias vividas e que a teorizacao abstrata ndo € a unica forma
de saber que existe. E, nesse sentido, os povos nativos foram considerados “inferiores”
principalmente por sua ligagao intrinseca com o corpo, que entendido como restrito aos
impulsos deveria ser controlado e reprimido pela razdo, id-entidade superior do homem.

Dessa maneira, povos de relevantes culturas das Américas foram convertidos em
subculturas apenas por ndo possuirem padrdes de expressdo formalizados de acordo
com os padrdes ocidentais dominantes de racionalidade, como se n&o tivessem modo
algum de se expressar (QUIJANO, 1992, p. 13, tradugdo nossa). Por isso, foi necessario
“subverté-los em certos casos, para transmitir outras necessidades de expressédo” (QUIJANO,
1992, p. 13, tradugao nossa), além de delinea-los como “exéticos” para deslegitima-los
no ambito do saber/poder. No desenvolvimento da racionalidade/modernidade muitas
experiéncias valiosas sao descartadas simplesmente por ndo se encaixarem no ideal de
racionalidade eurofalogocéntrica, se tornam invisiveis no campo dos saberes. Nesse
sentido, ha a identificacdo com corpo com uma ideia restrita de natureza ao mesmo tempo
que a racionalidade passa a ser parte fundamental de um padrao restrito de humanidade:

desigualdades séo percebidas como da natureza: s6 a cultura européia
€ racional, pode conter “sujeitos”. Os outros ndo s&o racionais. Eles
ndo podem ser ou abrigar “sujeitos”. Consequentemente, outras
culturas sao diferentes no sentido de serem desiguais, de fato
inferiores, por natureza. Eles s6 podem ser “objetos” de praticas de
conhecimento e/ou dominagao. Nesta perspectiva, a relagao entre a
cultura européia e outras culturas foi estabelecida e desde entdo tem
sido mantida como uma relagao entre “sujeito” e “objeto”. (QUIJANO,
1992, p. 16, tradugéo nossa)

Nessa perspectiva, se a racionalidade eurofalogocéntrica €é entendida como
universal, quem nao a reproduz nao pode ser considerado portador de razao alguma.
Logo, nédo é sujeito, portanto, ndo tem humanidade. A partir da id-entidade razao/sujeito
a perspectiva hegeménica estabelece que a zona colonial é o universo das crengas e dos
comportamentos incompreensiveis que nao sao verdadeiros ou falsos, isto €, ndo podem
ser considerados conhecimento “valido”. Os comportamentos dos ndo europeus servem
somente como objeto de analise cientifica porque, neste contexto, o “selvagem” é visto como
um sub-humano que necessita ser educado. Sé é reconhecido como sujeito aquele que
corresponde ao restrito ideal europeu, o que implica em uma série de outras dualidades:
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Isto deu vazao a peculiar perspectiva histérica dualista/evolucionista.
Assim todos os ndo-europeus puderam ser considerados, de um lado,
como pré-europeus e ao mesmo tempo dispostos em certa seqiéncia
histérica e continua do primitivo ao civilizado, do irracional ao racional,
do tradicional ao moderno, do magico-mitico ao cientifico. Em outras
palavras, do nao-europeu/pré-europeu a algo que com o tempo se
europeizara ou “modernizard”. (QUIJANO, 2005, p. 129)

A ideia de progresso eurofalogocéntrica é resultado de uma “ideia-imagem da historia
da civilizagdo humana como uma trajetoria que parte de um estado de natureza e culmina na
Europa” (QUIJANO, 2005, p. 122). Isto se explica pelo “fato de que os europeus ocidentais
imaginaram ser a culminagcdo de uma trajetoria civilizatéria desde um estado de natureza,
levou-os também a pensar-se como 0os modernos da humanidade e de sua historia, isto €,
como 0 novo e ao mesmo tempo o mais avangado da espécie” (QUIJANO, 2005, p. 122).

O mito do evolucionismo eurofalogocéntrico é elaborado teoricamente com a ideia
da existéncia de um “estado de natureza” aprofundada pelos fildsofos contratualistas como
Thomas Hobbes (1588-1679), John Locke (1632-1704) e Jean-Jacques Rousseau (1712-1778).
Embora os trés autores divirjam em alguns aspectos acerca dos direitos basicos do homem,
tém como semelhanga a compreensao de que existiu um estado pré-civilizatério que gerou a
necessidade de um contrato social com a finalidade de proteger os seres humanos. Enquanto
na perspectiva hobbesiana fora do ambito da sociedade o ser humano seria movido por suas
paixoes e desejos sendo incapaz de conviver levando a um “estado de guerra de todos contra
todos”, na teoria rousseauniana o estado de natureza é romantizado a partir do conceito de
‘bom selvagem”. Entretanto, o “bom selvagem” é uma invengéo europeia, pois o “estado de
natureza é pré-social, e a vida social é inerente a condicdo humana” (ROUANET, 1999, p.
432), o que torna inconsistente associar os povos originarios a tal ideal. O mito do “estado de
natureza” consiste em mais uma projecao europeia que so6 resultou em mais encobrimento:

Se invertermos as virtudes atribuidas aos indios, encontraremos os
vicios europeus: rancor, dissimulacéao, espirito vingativo. Por exemplo,
a veracidade dos indios corresponde a duplicidade européia. Assim,
segundo Las Casas, quando se perguntava aos indios se eram
cristdos, respondiam que ja o eram um pouco, porque sabiam mentir
um pouco, mas que seriam mais cristdos quando tivessem aprendido
a mentir mais. (ROUANET, 1999, p. 423)

Nesse sentido podemos dizer que a imagem do “indio” foi uma invencéao
europeia a partir da projecao de si mesmos. Podemos entender que a base fundacional
da versao eurofalogocéntrica da modernidade sédo as “ideias mitificadas de progresso e da
existéncia de um estado de natureza na trajetéria humana” (QUIJANO, 2005, p. 19) haja
vista que reafirmavam uma linearidade evolutiva na histéria. A modernidade se alicergca no
pressuposto de uma “totalidade historicamente homogénea” e linear que entende a todos os
povos como “‘um continuum evolutivo do primitivo ao civilizado, do tradicional ao moderno,
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do selvagem ao racional, do pré-capitalismo ao capitalismo”, de maneira que a Europa via
a si mesmo como o “espelho do futuro de todas as demais sociedades e culturas; como o
modo avangado da historia de toda a espécie” (QUIJANO, 1992, p. 18, tradugédo nossa).
Nessa perspectiva, aqueles tidos como o centro do mundo por se autodeclarem os mais
desenvolvidos teriam a fungao de civilizar os demais. Desse modo, diferengas passam a
ser entendidas como desigualdades naturais que se expressam especialmente na ideia de
‘raga” e determinam os que deveriam ser explorados e os que deveriam usufruir dos lucros.

Fil6sofos renomados como Hume (1711-1776), Kant (1724-1804) e Hegel (1770-1831)
também contribuiram para os processos de dominagao baseados na raga conforme podemos
verificar na seguinte citagao de Hume:

Eu estou em condi¢cbes de suspeitar serem os negros naturalmente
inferiores aos brancos. Praticamente ndao houve nagdes civilizadas
de tal compleicdo, nem mesmo qualquer individuo de destaque, seja
em acgbes seja em investigagao tedrica. [...] Tal diferenca uniforme
e constante ndo poderia ocorrer, em tantos paises e épocas, se a
natureza nao tivesse feito uma distingao original entre essas racas de
homens. Sem citar as nossas colbnias, ha escravos negros dispersos
por toda a Europa, dos quais ninguém alguma vez descobriu
quaisquer sinais de criatividade, embora pessoas de baixa condicao,
sem educagdo, venham a progredir entre nés, e destaquem-se
em cada profissdo. Na Jamaica, realmente, falam de um negro de
posicao e estudo, mas provavelmente ele é admirado por realizagao
muito limitada como um papagaio, que fala umas poucas palavras
claramente (HUME, 2004, p. 252).

Hume afirma que pessoas negras sao inferiores devido uma diferenga de natureza com
relagdoaosbrancos porque ele ndoconhece nenhumindividuonegrode destaque eaquele unico
de quem ouviu falar —jamaicano — deve ser um “papagaio” limitado que ndo tem consciéncia do
que fala. O autor desconsidera que pessoas escravizadas nao tém as mesmas oportunidades
e raramente sao ouvidas, como poderia qualquer escravizado demonstrar seu conhecimento
se sequer podem falar o que pensam? Além do que, Hume considera conhecimento apenas
0 seu proprio pensamento e realidade, embora seja completamente ignorante dos saberes
africanos, para ele, “sabedoria” é apenas sua proépria cultura, todo o resto é “ignorancia”.
Hume demonstra ndo conhecer muitos negros, se baseia no que ouviu falar sem qualquer
evidéncia empirica. Nada mais ignorante que tomar sua propria experiéncia como universal,
alias, este é um dos principais problemas de entender o conhecimento como uma construgéo
individual e nao coletiva. Porque ele nunca ouviu falar quer dizer que néo existe nenhum negro
com “criatividade”. O fato de Hume nao conhecer nenhum negro de destaque é resultado de
um sistema que escravizava e assassinava, o que nada tinha de natural, mas era totalmente
politico e baseado na irracionalidade branca-europeia. Kant também concordou com Hume:
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Os negros da Africa ndo possuem, por natureza, nenhum sentimento
que se eleve acima do ridiculo. O senhor Hume desafia qualquer um
a citar um Unico exemplo em que um Negro tenha mostrado talentos,
e afirma: dentre os milhdes de pretos que foram deportados de seus
paises, ndao obstante muitos deles terem sido postos em liberdade, nédo
se encontrou um Unico sequer que apresentasse algo grandioso na
arte ou na ciéncia, ou em qualquer outra aptidao; ja entre os brancos,
constantemente arrojam-se aqueles que, saidos da plebe mais baixa,
adquirem no mundo certo prestigio, por forca de dons excelentes.
Tao essencial é a diferenga entre essas duas ragas humanas, que
parece ser tao grande em relagado as capacidades mentais quanto
a diferenga de cores. A religido do fetiche, tdo difundida entre eles,
talvez seja uma espécie de idolatria, que se aprofunda tanto no
ridiculo quanto parece possivel a natureza humana. A pluma de um
passaro, o chifre de uma vaca, uma concha, ou qualquer outra coisa
ordinaria, tdo logo seja consagrada por algumas palavras, tornam-se
objeto de adoragéao e invocagao nos esconjuros. Os negros sdo muito
vaidosos, mas a sua propria maneira, e tdo matraqueadores, que se
deve dispersa-los a pauladas (KANT, 1993, p. 75-76).

Kant afirma que a cultura e costumes africanos sao “ridiculos” afirmando baseado em
nenhuma evidéncia — lembrando que Kant sequer saiu da provincia que vivia — que nao
existem negros que apresentem “algo grandioso na arte ou na ciéncia, ou em qualquer outra
aptidao”. Por outro lado, assim como Hume afirma que existem muitos brancos de destaque,
desconsiderando as desigualdades sociais. Kant em nome de uma suposta “razao universal”
reafirma o exposto por Hume de maneira ainda mais irracional, inclusive indicando que os
negros devem ser “dispersados a pauladas”. Ambos os fildsofos apresentam afirmacdes
sem base alguma na realidade que apenas apontam para o completo desconhecimento
dos mesmos sobre o pensamento africano. Isto é Filosofia? Estranho que muitos
qguestionamentos sejam levantados quando falados de filosofia latino-americana, indigena
ou brasileira, mas nédo se questione igualmente teorias como essas de filésofos renomados.

Tal contexto levou Hegel a afirmar que faltava aos africanos a objetividade e, por isso,
ndo teriam histéria. Segundo Hegel (1982, p. 279-283), a Africa:
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Nao tem interesse histérico proprio, senédo o de que os homens vivem
ali na barbarie e na selvageria, sem fornecer nenhum elemento a
civilizagdo. Por mais que retrocedamos na histéria, acharemos que
a Africa estad sempre fechada no contato com o resto do mundo, é
um Eldorado recolhido em si mesmo, é o pais crianga, envolvido na
escuriddo da noite, aquém da luz da histéria consciente. [...] Nesta
parte principal da Africa, ndo pode haver em realidade histéria.
Nao ha mais que casualidade, surpresas, que se sucedem umas as
outras. Nao ha nenhum fim, nenhum Estado, que possa se perseguir;
ndo ha nenhuma subjetividade, mas somente uma série de sujeitos
que se destroem. [...] Entre os negros é, de fato, caracteristico o feito
de que sua consciéncia ndo chegou ainda a intuicdo de nenhuma
objetividade, como, por exemplo, Deus, a lei, na qual o homem esta
em relagdo com sua vontade e tem a intuicdo de sua esséncia. O
africano n&o chegou todavia a essa distingdo entre ele mesmo como
individuo e sua universalidade essencial; € impedido pela sua unidade
compacta, indiferenciada, onde nao existe o conhecimento de uma
ciéncia absoluta, distinta e superior ao eu. Encontramos, pois, aqui
0 homem em sua imediatez. [...] encontra-se no primeiro estagio,
dominado pela paixdo, pelo orgulho e a pobreza; é um homem em
estado bruto. [...] O negro representa o homem natural em toda a sua
barbarie e violéncia; para compreendé-lo devemos esquecer todas
as representagoes europeias. Devemos esquecer Deus e a lei moral.
Para compreendé-lo exatamente, devemos abstrair de todo respeito
e moralidade, de todo o sentimento. Tudo isso estd no homem em
seu estado imediato, em cujo carater nada se encontra que pareca
humano.

Hegel afirma que o africano € o homem em sua “imediatez” (1982, p. 281), em seu
‘primeiro estagio” (1982, p. 282), “em estado bruto” (1982, p. 282), “dominado pela paix&ao”
(1982, p. 282), envolto em “barbarie e violéncia” (1982, p. 283) que em nada se assemelha com
um humano; pois, segundo ele, n&o é capaz de olhar para além da sua experiéncia subjetiva.
Hegelassociaaobjetividade a Deus, amoralidade, asleis, a “ciéncia absoluta, distinta e superior
ao eu” (1982, p. 281), sem perceber que a realidade africana aponta justamente para o fato
de que nada disso possa ser entendido como universal. Ignora também que especialistas em
barbarie sdo os proprios europeus que causaram diversos genocidios e holocaustos ao longo
da histéria. Hegel afirma que a Africa é um continente sem histéria, porém, sdo as relacdes
de poder desiguais que apagam e invisibilizam a historia e os saberes dos povos africanos.

O que Hume, Kant e Hegel citam como evidéncias nada mais s&o do que etnocentrismo,
haja vista que adotam por “criatividade”, “arte”, “universalidade”, “objetividade”, “ciéncia”
e “histéria” aquilo que ¢é desenvolvido pela cultura europeia, impossibilitados pelo
dogmatismo — algo que desde a Antiguidade grega é de natureza inversa a Filosofia —
de experienciar e compreender outros tipos de saberes. No mundo contemporaneo tais
afirmagdes se tornam ainda mais incabiveis se considerarmos que grande parte da arte
considerada sofisticada, especialmente na musica, tem origem na cultura africana, tais
como o jazz, blues, samba, bossa nova, etc. Sem qualquer embasamento que néo seja o
preconceito, tais escritos foram replicados de muitas formas, fomentando uma concepgao
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de Filosofia, conhecimento e arte racistas, o que s6 pode ser entendido, especialmente pela
alusdo de Kant ao uso da violéncia contra a populacao negra, com profunda indignacao.

E importante ressaltar que nem todos os filésofos ocidentais compactuaram com esse
ideal racional moderno. Fildsofos como Nietzsche, Foucault, Deleuze & Guattari, Derrida,
Feyerabend, entre outros, produziram importantes estudos de critica a razao universalista
moderna. Porém, embora sejam exaustivamente estudados especialmente no Brasil, vemos
que seu estudo serve ao comentarismo e ndo a ruptura deste paradigma. Suas criticas
levam a producao de discipulos, o que contraria as proprias reflexdes feitas por eles,
reafirmando uma relacao subalterna. Raramente nos estudos produzidos a partir desses
autores vemos mudangas metodoldgicas, em geral seus estudos sao lidos com o uso do
proprio método que criticam. Suas criticas acabam sendo usadas para a produgao de mais
teorizagcbes aos moldes modernos, isso explica porque as discussdes desses trabalhos
se voltam para a clareza de conceitos e nao para um pensamento vivo sobre o mundo.

O pensamento colonial hierarquico na compreensao dos saberes e da Filosofia

O pensamento eurofalogocéntrico que permite dogmatizar saberes locais europeus, tem
suas raizes num pensamento do tipo drvore, que foi associado por Descartes ao conhecimento.
Em Principios da Filosofia (1644), como uma resposta a ascensao de um novo modo de lidar
com os problemas que vinha sendo desenvolvido por pesquisadores como Galileu e Kepler,
Descartes repensa que papel deveria ter a Filosofia:

toda a filosofia € como uma arvore, cujas raizes sao formadas pela
metafisica, o tronco pela fisica e os ramos que saem deste tronco,
constituem todas as outras ciéncias que, ao cabo, se reduzem
a trés principais: a medicina, a mecanica e a moral, entendendo
eu por moral a mais elevada e mais perfeita, a que, pressupondo
inteiro conhecimento das outras ciéncias, vem a ser o ultimo grau da
sabedoria. (DESCARTES, 1989, p.42)

Na perspectiva cartesiana, o campo do saber pode ser representado pelo modelo
arvore de maneira que a base de todo o conhecimento se alicergcaria na metafisica,
dando importante papel para a Filosofia. A fisica, que era a ciéncia de maior destaque
neste cenario, representada pelo tronco, seria derivada da metafisica, e, portanto, da
Filosofia; e as demais ciéncias como a medicina e a mecanica seriam os ramos, dentre
0S quais a moral receberia especial atencdo. A arvore do conhecimento cartesiana é
resultado de uma busca incessante do fildsofo em estabelecer primordialmente um
alicerce seguro para o edificio do conhecimento, buscando principios indubitaveis para o
saber, e, também, de estabelecer uma utilidade para a Filosofia nesse contexto. Nesse
sentido, Descartes propdée um modelo hierarquico e abstrato para o conhecimento.

O pensamento arborescente hierarquizante é caracteristico do saber dominante
Ocidental e permeia a sociedade de diversos modos: “No Ocidente a arvore plantou-se
nos corpos, ela endureceu e estratificou até os sexos. NO0s perdemos o rizoma ou a erva”
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(DELEUZE; GUATTARI, 1995, p. 28). Para Deleuze e Guattari (1995, p. 28), “Muitas
pessoas tém uma arvore plantada na cabega, mas o proprio cérebro € muito mais uma
erva do que uma arvore” porque seu funcionamento se da por conexdes nao hierarquicas,
se utiliza de continuas ramificagdes nado centralizadas (DELEUZE; GUATTARI, 1995,
p. 24). Inclusive a compreensao da sexualidade foi profundamente permeada por esse
modelo arborescente, o que fica evidente diante do sexismo ainda hoje muito presente
socialmente. Porém, a principal influéncia desse pensamento estd na compreensdo da
propria natureza do conhecimento que é associada a reproducdo de representagdes
baseadas num sistema hierarquico no qual os saberes dominantes s&o afirmados.

A “académica, psicanalista, fildsofa, escritora e artista multidisciplinar (como melhor se
define)” (KILOMBA, 2019, n.p.) Grada Kilomba nos ajuda a compreender como o pensamento-
arvore esta entranhado na mentalidade atual. Em exposi¢cdo na Pinacoteca do Estado de
Sao Paulo em setembro de 2019, a artista se surpreendeu ao ver sua biografia reduzida a

[...] dnica estudante negra na universidade e que ganhou uma bolsa
para ir para a Alemanha. [...] Como artista negra, todo o teu percurso
desaparece muito rapidamente. E ha um certo populismo em reduzir
tua biografia a um roteiro quase de telenovela, uma coisa bem
sensacionalista, que nao explica quem tu és, nem a complexidade do
teu trabalho. (KILOMBA, 2019, n.p.)

Isso é resultado da compreenséao eurofalogocéntrica do conhecimento que s6 permite
olhar o mundo e os sujeitos a partir de poucas categorias, de maneira que a complexidade
da vida nunca € valorizada, mas apenas capitalizada visando corresponder aos parametros
dominantes. Nas palavras de Kilomba:

Noés temos uma nogdo muito patriarcal e falica do que é o
conhecimento. Fazemos muitas coisas, mas ha uma hierarquia:
aquilo que esta ligado a academia é o verdadeiro conhecimento e a
verdadeira profissdo. Depois, nds nos especializamos numa coisa,
depois fazemos um mestrado, um doutorado... E uma coisa bem
falica que vai crescendo, crescendo, crescendo. Eu acho a coisa
€ muito mais ciclica, mais circular, em que nosso conhecimento
atravessa muitas diferentes disciplinas e estd em didlogo com
diferentes formatos. [...] A Pinacoteca, que tem um acervo de arte
brasileira composto maioritariamente por duas disciplinas classicas,
esculturas e pinturas, representa corpos que néo sao todos os corpos
brasileiros. Portanto, ha uma narrativa do que é o conhecimento, do
que é a arte, e dos corpos, sexualidades e dos géneros excluidos, e
que cria categorias para desumanizar certos corpos e identifica-los
como desviantes, inferiores, insubordinados, aqueles que ndo podem
representar a nagdo. Essa é uma das dimensdes do colonialismo,
que é patriarcal, € homofdbico, é toda forma de opressao. (KILOMBA,
2019, n.p.)
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Nesse sentido, o conhecimento escolarizado e académico segue a estrutura patriarcal
e falica do acumulo — como tudo no capitalismo — tratando o conhecimento numa légica
de propriedade privada sustentada por hierarquias. De diversas formas somos ensinados
nos espacos de educacao formal qual o padrdo para o que se denomina “conhecimento”.
Kilomba cita como exemplo o acervo da Pinacoteca do Estado de Sao Paulo, no qual a
partir da selegdo de um determinado perfil de autores, obras e representagdes se cria uma
narrativa que especifica quais saberes e corpos sao validos colocando no topo de todas as
hierarquias validas homens brancos europeus. Tais padrdes constam em todas as dimensdes
da sociedade, se propagam especialmente através dos meios de comunicagao, mas ganham
seu status legitimo a partir do ensino formal e dos espacos de cultura. O que Kilomba sugere ao
qguestionar essa logica patriarcal do conhecimento € uma compreensao dos saberes de forma
ciclica e nao fragmentada que permeia diversas facetas e sujeitos, que nao se restringe a
disciplinas especificas nem a individuos isolados. Nesta perspectiva apresentada por Kilomba,
o saber se reinventa continuamente fugindo da I6gica da especializagcdo e do acumulo de
saberes hierarquizados em graus de dificuldade e segmentados em categorias abstratas. Na
escola desde cedo aprendemos que a nota € decorrente de nosso empenho individual, isso se
repete na universidade especialmente no curso de Filosofia onde nos ensinam que o saber se
produz sozinho no contato com os livros. Kilomba aponta para a compreensao do saber como
um processo coletivo e transdisciplinar que se pauta em problemas e nédo em representagdes
a serem reproduzidas, onde a segmentacado nao tem sentido em nenhuma de suas esferas.

A hierarquizagao do conhecimento estrutura todas as esferas da vida e do pensamento,
como é possivel observar no exemplo do préprio acervo da Pinacoteca do Estado de Sao Paulo,
como citado por Kilomba. Para a pensadora a colonialidade tem trés dimensdes intrinsecas: “a
marginalizagao de certos corpos e certas identidades; a capitalizagédo da terra, da natureza, do
ambiente; e amilitarizacdo dasrelagdes humanas”, pois “Apoliticado colonialismo é a politicado
medo. E criar o ‘outro’, criar corpos desviantes e dizer que eles sdo assustadores e terriveis e que
nos temos que defender-nos deles com barreiras como passaportes e fronteiras” (KILOMBA,
2019, n.p.). A narrativa eurofalogocéntrica encobre e, assim, produz corpos, sexualidades e
géneros excluidos, invisiveis, que sdo desumanizados por seus desvios e sua inferioridade
forjada. E, para o controle social se efetivar se faz necessario o controle danatureza, paraque os
povos se tornem dependentes das classes dominantes impedindo sua subsisténcia auténoma.

Numa perspectiva hierarquica as diferencas sado entendidas como desigualdades
naturais e ndo em si mesmas. Na escola isto fica evidente quando refletimos sobre os
processos de ensino e aprendizagem. A diferengas sempre é vista como um “erro” e o
“certo” consiste na reproducao do padrao determinado pelo docente. Quando analisamos o
ensino de Filosofia isto € ainda mais grave, pois no Brasil seus saberes hegemédnicos estao
totalmente alinhados a colonialidade. O ensino de Filosofia tradicional adotado na maioria
dos contextos formais no Brasil se pauta num modelo de educacao dominadora e baseada na
colonialidade propagando a subalternidade diante dos problemas e um ideal de humanidade.
Nesse modelo de ensino de Filosofia dominador o curriculo € composto majoritariamente por
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homens brancos europeus, e as vezes somam-se a eles homens brancos norte-americanos,
e a metodologia é baseada exclusivamente no comentarismo e na reproducgao de filésofos
tanto na formacgao universitaria quanto no Ensino Médio, ndo lidando em nenhuma esfera
com problemas. Tal contexto propaga uma ideologia subalterna que faz com que nao nos
vejamos como capazes de filosofar e anula a possibilidade de qualquer filosofia a partir do
Brasil. Inclusive € comum ouvirmos nas universidades que nao existem fildsofos brasileiros, e
muito menos filésofas — “mulheres nao sao racionais” —, isto faz com que quase a totalidade
das pesquisas desenvolvidas na area se resumam a comentarismos de obras europeias.

Desse modo, passamos a entender os problemas de filésofos europeus e — e alguns
poucos norte-americanos—como se fossem os nossos problemas cometendo o grande equivoco
de aplicar suas solugdes para nossos contextos, o que nos impede de ver quais Sa0 0S h0SS0S
reais problemas e de pensa-los a partir de nossa propria realidade. Por meio de um ideal
colonizado, o ensino de Filosofia no Brasil perpetua uma relagao subalterna com os problemas,
que é extremamente prejudicial diante de uma contexto com tantos desafios quanto o atual, até
mesmo porque europeus e norte-americanos ja deram varios exemplos na histéria de que néao
irdo buscar solugdes que nos beneficiem para o mundo em colapso ecolégico que esta por vir.

Como decolonializar o ensino de Filosofia?

Decolonializar diz respeito as tentativas de criar algo novo que transcenda a légica da
colonialidade ainda tao presente em nossa sociedade. Como explica Ballestrin em entrevista
(2013, n.p.):

O giro decolonial procura responder as logicas da colonialidade
do poder, ser e saber, apostando em outras experiéncias politicas,
vivéncias culturais, alternativas econdmicas e producdo do
conhecimento obscurecidas, destruidas ou bloqueadas pelo
ocidentalismo, eurocentrismo e liberalismo dominantes. Concebe a
importancia da interacdo entre teoria e pratica, buscando dialogar
com a gramatica das lutas sociais, populares e subalternizadas dos
povos que compuseram e compdem a invengao da ideia de América
Latina.

Aqui cabe um importante esclarecimento: a adogao do termo “decolonial” decorre do
fato de “descolonizagao” indicar a superacgao do colonialismo, algo que esta longe de ocorrer.
Para conceber um filosofar e ensino de Filosofia que esteja a altura da contemporaneidade
acreditamos ser necessario questionar os pressupostos e categorias que nos assolam quanto
a propria natureza do conhecimento. Como forma de decolonizagédo, Kilomba tem como
proposta (2019, n.p.) “criar instalagcdes em que a audiéncia vem e ndo sabe o que é nem
como é. Esse momento de confusdo é descolonizacdo. E quando comecamos a questionar o
gue € o conhecimento, 0 que eu sei € 0 que eu n&o sei, € por que eu nao sei e que relagao
isso tem com o ato de silenciar e invisibilizar’. Todo saber tem um contexto, decolonializar
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o pensamento é refletir continuamente sobre os lugares de construgdo de conhecimento
do outro e de nés mesmos. Por isso, é importante que sejam valorizadas as experiéncias
das/dos estudantes e que o conhecimento seja entendido como algo que se vivencia e nao
como uma teoria que se reproduz mesmo sem qualquer conexdao com a realidade vivida.

A Filosofia que acreditamos se aproxima do que o senegalés Souleymane
Bachir Diagne (2019, n.p.) disse em entrevista na sua vinda ao Brasil em 2019 para
participacdo no debate “Filosofia: Didlogos contempordneos entre Africa e Ocidente’:

Ela sempre foi revolucionaria, mesmo quando ela estava calma,
tranquila e sem urrar. Porque, na verdade, a razdo desse estado das
coisas & simplesmente porque a filosofia € um processo que toma as
coisas nas raizes, que traz a partir das raizes. A palavra para isso
€ processo radical. Quer dizer, no sentido de pegar as coisas nas
raizes. Ela ndo se contenta em ter ideias simplistas, que infelizmente
estdo em curso hoje se olharmos a situacéo politica atual. Nés vemos
que muitos regimes autoritarios desenvolvem ideias extremamente
simplistas. Falamos de slogans com frases bem curtas, de afirmagdes
etc, e a filosofia ndo funciona dessa forma. A filosofia nos lembra
da complexidade do mundo e convida a todos a fazerem perguntas
radicais, se perguntar, sobre a solidez dos argumentos que sustentam
os fatos. Em outras palavras, a exigéncia da verdade, a exigéncia
de examinar, que sao duas coisas da esséncia da filosofia, nao
combinam com o slogan politico que finge nao precisar da verdade e
dos fatos — e nés vivemos um momento de muitas ficgdes e fake news.
E a filosofia é inimiga de um processo autoritario como esse, mesmo
que ela nao grite, mesmo se ela ndo tome posi¢des aparentemente
revolucionarias porque chama a uma revolta etc. O simples processo
filosofico é revolucionério. (DIAGNE, 2019, n.p.)

A Filosofia a partir da diversidade de pensamentos e modos de vida possiveis
aponta para a complexidade do mundo e nao para a relativizagdgo do mesmo como
a politica atual simplista com suas fakenews tenta promover. Compreender diversos
mundos possiveis permite o sonho, a utopia e pensar novos modos de viver que superem
as dificuldades que o contexto vivenciado apresenta. No entanto, para isso, a Filosofia
precisa pensar radicalmente, arrancar pelas raizes para conseguir ir além do mundo que
esta posto. Concordamos com Diagne que o filosofar consiste no movimento de expor o
que esta na raiz de qualquer pensamento recusando respostas e solucdes simplistas.

Pensar uma Filosofia decolonial, nesse sentido, consiste em rejeitar o modus operandi
da arvore do conhecimento, romper com as hierarquias, isto significa ndo encaixotar os
saberes dos/das estudantes em categorias pré-estabelecidas nem os/as forgar a reproduzi-las
reprimindo seu conhecimento préprio. E, no caso do ensino de Filosofia, area responsavel por
grande parte das ideologias dominantes, a decolonialidade implica num dever de radicalizar,
isto é, arrancar pelas raizes, desvelar o que esta escondido nos discursos colonizados que
nos violentam cotidianamente. Significa olhar a vida para além da arvore, ver as raizes, a
grama, a terra, os insetos, os fungos e as ervas que estabelecem relagdes intrinsecas e
permitem a existéncia da arvore em simbiose. Isto é, ver a diferenga em si mesma.
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Filosofar € o ato de pensar problemas, porém, em nossa concep¢ao, acreditamos que
esta ndo é uma atividade abstrata, mas consiste justamente em observar o mundo para
entendé-lo, analisar o que o determina e projetar suas consequéncias. A partir da atividade
de aprender com o mundo € possivel adotar comportamentos mais responsaveis diante
dele. Acreditamos em um filosofar que esta para além da teoria, que significa entender
o mundo para agir de forma consciente. Contudo, a primeira reflexdo que fazemos para
pensar um ensino de Filosofia a altura do nosso tempo é: para que estamos formando? O
curriculo tradicional tanto na Filosofia quanto em qualquer outra area em geral se pauta em
um conteudismo que visa instrumentalizar estudantes para as sociedades do passado. Isto
ocorre porque os/as docentes se baseiam apenas em suas formagdes e se empenham pouco
ou quase nada em olhar para o presente. Como podemos formar estudantes para agirem no
presente restringindo seu olhar apenas para o passado e ignorando completamente o futuro?
Tal concepgao nao questiona criticamente a realidade, mas apenas promove ajustamento
a ela — no caso ao passado — anulando qualquer possibilidade de transformacao de si e do
mundo. Nessa perspectiva, o que consideramos mais problematico é o fato de o conteudo
ser tratado como um fim em si mesmo e ndo como meio de intervencdo na realidade.

Contudo, como decolonializar o ensino de Filosofia no Brasil? Primeiramente, é
preciso romper com uma fragmentagdo entre pensamento e vida tdo propagada pelo
dualismo eurofalogocéntrico. Pensamento desconectado do cotidiano é alienagao e néao
ajudara a lidar com os desafios da contemporaneidade. Nesse sentido, é preciso fomentar
uma filosofia em ag¢do no cotidiano escolar através do pensamento dos problemas que
afetam os/as estudantes e as comunidades a que pertencem. Isto passa por elaborar
um curriculo a partir de problemas, o que nao deveria ser dificil para os/as filésofos/as,
pois isto permite conectar a escola com as diferentes demandas locais e regionais. Além
do que € essencial que os curriculos tenham uma boa margem de abertura na qual outros
temas possam sempre serem inseridos de acordo com as necessidades, assim como a
participacao ativa da comunidade fara toda a diferenga para um ensino de Filosofia em que
os conteudos ndo sejam fins em si mesmos, mas sim meios. Acreditamos que nenhuma
outra area mais do que a Filosofia deveria ter maior facilidade em promover um curriculo
baseado em problemas. Com a concepg¢ao de curriculo a partir de problemas, a Filosofia
passa a ter um papel fundamental na educagdo como um todo para o mundo que esta por
vir, exatamente o contrario do que propaga a politica atual que afirma a inutilidade da area.

Consideragoes finais

A historia da Filosofia ocidental nos conta que filosofar é lidar com problemas.
Considerando apenas a Filosofia ocidental em sua origem vemos que a tradicdo da
antiguidade grega entendia o filosofar como algo relacionado aos problemas do cotidiano
€ que nao era uma abstracao total, mas que filosofar era um modo de vida, tinha a ver com
os habitos e ndo apenas com teorias. Porém, quando olhamos para a Filosofia no Brasil
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encontramos primordialmente comentarios de livros, autores e conceitos europeus, mas
raramente problemas, mais raramente ainda reflexdes que falem sobre o Brasil. Na melhor
das hipoteses vemos pesquisadores tentando encaixar teorias europeias para explicar a
realidade brasileira.

Neste artigo, iniciamos apontando algumas contribuicbes da Filosofia ocidental
hegemdnica para a legitimagcdao do pensamento colonial. A colonialidade ainda hoje € o
principal parametro para o conhecimento na educacgao brasileira e no ensino de Filosofia,
que em geral se pauta num curriculo exclusivamente formado por homens brancos europeus.
Como a Filosofia ocidental contribui para a inferiorizacdo do pensamento que emerge em
nosso territério, entendemos que o ensino de Filosofia no Brasil tem a obrigagcao de atuar na
sua desconstrugao, expondo as raizes desse pensamento hierarquico que subjuga nossos
potenciais. Isto passa por romper com a dualidade entre pensamento e vida e pensar um
curriculo a partir da experiéncia problematica com o mundo. Decolonializar o filosofar
implica em ver o que esta além da arvore do conhecimento, entender as diferengas como
potencial e todos os sujeitos envolvidos como capazes de pensar por si mesmos. Somente
assim, pensando coletivamente, o ensino de Filosofia podera contribuir para os desafios do
mundo contemporaneo.
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