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RESUMO

Este artigo analisa o uso estratégico atual da memoria coletiva — entendida como filosofia e ensino dos idosos e das
idosas — como pratica decolonial para recuperar, fortalecer, reposicionar e reconstruir a existéncia como direito ancestral.
Como mostrado pelos autores, tal pratica esforga-se para devolver a palavra, questionar a ordem atual imposta desde o
Estado e agir na contram&o da desterritorializacdo e a dispersdo ancestral e sociocultural que ameagam a existéncia
como vida.
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ABSTRACT

This article analyzes the current strategic use of collective memory —understood as the philosophy and teachings of the
elders— as a decolonization practice to recover, strengthen, reposition, and rebuild existence as an ancestral right. As
demonstrated by the authors, this practice struggles to give them back the power to speak; question the current order, as
imposed from the State; and act contrary to deterritorialization and the ancestral and sociocultural dispersion that threatens
their lives and existence.
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1 INTRODUGAO

“O ontem, era o tempo quando tudo o que éramos como povo, estava
ordenado pelos mandatos dos ancestrais. O agora € o tempo das leis dos
Estados, leis que nos mandam ser o que nunca fomos, o que nunca
quisemos ser”. Avdé Zenon (Garcia, 2010, p. 51)

O Estado nunca foi aliado das comunidades afrodescendentes da Grande Comarca
Negra do Pacifico, nem uma referéncia central. A escrita tampouco vem tendo importancia
ou fungao historica no interior destas comunidades; a palavra escrita, desde cedo, n&o é o
mecanismo por meio do qual as comunidades tipicamente transmitem suas filosofias,
pensamentos, conhecimentos e ensinamentos. Ambos — a escrita e o Estado — sao
considerados como forgas quase fora de imposi¢ado. Enquanto o Estado pretende regular e
ordenar as pessoas, a escrita as re-presenta para um mundo que ndo € — ou nao € somente
— propriamente da comunidade. Esta realidade traz a consideragdo uma série de tensdes
e interrogacdes, inclusive com relagéo ao significado do Estado e da escrita hoje e as
intersecgdes de ambos com a memoria coletiva e as lutas continuas de e para o (re)existir.

No Equador, talvez como em outros paises da regido, a afro-existéncia tem sido
moldada, significada e construida sem e apesar do Estado; essencialmente, em contradigao
ao proprio Estado. Significa que a existéncia tem sido construida nas margens, pontos
cegos e “terras vazias” que existem fora dos préprios marcos de reconhecimento, dos
direitos e da cidadania constitutivos do Estado. A memoaria coletiva e a tradi¢ao oral tém ai
sua base historica, sado parte propria das experiéncias, praticas e pedagogias de pensar,
sentir, ser, estar, tornar-se e fazer que os povos de origem africana tém semeado e
cultivado em terras inicialmente alheias, terras-territérios feitos seus nas lutas implicadas
pelo trafico?, a re-existéncia e a libertacdo. O que ocorre entdo quando o Estado atual
oferece seu abrago? E nesse contexto, como e de que maneira esta emergindo uma nova
pratica de escrever a memoria coletiva que recorda, mortifica e transgride o Estado, ao
mesmo tempo que adverte sobre os novos afetos e afetacoes?

No Equador contemporaneo, tais perguntas tém um significado particular. Ao longo
da histéria, o Estado equatoriano tem tornado ausentes os povos afroequatorianos. Nos
decretos de abolicao e alforria do século XIX ndo ha meng¢ao da identidade e subjetividade
dos escravizados e nos documentos oficiais dai em diante ndo ha reconhecimento de que

exista uma populacao de raiz africana. De fato, o primeiro reconhecimento oficial ocorreu

2 Refere-se ao trafico de escravizados (nota do tradutor).
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recentemente com a Constituicdo de 1998, 189 anos depois da “independéncia”. Nesta e
na Constituicdo mais recente de 2008, os afroequatorianos tem reconhecimento como
“povos” e como sujeitos de direito coletivo®. A carta de 2008 também reconhece o territério
e 0s conhecimentos ancestrais, faz da natureza um sujeito de direitos, identifica o racismo
e aponta a necessidade de agao afirmativa e reparacao.

O Estado que historicamente tem negado a existéncia das comunidades negras,
agora lhes outorga direitos. No entanto e conforme Avd Zenon, a voz da memdria coletiva
afroequatoriana, deixa claro na epigrafe acima, que o Estado sempre tem sido parte do
problema. De fato e com o reconhecimento do Estado aos povos afroequatorianos hoje e a
emergente politica de inclusdo social, surgem uma série de novas preocupagodes, inclusive
em torno do crescente esfacelamento da memoaria, do territorio e do ser ancestral.

Nessa problematica atual que pretendemos examinar neste artigo, dando interesse
central ao uso estratégico hoje da memoria coletiva — entendida como filosofia e
ensinamento dos e das maiores* — como pratica decolonial para recuperar, fortalecer,
reposicionar e reconstruir a existéncia como direito ancestral. Tal pratica re-presentada na
figura do Avd Zenon, (que ha alguns anos passou ao outro lado) e colocado em voz e escrita
estrategicamente por Juan Garcia Salazar — seu neto, “guardido da tradicao” e “trabalhador
do processo” — se esforga por devolver a palavra, questionar a ordem atual imposta a partir
do Estado e atuar a contrapelo da desterritorializagao e a dispersao ancestral e sociocultural
que ameagam a existéncia como vida.

A pratica do rito e o escrito desta memaria por Garcia e outros aliados ao processo
— no qual Walsh se inclui — é social, politica, cultural e epistemicamente estratégica e
insurgente, “casa adentro” como também “casa afora”. Assim, casa adentro, o projeto se
desenvolve com o processo de escrever a memoria coletiva como ferramenta para construir
e fortalecer um sentido de pertencimento, compreenséo e envolvimento entre as novas
geragoes distanciadas — pela modernidade e a tecnologia — da tradigao oral e dos e das
maiores; também € deixar um registro apoiado na palavra escrita. Casa afora, a meméria
escrita também tem um uso instrumental para transgredir, transtornar e interromper os

marcos, olhares e perspectivas que tém orientado o estudo, investigagao e escrita sobre o

SA designacao como “povos” é significativa enquanto reconhece, seguindo o Convénio 169 da OIT (1989), o
carater histérico-ancestral coletivo dos afroequatorianos além da comunidade-territério rural. Nesse sentido é
um avango importante a Constituicao colombiana.

4 Refere-se as geragdes mais velhas, ancias.
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afro, como sua re-presentagao atual como novos sujeitos-objetos das politicas de inclusao
do Estado.

Metodologicamente, o artigo pretende ser consequente e contribuinte a uma pratica
decolonial. Assim, o texto ndo fala em uma s6 voz, nem tampouco apresenta resultados
sobre afroequatorianos. Antes, se concebe e constréi como um dialogar e pensar a partir e
com a memoria coletiva e as praticas decoloniais de existéncia no Afro-Equador
expressadas nas palavras, pensamentos, escritas e pessoas de Juan Garcia e Avo Zenon.

Com esse interesse e proposicdo em mente, optamos por um estilo escrital ndo
convencional de letra cursiva e n&o cursiva. Enquanto a cursiva representa as palavras de
Garcia, faladas em um dialogo e conversagao continua com Walsh, a letra redonda ou ndo-
cursiva representa tanto as palavras de Walsh como as palavras citadas de Zenon, Garcia
e outros pensadores-autores ja publicados. Este estilo que foi utilizado anteriormente?,
pretende romper com a singularidade e homogeneidade das vozes tipicamente presentes
em textos de co-autoria e concomitantemente, desfazer a postura interpretativa-autorizada
frequentemente assumida quando um individuo escreve sobre o pensamento e escrita de
outro. Desta maneira, propde consideragcdes importantes em torno das logicas,
metodologias, pedagogias e éticas de escrever e certamente, do trabalho coletivo por si,
consideragdes que sado constantes em nosso trabalho individual e compartilhado, e em
nossos esforcos para uma pratica decolonial.

A seguir, exploramos o significado de memoria coletiva e sua atual escrita,
consideramos a nogado de existéncia como direito ancestral, articulando assim, a

problematica do presente ordenado por e a partir do Estado.

2 MEMORIA COLETIVA, RITO E ESCRITO

Para nés a memdria coletiva é a reafinmagie do que a tradicdo nes ensina, do que o
ancestral ensina. Justamente é a memdria coletiva porgue estd em tode o celetive, as pessoas
tém maior eu menox cenfrecimento solive um fato, sebne uma fouma de fazer as coisas, selire wmn
valox cu sele um dizer, selre wm sex, sobe uma maneira casa adentre de entender. Todas as
pessaas (casa adentra) saliem de que estamos falande. Memdria coletiva é um sabier

5 Veja-se por exemplo Catherine Walsh e Juan Garcia, “O pensar do emergente movimento afroequatoriano.
Reflexdes (des)de um processo” e “Direitos, territorialidade ancestral e o povo afroesmeraldenho”.
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coletivizade; para nds a memdria coletiva é a conselidagao, é a vedificagie de que é um fato
ancestral porgue todes o confiecem, é o que nos peunite centinuax.

No Equador em geral e mais especificamente no territorio-regido afropacifico do
norte de Esmeraldas®, a memdria coletiva ndo é um relato efémero do passado, mas um
construto e um registro duradouro que significa, alimenta, edifica e sustenta o
pertencimento, a existéncia e a continuidade do presente com o passado. Neste sentido,
0s e as maiores sempre tém sido chaves. Como disse 0 Avd Zenon, “0s maiores sao n0sSsos
testemunhos e de sua palavra temos muito que aprender” (citado em GARCIA, 2010, p.
15). Com suas re-criagdes e narragdes orais, 0s conhecimentos vividos passam de geragéo
em geragao tecendo por meio das palavras o que Lewis Gordon (2000, pp. 164-165) tem
chamado de a realidade transcendental. Esse é “0 mundo pelo qual e através do qual o
significado €, em uma palavra ‘significativo™.

O problema, portanto, surge quando a significagcdo deste mundo e de sua base
ontoldgica-epistémica-espiritual-metodolégica-pedagdgica comegam a ser transgredidas e
deslocadas, quando os e as maiores — enquanto ancestrais — perdem seus publicos cativos,
quando aqueles que faleceram, nao se substituem quando se rompem o coletivizado e
compartilhado e quando, como sustenta Zenon (citado em GARCIA, 2010), a gente da
comunidade comega a assumir uma verdade de outros. Sem duvida, os ditados da escola,
do conhecimento e progresso ocidental “universal” e da inclusdo atual individualista de
afrodescendentes no Estado, sdo fatores centrais que contribuem para, empurram e
facilitam as transgressdes, rupturas e deslocamentos. Tomados juntos, todos sao
mecanismos constitutivos da modernidade e seu verso que é colonialidade; sao
mecanismos que tem funcionado sempre para denegrir € negar 0 que as € 0s maiores
chamam a memoaria coletiva, as filosofias e ensinamentos ancestrais e a existéncia como
direito ancestral. “Aprender do passado, significa buscar na memoria coletiva da
comunidade, propostas validas para recuperar o sentido de pertencimento e direitos para
seguir sendo nés mesmos, como comunidade, como familia, como povo afroequatoriano”
(GARCIA, 2011, p. 158). Disse Zenon que: “a vida simples que nos antecedeu, suas formas
particulares de entender o bem-estar e a riqueza, sdo um espelho para que as novas

6 Esta regido forma parte do que as comunidades se referem como a Grande Comarca, o territorio regiao
afro-pacifico ancestral que comega no sul do Panama continuando até a provincia de Esmeraldas no Equador,
um territorio-regiao que compartilha histérias, parentesco e relagdes familiares. As fronteiras nasceram para
fragmentar a totalidade da comunidade de origem africana deste territério-regido. Mas enquanto a fronteira
converteu-se em mandato estatal que a comunidade deve respeitar, na pratica € apenas uma listra que
cruzamos — literalmente e figurativamente — todos os dias.
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geragcbes possam medir o valor de seu ser interior e a grandeza de suas filosofias
ancestrais” (ZENON citado em GARCIA, 2010, p. 16).

A resisténcia e o trabalho contra os mecanismos e matrizes moderno/coloniais de
poder sao as pautas que definem esta proposta-projeto. No entanto, a resisténcia ndo é por
si sua unica caracteristica ou forca descritiva; além disso e mais criticos sdo os dinamismos
pré-positivos e insurgentes de re-existéncia’ e re-criagdo dos ritos e escritos da memoria
coletiva pretendem dar a luz e engendrar.

Para nos, o rito € a atuagao e promulgagcédo da memoria coletiva, parte das praticas
— passadas e mais que tudo, presentes — que n&o s6 provem um espaco e lugar especial
nos ensinamentos ancestrais, mas que também — e por meio do atuar e promulgar — fazem
posicionar as palavras de tradicdo como forcas humanizantes de re-criagao e re-existéncia
coletiva. Tal rito recorda o chamamento de Gordon (2000, p. 164) para as magias ou
encantos: “com os encantos evocamos, suscitamos e as vezes invocamos — damos a luz,
convocamos ou conjuramos - for¢as especiais. Cantamos — e frequentemente em coro —
palavras magicas”. Por em escrito essas palavras chega a ser indicativo de uma nova
pratica de rito que, no caso do Equador, responde as exigéncias dos tempos presentes.

U decisae hoje de pir ne papel a memdria coletiva, os conteddas ancestiais que estic
guardades na memdria, tém duas vedtentes. I uma chamamos ‘e encarge geracional’. Os de
minfia geragdo escutavam a nesses maioes navande, contande, explicanda e nosse covagie,
nessa mente estavam prontes para aprender através da transmissde exal de sews confrecimentes,
de sews salienes. O encarge geracional de nessa gevagao, exva de aprender escutande. Mas agera
isse mudaeuw. Qgui a segunda vertente que é a brecha geracional, paxte ew divia da escela; jd nac
hd vontade de escutar, entdo. a escela vem subistituin acs ancidos e ancias.

O mandate ancestral de aprender pela tradigie aral chegou até nés e nds temos temade
a decisac de mudar o méteda, de calocar as mandates ancestrais mediante palavias esciitas
para que chegue as pesseas desta geracdo que ndo estice intevessadas em escutar, em dax
cuvides aos salieres.

7 Utilizamos re-existéncia aqui da maneira como a vem definindo Adolfo Alban (2008, pp. 85-86) como “os
dispositivos que grupos humanos implementam como estratégia de visibilidade e interpelacao as praticas de
racializagcdo, exclusdo e marginalizacdo na busca de re-definir e re-significar a vida em condigbes de
dignidade e autodeterminagéao, enfrentando a biopolitica que controla, domina e mercantiliza os sujeitos e a
natureza”.
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Mas também temos feite um respalde dessa memdria e é per isse que ¢ Funde
Daocumental® guarda essas mesmas memdtias em palavias, de tal maneira que o que nds
estamas fazendeo é como um apaic paralele, mas pode-se negressar a voz des ancestrais, estd
gravada, estd guardada. Eu creie que é come recovten a uma feviamenta em um momento. de
ciise, em um momento ne qual a comunidade necessita centinuar temande essa vez mas com
outres meios sabiende que fid um espalde para vedificar se o que estd escuite pewtence ou néo.
ae ancestral’.

Eu dinia que essas sdo as duas vententes que wescluemas calocar pex escrite: a memdria
aral e as tradicies orais. Sabiemas que essa é wma decisde que pade sex mal lida, mal entendida,
mas que se faz frente a esse desafio da histitia e a calonialidade de pedexr, deste avassalamento.
do que significa a escolarizagie de nossos jovens e de nossas cuiangas. Jemamos a decisdo de
fazé-le sabendae que ja nao é tradigie cral, vamaes tex gue usar muita weflexdo e pensar muite
casa adentra. Jude isse, a palava da memditia e a palavwa esciita, é alge nove para a
comunidade. Jiistemente nao temos muita gente o fazende, pende a palawia da memdéria em
palavra escuita, wepito, agui nos falta muita seflexdo casa adentro.

Jemos clareza de wse estratégico da escuita. Se a esciita tem side meio para transmitiv
confiecimentes alfieios, por que néo. secover a esse mesmo. meio. camo wma efedta para as jovens
e insenin ai aquilo. que é nessa, sempre e quando. isse seja usade com a categorizagio que isse
vem da tadicae enal. O paente chave aqui é que para nds esta esciita nde é cenfiecimento
individual, nem tampaouce as palavias de um sd auter; ele é coletive, a nepradugie da memdria
dos maiones.

Ussim a weprodugie da memdiia des maiones na esciita nie é produte eu resultade das
weflexies de um autor individual. Os maiones tem clareza sebre isse, demandam que suas

8 Essa referéncia ¢ ao Fundo Documental Afro-Andino, uma colaboragédo e convénio entre processos de
Comunidades Negras e a Universidade Andina Simén Bolivar em Quito. O Fundo foi estabelecido em 2002
quando Garcia colocou em empréstimo na Universidade um arquivo de mais de 3 mil horas de testemunhos
e narrativas orais recolhidas por ele e outros ativistas-intelectuais afroequatorianos a partir dos anos 1970 e
mais de 10 mil fotografias. A partir dessa data, Garcia e Walsh vem trabalhando juntos e de maneira
colaborativa com uma equipe que inclui, entre outros, Sonia Viveros, Adolfo Alban, Edizon Leén, Freddy
Cevallos, Enrique Abad, Diana Avila e Lucy Santacruz, preparando esses materiais para seu uso publico e,
por meio de oficinas, publicagdes e projetos multimidia, facilitando sua disseminagdao comunitaria.

9 Encontram-se alguns exemplos concretos dessa escrita nos textos publicados pelo Fundo Documental Afro-
Andino, incluindo Papa Roncén. Historia de vida (Juan Garcia Salazar, segunda edigdo, 2011), Cuentos de
animales en la tradicion oral del Valle del Chota (Juan Garcia Salazar, 2003), e as trés Catrtillas
etnoeducativas.
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palavias sejam escritas came ditas. Se alguém wespeita a voz des maieres, nie tem que traduwzit
nada, nem tem que intexpretar cu dar eutro enfoque au sentide perque isse faz perder tude o
que vem com estas vozes, estas palavwas. Os maioes sempre disseram “nie me traduzam
escrevam tal come. e dige, perque assim come. dige é como. quero. que as pesseas e escutem dez
anos depais, isse significa que voce é minka voz, é minfhia palavia, voce tem que ser minfia

Entde quem trabialha com tradicao eral casa adentro tem muites compromisses muite
mai/.sa@émdewmwmm.éwnwnpﬁmcadapaema,cadaﬁaoe,awdemdaopaﬂaum,a
que se faz com as siléncias, o que se faz com os sans. Essas ceisas alguém tem que haver vivida,
faver viste em conteato para pader coloca-las em palavias escritas, entie a tradigde exal desde
casa adento é uma abordagem complexa, sobretudo porgue é respeitesa, deve ser wespeitosa e
0s que wespeitam isse sdc a5 que tém cempremisse com essa tradicdo, entdo per ai é come ew
veria toda essa cemplexidade de trabalhar as tradicies orais.

O probilema muitas vezes é quande este matedial é usadeo “casa afora” cema citagies que
simplesmente apoiam a ideia de um auter individual, e que nac apeiam cu die presenga ac
pensamentoe da celetividade que estas palavias, estas citagies, constioem e wefletem. Jemas
insistide em que uma entrevista feita (em uma cemunidade) a uma pessca para uma
investigagie é uma coisa, mas uma convewsa sebe um fato histirice, wm mite fundante cu um
conte, uma puitica ancestral, é eutra ceisa: as duas tem respensatilidades distintas em que
twabalham intencienalidades, ligicas, nacienalidades.

Wém disse, hd algumas ceisas que nio podem e nac devem ser escritas se alguém é
consciente e wespeitose de ancestral e de confrecimento ancestral, e hd cutras ceisas que pevdem
sua fowca e sentide quande sde pestas ne papel. Por essas wazies , o traballio com a tradigie
aral é complicade se alguém nac o faz com nespeite e com apege a tradigie, mais ainda guande
consideramos que para trabalhar com tradigio eral a partiv da visde ancestral se tequer uma
cliediéncia & tradigao.

Em todo esse processo, a personagem de Avd Zenon é central, me refiro a sua
personagem real — como o avo falecido, ha tempos, de Garcia — e sua personagem

‘-’-‘-::‘ Em Tese, Floriandpolis, v. 19, n. 01, p. 221-240, jan./jun., 2022. Universidade Federal de Santa Catarina. 228

¥ 1SSN 1806-5023. DOI: https://doi.org/10.5007/1806-5023.2022.85551 s



simbdlica — como referente ancestral nascido na semeadura da meméria coletiva™. (
funcac de Zenon é come juntar ¢ pensamente em uma sd vz, mas também em wma vez, came
pauca, came simples, come pripiia, sem agregar ceisas, mas também a funcic de Zenan é
impoxtante pergue sempre vai desmontando palavias que pedem sex alheias, vai usande-as
coma centra palavias. Quande Zenon fala, sde as pesseas que estac falande, estie falande
também a memdria e a tradicac.

U fungiie de Zenon tem muite a ver com a memdsia coletiva porgue quande Zenon fala
ew sei ¢ que estd dizenda, eu encentre o significade de que estd dizende e me vejo no que estd
dizende, poém mais, também veje mew avé na voz de Zenon, nes dites, nos provébios.
memdria coletiva também é essa foga que prontamente alguém diz, “confrego isse, cenfiego issa
que estd dizende”. Zenon é a voz que ew escutei, ndie sei quande nem quantos ancs atuds, mas
ew escutei essa vaz antes. Jssa é impetante pelo que foi dito soline a funcao de Zenon, é que as
pessaas padem assumi-lo com muita facilidade, perque é sua pripria vez, que é a vaz de todas.
U funcao de Zenon é cama juntar o pensamento em wma 56 vaz.

Zenon podedia sewin de neflexdo para que gupos de trabialho abiordem a memdiria
coletiva. Sua frase, por exemplo, gue as escelas nie se puseram nas cemunidades para ensind -
los mas para submete-los, demanda weflexdo; é um estimulo e provocagde para pensar e
sepernsar de maneira muite pruipiia. (s pessocas pedem usar as frases de Zenon cem tetal
liberdade, sem o temor de que lhes adicienem um juize cu que lhes digam que estie cepiande
alge abheio. € uma maneiva de née citar ¢ que oo cultos ou 05 intelectuais estie citande e é o
owgulhio de dizer esta é minfia persenagem e ew posse falar. £ ai hd eutro cemponente também:
que ninguém pade citar melfior au tie bem Zenon como. ¢ que é de “adentre” porgue pode pir o
sem, a vaz. Zenon é util na medida que faz tecer pontes entre as diferencas que existem dentro
das cemunidades, baixa es niveis de canfronto entre nds por pensamentes, por posicienamentaes
epistemices. Zenon veic jogar essa funcie que ndo pertence a ninguém: dizer gue um pensamento.

10 A semeadura é algo que sempre me chamou a atencdo. Uma vez perguntei ‘é verdade que trouxemos
sementes da cabeca da Africa para c4?’ E me contestaram, ‘ a sim, sim na cabega, mas dentro, ndo fora
porque talvez Ihes cortavam os cabelos por causa dos piolhos, mas dentro no cranio, essas sementes foram
as que semearam e muitas dessas sementes foram semeadas primeiro nas cabegas e depois nas terras’.
Uma vez em uma oficina alguém comentou que talvez Zenon seja um semeador moderno, eu ndo sei, mas
Zenon € uma testemunha das primeiras sementes e sabe que semearam.
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ou dite é de Zenon ¢é dizer que ndo é de um individuo. Desta maneira a memdiia coletiva e o
confiecimenta coletivo estio netemades e nepasicionades.

Zenan entdc tem uma fungde dtil e impaertante porgue nda pestence a uma sé pessoa, é
uma fungie que vem funcicnande na memdiia, estava ai andande na memdidia, mas agera
também é a propriedade intelectual da comunidade negra. Quande Michael Fandelsman
(2011, pp. 110-132) estd trabalhande para Zenen'! eu quande lderes das cemunidades
trabalhiam com Zenon e dizem “escutem Zenon estd falande”, estio chamande a memdria e a
tradicac, evocande-as; estao dande espage para que a memdria e a tradigie falem.

A escrita de Zenon, nesse sentido, interrompe bem como contribui ao que Richard

Jackson descreveu como a literatura negra latino-americana. Para Jackson esta literatura

pode-se definir dentro de um legado humanista e no marco teorico da “etnopoética”:

[...] um termo associado com a tradi¢cao oral e com novas formas de poesias
criadas quando as formas orais e anteriores a escrita se fundem com formas
novas de linguagem escrita ou formal [...] € uma poética humana [...], uma
poética “do Outro”, mas também é uma poética “do nosso” e “do que somos”
(JACKSON. 1988, pp. XVI, XV).

A literatura latino-americana dos negros pelos préprios negros €, como sustenta
Jackson, claramente distinta da literatura escrita sobre os negros por autores que nao sao
negros. No entanto, o problema nao € s6 quem escreve, € também o marco a partir do qual
se |é. Enquanto o marco académico ocidental atribui a autoria a um individuo e faz da escrita
0 meio e o lugar a partir do qual se define a literatura e a autoria, nas comunidades tanto a
leitura como a autoria se encontram enraizadas em e articuladas ao coletivo social.

Para Handelsman (2011), essa ¢é a diferenca e a tensao que Zenon marca dentro do
que se tem constituido como “a literatura afroequatoriana” e mais geralmente como
literatura da diaspora afrolatinoamericana. Enquanto que autores como Nelson Estupifian
Bass falam a partir da escrita, a partir do lugar privilegiado de um artista literario que fala
para e sobre as necessidades das pessoas e a partir do individualismo caracteristico do
mundo letrado, Zenon personifica a oralidade e articula o pensamento baseado na
comunidade. “ N6s o que temos semeado em nosso coragao € o sentido de pertencimento

a comunidade, ndo so6 falamos da comunidade, sofremos com a comunidade, nossa dor é

1 Neste texto Hadelsman estabelece o que Garcia tem se referido como um didlogo e um pensamento
respeitosos com Zenon como memoria coletiva.
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a dor da comunidade, somos a comunidade”, disse Zenon (citado em GARCIA, 2010, p.
12). E nesse contexto que Handelsman afirma: “longe de considerar os artistas como seus
principais representantes e defensores, as comunidades olham-se uns aos outros ao
assumir a responsabilidade de sua prépria constru¢ao como povo” (HANDELSMAN, 2011,
p. 111).

O fato de que é Garcia que suscita o pensamento de Zenon e coloca os
ensinamentos, evocagdes e magias dele em palavra escrita, é reflexivo e indicativo do
préprio papel ancestral de Garcia como guardido da tradicdo. Através de seus escritos
baseados em e orientados pela comunidade, grupos de estudos comunitarios, oficinas e
escola de tradicdo oral, e seu mais de meio século dedicado a escutar aos anciaos e as
ancias, compilando seus testemunhos, narrativas, relatos e histérias de vida, Garcia tem
trabalhado para colocar e ativar a memaria coletiva como uma forga ancestral, sociopolitica,
cultural, epistémica e existencial. Nestes processos de articulagao e (re)escrita, as linhas
entre Zenon e Garcia sdo apagadas, ambos apelam aos — e sao constitutivas dos — muitos
anciaos e ancias e guardides da tradigdo cuja as palavras, ensinamentos e pensamentos

permanecem, mas ainda no anonimato.

2.1 O presente ordenado a partir do Estado

Qual é a interagdo do Estado com esses temas da memodria, a tradicdo ancestral e
a escrita? E como o Estado equatoriano hoje em dia (re)presenta e (re)cria a mesma tensao
descrita anteriormente com respeito a literatura afro? Ou seja, como a nhomeagéao atual de
individuos afrodescendentes dentro das altas esferas do governo, posiciona e facilita um
espaco privilegiado a partir do qual esses delegados estatais designados — como as figuras
literarias anteriormente mencionadas — falam por e sobre as necessidades das pessoas a
partir do individualismo e intermédio caracteristico ao Estado?

Aqui as palavras de Zenon — escritas e entrelagadas com as de Garcia — mais uma
vez articulam o pensamento baseado na comunidade e como esse pensamento
problematiza, desestabiliza e pde em tela de juizo o passado e o presente papel do Estado
e suas praticas contemporaneas de inclusao representativa. Neste sentido e parafraseando
Handelsman (2001, p. 112), longe de considerar nomeagdes estatais como seus principais
representantes e defensores, as comunidades veem a responsabilidade de assumir sua

propria construgcdo como pessoas coletivas.
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Zenon nos lembra que os povos de origem africana sao anteriores ao Estado. O
Estado é o referente imposto através do qual a dominagao, subjugacgéo, a regulagéo e a

exclusao tém sido promovidas e promulgadas.

Nao podemos esquecer que nosso direito de viver nesses territorios, nasce
na reparacao historica do dano que significou a dispersao de nosso sangue
africano pela América. Dispersao que pela vontade dos outros tivemos que
viver. Isto centenas de anos antes da configuragdo dos Estados que agora
nos ordenam. O que agora SOmMos COMO PoVo € O que nunca quisemos ser,
por que o que agora somos nao depende apenas de nossa vontade de ser.
Agora somos o que as leis dos Estados nos ordenam e nos mandam que
sejamos (ZENON citado em GARCIA, 2010, p. 67).

Com a Constituicdo de 2008 e seu pensamento radical de sociedade, direito e
Estado, incluindo o reconhecimento do racismo, reparagdo, acido afirmativa, direitos
coletivos e aspectos das cosmovisdes afro e indigenas (por exemplo e entre outros, os
conhecimentos ancestrais, o bem viver o estar bem coletivo e os direitos da natureza), inicia
uma nova era de visibilidade e de politicas de inclusdo'?. A interrogagdo que parece
naturalmente seguir é: o que ocorre quando as preocupagdes historicas dos povos de
origem africana chegam a ser parte de e assumidos por e dentro do Estado?

O escritor e analista politico afrosdescendente, Jhon Antén Sanchez (2009),
descreve estas novas politicas de visibilidade e inclusdo de maneira positiva, como uma
abertura a cidadania cultural. Alguns dos afroequatorianos atualmente ou anteriormente no
governo, entre eles Oscar Chala (cf. ALAI, 2011) e Alexandra Ocles (cf. RAHIER, 2012),
reconhecem tanto o avangco como as complexidades, dificuldades e contradi¢des.
Entretanto, sdo Garcia e Zenon quem, por meio de seu pensamento, vozes e escritos,
reconhecem a problematica presente da mesma ideia e pratica de Estado, passado e
presente. Para ambos, esta problematica esta enraizada — ao menos parcialmente — no
esquecimento que a inclusdo engendra como um tipo de novo comeg¢o ou amanhecer.

Este governo do Estado equatoriano, ou qualquer outro governo do passado, nao
quer e nao sabe como enfrentar a divida histérica que tem com a comunidade
afroequatoriana. Ndo sabe como, porque ndo conhece a histdria ou a perspectiva da
comunidade afro. Conhece uma histéria nacional onde nés afros formamos, eventualmente,
uma pequena parte, mas supostamente nao temos feito nada, nao contribuimos com nada.

E ao ndo considerar ou medir a divida como uma contribuicdo a um povo que contra sua

12 Cf. Catherine Walsh, “Afro and Indigenous Life-Visions in/and Politics. (De)colonial Perspectives in Bolivia
and Ecuador”, e Interculturalidad, Estado, Sociedad: Luchas (de)coloniales de nuestra época.
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vontade foi forcado a muito trabalho para esta construcdo nacional e estatal: assume que
nao ha divida, ndo ha a necessidade de reparagao. O Estado ndo faz nada nesse sentido
e a sociedade e a comunidade tampouco estdo fazendo algo. Apenas uns poucos afros
estdo de acordo sobre a necessidade de reparagdo. A maioria pensa que estdo sendo
incluidas, que tem uma igualdade de oportunidades. A comunidade afro em seu conjunto
nao esta pensando sobre reparacao e para mim isso parece ser uma sorte de esquecimento
historico a partir do nosso lado.

O esquecimento tende a reverter a memoria coletiva posicionando-a como uma
tradicdo de antigamente com pouca relevancia e sentido atual perante o0 novo comego que
o Estado agora oferece. Certamente para povos que historicamente tém sido mantidos fora
do marco e pratica do Estado-nacdo, a nova oferta de igualdade, reconhecimento,
cidadania e inclusdao tem um significado ponderado. A esperanca e a luz pela frente
facilmente podem gerar sombra e obscuridade ao caminho de tras. Claro, o problema em
tudo isso ndo é s que as e 0s maiores percam sua funcdo contemporanea, mas também
que os direitos e representacido individuais comegam a sobrepor — ou fazer menos
necessaria — a comunidade como coletivo. Além disso, a mesma politica de inclusao
funciona ao deixar para tras, desfazer, nossa mente negra, nossa negritude. Assim e neste
sentido, o esquecimento funciona como uma estratégia de poder — uma recolonialidade se
preferir — que debilita os mesmos elementos sob os quais a identidade, memodria e
existéncia coletiva negra foram construidas. Recorda-se aqui a assertiva de Franz Fanon
(citado por GORDON, 2000) que a afirmacao dentro do sistema depende da negacao do
sistema de sua ilegitima exclusao.

A inclusdo é sem duvida, funcional ao novo Estado equatoriano plurinacional e
intercultural e ao seu posicionamento e construgido “progressista”. No entanto, ndo é
necessariamente transformadora da relagao histérica — ou, melhor dizendo, a “nao relagao”
— do Estado com os descendentes africanos. O problema, certamente, ndo é que agora ha
afroequatorianos no — e como parte do — Estado. O problema correto é o fato de que é uma
representagdo que esta sempre sujeita a visdo do Estado. Eles s&o os representantes do
Estado, nomeados pelo Estado e ndo pela comunidade. E uma inclusdo que néo toca o
poder.

Além da problematica do esquecimento e inclusao representativa, Garcia e Zenon
colocam em primeiro plano outra preocupacao relacionada com o presente ordenado a
partir e pelo Estado. Essa € a negociacao e usurpacao dos direitos ancestrais, nos quais o

territério — como existéncia e vida — continua sendo fundamental. No territério afropacifico,
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€ central a equagao de memoaria e vida: "Nos entendemos que sem o territério ndo nasce a
cultura e sem a cultura ndo cresce nem floresce a identidade” (GARCIA, 2010, p. 15). E o
territorio que situa, evoca e recorda, € a memoria, 0s ancestrais, a consciéncia coletiva e
as lutas de e para a vida, liberdade e humanidade. E mais, vincula-se a todos juntos.

E muito frequente escutar os maiores dizendo que quando esses Estados nZo
existiam, os mandatos e as filosofias ancestrais do povo de origem africana assentados
nesses territérios, ja ordenavam nossa maneira de viver. Essa reflexdo tem uma raiz
historica. Nao podemos esquecer que os primeiros troncos familiares de origem africana
chegaram a viver nesta regido entre 1560 e 1760. Entdo, os mandatos ancestrais sao
prioritarios as leis dos Estados nacionais. As comunidades recuperaram seu direito
ancestral de suas proprias formas de vida e de suas propostas para ser, em um tempo
quando o Estado ndo era. Por isso, os maiores falam de um direito maior que nasce casa
adentro, quando os outros direitos ndo haviam nascido. Isso € o direito ancestral ao
territorio.

Como disse Zenon:

A configuragcao de um territério para a vida, sempre foi para nés A Grande
Comarca Territorial do Pacifico, que é a terra onde nos trouxe as ambigdes
de outros. Onde nos ancorou o amor pela terra perdida, que foi deixada do
outro lado do mar. Isto, centenas de anos antes dos Estados que agora nos
ordenam (ZENON citado em GARCIA, 2010, p. 44).

De todos os direitos ancestrais... o direito ao territorio coletivo, € um dos que
menos forga necessita para ser reconhecido. Os antigos escravizados que
ganharam esse direito chegaram a essas terras contra sua vontade.
Reconhece-lhes o direito ancestral sobre os territérios que ocupam, é o
minimo que os Estados podem fazer para reparar essa injustica historica
(ZENON citado em GARCIA e WALSH, 2002, p. 352).

A escrita e pensamento de Garcia com Zenon sobre o territorio e a territorialidade
como direito ancestral e sobre a desterritorializacédo sdo fundamentais, nao sé para
compreender o ancestral e o coletivo como significantes atuais que caminham com o
passado, mas também para entender o problema do Estado mesmo. Neste sentido, a
escrita e as palavras escritas tém fungdes pedagogicamente politicas e politicamente
pedagogicas ja que apontam ao decolonial ',

13 Recorda-se aqui a pedagogia de escravos descrita comoventemente por Stephan Nathan Haymes em
“Pedagogia y antropologia filoséfica del esclavo afroamericano”. Para uma elaboragdo da pedagogia
decolonial conferir o texto de Catherine Walsh, “Introduccion. Lo pedagdgico y lo decolonial. Entretejiendo
caminos”.
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Isto se faz particularmente evidente no livro de Garcia Territorios, territorialidade e
desterritorializagdo (2010), compreendido como um exercicio pedagdgico para a reflexao a
respeito dos territorios ancestrais. Esse texto reune os relatos e testemunhos de uma
grande lista de ancidos e ancias, membros da comunidade e jovens, todos do norte de
Esmeraldas, sobre a industria do cultivo da palmeira africana e seus efeitos devastadores
nas comunidades afrodescendentes. Aqui, como em todos os seus textos, Garcia nao
nomeia a si mesmo como autor, mas como compilador, editor e trabalhador do processo. A
“autoria” reside no coletivo, algo que o mundo ocidental tem uma dificuldade em conceber.
Do mesmo modo, a proposicéo ou objetivo vai além do leitor individual. E concebido em um
sentido de praxis: gerando pensamento e reflexao que estimule compromisso e agao entre
individuos casa afora como também casa adentro, como maneira de posicionar a
ancestralidade, construir solidariedades e fortalecer o coletivo. Zenon e Garcia deixam isto

claro na Introducgao do livro:

Seguramente que os outros podem estar vendo o que nos afeta e nos
prejudica, a partir de sua margem, mas a partir da margem das comunidades
de origem africana, o que nos afeta deve ser dito como ndés o sentimos e
narrado como nés o vemos (ZENON citado em GARCIA, 2010, p. 16).

As narrages sobre as filosofias dos maiores [...] recuperam aqui a categoria
de propostas, de sugestdes para todos os atores sociais que tem relagéo
com a gestdo do meio ambiente nessa regido. As filosofias sobre o uso
solidario dos recursos naturais, devem ser vistas como um ensinamento
fornecido pela particularidade cultural das comunidades afroequatorianas do
territério-regido do norte de Esmeraldas. Tudo isso [...] € um claro
questionamento do presente. Sobretudo o presente ordenado a partir do
Estado, onde se permite a apropriacao de grandes extensdes da montanha
mae, para uns poucos, sem respeitar o direito dos que menos tem.
(GARCIA, 2010, p. 16-17)

A desterritorializacdo e a dispersao social que vivem as comunidades
afroequatorianas nos territorios do norte de Esmeraldas, é o produto de uma
injustica social e politica, que todos temos a obrigagéo de tornar a ver, de
re-pensar: sobretudo os que tem o poder de tomar decisdes (ZENON citado
em GARCIA, 2010, p. 17).

Aqui a nogao de ancestral é chave.

Os guardides da tradigie compatiham a epiniae que sae as founas paticulares de
usar, aproveitar e administiar os ecurses que fd nos tewiitdios caletivas o que canfere categatia
de ancestral a um deteuninade espago tewvitorial. Os maiores assequravam que a esséncia
mesma desses tewiitdrios semas nds, os poves ancestrais de erigem africana e as paves indigenas.

‘-’-‘-::‘ Em Tese, Floriandpolis, v. 19, n. 01, p. 221-240, jan./jun., 2022. Universidade Federal de Santa Catarina. 235

¥ 1SSN 1806-5023. DOI: https://doi.org/10.5007/1806-5023.2022.85551 s



Esses tewitirios sao espages para a vida. Usames s wecurnsos que hd neles para garantiv o
tem-estar coletive.

Os ancestrais ensinam que os tewtitiries ancestrais sao constuwides para o controle social,
espiritual e cultunal, que inclui a distribuicao justa des recunsos (naturais ) come paxte de uma
ética ecandmica: per isse devem ser espagos coletives e comunitdrios. A censtugie de um
tevititio ancestral nasce da histivia de pove que reclama essa ancestralidade e precisa ser
entendida como memdria ancestral e caletiva sabne a ccupagie cultural deste ambiente fisice. (0
accupagice deve ser provada pela memdiia celetiva de pove: sem memdria histivica nac hd
ancestwalidade. € tudo. isso. estd além das leis de Estade.

Hoje nos tewitivios ancestrais a maior ameaga é o que os maicwes chamam de
destevtitorializagdo entendida cemo a pevda de direite ancestral e o desconfiecimento e negagio.
a pativ de Estade, de direite juddice, de reconfiecimente legal para viver nes espages
tevitoriais. O Estade destewitorializa nessas comunidades, cu seja, nos nega e secenfiecimento
do direite ac tewiititio onde sempre vivemos. A perda de direite ancestral ac tevitirie nega s
comunidades a pessibilidade de articular-se as novas propestas sociais anunciadas com a
Canstituicac e os direitas coletivos.

Apesar da Constituicdo, os direitos coletivos e a inclusdo representativa dos
afrodescendentes, mais de 27 mil hectares de terra no norte de Esmeraldas foram vendidas
ou concessionadas a palmeira de azeite africana, 15 mil desses hectares no territorio
ancestral (com titulo coletivo) da comuna Cayapas-Santiago. O governo de Rafael Correa
€ historico neste sentido, outorgando a maior soma até hoje na historia do crédito as
empresas de palmeira africana para aquisi¢ao de hectares em territorios afrodescendentes.
Certamente, a expansao do cultivo de palmeira e a perda de terras ancestrais devem ser
entendidas no cenario mais amplo da regionalizagdo do conflito colombiano. A presenga
ativa e o crescente controle tanto da industria mineira como de azeite de palmeira pelos
paramilitares, esquadrboes da morte e narcotraficantes colombianos produzem uma
situacao de violéncia, deslocamento e desterritorializacdo que o Estado em vez de deter
tem capacitado (ROA, 2011).

Quande o Estade legitima a venda de tewitities que sde de posse ancestral, quande
entrega concessies para a exploragio mineira e tevia para o cultive de p almeira, a mensagem
que chega ae pove afroequatorianc é que essas tewwas estie desocupadas, que nae tem
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propietdries e pox tante, pedem sex apropriadas e usadas por ateres extennas. Neste sentide,
a ilegalidade é parte do Estade.

3 A guisa de conclusido

Nesse contexto e nessa realidade, as lutas do rito e escrito da memoria coletiva nao
simplesmente representam a manutencao da tradicdo: antes apontam para a continuidade
mesma da existéncia afrodescendente, uma existéncia, como argumentam Zenon e Garcia,
moldada e definida pelo fazer ancestral territorial como vida. O territério € o lugar onde tem-
se assentado a memoria e a existéncia dos povos de origem africana como mecanismos
de vida. Consequentemente e tomados juntos, o territério, a memoaria e a existéncia séo
praticas decoloniais que vem, ndo apenas resistindo e indo contra a ordem estatal, mas
também construindo e criando modos outros de ser, saber e fazer apesar do Estado. Com
tudo, € o mesmo Estado o que atualmente ameaca essas praticas e criagdes “outras”, um
Estado tornado mais complexo hoje com seu discurso progressista, sua incluséo
representativa e sua incorporacao de leis e direitos. O problema € o alcance desta ameaca
que, como Zenon e Garcia afirmam, coloca em perigo — mais que em qualquer outro

momento da histéria — o proprio futuro da existéncia afrodescendente.

Quando uma comunidade perde seu territério ancestral, quando a montanha
deixa de ser “mae de deus” para as familias de origem africana, quando a
agua dos rios deixa de ser fonte de vida para seres tangiveis e refugios para
os intangiveis, entdo o espirito dos ancestrais cruza o mar e busca a terra
do continente mae para repousar (ZENON e GARCIA, citado em WALSH,
2012, p. 223).

Os povos negros do norte de Esmeraldas, sempre sonhamos em deixar para
nossos herdeiros um territério para que vivam em paz como nds vivemos
por tantos anos, agora que nos tiram o direito sobre esse territorio, teremos
que deixar-lhes como heranga os testemunhos dessa injusti¢a, para que nas
novas geragdes nao morra o motivo para a resisténcia (ZENON citado em
GARCIA, 2010, p. 172).

Desafortunadamente, essa é a realidade vivida que esta dando, no norte de
Esmeraldas e no territério da Grande Comarca do territério-regiao afropacifico, o motivo e
a razao para escrever a memoria coletiva. Zenon certa vez disse que nem todas as letras

S8o boas, e a escrita é justamente isso: letras.
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Por fim, ambos nos perguntamos se a memoaria coletiva se convertera prontamente
nisto: em letras em uma pagina vazia de significado ancestral, existencial e vivencial. Ou
se melhor, as letras e sua escrita chegarao a ser mais uma forma de fortalecer o baluarte
contra o esquecimento, o que Jerome Branche (2009, p. 44) denominou como: “‘uma ética
malunga de criar e de participar em estruturas de memoria e alteridade em tenséo critica
com as narrativas dominantes e historias oficiais”. Uma ética e uma pratica — de tipo
decolonial — que em vez de (re)ordenar a memoria coletiva para se adaptar as estruturas
da literatura e escrita, altera e transforma o que se conhece — na sociedade envolvente —
como literatura e escrita e sua relagédo com a tradicdo oral. E esse o desafio, casa adentro
e casa afora, que enfrentamos no Equador hoje, um desafio que possivelmente se encontra

também em outras partes da diaspora afro latino-americana.
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