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RESUMO

A pergunta “Quem fala?” desdobra-se numa reflexdo apoiada na critica decolonial, pds-
colonial e contra-colonial, apontando para as (im)possibilidades de uma comunicagio
intermundos. A primeira dimensdo dessa comunicagdo considera o racismo intrinseco ao
colonialismo e a colonialidade como dispositivo silenciador, apontando para as enormes
distdncias que separam os mundos afropindoramicos re-existentes dos mundos moderno-
coloniais. A segunda considera as formas de comunicagao plurais e multidimensionais dos
mundos afropindoramicos implicados que tensionam os modelos céntricos hegemonicos com

base numa perspectiva ex-céntrica..

PALAVRAS-CHAVE: COMUNICACAO INTERMUNDOS; DECOLONIALIDADE;
POVOS AFROPINDORAMICOS.

ABSTRACT

The question "Who speaks?" unfolds in a reflection supported by decolonial, postcolonial and
countercolonial critique, pointing to the (im)possibilities of an interworld communication.
The first dimension of this communication considers racism intrinsic to colonialism and
coloniality as a silencing dispositive, pointing to the huge distances that separate the re-existing
afropindoramic worlds from the modern-colonial worlds. The second considers the plural and
multidimensional forms of communication of the implicated afropindoramic worlds that tension
hegemonic centric models based on an ex-centric perspective.

KEYWORDS: INTERWORLD COMMUNICATION; DECOLONIZATION;
AFROPINDORAMIC PEOPLES.

RESUMEN

La pregunta ";Quién habla?" se despliega en una reflexién apoyada en la critica decolonial,
poscolonial y contracolonial, apuntando a las (im)posibilidades de una comunicacion
intermundana. La primera dimension de esta comunicacion considera el racismo intrinseco
al colonialismo y a la colonialidad como dispositivo de silenciamiento, sefialando las enormes
distancias que separan los mundos afropindoramicos reexistentes de los mundos moderno-
coloniales. La segunda considera las formas plurales y multidimensionales de comunicacion de
los mundos afropindoramicos implicados que tensionan los modelos hegeménico-céntricos
basados en una perspectiva ex-céntrica.

PALABRAS CLAVE: COMUNICACION INTERMUNDOS; DECOLONIALIDAD;
PUEBLOS AFROPINDORAMICOS.
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1. Introdugao
omo pensar a comunicagdo entre o0s
mundos indigenas/afrodiasporicos

e os mundos forjados nas dinamicas
moderno-coloniais, sendo o préprio comum
aparentemente uma impossibilidade tanto em
fungdo dos traumas coloniais e das violéncias
persistentes da colonialidade que os apartam
quanto pela intraduzibilidade e inequivaléncia de
que é perpassada? Como pensar-experimentar
junto com formas de vida e suas modalidades
de comunicac¢do contra-coloniais e calcadas
em relacdes interperspectivas, interétnicas,
interontologicas e intergeracionais-ancestrais?
Como pensar-experimentar com cOSMOPraxis
que evocam ndo sO6 uma multiplicidade de
agéncias, espacialidades, temporalidades, mas
que nos colocam a des-pensar - unthinking, de
acordo com Silva (2017) - o préprio sentido de
acdo, espaco e tempo, conforme bases epistémicas
que ndo depuram a matéria e o pensamento, o
sensivel e o racional, o sujeito e o objeto, o visivel
e o invisivel, a natureza e a cultura, o humano e o
ndo humano?

Essas perguntas tém nos levado a pensar
(Salgado; 2022) nas

comunica¢aoque Torrico (2019), calcadonolastro

Oliveira, formas de
da critica decolonial latinoamericana, chamou de
ex-céntricas. Elas também tém nos conduzido a

formulagdes conceituais como comunicagdo

intermundos  (Oliveira;  Altivo;  Figueroa,
2021; Oliveira, 2021a), comunicagao ecoldgica
e comunicagdo interontolégica  (Salgado;

Oliveira, 2023). Vale dizer que tais conceitos
ndo existem apenas como categorias analiticas
ou camadas que se superpdem as experiéncias
ou as sobrecodificam, mas se constituem como
existéncias  corporificadas,  territorializadas,
relacionais, simbidticas (Salgado; Oliveira, 2023).
No caso da comunicagdo intermundos, trata-se
da elaboracdo de uma experiéncia na qual nos

colocamos diante do risco epistémico.

Entre os desafios que tais questdes colocam

a Comunica¢do, dedicamo-nos apenas a

dois deles, ligados ao primeiro elemento
comunicacional do famoso esquema do cientista
politico funcionalista Harold Lasswell (1987):
quem, diz o qué, a quem, através de que canal
e com qual efeito. Ao considerar a perpetuacdo
desse modelo no historico de Teorias da
Comunica¢do, emblematico de um padrio
canoOnico, como criticamente nomeia Torrico
(2019), questionamos: o que é comunicagao
intermundos, em se tratando de “quem diz?’, ja

que o referido modelo:

considera a la comunicacién un instrumento
gracias al cual un emisor activo puede lograr
sus objetivos de control - y, por tanto, de
poder - sobre uno, varios o muchos receptores
pasivos o meramente reactivos, acudiendo
para ello, casi siempre, al empleo de medios
tecnoldgicos que canalizan y distribuyen los
mensajes. (Torrico, 2019, p. 94).
Essa formulagio pode ser amplamente
sofisticada pelos debates em torno da pods-
colonialidade/descolonizacdo/decolonialidade
(Krenak, 2019; Spivak, 2014; Kilomba, 2019;
Rivera Cusicanqui, 2015; Silva, 2017, 2018;
Quijano, 1992) e contra-colonialidade (Santos,
2015). Para responder & questdo de um ponto
de vista intermundano, abordamos as seguintes
dimensdes: a) a dimenséo historica da violéncia
na qual o colonialismo e a colonialidade, calcados
nas logicas da racialidade, operaram/operam a
destruicdo de modos de vida com vistas a tomada
de territodrios, exploracdo de corpos e tomada de
palavra e voz; b) a dimensdo re-existente das
formas de vida dos povos afropindoramicos que
incluem no espago do comum as agéncias nao
humanas e mais que humanas desconsideradas
modernos de

nos modelos comunicagio.

Antonio Bispo dos Santos, que prefere pensar
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suas ideias como “palavras germinantes” e
nao como conceitos (Santos, 2023), chama de
afropindordmicos aos povos originarios e aos
povos africanos em didspora no Brasil (Santos,
2015). Cada questdo é tratada em uma segdo
especifica neste texto.

Fundamentando a primeira dimensdo, a
ideia de humanidade restrita a alguns tipos
de humanos, construida em bases filosdficas,
mas massivamente difundida midiaticamente
por meio de imagens, palavras e sons, tem
colaborado para a exclusio sistematica de
certas existéncias da vida publica, bem como
forcado sua eliminacgéo fisica e/ou epistémico-
cultural. A segunda dimensdo, buscando
dialogar com a posicionalidade das formas de
vida afropindordmicas que expandem a nog¢io
de humanidade para entes como natureza,
objetos, divindades, espiritos, e tornam a propria
humanidade uma posi¢ao e ndo uma condi¢io. Se
descolonizar o conhecimento na Comunicag¢do
implica em promover uma comunicagdo ex-
céntrica (Torrico, 2019), isso significa recorrer a
formas de comunica¢do que escapam ao “esquema
perduravel” da comunicagdo “centrada” - tanto
quando exclusivamente pautada na episteme da
Modernidade quanto nos seus usos como modelo/
pardmetro de verdade. Como uma alternativa
“que se desdobra da critica latinoamericana a in-
comunica¢io colonial” (Torrico, 2019, p. 103), a
aproximagdo com formas de vida contra-coloniais
- povos indigenas, quilombolas e coletivos da
diaspora africana no Brasil - amplia campos de
saberes e modos de imaginar outros possiveis,
viabilizando a reflexdo sobre as implica¢des da
coloniza¢ao/descolonizagdo de um ponto de
vista comunicacional intermundos. Tomar as
(im)possibilidades da comunicagdo intermundos
como ponto de partida nao significa assumir o
ponto de vista dos povos, querer falar por eles ou
romantiza-los.

2. Comunicag¢ao intermundos e operagdes
da dialética racial

“Né6s somos humanos também, que nem
vocés!” - grita uma lideranga Guarani-Kaiowd
em video que registra um despejo no territorio
tradicional  retomado
Nhanderu (fev./2022).

Tekoha Laranjeira

“Desculpe ndo concordar, Garner. Negro ndo
é homem.”, fala um senhor de escravos no

romance Amada de Toni Morrison (2007)

As matrizes criticas de viés pods-colonial
(desde 1980) e decolonial (desde 1990) tém
descrito a ma distribui¢do do direito de falar e
ter voz nao sé como disfunc¢do de democracias
imperfeitas, mas como dispositivo de poder
que serve ao Estado-Capital para classificar
modos de vida e diferenciar vidas que valem e
que ndo valem, sustentando-o. Nesse sentido,
constroem-se imaginarios e ideologias racistas,
discursos de objetificagdo, desumanizagdo e
permanente reafirma¢do da dicotomia entre
natureza e cultura, conforme a férmula que
coloca em negativo “de cor-pobre-mulher-ao-
sul-global” e em positivo “branco-homem-rico-
ao-norte-global”. Acerca disso, Ailton Krenak
(2019) se interroga:

Como ¢é que ao longo dos ultimos 2 a 3 mil
anos nés construimos a ideia de humanidade?
Serd que ela ndo estd na base de muitas das
escolhas erradas que fizemos justificando o
uso da violéncia? A ideia de que os brancos
europeus podiam sair colonizando o resto
do mundo estava sustentada na premissa
de que havia uma humanidade esclarecida
que precisava ir ao encontro da humanidade
obscurecida, trazendo-a a essa luz incrivel.

Esse chamado para o seio da civilizagdo
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sempre foi justificado pela nogio de que existe

um jeito de estar aqui na Terra, uma certa

verdade, ou uma concepgdo de verdade, que
guiou muitas das escolhas feitas em diferentes

periodos da historia. (Krenak, 2019, p. 10-11).
Os processos de colonizacdo operados
por diversos paises europeus sdo aqueles de
expropriagdo das terras origindrias e apropriacao
violenta do valor total do trabalho de corpos
escravizados em face da racializagéo (Silva, 2018).
Historicamente, a colonizag¢do arregimentou
processos complexos de elaboracdo de uma
linguagem paraa maquina de morte do genocidio,
da superexploragdo, da subalternizacio, dos
silenciamentos, da criacdo de fronteiras (inclusa
a propriedade privada da terra) e de tecnologias
concentracionarias (Mbembe, 2016). O regime
visibilidade hegemonico que fala a linguagem do
racismo articula modos de ver, formas de saber e
atos de poder que constituem uma necropolitica.
Para explica-la, Mbembe (2018, p. 70) recorre
a Foucault quando este afirma que raca “¢ a
condicdo de aceitabilidade de tirar a vida numa
sociedade de normalizacido”, e conclui: “a fungdo
assassina do Estado s6 pode ser assegurada, desde
que o Estado funcione no modo do biopoder, pelo
racismo”. Ao mesmo tempo em que se constitui,
o racismo justifica tais processos, produz efeitos
tanto em nivel institucional-estrutural quanto
relacional-intersubjetivo. Todavia, esse mesmo
racismo constrdi hierarquias quanto as formas
de produgio e circulagio de conhecimentos,
desumanizando certas humanidades por nao
deterem, no ponto de vista dos colonizadores,
Ciéncia, Religido ou Centralizagdo Politica (Sem
Fé, Sem Rei, Sem lei).

Nessa senda, os povos indigenas e os povos
da didspora africana, ao sul hoje chamado
global, viram seus mundos acabarem por muitos
séculos e, como enfatiza Krenak (2019, p. 33),

continuaram a existir porque criaram formas de

conhecimentos que possibilitaram a resisténcia:
“[...] a gente resistiu expandindo a nossa
subjetividade, ndo aceitando essa ideia de que nos
somos todos iguais”. Os povos afropindoramicos
e seus modos eldsticos de re-existir estio em
meio a uma guerra pela terra. Guerreiam em
nome da defesa dos territdrios contra o capital
transnacional aliado de Estados nacionais que
entendem a terra como mercadoria. A guerra
pela terra envolve dois aspectos cruciais e
entrelagados (Rolnik, 2015), conformando um
dispositivo de ver-saber-poder: a inseguranca
juridica da posse da terra para os povos, por um
lado; e, por outro, a permanente caracterizagao
discursiva dos povos como sub-humanidades
ou ndo humanidades que podem ser removidas
e expropriadas ao bel prazer do capital, sob o
comando das policias do Estado.

Em sua discussdo sobre o que chama de razéo
negra - as ldgicas de conexao entre a consciéncia
Ocidental do negro e a consciéncia negra do negro
—, Mbembe (2018) elenca uma série de elementos
que relacionam raga, outrificagdo, objetificagdo
e necropolitica. A primeira delas é que a nogao
de raga, que nao tem qualquer fundamento
cientifico, antropoldgico ou genético, é uma
“ideia segundo a qual a natureza teria produzido
humanidades distintas, reconheciveis por
tragos inerentes e caracteristicas especificas que
consagrariam as suas diferencas, ordenando-as
segundo uma escala de desigualdade” (Fields e
Fields citadas por Mbembe, 2018, p. 28). Ademais,
¢ uma “ficcdo util, construgido fantasmatica,
projecao ideoldgica, figura autonoma do real,
carater movel inconstante e caprichoso” (idem,
p. 28). A nog¢do de raga produziu o racismo, ou
seja, “o conjunto das praticas sociais, juridicas,
politicas e institucionais e outras fundadas
na recusa da presun¢do de igualdade entre as
pessoas humanas” (idem, p. 28) e um aparato que
envolve o repertdrio de manobras que pretendem

situar os seres humanos assim diferenciados em
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matrizes operacionais” (idem, p. 28). Por fim,
raga ¢ um conceito aplicavel a humanidades
ndo europeias.

Ailton Krenak, frente a certos imaginarios de
fim de mundo presentes contemporaneamente,
prové uma chave interpretativa sobre como a
necropolitica e seus fundamentos étnico-raciais
se aplicam aos mundos indigenas. Ao discutir
o Antropoceno,' ele nos fala do “contagio do
encontro” entre invasores Europeus e os povos
indigenas nas Américas que provocou de cara
uma primeira onda de mortandade no genocidio
da guerra sem fim: “Para os povos [amerindios]
que receberam aquela visita [invasores europeus]
e morreram, o fim do mundo foi no século XVI”
(Krenak, 2019, p. 71).

A critica decolonial® latinoamericana aporta
argumentos importantes no que tange ao
diagnostico da colonizagdo no sul das Américas:
o primeiro é recolocar a longa duracéao histdrica
na pauta da teoria critica, mas indissociando-a de
um gesto epistémico racista e genocida. Segundo
Quijano (1992, p. 160),

[la] emergencia de la idea de “occidente” o de
Europa, es una admision de identidad, esto es,
de relaciones con otras experiencias culturales,

de diferencias con las otras culturas. Pero,

para esa percepcion ‘europea” u ‘occidental”

en plena formacion, esas diferencias fueron
admitidas ante todo como desigualdades, en

el sentido jerdrquico. Y tales desigualdades

1 Os impactos da agao degradadora humana tem ensejado o inicio
de uma nova era geoldgica denominada Antropoceno, que sucede
o Holoceno. O conceito “antropoceno” — do grego anthropos, que
significa humano, e kainos, que significa novo — foi popularizado em
2000 pelo quimico holandés Paul Crutzen (Alves, 2020).

2 Referimo-nos as discussoes do grupo Modernidade/Colonialidade
e de Silvia Rivera Cusicanqui, ndo desconsiderando as criticas desta
altima ao primeiro, bem como a critica de Denise Ferreira da Silva,
citada acima, a partir do pensamento negro radical. Catherine Walsh
foi quem chamou ao trabalho de enfrentamento intelectual e atitudi-

nal desses tragos epistémicos e historicos de decolonialidade.

son percibidas como de naturaleza: sélo la
cultura europea es racional, puede contener
“sujetos”. Las demds, no son racionales.
No pueden ser o cobijar “sujetos”. En
consecuencia, las otras culturas son diferentes
en el sentido de ser desiguales, de hecho
inferiores, por naturaleza. Solo pueden ser
‘objetos” de conocimiento y/o de prdcticas de
dominacion. En esa perspectiva, la relacion
entre la cultura europea y las otras culturas,
se establecié y desde entonces se mantiene,

como una relacion entre “sujeto” y “objeto”.

A separagao entre sujeito e objeto ¢, portanto,
a base para a “colonialidade do poder”, ou seja,
a ideia de raga como fundamento do padrio
universal de classificagdo bésica e de dominagéo
social no contexto do capitalismo como padrdo
universal de exploracdo social e do Estado
como forca central universal de controle da
autoridade coletiva. Ademais, o eurocentrismo
¢ tomado como for¢a hegemonica de controle
da subjetividade/intersubjetividade, em
particular no modo de produzir conhecimento.
Essa separacdo, calcada na articulagio de uma
geopolitica do conhecimento que instaura a
diferenca colonial entre Europa e suas colonias,
promove a chamada hybris do ponto zero
(Castro-Gomez, 2007), isto é, toda a histédria
das Américas s6 passa a ser entendida como
histéria apds o contato com os Europeus e a
coloniza¢ao do continente. O mesmo ¢ valido
para a Comunicagdo, cujo marco zero se inicia
com o fenémeno das massas urbanas e dos
meios técnicos de comunicac¢do, consolidando
a reprodugdo do modelo eurocéntrico (Salgado;
Oliveira, 2022). Como assinala Mignolo (2000)
a colonialidade do poder é essencialmente uma
colonizagao do conhecimento, das imagens,
dos simbolos, do pensamento. Os discursos da
modernidade sdo pensados como um quadro
epistemoldgico -

e epidemioldgico, como



Revista Latinoamericana de Ciencias de la Comunicacion (ISSN 1807- 3026), Sdao Paulo, V.22, N.42 JAN./ABR. 2023

ressaltado por Krenak (2019) - que é inseparavel
do projeto colonial de dominag¢ao eurocéntrico.
Nesse quadro, quem pode falar?’ Essa pergunta
remete de pronto ao ensaio de Gayatri Spivak
(2014),
criticar o Sujeito moderno dentro da filosofia

“Pode o/a subalterno/a falar?” Ao

pos-estruturalista  europeia, que  discute
insuficientemente a relacdo entre interesse e
desejo além de descartar apressadamente o
conceito de ideologia, a autora diz: “E esse ponto
radiante, que anima um discurso efetivamente
heliocéntrico, preenche o espago vazio do
agente com o sol histérico da teoria - o Sujeito
da Europa’ (Spivak, 2014, p. 29). O fascinio do
intelectual europeu critico contemporaneo pelas
resisténcias e pelo poder de fala de oprimidos/
subalternos/condenados ndo vem acompanhado
de uma autorreflexdo da propria posicio do
intelectual europeu que acaba por ocupar o
lugar de poder de “diagnosticador da episteme”
(Spivak, 2014, p. 37). A auséncia da subalterna
(especialmente, da mulher) como sujeita mostra
de que modo as estruturas pds-coloniais,
constituidas no colonialismo - no racismo que
se acompanha do classismo e do sexismo -,
ndo a permitem falar. No entanto, ndo parece
que autora esteja afirmando que o Sujeito Pos-
Colonial ou subalterno/subalterna nao possa de
fato falar, mas defendendo que é preciso incluir
as condicoes pds-colonias de fala e escuta que
nao passem pela intelectualidade dos Sujeitos
Europeus ou do Eurocentrismo e por uma
romantizagdo das resisténcias.

Grada Kilomba (2019) conecta a critica de

3 Falar (speak) e dizer (say) siao verbos bem diferentes. Lasswell
(1987) pergunta: quem diz? (who says?), referindo-se a uma unila-
teralidade das fontes emissoras e normalizando o poder dos meios
no contexto moderno-colonial. Enquanto dizer envolve afirmar ou
declarar, sem maior engajamento com o enunciado e/ou a enuncia-
¢do, falar relaciona-se com o poder da palavra, a possibilidade de
expressar-se, de falar e ser escutada/o. O ensaio de Spivak (2014) é

Can The Subaltern Speaks? ou Pode o/a Subalterno/a falar?

Spivak com a constitui¢do de sub-humanidades
ou de ndo-humanidades que o racismo colonial

enseja:

A ideia de uma subalterna silenciosa pode
também implicar a alegagao colonial de que
grupos subalternos sdo menos humanos do
que seus opressores e sdo, por isso, menos
capazes de falar em seus proprios nomes.
Ambas afirmagoes veem os colonizados como
incapazes de falar, e nossos discursos como
insatisfatérios e inadequados e, nesse sentido,
silenciosos. Elas também vdo ao encontro da
sugestdo comum de que grupos oprimidos
carecem de motivagio para o ativismo
politico por conta de uma consciéncia falha
ou insuficiente de sua propria subordinagdo.
No entanto, grupos subalternos - colonizados
- ndo tém sido nem vitimas passivas nem
tampouco  cumplices  voluntdrias/os  da
dominagdo. (Kilomba, 2019, p. 48).

Desse modo, Kilomba também articula uma
critica decolonial que aponta para o modo
como conhecimento, erudicio e ciéncia estdo
ligados a poder e autoridade racial. Na academia,
quando pessoas brancas falam, o que elas falam
¢ universal, objetivo, neutro, racional, imparcial,
fatico, calcado em bases epistémicas; quando sdo
pessoas negras que falam, o que falam é especifico,
subjetivo, pessoal, emocional, parcial, opinativo
e calcado na experiéncia. Assim, “ndo estamos
lidando aqui com uma ‘coexisténcia pacifica de
palavras, como Jacques Derrida enfatiza, mas
sim com uma hierarquia violenta que determina
quem pode falar” (Kilomba, 2019, p. 52).

Porisso, Silva (2017, p. 46), em contraponto com
o pensamento de Quijano (1992) e da vertente
culturalista, tem defendido que a decolonizagdo
é correspondente ao fim do mundo tal como o
conhecemos, na medida em que a operagdes da

racialidade ou dialética racial calcadas nos pilares
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ontoepistemoldgicos da modernidade sejam
eliminadas por uma poética (poethics) feminista
negra. Em suas palavras:

O que uma poética feminista negra pode
proporcionar? O que tem a oferecer a tarefa
de des-pensar [unthinking] o mundo, de
libertd-lo das garras das formas abstratas
da representagdo moderna e da violenta
arquitetura juridica e econdmica que elas
sustentam? [...] E, se a tarefa for des-pensar
este mundo com vista a seu fim - isto é, sua
decolonizagdo, ou o retorno do valor total
expropriado de terras conquistadas e corpos
escravizados -, ela ndo almejard prover
respostas, em vez disso,

mas, implicard

levantar  questoes que  simultaneamente
expoem e subvertem as formas kantianas
do sujeito [...] Trata-se de um passo crucial
na dissolu¢do de um modo de conhecimento
que sustenta o estado-capital, isto é, que
fundamenta uma imagem do mundo como
aquilo que deve ser conquistado (ocupado,

dominado e subjugado). (Silva, 2017, p. 46).

Assim, o racismo inerente ao colonialismo e
a colonialidade restringem/retiram o poder de
fala de subalternos/subalternas, indicando-nos
ser importante perguntar, do ponto de vista
comunicacional intermundos, nao somente
“Quem diz?”, mas “Quem nao diz?”, ou melhor,

“Quem fala?” e “Quem néo fala?”.

3. Contra-colonizagio e comunicagao
intermundos

“Porque mesmo que queimem a escrita,
Ndo queimardo a oralidade.

Mesmo que queimem os simbolos,

Ndo queimardo os significados.

Mesmo queimando o povo,

Ndo queimardo a ancestralidade”
Nego Bispo

“Noés entendemos que curar a terra, é curar o
alimento, as sementes, o fruto, o rio, a cabega,
o pensamento, o espirito... Curar a propria
humanidade. A luta ndo é s para estar vivo,
mas para manter o espirito vivo. As pessoas
pensam que quem tem fome é s6 aquele que, por
uma desigualdade social, néo tem o que comer.
Mas, para nés, tem fome também aqueles que
estdo escassos de espirito, da conexdo, dessa
relagdo que se dd com o territério.”

Célia Xakriaba

Como nos chama a atenc¢do o intelectual
quilombola Antonio Bispo dos Santos (2015),are-
existéncia operada pelos povos afropindoramicos
no Brasil - Povos Indigenas e Coletivos Pan-
Africanos - é contracolonial. Se a coloniza¢do
envolve os processos de invasdo, expropriagio,
etnocidio,  genocidio,  subalternizagio e
silenciamento pela imposi¢do de uma forma de
vida sobre outra sem relacio com o territdrio
e transformando a terra em mercadoria,
justificados pela dialética da racialidade e pela
injustica  epistémica; a contra-colonizagdo
envolve os processos de defesa dos territorios
afrodiaspdricos e originarios e tudo o que neles
vive, além da afirmacio cotidiana dos modos de
ser e viver proprios e autodeterminados.

A contra-colonizacio também tem uma
dimensdo comunicacional. Além das ocupagdes
incisivas nosespagos de visibilidade hegemonicos,
ha outro trabalho comunicacional, menos
reconhecido nos estudos em Comunicagio,
realizado pelos povos, que envolve uma outra
gestdo magico-politica da visdo ou do olhar. Tal
trabalho é tdo ou mais importante para a re-
existéncia do que o realizado nas arenas publicas.

As formas de vida dos povos afropindoramicos
sdo baseadas na comunica¢do intermundos.
Vivem uma vida regida por preceitos magico-
sagrados com a natureza e relagdes multiplas
nas quais fazem parte da vida comunitaria os

espiritos dos ancestrais, uma miriade de entes
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sagrados bem como dimensao espiritual das
plantas, dos animais e de diversos objetos.
Todos em permanente interconexao por meio de
rezas e cantos e outras tecnologias de ativacéo.
A produgio e circulagio de conhecimentos é
profundamente estética, realizada com aten¢ao
detalhada e sistemdtica por meio da observagio
e valendo-se da performance de cantos e dancas,
bem como das conversagdes na convivéncia ritual
e/ou cotidiana. Tudo isso estd fundamentado em
uma complexa sociocosmologia “que ndo deve
jamais ser concebidas como desvinculadas da
pratica, ou seja, que devem ser antes concebidas
como cosmopraxis® (Stutzman, 2009, p. 9).
Nelas, liderangas espirituais também sdo as
grandes liderangas intelectuais, pois dominam
as tecnologias de acesso ao mundo sagrado,
articulam varias formas deagéncia transmutadora
e transitam por territorios desta terra e de outras
(Oliveira, 2021).

Pensando nessa relacdo com a espiritualidade,
o invisivel e a poética, a criagio de um comum
alargado a diversas ontologias também coloca
em relagdo ver, saber e poder (Oliveira, 2021b),
em conexdo direta com a nossa pergunta
inicial “Quem diz?” ou “Quem fala?”. Antes,
mencionamos a aparicdo publica interditada
pelo racismo de corpos/vozes indigenas e
afrodiaspdricos, bem como as diversas formas
de eliminacéo a que sdo assujeitados no contexto
moderno-colonial. Agora, referimo-nos as
inequivaléncias precipitadas pelo fato de que
“Quem fala?” nos mundos afropindordmicos
sao ontologias mais diversificadas do que as do
mundo moderno-colonial. Nesse sentido, as
possibilidades da comunicagdo intermundos sédo
dificultadas pelas formas de ver estabelecidas,
que nio deixam pensar as formas de vida dos
povos como formas de conhecer e agir.

A comunicacdo com as agéncias mais que
humanas, intrinseca e movente das cosmopraxis
(Oliveira, 2020; Oliveira, 2021b), requalifica as

relagdes entre imagem, ver e poder. Como explica
Kreusa Kraho (2017, p. 113), “O que significa
pajé? O que é o pajé que os brancos falam?
Porque nés chamamos de Wajaka. Wajaka, para
nds, é uma pessoa que enxerga com outro olho.
Naéo é com esse olhar que nds olhamos. Ele tem
um olho atras e outro nos bragos. Esse é o pajé””.
As re-existéncias sao guiadas por esse tipo de
lideranga espiritual-intelectual e por interagdes
comunicacionais entre agéncias humanas e
ndo humanas.* As agéncias ndo humanas - que
podem ter diversas formas e manifestagdes como
as de tempestades, ventos, raios, trovdes, plantas,
animais, sol e lua - provém orientagdo nas
estratégias e taticas de luta bem como oferecem
avisos quanto a varios tipos de perigos e riscos.
As agéncias ndo humanas, visiveis apenas para
poucas pessoas e por meio de linguagens como
os sonhos e as intui¢cdes, bem como algumas
situagdes rituais ou encontros inesperados,
ttm o poder de comunicar-se por meio de
sinais sutis, cuja decodificagdo coletiva no seio
da familia extensa é fundamental para a re-
existéncia porque fortalecem a luta e quem esta
em luta. Essas conversacoes envolvem poderosas
entidades que falam, ddo conselhos, podem ser
vistas e ver, mas por vezes sdo sO sentidas. A
solidariedade estabelecida nesta comunidade
alargada de agéncias humanas e ndo humanas
envolve diferentes temporalidades (mito, histdria,
vida cotidiana, conjuntura politica) e territdrios
(geograficos, cosmoldgicos e imaginados) que

nutrem outros jeitos de fazer o vinculo social

4 Anilises baseadas exclusivamente na relagdo entre humanos mar-
cam a pesquisa em ciéncias humanas e sociais sdo insuficientes para
fornecer uma compreensao da realidade de coletivos humanos ou
individuos. Isso ocorre porque os humanos definem-se através de
multiplos relacionamentos com “ndo-humanos” que compdem seu
ambiente diversificado — animais, moléculas, objetos técnicos, divin-
dades, procedimentos, materiais, construgdes. Todos estes diversos
nao-humanos sdo importantes para os humanos, ndo em um sentido
cosmético: as relagdes que temos com eles sao uma parte de quem

somos (Houdart; Thiery, 2011).
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com grande elasticidade e impermanéncia, além
de posturas éticas frente a todas as formas de
desequilibrios como as injusticas, a destrui¢ao
ambiental e as relacdes intermundos interditadas
ou somente viabilizadas por um olhar estrangeiro.
As diferentes perspectivas que povoam tempos e
espagos sdo intercambiaveis. A posigdo humana
é um poder em constituicdo e a ser alcangado. E
uma logica contraria a experiéncia moderna e sua
obstinagdo por fixar e estabilizar a perspectiva,
especialmente na normaliza¢ao da experiéncia
moderno-colonial como modelo de toda e
qualquer experiéncia humana verdadeira.

A importancia de tomar em conta a diversidade
de ontologias que falam nas formas de
comunica¢ido intermundos politeista dos povos
afropindoramicos (Santos, 2015), remetem a re-
existéncia no campo das linguagens e do olhar
pode ser notada pelo poder atribuido a imagens
e simbolos, como destaca Anibal Quijano (1992)
ao enlagar o genocidio indigena nas Américas e

a relagdo entre mao de obra descartavel e vidas

descartaveis.
Patrimonios imateriais, ciéncias e
tecnologias  indigenas e  afrodiaspdricas

politeistas-biointerativas (Santos, 2015) foram
transformadas em massas campesinas iletradas e
“condenadas” a oralidade — forma de transmissdo
de conhecimento calcada na memdria longa. De
acordo com Quijano (1992), massas que foram
violentamente despojadas de padrdes proprios
de expressao formalizada, objetivada, intelectual,
estético-visual ou reduzidas a categoria do
exotico. Assim, as lutas no campo das linguagens
e do olhar tém sido fundamentais para a discussdo
sobre contra-coloniza¢do porque a colonizagdo
s6 é possivel com os jogos de linguagem que a
justificam, sustentam, fazem ver e ddo a ver.
Segundo Bispo dos Santos (2015, p. 37), ao
revisitar a famosa carta de Pero Vaz de Caminha

ao império portugués, analisa que:

E importante observar que ao se referir aos
nativos, Pero Vaz de Caminha, reconhece
que a relagcdo daquele povo com os elementos
da natureza, ou seja, com o seu territorio,
os permite uma condi¢do de vida invejdvel
diante da condigao dos recém-chegados
colonizadores. Isso demonstra seguramente
que os colonizadores, ao acusarem esse povo
de improdutivo e atrasado, estavam querendo
refletir naquele povo a sua prépria imagem.
(Santos, 2015, p. 37).

A forca da linguagem pode ser demonstrada
pelo poder de nomear cerceado pelos estados
de excegdo permanentes da necropolitica, bem
como daquilo que é, muitas vezes, inominavel
no campo das re-existéncias, mas que se pode
sentir. Como destaca Silvia Rivera Cusicanqui
(2015, p. 13), 0 papel das imagens ¢ central nesse
processo: “‘es evidente que en una situacién
colonial, lo ‘no dicho’ es lo que mas significa; las
palabras encubren mas que revelan, y el lenguaje
simbdlico toma la escena”. A aposta nas imagens
como modo de acessar o pensamento indigena
reitera certa desconfianca da palavra escrita ou
mesmo falada.

Pensar a comunica¢do intermundos como
formas de vida

pratica re-existente nas

afropindoramicas ¢é evidenciar experiéncias
da comunicacdo que subvertem tanto na
forma quanto nos usos das linguagens o que
entendemos por comunicagdo, trazendo ndo
s6 a¢des comunicacionais diferenciadas - com
agentes humanos multiplos em suas distintas
posi¢oes de humanidade - e novos significantes,
seja na experiéncia de produgdo da forma de vida
em si mesma, seja nas suas aparigdes publicas,
quanto desafios comunicacionais de natureza
epistémica na medida em que fogem também
as formas interpretativas convencionadas na
comunicagao céntrica provocando-nos a des-

pensar (unthinking) como sugere Silva (2017),
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ou seja, a reivindicar o desfazimento de uma
tarefa reflexiva, que marcou centralmente o

pensamento ocidental.

4. Consideragoes finais: comunicagio
intermundos

Ao tomar como ponto de partida a questdo
“Quem fala?”,

ancorada na critica decolonial, pos-colonial e

promovemos uma reflexdo
contra-colonial para indicarmos poténcias e
limites de praticas de comunicag¢ao intermundos.
Vale dizer, no entanto, que a diferenca, ou a acdo
de fazer comum na diferenga, é o que torna
a comunica¢do intermundos suficientemente
interessante em face das complexas questdes e
dos dilemas contemporineos tanto no nivel do
pensamento quanto no nivel da agdo politica.
Ela é um gesto tentativo. Nesse sentido, a
possibilidade de realiza-la é também uma busca
dialogada que envolve cocriagdes de experiéncias
ndo hierarquicas.

Se a comunicagao intermundos entre as formas
de vida afropindoramicas e as formas de vida
moderno-coloniais exige deslocamentos, ¢é
interessante notar que a violéncia nao cala apenas
aqueles e aquelas que estdo subalternizados, mas
também, muitas vezes, aos seus opressores. A
interdicdo racista de “quem fala” como parte
fundante do moderno-colonial e o intento
de redugdo  monoteista-racionalista  dos
mundos afropindordmicos re-existentes esta
diretamente relacionada com o fato de que a
opressdo exige do colonizador a necessidade
de justificar seus privilégios e de criar formas
de ver-se como superior e de ver ao colonizado
como inferior, colocando-se na exemplaridade
civilizacional-humana e relegando colonizados
a ndo-humanidade ou sub-humanidade. Se
as injusticas e as violéncias que sustentam um
mundo em detrimento do outro e as posi¢oes de
privilégios de quem vive nele nao sdo dadas a ver,

quem ocupa a posi¢ao de privilégio também esta

condenado a uma fala incompleta, restrita por
visdo fixada de si e dos outros mundos.

Como possibilidade, comunica¢io
intermundos implica primeiramente praticas
de reconhecimento, elaboracdo e reparagio
diante dos efeitos violentos da colonizagdo
e das colonialidades que sdo excludentes em
relacdo a quem pode falar na vida publica, bem
como o reconhecimento da inequivaléncia entre
os mundos afropindordmicos - regidos pela
ancestralidadeeformasdecomunicagdocoroldrias
- e os mundos forjados nos moldes monoteistas
moderno-coloniais. A impossibilidade de uma
comunica¢io intermundos se concretiza quando
formas de comunicagdo céntricas calcadas em
praticas impositivas implicam muito mais o
“quem diz” do que “quem fala”, ou quando falar
implica distinguir e hierarquizar o como falar,
quando falar, com quem falar e o qué falar,
fazendo calar entes humanos, ndo humanos e
mais que humanos.

Praticas  biopoliticas e  necropoliticas
sequestram a poténcia do encontro de mundos
com multiplas existéncias. A comunicagdo, se
liberada do modelo céntrico, amplia-se para
as dimensodes ecoldgica, convivial, partilhada
e simbidtica. A comunicacdo é expressa em
ontologias que se vinculam para a produ¢iao do
comum, por isso ¢ interontolégica, e a0 mesmo
tempo, intermundos, porque coloca em relacido
diferengas que se encontram e que solicitam
escutas. Nesse sentido, a comunica¢do, nas
dindmicas comunicacionais intermundos, ¢
latente: corpos clamam pelo direito de existir, por
escuta, por serem levados em consideragio em
suas matérias, afetagoes e pragmaticas. Para que
existam dialogos interepistémicos nessas zonas
de contatos e contagios, variantes de situagao
para situacdo, ambiente para ambiente, as
cosmopraxis afropindordmicas exigem abertura
porque, desde uma perspectiva céntrica, sao

ainda desconhecidas, arriscadas e incémodas.
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Entretanto, as poténcias comunicativas nas
diferencas radicais de interagdes intermundos
descortinam horizontes de descoberta quando
se desperta o desejo da relagdo, de encontrar
e ser encontrado/a, escutar e ser escutado/a,
falar e poder falar. As lacunas comunicacionais

constituem, assim, os obstaculos que sustentam
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