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RESUMO

A emergéncia de perspectivas decoloniais no campo da educacdo tem desafiado as estruturas
eurocentradas que historicamente moldaram curriculos, praticas pedagogicas e subjetividades
docentes e discentes. Nesse horizonte, o pensamento de Frantz Fanon, ao propor a “descolonizagdo
do ser”, e a teoria da “Afrocentricidade”, desenvolvida por Molefi Kete Asante, convergem como
eixos centrais para uma pedagogia que reconstrdi a experiéncia negra a partir de referenciais proprios,
rompendo com narrativas hegemonicas que invisibilizam a centralidade africana. A reexisténcia negra,
entendida como processo de resisténcia e reinvengao, torna-se, assim, um principio estruturante para
a reconstrucao do sujeito politico-pedagdgico. O objeto deste artigo ¢ analisar as interfaces entre a
descolonizagdo fanoniana e a afrocentricidade asantiana como fundamentos para uma educagdo
decolonial afrocentrada. Busca-se compreender como tais referenciais podem sustentar praticas
pedagogicas que, ao mesmo tempo, denunciem os efeitos historicos do colonialismo sobre corpos e
subjetividades negras e anunciem caminhos de reconstru¢do identitaria, cultural e politica pela
centralidade africana. A pergunta de partida que guia esta investigagao é: de que maneira a articulagdo
entre a “descolonizagdo do ser”, proposta por Frantz Fanon, e a “Afrocentricidade”, formulada por
Molefi Kete Asante, pode fundamentar uma pedagogia de reexisténcia negra que reposicione a
educacdo como espaco de emancipagdo, reconhecimento e reconstru¢do do sujeito politico-
pedagogico a partir da centralidade africana? Teoricamente, fizemos uso centralmente das obras de
Fanon (1980; 2008; 2015; 2022) e Asante (2000; 2006; 2009; 2013; 2024), orbitando através do
didlogo das obras de Ngiigi wa Thiong’o (2009; 2011; 2020), Sembeéne (1960), Ndlovu-Gatsheni
(2016; 2020), Falola (2003), Rodney (1981), Nyerere (1968), Nkrumah (1965; 2018), Wiredu (2004),
Mbembe (2012; 2017), Diop (1974; 1990), Achebe (1958; 2000), Diouf (2013), Cabral (1969; 1983;
2020), Mazrui (1986), entre outros. A pesquisa ¢ de cunho qualitativa (Minayo, 2007), descritiva e
bibliografica (Gil, 2008) e com o viés analitico compreensivo (Weber, 1949). A investigacao
demonstrou que a articulacdo entre a descolonizacdo do ser, em Fanon, e a Afrocentricidade, em
Asante, constitui um fundamento s6lido para a construgdo de uma “pedagogia de reexisténcia” negra.
Constatou-se que a reexisténcia, ao unir resisténcia e reinvencdo, oferece instrumentos para
reposicionar a centralidade africana como eixo identitario, cultural e politico da educagdo. Evidenciou-
se, ainda, que os conceitos de Pedagogia da Centralidade e Reexisténcia Epistemoldgica ampliam as
possibilidades de formacdo docente e discente critica, ao transformarem a escola de aparelho colonial
em espago de emancipag¢do. Em consequéncia disso, a pesquisa apontou a importincia de praticas
pedagdgicas que valorizem a memoria, a ancestralidade e a praxis emancipatoria. Assim, conclui-se
que a educacdo decolonial afrocentrada ¢ caminho estratégico para reconstruir o sujeito politico-
pedagdgico a partir da centralidade africana.

Palavras-chave: Educacido Decolonial. Afrocentricidade. Reexisténcia Negra. Frantz Fanon. Molefi
Kete Asante.

ABSTRACT

The emergence of decolonial perspectives in the field of education has challenged the Eurocentric
structures that have historically shaped curricula, pedagogical practices, and teacher and student
subjectivities. Within this horizon, the thought of Frantz Fanon, through the proposal of the
“decolonization of being,” and the theory of “Afrocentricity,” developed by Molefi Kete Asante,
converge as central axes for a pedagogy that reconstructs the Black experience based on its own
references, breaking with hegemonic narratives that render African centrality invisible. Black
reexistence, understood as a process of resistance and reinvention, thus becomes a structuring
principle for the reconstruction of the political-pedagogical subject. The aim of this article is to analyze
the interfaces between Fanonian decolonization and Asantian Afrocentricity as foundations for a
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decolonial Afrocentric education. It seeks to understand how such frameworks can sustain pedagogical
practices that both denounce the historical effects of colonialism on Black bodies and subjectivities
and announce pathways of identity, cultural, and political reconstruction through African centrality.
The guiding research question is: how can the articulation between Frantz Fanon’s “decolonization of
being” and Molefi Kete Asante’s “Afrocentricity” provide the foundation for a pedagogy of Black
reexistence that repositions education as a space of emancipation, recognition, and reconstruction of
the political-pedagogical subject from the perspective of African centrality? Theoretically, this study
draws mainly on the works of Fanon (1980; 2008; 2015; 2022) and Asante (2000; 2006; 2009; 2013;
2024), engaging in dialogue with the works of Ngiigi wa Thiong’o (2009; 2011; 2020), Sembeéne
(1960), Ndlovu-Gatsheni (2016; 2020), Falola (2003), Rodney (1981), Nyerere (1968), Nkrumah
(1965;2018), Wiredu (2004), Mbembe (2012; 2017), Diop (1974; 1990), Achebe (1958; 2000), Diouf
(2013), Cabral (1969; 1983; 2020), Mazrui (1986), among others. The research is qualitative (Minayo,
2007), descriptive and bibliographic (Gil, 2008), and employs a comprehensive analytical approach
(Weber, 1949). The study demonstrated that the articulation between Fanon’s decolonization of being
and Asante’s Afrocentricity constitutes a solid foundation for building a pedagogy of Black
reexistence. It was found that reexistence, by uniting resistance and reinvention, offers instruments to
reposition African centrality as the identity, cultural, and political axis of education. It also became
evident that the concepts of Pedagogy of Centrality and Epistemological Reexistence broaden the
possibilities of critical teacher and student formation by transforming the school from a colonial
apparatus into a space of emancipation. Consequently, the research pointed to the importance of
pedagogical practices that value memory, ancestry, and emancipatory praxis. Thus, it is concluded that
decolonial Afrocentric education is a strategic path to reconstruct the political-pedagogical subject
from African centrality.

Keywords: Decolonial Education. Afrocentricity. Black Reexistence. Frantz Fanon. Molefi Kete
Asante.

RESUMEN

La emergencia de perspectivas decoloniales en el campo de la educacion ha desafiado las estructuras
eurocéntricas que historicamente moldearon los curriculos, las practicas pedagogicas y las
subjetividades docentes y discentes. En este horizonte, el pensamiento de Frantz Fanon, al proponer
la “descolonizacion del ser”, y la teoria de la “Afrocentricidad”, desarrollada por Molefi Kete Asante,
convergen como ejes centrales para una pedagogia que reconstruye la experiencia negra a partir de
referentes propios, rompiendo con narrativas hegemodnicas que invisibilizan la centralidad africana.
La reexistencia negra, entendida como proceso de resistencia y reinvencion, se convierte asi en un
principio estructurante para la reconstruccion del sujeto politico-pedagogico. El objeto de este articulo
es analizar las interfaces entre la descolonizacion fanoniana y la afrocentricidad asantiana como
fundamentos para una educacioén decolonial afrocentrada. Se busca comprender como tales marcos
pueden sostener practicas pedagdgicas que, al mismo tiempo, denuncien los efectos historicos del
colonialismo sobre los cuerpos y subjetividades negras y anuncien caminos de reconstruccion
identitaria, cultural y politica mediante la centralidad africana. La pregunta de partida que guia esta
investigacion es: ;de qué manera la articulacion entre la “descolonizacion del ser”, propuesta por
Frantz Fanon, y la “Afrocentricidad”, formulada por Molefi Kete Asante, puede fundamentar una
pedagogia de reexistencia negra que reposicione la educacion como espacio de emancipacion,
reconocimiento y reconstruccion del sujeto politico-pedagogico desde la centralidad africana?
Teoricamente, se utilizaron principalmente las obras de Fanon (1980; 2008; 2015; 2022) y Asante
(2000; 2006; 2009; 2013; 2024), en didlogo con los trabajos de Ngtigi wa Thiong’o (2009; 2011;
2020), Sembene (1960), Ndlovu-Gatsheni (2016; 2020), Falola (2003), Rodney (1981), Nyerere
(1968), Nkrumah (1965; 2018), Wiredu (2004), Mbembe (2012; 2017), Diop (1974; 1990), Achebe
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(1958; 2000), Diouf (2013), Cabral (1969; 1983; 2020), Mazrui (1986), entre otros. La investigacion
es de caracter cualitativo (Minayo, 2007), descriptiva y bibliografica (Gil, 2008), y se apoyo en un
enfoque analitico comprensivo (Weber, 1949). La investigacion demostr6 que la articulacion entre la
descolonizacion del ser, en Fanon, y la afrocentricidad, en Asante, constituye un fundamento sélido
para la construccion de una pedagogia de reexistencia negra. Se constatd que la reexistencia, al unir
resistencia y reinvencion, ofrece instrumentos para reposicionar la centralidad africana como eje
identitario, cultural y politico de la educacion. Se evidencio, ademads, que los conceptos de Pedagogia
de la Centralidad y Reexistencia Epistemoldgica amplian las posibilidades de formacion docente y
discente critica, al transformar la escuela de aparato colonial en espacio de emancipacion. En
consecuencia, la investigacion sefial6 la importancia de practicas pedagogicas que valoren la memoria,
la ancestralidad y la praxis emancipatoria. Asi, se concluye que la educacion decolonial afrocentrada
es un camino estratégico para reconstruir el sujeto politico-pedagogico desde la centralidad africana.

Palabras clave: Educacion Decolonial. Afrocentricidad. Reexistencia Negra. Frantz Fanon. Molefi
Kete Asante.
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1 INTRODUCAO
1.1 DESCOLONIZACAO DO SER E AFROCENTRICIDADE: FUNDAMENTOS PARA UMA
PEDAGOGIA DE REEXISTENCIA NEGRA

Desde a expanséo colonial, a escola se consolidou como o espaco privilegiado de imposicéo
do pensamento europeu, funcionando como uma engrenagem de legitimacéo da ideia de superioridade
cultural do Ocidente. Assim, a educacéo se transformou em instrumento de reproducéo das estruturas
coloniais, convertendo praticas locais em sinais de atraso e impondo um modelo universal que negava
a pluralidade de saberes. Logo, convém observar que, segundo Ndlovu-Gatsheni (2020, p. 8), “[...] o
colonialismo transformou diretamente as estruturas sociais indigenas pré-coloniais, fazendo-as servir
ao projeto capitalista colonial de dominacdo e exploragdo”. Além disso, importa sublinhar que o
curriculo, organizado sob a hegemonia das linguas coloniais, reforcava a marginalizacdo de outras
matrizes culturais, de modo que as epistemologias africanas eram sistematicamente deslocadas para
as margens. Como recorda Molefi Kete Asante, “[...] as respostas e agdes africanas, no entanto, tém
sido examinadas com demasiada frequéncia a partir de perspectivas eurocéntricas” (2006, p. 27).
Ainda assim, € fundamental ressaltar que a instituicdo escolar ndo se limitava a ensinar contetdos,
mas reproduzia um modo de vida e um horizonte de mundo, no qual a Europa aparecia como origem
e medida de toda a humanidade. E ndo se pode ignorar que essa forma de ensino era também uma
“pedagogia da invisibilizagdo”, pois convertia a centralidade africana em auséncia, substituia a
memoria comunitaria pela narrativa imperial e fazia da sala de aula um prolongamento da ordem
colonial. Em consequéncia disso, a educacdo eurocentrada estruturou-se como um campo de
silenciamento, uma vez que “[...] a descolonizagdo, que se propde transformar a ordem do mundo, ¢
um programa de desordem absoluta [...] é o encontro de duas forgas congenitamente antagonicas”
(Fanon, 2022, p. 25), e justamente por isso a escola tornou-se uma arena de disputa entre o apagamento

imposto e a resisténcia latente. Rodney (1981, p. 69-73):

Nem todos os educadores e administradores coloniais assumiam conscientemente a posicao
de que o africano deveria ser educado para ser melhor escravizado. Pelo contrario, muitos
deles pensavam estar prestando um grande favor aos africanos; e havia alguns suficientemente
esclarecidos para perceber que havia espaco para elaborar um programa escolar menos
distante da realidade africana. Em 1928, até mesmo o ministro francés da educacdo ficou
chocado ao saber que os africanos eram ensinados de que os gauleses, seus antepassados,
tinham olhos azuis. A partir da década de 1920, tanto a Gra-Bretanha quanto a Franca
produziram educadores e comissdes educacionais coloniais que defendiam maior relevancia
dos programas de ensino na Africa. Também apresentaram sugestdes como o uso de linguas
locais nas escolas primarias, mais educacdo para meninas e o fim da orientag&o escolar voltada
apenas para cargos burocraticos. No entanto, a natureza aparentemente progressista dessas
recomendacgdes ndo podia mudar o fato de que a educacdo colonial era um instrumento a
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servico da classe capitalista europeia em sua exploracdo da Africa. Qualquer que fosse o
pensamento ou acgdo dos educadores coloniais, isso ndo poderia alterar esse fato basico®.

Dessa maneira, a medida que os projetos coloniais comegaram a ser questionados, emergiram
vozes que denunciavam a permanéncia das logicas coloniais mesmo apos a independéncia politica,
apontando que a descolonizacéo formal ndo havia eliminado os mecanismos de dominacao epistémica.
Dessa forma, foi se consolidando uma “virada decolonial”, marcada pelo questionamento profundo
dos curriculos escolares coloniais, dos canones eurocentrados e das metodologias excludentes. Em
outras palavras, surgia a necessidade de reinserir a Africa e a diaspora como produtoras legitimas de
conhecimento, tensionando os lugares ocupados pelo pensamento ocidental. Como afirma Achille
Mbembe: “[...] a colonizag@o nunca se limitou ao controle politico € econdmico, mas incidiu de forma
direta na capacidade de imaginar, de falar ¢ de existir” (2012, p. 14). Desse modo, a decolonialidade
ndo representava apenas um movimento académico, mas uma pauta de reexisténcia que se expressava
em praticas politicas, artisticas e pedagdgicas. De forma complementar, Ndlovu-Gatsheni destaca que
“[...] o colonialismo deve ser entendido como um movimento social de dimensbes epocais, que
introduziu formagdes sociais massivas e duradouras” (2020, p. 6), lembrando que tais estruturas ndo
desapareceram com as independéncias, mas foram incorporadas as novas realidades. Assim sendo, 0
campo da educacdo tornou-se um dos principais territorios dessa disputa, pois era nele que se definia
guem tinha legitimidade para ensinar e que conhecimentos deveriam ser transmitidos. Além disso, é
importante observar que o debate decolonial recolocou em cena a centralidade dos saberes afro-
diaspdricos, reconhecendo que as cosmologias africanas sempre foram mais do que resisténcia: eram
também reinvencdo e criatividade, capazes de gerar novas epistemologias. E ainda, ao questionar os
curriculos coloniais, os intelectuais decoloniais abriram espaco para que praticas de reexisténcia negra
fossem incorporadas como principio de transformacdo pedagdgica. Assim, destaca-se que esse
movimento nao se limitou ao campo tedrico, mas se traduziu em propostas educativas concretas, em
reconfiguracdes curriculares e em metodologias que buscavam devolver a Africa o seu lugar de centro
de enunciacdo. Portanto, a emergéncia das perspectivas decoloniais deve ser compreendida como um
processo que, a0 mesmo tempo, denuncia as continuidades coloniais e afirma novas formas de
produzir e legitimar saberes.

Ao refletir sobre o colonialismo, Frantz Fanon trouxe para o centro do debate a necessidade
de compreender a colonizagdo como um processo que atinge ndo apenas as estruturas materiais, mas

também a interioridade, a subjetividade e a forma como o sujeito colonizado se reconhece. Assim,

! Tradug@o nossa.
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convém destacar que a alienacdo cultural ndo era para Fanon um fendmeno secundario, mas uma
dimensdo central da dominacdo, pois o colonizado era levado a negar sua propria historia e sua
humanidade. Desse modo, a “descolonizagdao do ser” aparece como um rompimento radical com as
formas de inferiorizagdo impostas, um movimento que ultrapassa o campo politico e adentra o terreno
existencial. Logo, é fundamental observar que, nesse sentido, o autor via a libertagdo como uma
criagdo de homens novos, ndo como uma simples substitui¢do de elites, mas como uma transformacao
subjetiva que implicava a recusa da alienagcdo. Fanon escreve que “[...] o colonizado que aceita
interiormente a I6gica do colonizador carrega em si as marcas da servidao, e sua libertacdo comeca
pelo gesto de recusar ser objeto” (2008, p. 33). E ainda, cabe ressaltar que essa dimensao subjetiva
ndo era apenas uma reflexdo filosoéfica, mas articulava-se a experiéncia histérica concreta das lutas de
libertacdo africanas, nas quais a insurgéncia contra o dominio colonial também era a insurgéncia
contra a inferiorizacdo simbdlica. Por isso, a critica fanoniana a alienacgéo cultural se tornou um ponto
de partida para pensar a educacdo, a psicologia e a politica, indicando que ndo basta derrubar o poder
externo, é preciso reconstruir o ser em sua inteireza. E de igual maneira, ao trazer a tona as cicatrizes
do racismo, Fanon exp6s que a violéncia colonial ndo se limitava aos exércitos ou as administracoes,
mas se infiltrava no cotidiano, no corpo e na mente, tornando indispensavel um processo de cura
coletiva. Dito isso, a descoloniza¢do do ser, em Fanon, significa que libertar-se é também resgatar a
si mesmo, recusar a mascara, restituir a dignidade roubada e construir novas formas de humanidade.
No campo do pensamento africano contemporaneo, Molefi Kete Asante introduziu a
Afrocentricidade como paradigma epistemoldgico e politico, reposicionando a Africa no centro de sua
prépria producdo de saber. Em consequéncia disso, ndo se trata apenas de uma teoria académica, mas
de uma proposta de reorganizacdo da consciéncia, que busca devolver ao sujeito africano a condigédo
de agente e ndo de objeto. Asante (2009, p. 15) observa: “[...] o paradigma afrocentrista ¢ uma
mudanca revolucionaria de pensamento proposta como ajuste estrutural a desorientacdo negra, a
descentralizagdo e a falta de agéncia”. E ainda, ao formular esse deslocamento, ele sublinha que a
pergunta central é imaginar como seriam as respostas africanas caso ndo houvesse a intervencao do
colonialismo, ou seja, como se organizariam 0s vinculos, a espiritualidade e a cultura em sua propria
centralidade. Em outro momento, o autor enfatiza que “[...] a Afrocentricidade é a substancia de nossa
regeneracdo porque esta em linha com o que filésofos contemporaneos articularam como a melhor
imagem e interesse do povo africano” (Asante, 2009, p. 31). Do mesmo modo, a Afrocentricidade
opera como um principio de “marcagdo” cultural, isto é, a capacidade de delimitar fronteiras
simbodlicas que resgatam herdis, simbolos e praticas que reafirmam a dignidade negra. Importa

ressaltar que essa perspectiva ultrapassa os limites da teoria para se concretizar em praticas
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pedagogicas, metodologicas e politicas, nas quais a centralidade africana atua como eixo organizador
de todo o processo de conhecimento. Desse modo, ao recolocar a Africa como centro, a
Afrocentricidade desafia diretamente a supremacia epistemoldgica ocidental, instaurando uma
inversdo que é também uma afirmacdo de poder cultural e politico. E de forma complementar, a
proposta de Asante sugere que toda definigdo € autobiogréfica, pois o lugar de fala e de existéncia
determina a interpretagdo do mundo, o que torna imprescindivel assumir a Africa como centro da
enunciacdo. Assim sendo, a Afrocentricidade constitui-se como horizonte metodoldgico e como
filosofia de libertacdo, ressignificando o préprio ato de ensinar e de aprender a partir do protagonismo

negro.

A Afrocentricidade, enquanto paradigma, ndo consiste meramente em acrescentar dados
africanos a construtos europeus ja existentes; trata-se de colocar os ideais africanos no centro
de qualquer anélise que envolva a cultura e o comportamento africanos. Essa mudanca desafia
a marginalizacdo do pensamento africano e afirma que os africanos devem ser vistos como
sujeitos da historia, e ndo como objetos nas margens da histéria de outrem. Desse modo, a
Afrocentricidade torna-se ao mesmo tempo um projeto corretivo e libertador, oferecendo uma
base filosofica para a educagdo, a politica e a expressdo cultural. Ela coloca a questéo
fundamental sobre o que os africanos fariam, pensariam e criariam se nunca tivesse havido a
interrupcgdo colonial e, ao fazé-lo, reivindica a agéncia e a dignidade dos povos africanos
(Asante, 2007, p. 36-37).

O presente artigo toma como objeto de investigacdo o dialogo entre as proposi¢des de Frantz
Fanon e Molefi Kete Asante, reconhecendo que ambos, em diferentes momentos histéricos,
formularam caminhos para a superacao da colonialidade e para a construcao de uma pedagogia politica
centrada na dignidade negra. Assim, a interface entre esses dois pensadores permite compreender que
a descolonizacdo do ser, proposta por Fanon, encontra continuidade e ampliacdo na Afrocentricidade,
elaborada por Asante como eixo epistemoldgico. Assim, é importante destacar que Fanon (2008, p.
33) ja afirmava: “[...] o colonizado que interioriza a ldgica do colonizador carrega em si as marcas da
servidao, e sua libertagcdo comega pelo gesto de recusar ser objeto”, revelando que a emancipagao esta
enraizada no reposicionamento subjetivo. Em outro registro, a partir de outro contexto, Asante
assinala: “[...] torna-se legitimo perguntar: ‘De onde vem a irma? Onde esta o irmdo? VOCEé esta
comprometido com a supera¢do da opressao?’” (2009, p. 19), demonstrando que a centralidade
africana implica um compromisso pratico, ético e politico com a transformacdo. Convém observar
que a escolha desse objeto, ou seja, o estudo da interseccdo entre Fanon e Asante, justifica-se pela
possibilidade de articular a critica fanoniana a alienagdo com a proposta afrocentrista de recolocar a
Africa no centro da produgéo de conhecimento. Dessa forma, a analise conjunta desses autores permite
compreender que a reexisténcia negra ndo € apenas sobrevivéncia, mas também a reinvengdo de

horizontes pedagdgicos e politicos que desafiam as estruturas coloniais. Além disso, o estudo dessas
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interfaces possibilita pensar novas metodologias educativas que se orientam pela descolonizagéo da
subjetividade e pela centralidade da experiéncia africana, abrindo caminhos para uma pedagogia que
reafirma a humanidade negada. Assim, o objeto do artigo consiste em mostrar que Fanon e Asante, ao
se encontrarem em di&logo, oferecem uma chave potente para a reconstru¢do do sujeito politico-
pedagogico, tendo a reexisténcia negra como principio de transformacéo.

Em meio as disputas contemporaneas sobre a educacéo e seus fundamentos, torna-se cada vez
mais evidente a necessidade de revisitar as propostas criticas formuladas por pensadores africanos,
especialmente aqueles que articularam, em diferentes contextos, reflexdes sobre subjetividade, cultura
e emancipacao. Assim, ndo apenas a critica de Frantz Fanon ao processo de alienacdo cultural, mas
também a proposicdo de Molefi Kete Asante de recolocar a Africa no centro de sua propria producéo
epistemoldgica, oferecem elementos decisivos para pensar a educacdo em chave decolonial. E nesse
horizonte que se insere a pergunta que orienta esta pesquisa: de que maneira a articulacdo entre a
“descolonizagdo do ser”, proposta por Frantz Fanon, e a “Afrocentricidade”, formulada por Molefi
Kete Asante, pode fundamentar uma pedagogia de reexisténcia negra que reposicione a educacao
como espacgo de emancipacdo, reconhecimento e reconstrucao do sujeito politico-pedagdgico a partir
da centralidade africana? Em linhas gerais, convém lembrar que Fanon escreveu que “[...] a libertagao
ndo pode ser apenas politica, mas deve ser vivida como ruptura interior, como transformacdo do
proprio ser” (2015, p. 49), colocando em evidéncia a dimensdo existencial da luta anticolonial. Do
mesmo modo, Asante declara que “[...] a Afrocentricidade torna-se uma ideia revolucionéria porque
estuda conceitos, eventos e processos a partir do ponto de vista dos negros como sujeitos € ndo como
objetos” (2009, p. 22), o que implica reposicionar toda a dinamica da educagdo. Assim, esse didlogo
entre Fanon e Asante abre caminhos para se pensar metodologias capazes de articular subjetividade e
centralidade africana, deslocando o foco da escola como simples reprodutora do eurocentrismo para
a possibilidade de torna-la um espaco de emancipacdo. Dessa forma, o contexto da pesquisa esta
marcado pela necessidade de buscar fundamentos tedricos que, enraizados na critica anticolonial,
possibilitem a construcdo de uma pedagogia que recuse a alienagéo e afirme a reexisténcia negra como
horizonte politico-pedagdgico.

Diante desse contexto, ao aproximar os pensamentos de Frantz Fanon e Molefi Kete Asante,
percebe-se que ambos compartilham uma preocupacéo central: a necessidade de devolver ao sujeito
negro a capacidade de ser autor de sua propria historia, recusando-se a permanecer no lugar de objeto
construido pela colonialidade. Assim sendo, é possivel afirmar que Fanon, ao discutir o processo de
desumanizagdo, indicava que a libertacdo exigia também um trabalho de reconstrucdo interior, pois

“[...] o racismo ndo € apenas uma série de comportamentos, mas uma estrutura que se infiltra nas
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consciéncias e molda a percepgdo que o negro tem de si mesmo” (2008, p. 91). De forma
complementar, Asante, ao introduzir o paradigma afrocentrista, defende que “[...] quando o povo
negro se vé como central e como agente de sua propria histéria, torna-se participante ativo, e ndo mais
marginal, da experiéncia humana” (2006, p. 37). Em outras palavras, Fanon exp0s o efeito corrosivo
da alienagdo, enquanto Asante ofereceu um caminho metodoldgico para superar essa alienacao,
reposicionando a Africa como centro epistemoldgico. Dito isso, essa interface entre os dois autores
ndo € apenas tedrica, mas sugere implicacdes concretas para a educacao, na medida em que convida
a elaboracéo de curriculos e praticas pedagogicas que afirmem o protagonismo negro. Além disso,
convém observar que a convergéncia entre Fanon e Asante abre espacgo para a formulacéo de novos
conceitos educativos, nos quais a subjetividade emancipada se encontra com a centralidade africana
como forca organizadora da aprendizagem. E ainda, é fundamental destacar que essa relacdo oferece
uma chave para pensar uma “pedagogia de reexisténcia”, isto €, uma pedagogia que ndo apenas resiste
ao colonialismo, mas se refaz, se reinventa e se projeta como alternativa transformadora. Logo, esse
didlogo, ao articular descolonizacdo do ser e Afrocentricidade, apresenta-se como um campo fértil
para repensar a educacdo, deslocando-a do lugar de reproducdo da ordem colonial para o de
reconstrucdo do sujeito politico-pedagdgico.

Neste sentido, ao pensar as contribui¢des conjuntas de Frantz Fanon e Molefi Kete Asante para
a educacdo, torna-se evidente que o dialogo entre os dois aponta para uma metodologia de libertacao
que envolve tanto a dimensao existencial quanto a epistemoldgica. Ndo apenas se trata de romper com
as estruturas de inferiorizacdo subjetiva, como Fanon indicava, mas também de recolocar a Africa
como centro da produg&o de saberes, como insistia Asante. Nesse sentido, 0 campo educacional ganha
novas possibilidades, pois a pedagogia ndo é mais vista como repeticdo de contetidos coloniais, mas
como cria¢do de horizontes emancipatorios. Logo, “[...] a descolonizacdo €, de fato, a criagdo de
homens novos, mas esta criagdo ndo recebe sua legitimidade de nenhuma forc¢a sobrenatural; € o povo,
pela sua luta e pelo seu sacrificio, que decide sobre sua validade” (Fanon, 2022, p. 37). Assim, ¢ a luta
que reorganiza a consciéncia, e € a consciéncia transformada que pode dar origem a praticas
pedagogicas de libertagdo. Ja Asante (2013, p. 44) afirma: “[...] a Afrocentricidade é uma orientacéo
que exige que os africanos assumam sua localizagdo historica como ponto de partida de toda producéo
de conhecimento”, ou seja, a metodologia afrocentrista ¢ também uma politica de identidade e de
enunciacao. Dessa forma, a interface entre ambos permite pensar um curriculo que néo apenas critique
0 eurocentrismo, mas que ative praticas educativas fundamentadas na centralidade africana, com a
oralidade, a memdria e a ancestralidade como fontes legitimas de conhecimento. Na verdade, tais

propostas metodoldgicas nédo se reduzem a adaptacdes superficiais, mas implicam a invencao de novos
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conceitos que deem conta da experiéncia negra em sua plenitude. E ainda, convém destacar que a
educacdo pensada nessa chave se torna um espaco de afirmagdo, em que a reexisténcia negra se
estabelece como principio estruturante, transformando o ato de ensinar e aprender em gesto politico e
cultural. Por isso, ao unir Fanon e Asante, vislumbra-se ndo apenas uma critica, mas uma proposicao:
a formulacdo de uma pedagogia que coloque no centro a dignidade, a agéncia e a criagdo de novos

mundos possiveis.

A Afrocentricidade é uma perspectiva intelectual paradigmatica que privilegia a agéncia
africana no contexto da histéria e da cultura africanas, de forma transcontinental e
transgeracional. Isso significa que a qualidade da localizagdo é essencial para qualquer analise
que envolva a cultura e o comportamento africanos, seja literario ou econémico, seja politico
ou cultural. Nesse sentido, trata-se da cristalizacdo de uma perspectiva critica sobre os fatos.
Nao apresento a Afrocentricidade como um corpus fixo de ideias, como uma cosmovisdo ou
como um sistema fechado de crengas. E importante que evitemos qualquer mal-entendido
reducionista sobre a natureza da interagdo humana e da criacdo da realidade. A ampla
apropriacao corporativa académica em busca de uniformidade, enraizada na tradicdo da busca
assertiva americana pela hegemonia no pensamento, leva ao inevitavel confronto entre os
afrocentristas e aqueles que gostariam de subsumir todas as novas ideias sob uma ou outra
forma de eurocentrismo. Neste momento da histdria intelectual ha uma leitura critica e uma
avaliacdo da Afrocentricidade em todas as disciplinas. Todos tém algo a dizer e, normalmente,
0 que dizem ¢ critico ao fato de que a Afrocentricidade aparece como estando ‘fora’ da
corrente principal. O que se quer dizer com essa nogdo de estar ‘fora’ € que a Afrocentricidade
traca sua heranga tedrica a ideias e autores africanos. N&o se trata de uma ideia eurocéntrica
porque, para que fosse, significaria que a Europa estaria atacando seu préprio patriarcado e
senso de superioridade em linguagem, contetido e estrutura? (Asante (2007, p. 203).

Desse modo, ao colocar em dialogo as contribuicdes de Fanon e Asante, percebe-se que ambos
convergem para a afirmacdo de que a resisténcia negra ndo pode ser compreendida apenas como
sobrevivéncia diante da violéncia colonial, mas deve ser entendida como reexisténcia, isto é, como
reinvencdo de horizontes, préaticas e identidades. Logo, a reexisténcia, nesse sentido, nao significa
apenas estar vivo apesar da opressdo, mas produzir vida nova, fundar novos significados e reorganizar
a experiéncia a partir da centralidade africana. Fanon ja destacava: “[...] o processo de libertagcdo ndo
consiste em retornar ao passado, mas em criar uma nova humanidade que carrega em si a negacao do
colonialismo” (1980, p. 65). Essa ideia conecta-se de maneira profunda com a proposta afrocentrista,
pois Asante sublinha em outro momento que “[...] toda definicdo é autobiografica, e quando os
africanos definem a si mesmos a partir de sua localizagdo, produzem conhecimento capaz de regenerar
suas comunidades” (2009, p. 28). Assim, de igual maneira, a reexisténcia negra torna-se principio
pedagdgico, porque convida a educacdo a ndo apenas criticar a colonialidade, mas a inventar novas
formas de ensinar e aprender, enraizadas nas memdrias e cosmologias africanas. E ainda, vale ressaltar

que esse principio implica pensar a escola como espaco de produgdo de subjetividades libertas,

2 Tradug@o nossa.
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capazes de afirmar sua propria voz e de criar metodologias que se diferenciem da ldgica de
subordinacdo ocidental. Por isso, ndo se pode ignorar que a reexisténcia negra €, a0 mesmo tempo,
um gesto politico e pedagogico, ja que articula luta e criacdo, resisténcia e invencao, denuncia e
anuncio de novos caminhos. Em consequéncia disso, a articulagdo entre Fanon e Asante permite
compreender que uma educacao pautada pela reexisténcia negra ndo € apenas reativa, mas, sobretudo,
propositiva, abrindo trilhas para que a centralidade africana fundamente praticas educativas
emancipatdrias e de reconhecimento pleno da humanidade negra.

Assim, este artigo organiza-se em torno de quatro eixos centrais que estruturam o
desenvolvimento da reflex&o: o primeiro ponto discute a colonialidade da educacao e a negacéo da
centralidade africana, mostrando como a escola se tornou uma engrenagem de imposicao cultural
eurocéntrica. O segundo ponto explora a contribuicdo de Frantz Fanon para a compreensdo da
descolonizacéo do ser, evidenciando como a libertacdo exige a superacdo das marcas de inferiorizacdo
subjetiva. O terceiro, por sua vez, apresenta a Afrocentricidade como horizonte epistemoldgico e
politico, recuperando as proposicdes de Molefi Kete Asante para o reposicionamento da Africa como
centro da producéo de saberes. O quarto ponto, de igual maneira, articula as interfaces entre Fanon e
Asante, propondo uma metodologia de didlogo capaz de “gerar novos conceitos educativos”
enraizados na experiéncia negra. E nesse percurso que a pesquisa se ancora, pois “[...] a colonizagio
nunca se limitou a dominar corpos, ela buscou também colonizar a imaginacao e os horizontes de
futuro” (Mbembe, 2017, p. 29). Assim, a proposta ¢ revisitar as criticas fanonianas e as proposi¢ées
afrocentristas como base para um novo entendimento da pedagogia. Convém destacar ainda que, como
observa Amilcar Cabral: “[...] recuperar a nossa historia significa retomar o fio das lutas do povo,
porgue sem isso ndo hé libertagdo verdadeira” (1979, p. 41). Portanto, a estrutura do artigo foi pensada
para ndo apenas expor conceitos, mas para costurar vozes, tensionar perspectivas e abrir espaco para
gue uma pedagogia de reexisténcia negra se afirme como horizonte politico, epistemoldgico e

educativo, capaz de recolocar a Africa e sua diaspora no centro da reflexéo critica sobre a educagéo.

2 METODOLOGIA DA PESQUISA: CAMINHOS QUALITATIVOS PARA UMA
EDUCACAO DECOLONIAL AFROCENTRADA ENTRE FANON E ASANTE

A escolha pela abordagem qualitativa se mostra central neste estudo, pois € ela que possibilita
compreender os significados mais profundos atribuidos as praticas e aos processos de reexisténcia
negra no campo da educacdo. Logo, diferentemente de uma pesquisa quantitativa, que se limitaria a
mensurar dados, a qualitativa permite mergulhar nos sentidos, nos gestos e nas formas de viver e

resistir que constituem a experiéncia decolonial afrocentrada. Minayo observa que “[...] a pesquisa
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qualitativa responde a questdes muito particulares, pois ela se ocupa, nas Ciéncias Sociais, com um
nivel de realidade que ndo pode ser quantificado” (2007, p. 21). Nesse mesmo sentido, Weber destaca
que “[...] compreender significa apreender o sentido que os atores atribuem as suas agdes em um dado
contexto social” (1949, p. 56). Assim, compreender a articulacdo entre Fanon e Asante exigiu captar
os significados que seus referenciais produzem no horizonte educativo, tanto no plano subjetivo

quanto no plano epistemoldgico.

A pesquisa qualitativa &, antes de tudo, uma forma de compreender o0 mundo humano a partir
da perspectiva dos participantes. Mais do que a simples mensuracdo de varidveis, ela busca
apreender significados, intencdes e contextos. E por isso que, frequentemente, o pesquisador
qualitativo mergulha em descri¢cBes detalhadas, em narrativas ricas e em interpretacdes
abertas, que podem parecer excessivamente subjetivas aos olhos de uma ciéncia voltada
apenas para nimeros. No entanto, é justamente essa subjetividade reconhecida que se converte
em rigor, pois obriga o pesquisador a situar-se, a explicitar suas escolhas e a assumir a
responsabilidade pelo sentido produzido. Assim, o valor da pesquisa qualitativa reside menos
em generalizagdes estatisticas e mais em sua capacidade de iluminar a complexidade da vida
social e cultural, oferecendo compreensdes que, embora singulares, carregam poténcia
transformadora (Stake, 2008, p. 23).

Além disso, cabe destacar que a natureza do estudo é essencialmente bibliografica, uma vez
que se ancora em um dialogo com obras fundamentais da tradicdo critica africana e afro-diasporica.
Nesse campo, 0 corpus da pesquisa ndo se limita a Fanon e Asante, mas abarca intelectuais que se
debrucaram sobre a questdo colonial, a identidade negra e a reconstrucao de alternativas pedagogicas.
Gil afirma que “[...] a pesquisa bibliografica ¢ desenvolvida com base em material ja elaborado,
constituido principalmente de livros e artigos cientificos” (2008, p. 44). De forma convergente,
Lakatos e Marconi ressaltam que “[...] esse tipo de pesquisa permite ao investigador cobrir uma gama
de fendmenos muito mais ampla do que aquela que poderia pesquisar diretamente” (2003, p. 183).
Em consequéncia disso, a pesquisa assume a tarefa de articular diferentes vozes e tradi¢bes para
fundamentar a educacdo decolonial afrocentrada.

De forma complementar, a delimitacdo do corpus tedrico-analitico foi realizada a partir de
critérios que buscassem tanto a centralidade de Fanon e Asante quanto & interlocu¢cdo com outros
pensadores que, ao longo das décadas, se dedicaram a desvelar a colonialidade e a propor alternativas
emancipatérias. Nesse processo, selecionaram-se textos nos quais emergem categorias fundantes,
como a descolonizacdo do ser, a afrocentricidade, a pedagogia da centralidade e a reexisténcia
epistemologica. Flick lembra que “[...] a selecdo do material deve estar diretamente vinculada ao
problema de pesquisa e aos objetivos definidos” (2009, p. 73). J& Stake observa que “[...] o
pesquisador precisa selecionar casos e fontes que sejam reveladores, pois ndo € a quantidade de dados

que garante profundidade, mas a pertinéncia do material escolhido” (2011, p. 52). Assim, o corpus
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aqui constituido funciona como um mosaico, no qual diferentes vozes dialogam e se complementam
na construcdo do objeto investigado.

No que se refere aos procedimentos de leitura e andlise, optou-se por uma leitura
compreensiva, comparativa e transversal dos textos, de modo a extrair ndo apenas 0S conceitos
isolados, mas também as articulacbes possiveis entre eles. Essa pratica metodoldgica visou colocar
Fanon e Asante em dialogo com outros pensadores africanos e afro-diasporicos, revelando conexdes
e tensOes. Bardin afirma que “[...] a analise de contetdo ¢ um conjunto de técnicas de andlise das
comunicacgdes que visa obter, por procedimentos sistematicos e objetivos, indicadores que permitam
a inferéncia de conhecimentos relativos as condigdes de produgdo” (2011, p. 47). Em sintonia, Weber
(1949, p. 59) reforga que “[...] a compreensdo interpretativa deve sempre buscar as conexdes de
sentido que animam as agdes sociais”. Assim, o tratamento do material se deu de forma analitico-
compreensiva, privilegiando a densidade conceitual e a possibilidade de aplicacdo pedagdgica.

Neste sentido, é importante destacar que a analise foi organizada em torno de quatro grandes
eixos, os quais deram sistematicidade e rigor ao percurso interpretativo: a colonialidade da educagéo
e a negacdo da centralidade africana; Frantz Fanon e a descolonizacao do ser; Molefi Kete Asante e a
afrocentricidade; as interfaces Fanon-Asante e a proposicdo metodolégica de novos conceitos
educativos. Nessa organizacdo, cada eixo ndo aparece de forma isolada, mas sim em uma relagéo
cumulativa, na qual um prepara o terreno para o seguinte. Gil observa que “[...] o delineamento dos
eixos analiticos € o que garante a coesdo interna da pesquisa” (2008, p. 52). Do mesmo modo, Minayo
ressalta que “[...] a organizagdo do material em nucleos tematicos constitui passo decisivo na
construcdo dos resultados da analise qualitativa” (2007, p. 94). Portanto, a escolha desses quatro eixos
foi essencial para articular coerentemente os achados da investigagéo.

Convém salientar que, ao longo do percurso, a analise ndo se restringiu a interpretacdo dos
conceitos ja existentes, mas ousou elaborar categorias inéditas a partir da leitura cruzada dos autores.
Foi nesse contexto que emergiram as nogOes de Pedagogia da Centralidade e de Reexisténcia
Epistemoldgica, pensadas como contribui¢cdes inovadoras para o campo da educacdo decolonial
afrocentrada. Minayo observa que “[...] a pesquisa qualitativa, além de interpretar, deve permitir a
emergéncia de novas categorias analiticas” (2007, p. 85). J& Asante lembra que “[...] a afrocentricidade
ndo é apenas um retorno ao passado, mas a criacdo de novos modos de pensar a partir da centralidade
africana” (2009, p. 12). Assim, os conceitos construidos ndo apenas dialogam com Fanon e Asante,

mas também abrem caminhos para novas praticas e debates educativos.
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A pesquisa qualitativa ndo pode se limitar a reproduzir categorias previamente estabelecidas,
como se o real fosse apenas um espelho de teorias ja prontas. Seu compromisso maior esta
em abrir-se ao inesperado, permitindo que a andlise faca emergir categorias novas, nascidas
do préprio campo empirico e das interlocugdes tedricas que o pesquisador estabelece. E nesse
movimento de confronto entre dados e referenciais que surgem conceitos originais, que ndo
estavam dados de antemédo, mas que sdo construidos no processo de investigagdo. Essa é a
riqueza da pesquisa qualitativa: produzir conhecimento que néo apenas interpreta, mas recria,
que ndo apenas aplica teorias, mas instaura novas formas de compreender a realidade
(Minayo, 2007, p. 85).

Dessa forma, no propdsito de garantir a consisténcia metodologica, a pesquisa cuidou de adotar
procedimentos que assegurassem o rigor e a coeréncia interna da andlise. Para tanto, priorizou-se o
uso de fontes priméarias, como 0s textos originais de Fanon e Asante, e estabeleceu-se um didlogo
critico com comentadores que discutem a atualidade e os limites desses autores. Lakatos e Marconi
apontam que “[...] o rigor metodoldgico implica tanto a fidelidade as fontes quanto a clareza no
tratamento analitico” (2003, p. 210). Ndlovu-Gatsheni também enfatiza que “[...] uma pesquisa critica
deve evitar a mera repeti¢do, procurando articular interpretagdes consistentes e criativas” (2016, p.
45). Dessa forma, o estudo ndo se limitou a repetir o ja dito, mas buscou construir conexdes originais,
mantendo a coeréncia com a tradi¢éo critica.

Assim, é fundamental observar que, como toda pesquisa, esta também apresenta limitacoes.
Por se tratar de um estudo bibliogréfico, ndo foi possivel acompanhar praticas empiricas em sala de
aula, o que seria um passo importante para testar a aplicabilidade pedagdgica dos conceitos
elaborados. Entretanto, essa limitacdo ndo invalida os resultados, mas antes aponta para a necessidade
de novas investigacdes que possam levar os referenciais tedricos para o cotidiano escolar. Gil ressalta
que “[...] toda pesquisa exploratoria cumpre a funcdo de abrir caminhos para estudos mais amplos e
aprofundados” (2008, p. 42). Do mesmo modo, Cabral lembra que “[...] a teoria ndo deve ser um fim
em si mesma, mas um instrumento para a a¢ao transformadora” (1983, p. 67). Portanto, a investigacao
aqui realizada deve ser compreendida como um ponto de partida, capaz de fortalecer debates e inspirar

praticas educativas afrocentradas no futuro.

3 DA “DESCOLONIZACAO DO SER” DE FRANTZ FANON A “AFROCENTRICIDADE”
DE MOLEFI KETE ASANTE - REEXISTENCIA NEGRA E RECONSTRUCAO DO
SUJEITO POLITICO-PEDAGOGICO

Ao longo do processo colonial, a escola se constituiu como um dos principais instrumentos de
legitimacdo da dominacdo europeia, organizada para inculcar valores, simbolos e referéncias que
afastavam os africanos de suas raizes histéricas. Em vez de servir como espaco de fortalecimento das

comunidades, a escola foi planejada para criar sujeitos adaptados as exigéncias da metropole,
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moldando mentalidades de acordo com as necessidades do sistema colonial. Assim, é importante
destacar que essa forma de educacdo ndo era inocente ou neutra, mas um projeto politico deliberado
que tinha como proposito fragilizar a coesdo cultural e social africana. Amilcar Cabral observa que
“[...] Portugal tentou criar uma classe minimamente instruida, cujos membros receberam o ‘privilégio’
de servir aos interesses portugueses. Logo, eles foram instruidos a desprezar tudo que fosse africano
¢ a reverenciar tudo que fosse europeu” (2020, p. 185). Isto ¢, a légica colonial, portanto, era afastar
as populacdes locais de seus proprios referenciais, convencendo-as de que apenas a Europa poderia
fornecer as bases de civilizacdo e progresso. De forma complementar, convém observar que Walter
Rodney ja afirmava que “[...] na sociedade colonial, a educacao era tal que servia ao colonialista. Num
regime de escraviddo, a educagdo era apenas uma instituicdo para formar escravos” (1981, p. 59).
Assim, essas palavras ilustram a funcdo central da escola colonial: formar quadros obedientes,
intelectualmente colonizados, e preparados para manter a dependéncia em relacdo ao colonizador. E
ainda, cabe ressaltar que essa escola ndo negava apenas as culturas locais em seus conteldos
curriculares, mas também desumanizava politicamente os sujeitos, reduzindo-os a condi¢do de
subalternos, enquanto exaltava a figura europeia como modelo universal de racionalidade e
humanidade. Assim, o projeto educacional colonial contribuiu para o epistemicidio, apagando linguas,
oralidades e cosmologias, ao mesmo tempo em que legitimava a ordem social racializada. Em
consequéncia disso, a escola moderna, nos contextos coloniais e pds-coloniais, tornou-se ndo apenas
espaco de ensino, mas um dispositivo de reproducdo da inferiorizacdo, destinado a naturalizar
hierarquias e consolidar a subordinacdo cultural e politica.

Desse modo, a escola colonial ndo se limitava a organizar contetdos, mas funcionava como
um dispositivo politico para garantir a submissao cultural dos povos africanos. O ensino, assim,
transmitido nesses espacos estava voltado para formar individuos “Uteis” ao sistema colonial,
afastados de suas raizes e treinados para servir aos interesses da metropole. Assim, a escola cumpria
uma dupla funcdo: inculcar a inferioridade africana e legitimar a superioridade europeia. E nesse
sentido que Kwame Nkrumah (1965, p. 34) destaca: “[...] a educagdo nos territorios coloniais foi
concebida para destruir o orgulho cultural e criar individuos adaptados as exigéncias econdmicas e
politicas do colonialismo”. Dessa forma, o processo de aprendizagem era, a0 mesmo tempo, um
processo de desaprendizagem da propria historia, em que o africano era ensinado a negar suas
tradicdes, suas crencas e até mesmo sua identidade linguistica. Além disso, é fundamental observar
que Julius Nyerere compreendeu essa logica com clareza, pois, ao criticar a educacéo colonial,
apontava que “[...] ela foi planejada para servir as necessidades de uma elite reduzida e ndo para o

desenvolvimento das comunidades africanas” (1968, p. 44). O que se percebe, portanto, € que a

REVISTA ARACE, Séo José dos Pinhais, v.7, n.10, p-1-55,2025

- .



*

Revista ~

l\l—\CE

ISSN: 2358-2472

alienacdo cultural ndo era um efeito colateral, mas a propria esséncia da educacdo imposta, voltada
para afastar os sujeitos de sua coletividade e molda-los conforme os padrdes ocidentais. E ainda, é
importante salientar que essa forma de ensino limitava o horizonte politico, uma vez que excluia
sistematicamente qualquer possibilidade de pensar a Africa como centro, reduzindo o continente a
condigdo de receptor passivo da “civilizagdo” europeia. Por isso, pode-se afirmar que a escola colonial
ndo apenas negava os contetidos culturais africanos, mas instaurava uma “pedagogia da obediéncia”,
fabricando elites intermediarias que se tornavam pecas fundamentais para a manutencao da ordem

imperial.

A escolarizacéo colonial era uma educacédo para a subordinacdo, a exploracéo, a criagdo de
confusdo mental e o desenvolvimento do subdesenvolvimento. Nesse sentido, a educacéo na
Africa sob dominio colonial significava a criacio de pessoas que deveriam ser sujeitos
coloniais e que tinham de aceitar ser colonizados. O sistema produzia africanos alienados de
sua prépria historia, cultura e ambiente, que passavam a considerar a historia, a cultura e o
ambiente europeus como as Unicas coisas de valor. Tratava-se de uma politica deliberada para
treinar uma pequena elite para servir como escriturarios, intérpretes e agentes do poder
colonial, a0 mesmo tempo em que Se negava s massas 0 acesso a conhecimentos que
poderiam ajudé-las a se libertar. Assim, a escola tornou-se um instrumento de reproducéo da
hegemonia colonial em vez de um veiculo para a libertacdo dos povos africanos (Rodney,
1981, p. 263).

E ainda, ao pensar a escola colonial, é impossivel ignorar que ela foi organizada como parte
de um processo amplo de desumanizacgdo, em que 0s sujeitos africanos eram tratados como incapazes
de produzir conhecimento legitimo. A “pedagogia do colonizador” buscava inculcar a ideia de
inferioridade, de modo que as criancas e jovens, ao passarem pelo sistema escolar, aprendessem nao
apenas a ler e a escrever, mas sobretudo a reconhecer a Europa como centro e a Si mesmos como
periféricos. Em consequéncia disso, a educacdo tornou-se um espaco de apagamento da histdria
africana, substituida por narrativas que exaltavam a missdo “civilizatoria” europeia. Amilcar Cabral
escreveu: “[...] a dominagdo cultural € tdo eficaz porque atinge diretamente a identidade, fazendo com
que o dominado se envergonhe de si mesmo” (1983, p. 45). Tal constatacdo demonstra que o curriculo
colonial ndo era uma simples selecéo de contetdos, mas uma estratégia de controle subjetivo que tinha
como meta abalar a autoestima coletiva. Alem disso, cabe lembrar que Kwame Nkrumah (2018, p.
67) ressaltava que “[...] a educagdo colonial foi instrumento de inculcagdo ideoldgica, destinada a
perpetuar a crenga na incapacidade africana e na necessidade de tutela europeia”. Assim sendo, a
escola se convertia em um laboratorio de inferiorizacdo, onde se aprendia a obedecer, a imitar e a
reproduzir modelos alheios, reforcando o distanciamento em relagdo as tradi¢Ges locais. De igual
maneira, essa desumanizacdo escolar ndo se limitava ao campo simbolico, pois, ao negar a

centralidade africana, criava condicGes politicas para a manutengdo da exploracdo econdmica, ja que
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formava sujeitos treinados para servir e ndo para transformar suas sociedades. Por isso, convém
observar que a colonialidade da educacéo se estabeleceu como um dos mecanismos mais potentes de
desumanizacdo, apagando memorias, silenciando vozes e relegando os africanos a uma posicdo
subalterna dentro de seu proprio territorio.

Além disso, é importante destacar que a colonialidade da educacdo se materializou de maneira
explicita no curriculo, que foi organizado para reforcar a dependéncia cultural e epistemologica em
relacdo a Europa. Ou seja, as disciplinas ensinadas exaltavam figuras e eventos da histéria ocidental,
enquanto os herois, tradicdes e saberes africanos eram sistematicamente silenciados. Dessa forma, a
escola colonial ndo apenas controlava o acesso ao conhecimento, mas definia o que poderia ser
considerado conhecimento valido. Em outras palavras, o curriculo operava como mecanismo de
apagamento da memoria coletiva africana, substituindo-a por narrativas eurocéntricas. Julius Nyerere
afirma: “[...] a educag¢do que herdamos foi concebida por governos coloniais para nos treinar para
servir a seus interesses, € ndo para atender as necessidades do nosso povo” (1968, p. 27). A fala de
Nyerere revela que a escola foi pensada como espaco de formacao de intermediarios coloniais, uma
elite reduzida que seria responsavel por manter a ordem imposta. E convém observar que Kwame
Nkrumah (1965), ao refletir sobre 0 mesmo tema, acrescentava que “[...] a missao colonial consistiu
em moldar mentalidades pela exclusdo sistematica das tradi¢des africanas, tornando-as invisiveis
dentro da escola” (p. 48). Logo, a estrutura curricular representava um verdadeiro laboratério de
descentramento, em que se aprendia a desprezar as proprias origens e a reverenciar modelos externos.
Assim, essa operacdo de invisibilizacdo curricular contribuiu para o epistemicidio, uma vez que
marginalizava linguas, cosmologias, filosofias e praticas de transmisséo de saber, reduzindo-as ao
siléncio. E ainda, cabe ressaltar que a negacéo curricular da centralidade africana ndo apenas apagava
contetdos, mas também interferia na formacéo subjetiva dos estudantes, ensinando-os a negar a si
mesmos como produtores de conhecimento. Assim, a escola colonial atuava como uma engrenagem
simbolica de dominagao, cultivando a ideia de que a Africa era um continente sem histéria, sem cultura
e sem civilizacdo digna de ser ensinada.

Do mesmo modo, é fundamental observar que a negacdo da centralidade africana néo se
limitou ao campo dos contetidos escolares, mas alcangou também o terreno politico, transformando-
se em estratégia de controle social e de marginalizacdo estrutural. Isto é, a escola colonial, nesse
sentido, operava como braco ideoldgico do sistema, forjando sujeitos que aceitassem sua condi¢éo
subalterna e reforcando o poder das elites ligadas as metropoles. Dito isso, a politica educacional
colonial desumanizava, pois ensinava que a Africa ndo possufa historia propria, apenas capitulos

anexados a expansdo europeia. Amilcar Cabral (1969, p. 78) advertia logo no inicio: “[...] o
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colonialismo ndo se limitou a dominar os corpos, ele tentou dominar as mentes e a forma de pensar,
apagando a memoria historica dos povos”. Logo, essa constatagdo mostra que a alienacdo cultural
imposta pela educacéo colonial tinha uma dimensao diretamente politica, pois atuava na formacao de
consciéncias e na reproducdo das hierarquias de poder. Além disso, cabe ressaltar que Julius Nyerere
destacou em diversos escritos que “[...] a educacdo colonial ndo podia ser libertadora, pois era
estruturada para manter a dependéncia e consolidar a desigualdade politica entre colonizadores e
colonizados” (1968, p. 52). Assim, a escola nao se limitava a ser um espago de aprendizagem formal,
mas se tornava um dispositivo de legitimacao da ordem colonial, produzindo subjetividades doceis e
internalizando nas populagdes a ideia de que seu destino deveria ser sempre tutelado pelo Ocidente.
E ainda, convém salientar que essa negacao politica da centralidade africana reforcava a exclusdo das
tradicBes locais, a0 mesmo tempo em que criminalizava manifestagdes culturais, religiosas e
linguisticas. Dessa forma, a escola foi elemento estratégico para institucionalizar a subordinacéo,
fazendo da politica educacional uma extenséo da politica de dominagdo. Assim, pode-se afirmar que
a colonialidade da educagdo operou como mecanismo totalizante, ja que desumanizava 0s sujeitos nao
apenas pelo apagamento de sua historia, mas também pela imposicdo de uma politica escolar que
transformava a desigualdade em norma.

De fato, apesar da conquista das independéncias politicas em diversos paises africanos, a
estrutura educacional herdada do colonialismo manteve grande parte de seus tracos originais,
reproduzindo ainda as marcas da alienacdo cultural. Ademais, ndo apenas os curriculos continuaram
centrados em referéncias externas, mas também a organizacdo institucional da escola permaneceu
voltada para atender a modelos europeus, o que dificultava a construcdo de sistemas genuinamente
africanos. Desse modo, o periodo pés-colonial revelou que a luta pela descolonizacdo ndo terminava
com a retirada formal das metropoles, mas exigia a transformacdo profunda da educacdo. Nkrumah
afirmou: “[...] a independéncia sem controle das institui¢des fundamentais, como a educagdo, ndo
passa de uma fachada que mantém a dependéncia sob outra forma” (1965, p. 72). Assim, a adverténcia
de Nkrumah mostra que, mesmo apds as independéncias, as escolas ainda funcionavam como
laboratorios de reproducdo da ideologia ocidental, afastando os estudantes de suas realidades culturais.
De forma complementar, Amilcar Cabral (1979, p. 110) ressaltava que “[...] a luta contra a alienagao
cultural ¢ parte essencial da luta politica, pois sem reconquista da cultura, a libertagdo € incompleta”.
Assim sendo, € possivel perceber que os lideres africanos ja apontavam para a necessidade de romper
com as herangas coloniais presentes no sistema escolar, indicando que a independéncia verdadeira s6
poderia ser alcan¢ada quando a educacdo fosse reconstruida a partir da centralidade africana. E ainda,

cabe observar que esse desafio permanece atual, pois em muitos paises a escola continua a reproduzir
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hierarquias coloniais, reforcando a marginalizacdo das linguas locais, das epistemologias proprias e
das memodrias historicas das comunidades. Isto implica que, a colonialidade da educacao se perpetuou
no pos-colonial, revelando que a descolonizagdo nao é um evento Unico, mas um processo continuo

de disputa politica, cultural e pedagogica.

A educacéo colonial continuou no periodo p6és-colonial, ainda concebida para produzir uma
mentalidade que buscava fora de si mesma a realizagdo, sempre medindo 0 sucesso por
padrdes externos a comunidade. Essa foi a continuidade das praticas de desmembramento do
colonialismo: um sistema escolar que separava os educados das massas, alienava-os de suas
linguas e os desenraizava de seu préprio solo cultural. Mesmo apds a independéncia, 0s
curriculos, os livros didaticos e os métodos pedagdgicos permaneceram atrelados ao modelo
colonial, reproduzindo as mesmas hierarquias de conhecimento que haviam definido o
periodo colonial. A luta pela descolonizacdo, portanto, ndo podia terminar com o arriar da
bandeira colonial; exigia uma reconstituicdo fundamental da educacdo africana, uma
reconstrucdo de instituicdes capazes de nutrir a meméria, a identidade e a autoconfianga
(Ngugi wa Thiong’o, 2009, p. 72-73).

N&o apenas as estruturas externas da educacdo permaneceram coloniais, mas também as
formas internas de subjetivacdo, isto €, 0 modo como os sujeitos aprendiam a se perceber no mundo.
A escola, ao negar a centralidade africana, produzia efeitos psicol6gicos e politicos profundos, pois
ensinava que o africano deveria ocupar sempre o lugar de subalternidade. Dessa maneira, a alienacéo
educacional se tornava também uma alienacdo da consciéncia, moldando identidades frageis e
desconectadas de sua historia. Julius Nyerere escreveu que “[...] a escola ensinava o africano a
acreditar que sua cultura era inferior, e que a verdadeira educac¢ado s6 poderia vir da Europa” (1968, p.
61). Esse testemunho. Bastante revelador, deixa evidente como a escola colonial era utilizada para
minar a autoestima coletiva, transformando o processo educativo em uma experiéncia de
desvalorizacdo. E ainda, convém salientar que Kwame Nkrumah alertava para essa dimensdo
subjetiva, observando que a educacdo colonial tinha como proposito “[...] criar elites com mentes
colonizadas, que perpetuariam a dominacdo sem a presenca fisica do colonizador” (1964, p. 89).
Assim, € possivel perceber que a negacao da centralidade africana ndo se limitava ao apagamento
curricular ou & imposi¢do de politicas de dominacéo, mas atingia diretamente a constituicdo intima
dos sujeitos, interferindo em sua capacidade de reconhecer-se como protagonistas de sua propria
historia. Logo, a escola funcionava como um espaco de internalizacdo da subordinacdo, onde o
estudante ndo apenas aprendia a reproduzir o discurso colonial, mas também a olhar para si com
desconfianga, como se a sua propria identidade fosse um problema a ser corrigido. Dessa forma, a
marginalizacdo politica das populacgdes africanas e afro-diasporicas se alimentava dessa construcéo
subjetiva, na medida em que os sujeitos formados pelo modelo colonial dificilmente eram estimulados

a questionar, resistir ou reconstruir seu lugar no mundo a partir de parametros proprios.
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De igual maneira, € fundamental compreender que a colonialidade da educacéo se expressou
de forma contundente na esfera linguistica, onde as linguas africanas foram relegadas ao siléncio e ao
estigma de atraso. A escola colonial, assim, ndo apenas desvalorizava esses idiomas, mas 0s proibia
em muitos contextos, impondo o uso exclusivo da lingua do colonizador como requisito de acesso ao
saber e a cidadania. Desse modo, 0 processo de escolarizagdo foi também um processo de imposicao
linguistica, em que a comunicacgdo, 0 pensamento e até as memdarias coletivas eram obrigadas a se
traduzir nos moldes do europeu. Amilcar Cabral (1980, p. 91) ja havia advertido que “[...] o
colonialismo, ao impor sua lingua, buscava controlar o modo de pensar, pois quem perde sua lingua
perde também parte de sua identidade cultural”. Essa afirma¢do mostra que a lingua nio era apenas
um meio de expressdao, mas um campo de luta pela manutencao da dignidade cultural. E ainda, Ngiigi
wa Thiong’o ressaltava a mesma questdo ao afirmar: “[...] a lingua imperial transformou-se em meio
de perpetuar a alienagdo, convertendo o estudante africano em estranho a sua propria realidade” (2011,
p. 17). Com isso, a escola se tornou o espaco por exceléncia da dominacao linguistica, fazendo do
idioma do colonizador um passaporte para a ascensao social e, a0 mesmo tempo, um instrumento de
exclusdo para aqueles que permaneciam ligados as linguas locais. Assim, a educa¢do ndo apenas
ensinava conteudos eurocéntricos, mas modificava as estruturas de comunicagédo e de pensamento,
distanciando as novas geragdes das formas tradicionais de conhecimento transmitidas oralmente.
Convém observar que esse apagamento linguistico teve impactos profundos, pois contribuiu para a
ruptura dos lacos entre memoria coletiva e presente historico, além de consolidar a ideia de que apenas
0 idioma europeu poderia ser considerado legitimo no espaco escolar. Portanto, 0 monolinguismo
colonial foi um dos pilares mais poderosos da negacéo da centralidade africana, produzindo sujeitos
cuja propria forma de falar era constantemente vigiada e disciplinada para corresponder ao padrao
ocidental.

Além disso, a colonialidade da educacdo ndo se restringiu as praticas linguisticas ou
curriculares, mas avangou na construcio de uma narrativa historica que desqualificava a Africa como
produtora de civilizagdo. A escola colonial difundia sistematicamente a ideia de que o continente ndo
tinha historia digna de registro antes da chegada europeia, refor¢cando a nocéo de que o colonizador
era portador exclusivo de racionalidade e progresso. Em consequéncia disso, geracfes de africanos
foram educadas sob a crenca de que seu passado era vazio ou insignificante, o que resultava em
profunda alienacdo cultural. Walter Rodney (1981, p. 240) ressaltava que “[...] os europeus
reescreveram a histéria africana de forma a apagar seus feitos, apresentando-os apenas como povos
primitivos a espera da civilizacdo ocidental”. Essa perspectiva distorcida se incorporou nos livros

escolares e programas oficiais, reproduzindo estigmas e alimentando o racismo estrutural. Do mesmo
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modo, Cheikh Anta Diop escreveu: “[...] a Africa foi sistematicamente excluida da genealogia da
humanidade, como se fosse um espaco sem passado, cuja Unica relevancia viria da intervencao
europeia” (1990, p. 25). A fala de Diop evidencia que o apagamento da historia foi um componente
essencial da colonialidade, pois consolidava a ideia de que a centralidade africana era inexistente ou
irrelevante. Dessa forma, a escola colonial ndo apenas transmitia contetdos eurocéntricos, mas
fabricava uma memoria seletiva, onde a Africa aparecia como auséncia e o Ocidente como
protagonista absoluto. E ainda, é importante destacar que essa operacdo ndo teve apenas efeitos
académicos, mas politicos, ja que a desqualificacdo do passado africano legitimava a dominacgéo
colonial ao sustentar a imagem de que o continente precisava de tutela. Assim sendo, pode-se afirmar
que o curriculo histérico colonial funcionou como um projeto de epistemicidio, eliminando
referéncias, desconectando geracdes de suas tradicbes e fragilizando os fundamentos de uma
identidade coletiva autbnoma.

Em linhas gerais, é fundamental reconhecer que a negacao da centralidade africana no campo
educacional ndo foi apenas um fenémeno do passado colonial, mas permanece, em muitos aspectos,
no presente. A escola, tanto em contextos africanos quanto afro-diaspéricos, continua a reproduzir
modelos eurocéntricos, reforcando a invisibilidade das tradicdes locais e perpetuando a logica de
inferiorizacdo. No entanto, a0 mesmo tempo em que esse processo se mantém, emergem movimentos
de resisténcia que buscam reverter tal quadro, recuperando as raizes culturais como base para a
forma¢do de novas geracdes. Walter Rodney afirmou: “[...] o maior crime do colonialismo foi
convencer o colonizado de que nada em sua histdria tinha valor, apagando deliberadamente suas
contribui¢cdes a humanidade” (1981, p. 211). A denuncia de Rodney demonstra que a alienagdo
cultural foi uma ferramenta de poder, mas também evidencia que a recuperacdo dessa historia é um
ato politico de libertagdo. De forma complementar, Cheikh Anta Diop (1974, p. 17) destacou que “[...]
a Africa ndo foi um continente sem histéria; ao contrario, é berco de civilizacdes que influenciaram
profundamente o desenvolvimento humano”. Essa afirmagdo desconstréi a narrativa eurocéntrica e
reafirma a necessidade de reposicionar a Africa como centro legitimo de producio de conhecimento.
No fundo, embora a colonialidade ainda se manifeste, ha também a emergéncia de préaticas
pedagogicas criticas que recuperam memorias, linguas e tradi¢des, criando brechas para uma educacéo
voltada & emancipagéo. Além disso, cabe ressaltar que a luta contra o epistemicidio continua, mas
agora associada a reexisténcia cultural, afirmando que resistir também significa ensinar a valorizar o
que foi silenciado. Assim, o enfrentamento da colonialidade da educagdo €, a0 mesmo tempo, uma
tarefa de critica e de reconstrucdo, onde se inscrevem os horizontes de uma pedagogia centrada na

dignidade africana.
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O ato expansivo e revolucionario de virar uma nova pagina para a Africa implica uma negagio
radical do racismo, da escraviddo, do colonialismo/colonialidade, do capitalismo e do
patriarcado em suas formas passadas e contemporaneas. Significa abandonar o ‘jogo
europeu’, por ser desumanizador e por mutilar outros seres humanos. Esses processos iniquos
foram sustentados pelo paradigma da diferenca, alicercado em pensamentos religiosos e
pseudo-cientificos raciais, constitutivos do desenrolar da Euromodernidade. A consequéncia
foi a classificacdo social e a hierarquizacdo racial da humanidade de acordo com densidades
ontoldgicas inventadas. Os europeus se arrogaram a categoria de ‘humanos modernos’ ¢
relegaram os outros ao status de ‘sub-humanos primitivos/pré-modernos’, ao mesmo tempo
em que colonizavam o préprio tempo. Assim, para Fanon, a Europa, embora tenha invocado
a ideia de humanidade ao longo de sua historia, fracassou em criar um humanismo comum
(Ndlovu-Gatsheni, 2020, p. 654).

Neste contexto, € preciso reconhecer que Frantz Fanon parte de uma constatacdo radical: o
colonialismo ndo age apenas no plano material, mas invade o territério intimo da subjetividade,
moldando a maneira como 0 sujeito negro se vé e € visto. A experiéncia colonial, portanto, ndo se
restringe ao dominio militar ou econémico, mas constitui uma pedagogia perversa de inferiorizacdo
que atravessa a psique, instala feridas no imaginario e naturaliza a dependéncia. O colonizado, nesse
contexto, é permanentemente colocado diante de um espelho deformado, quebrado, no qual sua
imagem s6 adquire sentido a partir da validacdo do outro. E nesse ponto que Fanon revela o carater
transformador da descolonizagdo, ao afirmar que “[...] a descolonizagdo nunca passa despercebida,
pois atinge o ser, modifica fundamentalmente o ser, transforma espectadores esmagados pela
inessencialidade em atores privilegiados” (2022, p. 25). Ou seja, libertar-se ndo € apenas conquistar a
independéncia politica, mas romper com a priséo interior que condiciona o sujeito a se enxergar como
inferior. Contudo, o tedrico aprofunda esse diagnostico ao indicar que a alienagdo ndo é abstrata, mas
se inscreve no corpo, tornando-se uma marca sensivel da estigmatizagdo. A cor da pele, nesse caso,
converte-se em signo social de desvalorizacdo, um marcador que reduz a pessoa a um objeto de
preconceito e de negagdo. E por isso que, em “Pele negra, mascaras brancas”, ele insiste que “[...] a0
primeiro olhar branco, o negro sente o peso da melanina” (Fanon, 2008, p. 134). Tal enunciado ndo €
apenas descritivo, mas denuncia a violéncia simbdlica que converte a presenga negra em problema,
gerando uma ferida identitaria que acompanha o individuo em cada interag&o social. Dessa forma, a
descolonizagédo do ser proposta por Fanon significa desarmar esse olhar colonizador interiorizado,
romper com a ldgica que transforma o negro em sombra de si mesmo e inaugurar uma pedagogia de
re-humanizacdo. Logo, cabe ressaltar que a obra de Fanon néo se limita a denunciar a opresséo, mas
oferece um horizonte de reconstrucéo, no qual a educagéo pode assumir papel decisivo: mais do que
espaco de reproducdo da alienagdo, a escola deve ser um “territorio de cura”, de afirmagao cultural e

de reconhecimento, onde se ensine ndo apenas a ler e escrever, mas a reaprender a ser.
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Neste sentido, é fundamental compreender que, para Fanon, o colonialismo ndo apenas oprime
exteriormente, mas atua de modo insidioso no interior da consciéncia, levando o sujeito colonizado a
introjetar a logica de sua propria inferiorizacdo. Dito isso, essa interiorizacdo se manifesta como um
processo doloroso em que o individuo aprende a olhar para si mesmo com os olhos do colonizador,
reproduzindo os preconceitos e os estigmas que o desumanizam. A alienagdo psiquica, nesse sentido,
constitui uma das dimensdes mais crueis da dominacgéo, pois impede o colonizado de reconhecer sua
dignidade e sua poténcia historica. Fanon (2008, p. 92) afirma no inicio de sua obra que “[...] todo
povo colonizado enfrenta, em seu interior, a tentacao de se identificar com os valores do colonizador,
acreditando que apenas pela assimilagdo sera possivel ser reconhecido como humano”. Essa frase ¢
reveladora, porque mostra que o colonialismo mina a autoestima e cria a iluséo de que a libertagdo
passa pela imitacdo do opressor. E ainda, convém observar que essa ldgica de assimilagdo ndo produz
liberdade, mas intensifica a dependéncia, uma vez que o colonizado nunca é aceito plenamente, sendo
condenado a viver em estado de permanente frustracdo. Em “Os condenados da terra”, Fanon alerta
para esse dilema ao afirmar: “[...] o colonizado se sente constantemente menor, € esse sentimento de
inferioridade molda sua psique de tal forma que sua libertacao passa necessariamente pela destrui¢ao
dessa imagem interiorizada” (Fanon, 2022, p. 37). O que se percebe, portanto, ¢ que a violéncia do
colonialismo ndo termina na opressdo fisica ou na exploracdo econdmica, mas prolonga-se na
perpetuacdo de uma autoimagem negativa, que o préprio colonizado passa a carregar como destino.
Assim, romper com essa interiorizacdo nao é uma tarefa individual, mas coletiva e politica, exigindo
uma pedagogia que devolva o sujeito negro a capacidade de se reconhecer como centro e ndo como
sombra. Por isso, a analise fanoniana continua atual, ja que as formas de racismo contemporaneo,
mesmo que disfarcadas, ainda produzem as mesmas marcas psiquicas de negacéo e inferiorizacao.

Desse modo, € essencial observar que a descolonizacdo do ser, para Fanon, passa pela
compreensdo da experiéncia corporal, ja que o corpo negro se torna, sob o olhar do colonizador, uma
superficie de estigmatizacdo. O sujeito, para o tedrico, ndo é reconhecido em sua singularidade, mas
reduzido a cor de sua pele, que passa a funcionar como marca de inferiorizacdo. Assim, o corpo deixa
de ser apenas corpo e converte-se em simbolo, em signo que carrega uma historia de negacédo e
violéncia. Esse processo, a0 mesmo tempo simbdlico e material, gera um estado de consciéncia
dilacerada, em que o individuo vive constantemente a tensdo entre a sua humanidade e o rétulo que
Ihe é imposto. Fanon, em “Pele negra, mascaras brancas”, enfatiza essa condi¢@o ao escrever: “[...] eu
estava nu, despido de minha humanidade, e me vi reduzido a um simples negro” (2008, p. 109). Essa
frase, de impacto visceral, mostra como o corpo é despojado de sua complexidade e transformado em

objeto de preconceito. Convém destacar ainda que essa marca corporal ndo € apenas sentida na relagéo
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com o colonizador, mas internalizada pelo préprio sujeito, que passa a carregar 0 estigma como se
fosse parte de si. Em outro momento, Fanon (2015, p. 67) insiste: “[...] o corpo colonizado ¢é forgado
a tornar-se vitrine da dominacdo, lugar onde se inscrevem as cicatrizes da alienacdo e da
inferioridade”. Dessa forma, o corpo se torna territorio de disputa, simultaneamente fragilizado pela
opresséo e potencializado pela resisténcia. E justamente nessa dimenséo que Fanon amplia a nogéo de
descolonizacdo, mostrando que néo se trata apenas de recuperar terras ou independéncia politica, mas
também de libertar o corpo do peso simbdlico da subjugacdo. Em consequéncia disso, pensar a pele
negra como marca de estigmatizacdo € também reconhecer que a descolonizacdo do ser exige a
descolonizacgdo do olhar, isto é, a capacidade de reconstruir a forma como 0s corpos negros sao Vistos,
representados e valorizados. Assim, a luta fanoniana pela libertacéo subjetiva é também uma luta pela
reinvencdo do corpo, ndo mais como objeto de opressdo, mas como expresséo plena de humanidade e

dignidade.

O negro é visto como corpo em excesso, um corpo que fala antes de qualquer palavra, que se
impde como estigma e como destino. Sob o olhar branco, esse corpo ndo é mais apenas
biolgico, mas se torna a sintese de uma historia de escravidao, de insultos e de exclusio. E
na carne que se inscrevem as marcas da colonizagdo, é nela que a alienacdo se torna palpavel.
O negro ndo é convidado a ser sujeito de sua existéncia; ele é convocado a representar, a cada
instante, uma cor que néo escolheu. O corpo deixa de ser veiculo de liberdade e torna-se, em
vez disso, a vitrine de um preconceito que o reduz, que o sufoca e que o fixa em uma
identidade negativa. E ainda assim, é a partir desse mesmo corpo que pode nascer a revolta,
pois o gesto, a presenca e a fala do colonizado séo também possibilidades de resisténcia e de
reapropriacdo de si (Fanon, 2008, p. 112-113).

Quando se analisa a experiéncia colonial pela lente de Fanon, fica evidente que a violéncia ndo
se restringiu ao campo fisico ou psicolégico, mas alcangou também a dimensdo cultural, atingindo
diretamente as formas de vida, de arte e de pensamento das sociedades africanas. Isto é, a colonizacao
buscou anular simbolos, silenciar tradi¢cGes e destruir praticas comunitarias que garantiam coesao e
identidade. Em outras palavras, ndo se tratava apenas de dominar territérios, mas de reconfigurar
universos simbolicos, criando um vazio cultural que fosse preenchido com os valores da metropole.
Fanon (1980, p. 56) sublinhou de forma incisiva que “[...] a dominacdo colonial procura substituir a
cultura autéctone por uma cultura imposta, que funciona como instrumento de submissdo e de
obediéncia”. Assim, esse processo de aniquilamento cultural provocou uma ruptura no tecido social,
enfraquecendo a transmissdo de saberes intergeracionais e produzindo um sentimento de
desenraizamento. E ainda, essa imposi¢do nao era neutra, pois tinha como objetivo explicito convencer
o0 colonizado de que sua cultura ndo tinha valor, legitimando a superioridade ocidental. Fanon expressa
essa logica ao declarar: “[...] o colonialismo ndo se contenta em saquear riquezas; ele destroi crencas,

apaga dancas, silencia cangdes e substitui simbolos por caricaturas” (2022, p. 92). Assim, o
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apagamento cultural ndo apenas corroia a autoestima coletiva, mas instaurava uma “pedagogia de
submissdo” que tornava cada gesto, cada expressdo artistica e cada pratica espiritual reféns da
legitimacdo europeia. Portanto, a descolonizacdo do ser, nesse campo, implica também uma
descolonizacgéo cultural, que ndo significa retornar a um passado idealizado, mas recuperar a vitalidade
das tradicGes silenciadas e transformé-las em fonte de resisténcia e de criagdo. Desse modo, 0
pensamento fanoniano articula critica e horizonte, denunciando o projeto cultural de aniquilamento e,
ao mesmo tempo, convocando a reconstrucdo de um patriménio que &, sobretudo, politico, simbolico
e humano.

Dessa maneira, ao refletir sobre a libertacdo subjetiva, Fanon demonstra que o processo de
emancipacao ndo se limita a uma transformacéo estrutural da sociedade, mas exige também uma
ruptura profunda com as imagens de inferioridade que o colonizado carrega dentro de si. Ou seja, a
violéncia do colonialismo € internalizada, transformando-se em vozes silenciosas que repetem a todo
instante que o sujeito negro nao € digno, ndo é capaz, ndo é humano em sua plenitude. Romper com
essa introjecdo €, portanto, um gesto de reconstrucdo da propria vida, que ultrapassa a dendncia e se
projeta como afirmacgdo existencial. Fanon escreveu: “[...] o colonizado, ao aceitar os padrdes do
colonizador, esquece que € em sua diferenga que reside sua humanidade” (1968, p. 43). Assim, essa
observagdo mostra que a assimilacdo ndo representa liberdade, mas aprisionamento ainda mais
profundo, pois significa negar a si mesmo em nome de uma imagem alheia. E importante destacar
que, para Fanon (1983, p. 71), “[...] a libertagdo comeca quando o sujeito recusa a mascara imposta,
decide ndo se ver mais pelos olhos do outro e assume sua voz como criadora de novos sentidos”. Essa
concepgdo ndo trata apenas de um processo psicoldgico, mas de um ato politico, ja que envolve a
recusa do lugar subalterno e a reivindicacéo de protagonismo. Assim, a descolonizagéo subjetiva ndo
se da apenas no campo individual, mas se fortalece no encontro coletivo, quando a comunidade decide
que ja ndo sera definida pela I6gica do opressor, mas pelas praticas e memorias que resistem ao
silenciamento. Consequentemente, pode-se, com relativa facilidade, afirmar que a libertacdo subjetiva
é condicdo para qualquer projeto de emancipacao mais amplo, pois sem a reconstrucao da autoestima
coletiva, as transformacdes sociais correm o risco de reproduzir velhas hierarquias.

Assim, ao pensar a educagdo a partir da perspectiva fanoniana, compreende-se que ela jamais
poderia se restringir a um espaco técnico ou burocréatico de transmissao de conteudos, pois a heranca
colonial deixou marcas que se inscrevem ndo apenas nas instituicdes, mas também nas subjetividades.
Para o teorico, a violéncia do colonialismo ndo desaparece com a retirada formal do colonizador,
porgue ela permanece viva nos modos de pensar, nos habitos, nas imagens que 0s sujeitos constroem

de si mesmos e dos outros. Por isso, a escola precisa assumir a tarefa de ser ao mesmo tempo um
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“espago terapéutico e politico”, capaz de enfrentar os traumas herdados ¢ de projetar um novo
horizonte coletivo. Fanon (1980, p. 59) observa que “[...] a libertagdo ndo € apenas uma questao de
armas, mas de consciéncia; e essa consciéncia se forma pela pedagogia que devolve dignidade ao
oprimido”. Essa ideia revela que, para além do campo militar ou institucional, a luta pela emancipagéo
se desenrola também no terreno da educacdo, onde se disputa a formacdo das identidades e a
construcdo das memorias. A pedagogia, nesse sentido, pode funcionar como um processo de cura,
ajudando os sujeitos a romperem com a interiorizacao da inferioridade e a reconstituirem lagos com
sua proépria cultura. Dito isso, ndo se trata apenas de ensinar técnicas ou repetir formulas, mas de
possibilitar que cada estudante recupere o direito de olhar para si com orgulho e ndo com vergonha.
Além disso, Fanon (1961, p. 72) afirma que “[...] a educag@o deve ser um processo de ruptura com os
modelos coloniais, promovendo a invencao de novas formas de pensar e viver coletivamente”. Essa
formulacdo aponta que o ato educativo ndo é passivo, mas criador, e deve estar comprometido com a
tarefa de elaborar novos horizontes de humanidade, em que a experiéncia negra seja reconhecida como
centro e ndo como margem. A escola, nessa perspectiva, torna-se um laboratério de libertacdo, em
que o conhecimento ndo legitima hierarquias coloniais, mas serve de instrumento para reconstruir
dignidade, autonomia e solidariedade entre os sujeitos. Dessa maneira, a educacdo inspirada em Fanon
s6 cumpre sua funcdo quando se recusa a reproduzir a légica da dominacdo e se transforma em um
espaco de resisténcia, cura e reinvencdo de futuros possiveis.

Além disso, é necessario compreender que, para Fanon, a descolonizacdo ndo se encerra no
campo da teoria ou da dendncia, mas precisa ser vivida como praxis, como ac¢do transformadora que
reconfigura os modos de ser e de se relacionar no mundo. Denunciar a violéncia simbélica é apenas 0
primeiro passo; o desafio maior consiste em elaborar novas praticas capazes de instaurar horizontes
de humanidade que ndo estejam mais submetidos ao olhar colonizador. Essa praxis envolve a
reconstrucdo do sujeito, mas também das instituicdes e das relagdes sociais, pois a opressao colonial
moldou ndo apenas consciéncias, mas também estruturas de poder e organizacdo coletiva. Fanon
(1980, p. 87) assinala que “[...] a violéncia simbdlica s6 € superada quando o colonizado inventa novos
caminhos de viver, recusando a loégica que o reduziu a condicdo de objeto”. Essa afirma¢do mostra
que a ruptura com a colonialidade exige criatividade politica e cultural, e ndo apenas resisténcia
passiva. E nesse sentido que o autor enfatiza a necessidade de imaginar uma nova humanidade, onde
a dignidade néo seja privilégio de uns, mas condi¢cdo compartilhada por todos. E ainda, Fanon (1961,
p. 102) reforga a dimensao dessa proposta ao declarar que “[...] a descolonizagdo ¢ a criagdo de homens
e mulheres novos, capazes de erguer uma sociedade em que a liberdade seja experiéncia concreta e

ndo promessa distante”. Logo, essa compreensdo amplia a ideia de libertacdo, pois a emancipa do
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campo restrito da independéncia nacional e a projeta como transformacéo radical das subjetividades
e das praticas sociais. Portanto, a praxis fanoniana ndo é mero prolongamento da critica, mas
movimento criador que busca inaugurar mundos inéditos, superando a ldgica de inferioridade e
afirmando a poténcia de uma humanidade plural e reconciliada consigo mesma. Em consequéncia
disso, a descolonizagdo, tal como Fanon a formula, ndo é fim, mas processo permanente de construcao
coletiva, em que a pedagogia, a cultura e a politica se entrelacam para gestar um futuro em que a

alienacdo ja ndo encontre lugar.

Em “Os condenados da terra”, ultimo e maior livro de Fanon, cujas provas ele leu nos ultimos
momentos de sua vida, uma obra repleta de percepgdes filosoficas e psicolégicas, termina
com um chamado a a¢&o, por um humanismo radical: “Essa nova humanidade ndo pode fazer
outra coisa sendo definir um novo humanismo, tanto para si mesma quanto para os outros.’
Fanon continua: ‘a construgdo de uma nagdo é necessariamente acompanhada pela descoberta
e pelo encorajamento de valores universalizantes” (Fanon (1991 [1961], p. 246, apud Wiredu,
2004).

Logo, observa-se que a reflexdo fanoniana sobre a descolonizacdo nédo pode ser separada do
campo pedag6gico, ja que a educagdo €, a0 mesmo tempo, 0 espaco em que a alienacdo se produz e
aquele em que ela pode ser superada. Assim, ndo se trata apenas de transmitir conteidos ou ajustar
curriculos, mas de refundar a escola como lugar de reconhecimento e reconstrucdo, onde o sujeito
negro possa se ver como criador de conhecimento e ndo como cdpia degradada do colonizador. A
educacdo, nesse sentido, assume uma dimensdo terapéutica, pois lida com feridas psiquicas abertas
pela dominac&o colonial, e politica, ja que prepara sujeitos para transformar 0 mundo em que vivem.
Fanon (2008, p. 92) destaca que “[...] o estudante colonizado ¢ levado a acreditar que sua historia
comecga com a chegada da Europa, como se antes disso houvesse apenas siléncio e vazio”. Essa
percepcdo evidencia o quanto a escola moderna contribuiu para apagar a memoria coletiva e perpetuar
a inferiorizagdo. De igual maneira, Nyerere (1968, p. 44) afirma: “[...] a educagdo deve formar
cidaddos livres e conscientes, capazes de olhar para a sua prépria cultura como fonte de valor e
dignidade”. Ao articular esses apontamentos, percebe-Se que a escola pode se tornar ndo apenas um
lugar de reproducdo da colonialidade, mas, quando ressignificada, em territorio de emancipacao, em
que as criancas e jovens sejam conduzidos a reconstituir lagos com a ancestralidade, a lingua e 0s
simbolos de suas comunidades. Dessa forma, o0 ato pedagdgico deixa de ser um exercicio neutro e se
converte em prética de libertacdo, que ndo apenas questiona a imposicao cultural, mas também oferece
condigdes concretas para que 0s sujeitos sejam capazes de elaborar uma nova forma de estar no
mundo. Portanto, € fundamental compreender que a educacao descolonizadora, inspirada em Fanon e

dialogando com pensadores africanos, deve assumir a tarefa de restaurar a autoestima coletiva e
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projetar horizontes em que a centralidade africana seja ndo um apéndice, mas o cora¢do do processo
formativo.

Convem destacar que, para Fanon, a descolonizacéo ndo pode se limitar a critica verbal ou ao
simples relato das violéncias do passado, pois seu alcance precisa ser mais profundo, tocando nas
estruturas simbolicas que sustentam a dominag&o. O colonialismo, além de ocupar territérios, invade
consciéncias, internalizando hierarquias raciais que corroem a autoestima coletiva e moldam as
subjetividades em padrdes de subordinacdo. Dessa forma, superar a violéncia simbdlica significa abrir
novos caminhos de humanidade, nos quais o sujeito colonizado recupere sua condi¢do de criador de
sentidos ¢ nao de simples receptor da cultura dominante. Fanon (1961, p. 132) sublinha que “[...] o
objetivo maior da libertacdo ndo é apenas expulsar o colono, mas expulsar também o mundo que ele
criou dentro de n6s”, o que evidencia que a emancipagdo exige uma ruptura radical com o imaginério
colonial que ainda habita a mente dos dominados. E € nesse ponto que o pensamento de Kwame
Nkrumah torna-se complementar, pois, como observa o autor, “[...] a descolonizagdo ndo pode ser
apenas politica, pois se a mente permanece colonizada, o império nunca desaparece de fato” (1965, p.
78). A partir dessa conexao, compreende-se que a verdadeira libertacdo ndo se reduz a bandeiras ou
governos independentes, mas exige um profundo trabalho de reconstrucdo cultural e psiquica que
reinvente os simbolos, os valores e as narrativas que sustentam a vida coletiva. Por isso, é fundamental
compreender que a criagdo de novos horizontes de humanidade implica uma revolucéo estética e ética,
em que a arte, a literatura, a memdria historica e a pedagogia desempenham papel estratégico. Logo,
0 combate a violéncia simbolica, nesse sentido, deve ser continuo e criativo, capaz de desarticular
esteredtipos e de afirmar o valor da diversidade humana como principio inegocidvel. Assim, a
descolonizacdo néo pode ser interpretada como retorno ao passado perdido, mas como possibilidade
de invencdo de futuros plurais, onde as culturas africanas e afro-diasporicas se afirmem em pé de
igualdade e contribuam para a redefinicdo da humanidade em escala global.

Portanto, quando se pensa a educacao a partir de uma perspectiva descolonizadora, ela deixa
de ser vista como simples mecanismo de transmissdo de contetdos para se afirmar como um espaco
de cura coletiva e de reconstrucdo politica. A escola, que tantas vezes serviu de instrumento para
introjetar a inferioridade racial, pode se converter em territério de libertacdo, onde os sujeitos
reencontrem sua dignidade e aprendam a se ver como protagonistas de sua propria histéria. Fanon
(2008, p. 55) ressalta que “[...] € necessario devolver ao homem colonizado o direito de narrar a si
mesmao, pois enquanto ele apenas repete o que o colonizador diz, permanece aprisionado em siléncio
imposto”. A dimensdo terapéutica da educagdo aparece justamente nesse resgate da palavra e da

memoria, em que falar de si e de seus antepassados significa reconstruir a confianga em sua propria
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humanidade. Ao mesmo tempo, a dimensdo politica se torna evidente porque, como sustenta Cabral,
“[...] a luta pela libertacao ¢ também uma luta para recuperar a cultura, pois sem cultura ndo existe
povo capaz de sustentar sua liberdade” (1983, p. 41). Nesse ponto, vé-se que educar nao € apenas
preparar para o0 mercado ou para o dominio de técnicas, mas, sobretudo, restituir a consciéncia coletiva
do valor da vida africana e afro-diaspérica como fundamento da emancipacdo. Assim sendo, a escola
pode ser compreendida como um campo de disputa simbdlica, onde ou se reforca a Idgica colonial ou
se rompe com ela, abrindo espaco para que a centralidade africana se manifeste em praticas
pedagdgicas, curriculos e metodologias. Em consequéncia disso, a educacdo descolonizadora se
constitui como uma pedagogia que cura as feridas da colonizacéo e, simultaneamente, arma 0s sujeitos
com ferramentas para enfrentar as estruturas sociais que continuam reproduzindo a excluséo e o
racismo. Logo, trata-se de enxergar a sala de aula como laboratério de reexisténcia, onde cada gesto
de reconhecimento e cada narrativa resgatada contribuem para a construcdo de uma humanidade

renovada.

A cultura € simultaneamente fruto da histéria de um povo e determinante dessa histéria. A
ignoréncia desse fato pode explicar o fracasso de vérias tentativas de dominacdo estrangeira
—assim como o fracasso de alguns movimentos de libertacdo nacional. Para que a dominacéo
imperialista seja mantida, a vida cultural de um povo deve ser destruida, ou pelo menos
gravemente enfraquecida. O valor da cultura como elemento de resisténcia & dominagdo
estrangeira reside no fato de que a cultura tem um carater dinamico e de que ela é parte
essencial do patrimonio da identidade de um povo. Por essa raz&o, a luta de libertagdo ndo diz
respeito apenas a independéncia politica ou econémica; € também uma luta pela sobrevivéncia
cultural, uma luta para devolver ao povo o orgulho de sua histéria e a dignidade de sua
humanidade (Amilcar Cabral, 1979, p. 44-45).

Assim sendo, quando Fanon fala da descolonizagdo como praxis, ele estd chamando atengédo
para a necessidade de superar a simples consciéncia critica e avancar para a invencao de novas formas
de ser e de conviver, que rompam definitivamente com a l6gica de dominacéo colonial. Ou seja, ndo
basta denunciar a opressdo, é preciso instaurar praticas capazes de transformar radicalmente o modo
como as sociedades se organizam e como 0s sujeitos se percebem dentro delas. Fanon deixa claro que
“[...] a descolonizagdo ¢ sempre uma criagdo, ela nao pode se limitar a destrui¢do do velho mundo,
mas precisa erguer algo novo em seu lugar” (1961, p. 145). Essa afirmacao revela que o processo
libertador €, a0 mesmo tempo, ruptura e construcdo, exigindo tanto a coragem de recusar a ordem
imposta quanto a ousadia de inventar novos horizontes éticos, culturais e politicos. De maneira
convergente, Nyerere (1968, p. 67) sublinha que “[...] a liberdade sé tem sentido quando abre espago
para a dignidade, para a solidariedade e para a possibilidade de cada ser humano florescer”. Ao colocar
esses dois pensamentos em didlogo, percebe-se que a descolonizagdo ndo é apenas a retirada do

colonizador, mas a inauguragao de uma humanidade renovada, onde a pluralidade cultural e a justica
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social se tornam pilares de um novo contrato civilizatorio. Vale ressaltar que essa praxis ndo pode ser
adiada nem transferida para um futuro distante, pois ela comeca nos gestos cotidianos, nas praticas
educativas, nos modos de organizar a vida comunitaria e até mesmo nas formas de imaginar o0 mundo.
Desse modo, a descolonizacdo fanoniana ganha densidade politica ao exigir que se va além do protesto
e se caminhe em direcdo a producdo ativa de alternativas, ndo como copia de modelos externos, mas
como expressdo genuina da criatividade dos povos africanos e afro-diaspdricos. Assim, a praxis
descolonizadora € um movimento continuo, que se renova sempre que se afirma a possibilidade de
outro modo de existir, no qual a inferioridade ndo tem mais lugar e a dignidade se apresenta como
horizonte universal.

Logo, é importante destacar que a contribuicdo de Fanon para a pedagogia critica vai além de
uma analise sobre o colonialismo, ela se projeta como uma orientacdo concreta para transformar a
educacdo em um espaco de protagonismo e emancipacdo. A escola, muitas vezes, foi organizada para
reforcar a inferioridade introjetada, mas pode ser reorganizada para ser o lugar em que 0s sujeitos
reconhegcam sua historia, sua cultura e sua dignidade. Ao refletir sobre esse processo, Fanon (2008, p.
109) afirma: “[...] quando a crianga negra aprende a se enxergar a partir da imagem do colonizador,
ela deixa de acreditar em sua propria humanidade”. Assim, essa constatagdo mostra que a luta
pedagodgica ndo se resume a transmitir conhecimentos, mas a oferecer condi¢des para que cada
estudante reencontre a si mesmo como portador de valor e de memoéria. Em sentido complementar,
Nkrumah (1970, p. 53) assinala: “[...] a educagdo deve preparar o africano para ser sujeito de sua
historia, ndo para repetir a narrativa dos colonizadores”. Essas palavras revelam que, a0 mesmo tempo
em que se combate a violéncia simbdlica, deve-se criar praticas formativas que devolvam ao educando
a confianca em sua voz, em sua lingua e em suas tradices. Desse modo, as implicacdes pedagogicas
da descolonizacdo apontam para uma escola que ndo apenas critique o passado, mas que ativamente
construa novos horizontes, em que a centralidade africana seja reconhecida e celebrada. A formacéo,
nesse caso, ndo pode se restringir ao plano individual, mas precisa também contribuir para a
reconstrucdo coletiva, pois educar para a liberdade significa educar para a solidariedade e para a
afirmacdo da vida em comunidade. No fundo, pensar a educacéo a luz de Fanon é compreender que
cada ato pedagdgico pode ser terapéutico, politico e criador, curando feridas coloniais e, a0 mesmo
tempo, projetando futuros nos quais o sujeito negro se reconheca ndo como reflexo de uma histéria
imposta, mas como protagonista de um processo civilizatorio plural e emancipador.

Neste sentido, ao refletir sobre a Afrocentricidade, Molefi Kete Asante propfe um
deslocamento epistemoldgico que questiona radicalmente os alicerces da modernidade ocidental,

marcada pelo eurocentrismo que sistematicamente empurrou a Africa para as margens da historia. Isto
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é, em vez de se contentar com a condicdo periférica, a proposta afrocentrada insiste em colocar a
Africa como ponto de partida para interpretar o mundo, de modo que o continente nio apareca como
simples receptor de influéncias externas, mas como protagonista na producédo de conhecimento, de
valores culturais e de praticas politicas. A relevancia desse gesto é enorme, porque rompe com séculos
de invisibilizacdo e devolve as sociedades africanas a centralidade que lhes foi negada pelas narrativas
coloniais. Asante (2009, p. 29) observa que “[...] a Afrocentricidade ndo pode ser reconciliada com
nenhuma filosofia hegemdnica ou idealista. Ela se op6e ao individualismo radical tal como expresso
na escola p6s-moderna”, evidenciando que a Afrocentricidade ndo ¢ uma variagdo da filosofia
ocidental, mas uma ruptura categdrica com paradigmas que negam a coletividade e a ancestralidade
africana. Isso significa dizer que ndo basta adicionar contetdos africanos as estruturas curriculares
existentes, mas sim mudar a perspectiva, invertendo o eixo das interpretac@es e recolocando o sujeito
africano como agente ativo da propria histéria. Nessa direcdo, Jabali Ade (2024, p. 54) enfatiza que
“[...] a histéria de Asante liberta a histéria da Africa das correntes de observadores que veem a Africa
como objeto e lanca 0 continente e seu povo para a linha de frente como atores”, revelando que a
historiografia eurocéntrica foi construida para aprisionar a Africa na condicdo de objeto de estudo,
enguanto a proposta afrocentrada exige que se reconheca sua capacidade de falar, agir e criar. Desse
modo, a Afrocentricidade ndo se reduz a um campo teorico restrito, mas deve ser compreendida como
projeto politico e pedagdgico, cujo proposito é reposicionar a Africa como centro de referéncia das
epistemologias e praticas educativas, reconstituindo a dignidade histérica de seus povos e
redesenhando o horizonte de uma humanidade verdadeiramente plural.

Nesse contexto, é fundamental perceber que a Afrocentricidade nasce como reacdo a
hegemonia do eurocentrismo, que durante séculos tratou a Africa como um espaco periférico e
secundario dentro das narrativas historicas e filosoficas do Ocidente. O eurocentrismo ndo apenas
produziu uma interpretacao parcial e excludente do mundo, mas também impds um sistema de valores
em que a Europa se colocava como medida de todas as coisas, relegando os povos africanos a condicao
de atraso ou de auséncia de histdria. Ao denunciar essa manipulagdo, Asante (2013, p. 18) sustenta
que “[...] o eurocentrismo colonizou ndo apenas territérios, mas também mentes, moldando a
percepcao de que tudo que ndo fosse europeu deveria ser visto como inferior ou exdtico”. Logo, essa
afirmacdo mostra que o processo de dominagdo ndo se limitou ao campo econémico ou politico, mas
se estendeu ao plano cultural e epistemologico, criando uma légica de invisibilidade e de dependéncia
intelectual. E por isso que a Afrocentricidade, segundo o autor, ndo pode ser apenas um complemento
as teorias ja existentes, mas precisa ser um projeto de reposicionamento radical, capaz de recolocar a

Africa no centro das epistemes e praticas educativas. De modo convergente, Ndlovu-Gatsheni (2020,
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p. 62) reforga que “[...] a marginalizagdo da Africa nos sistemas de conhecimento ocidentais ndo ¢ um
acidente, mas resultado de um projeto consciente de silenciamento e de subjugagdo epistemologica”.
A partir desse diagnostico, torna-se claro que a critica ao eurocentrismo vai além da constatacao de
desigualdades historicas: trata-se de construir metodologias que permitam ao continente africano ser
interpretado a partir de seus proprios referenciais, suas filosofias e suas tradi¢fes. Logo, a proposta
afrocentrada de Asante ganha forca como horizonte de emancipacao, pois ao negar o0 monopolio do
olhar europeu, afirma a legitimidade das epistemologias africanas e abre espaco para que novas

geracOes sejam formadas em sintonia com suas memodrias, resisténcias e possibilidades de futuro.

A Afrocentricidade é, portanto, uma consciéncia, uma qualidade de pensamento, um modo de
analise e uma perspectiva pratica na qual os africanos buscam, a partir de sua agéncia, afirmar
seu lugar de sujeito no contexto da histéria africana. Todas as outras explicagdes ou
elaboracbes da ideia afrocentrista comegam com esse fundamento; ndo existe
Afrocentricidade sem a énfase na agéncia africana no contexto da histéria africana. E possivel
fazer varios comentérios sobre o paradigma afrocentrista a partir do alcance da definigéo
precedente. Por exemplo, pode-se dizer que a Afrocentricidade é a qualidade de ver os
fendmenos a partir da perspectiva da pessoa africana como agente da histéria, e ndo como
objeto da criacdo europeia. Mas é também a qualidade de buscar, em toda situacdo que
envolva africanos, a centralidade apropriada da pessoa africana (Asante, 2013, p. 210).

Do mesmo modo, convém ressaltar que a critica ao eurocentrismo feita por Asante ndo se
restringe a denuncia de distorcOes historicas, mas busca também indicar caminhos para a superagao
desse modelo de pensamento. O eurocentrismo, ao longo dos séculos, ndo apenas silenciou vozes
africanas, como também construiu uma narrativa de inferiorizacdo que naturalizou a ideia de que a
Africa seria uma “periferia cultural” do mundo. Essa construcio discursiva teve efeitos profundos,
tanto na educacdo quanto na politica, ja que reduziu a possibilidade de os sujeitos africanos se
perceberem como protagonistas. Segundo Asante (2006, p. 47), “[...] romper com o eurocentrismo
significa reverter o lugar de fala, permitindo que a Africa seja vista nio mais como margem, mas como
centro de producéo e interpretacdo”. Assim, esse gesto tedrico ¢ essencial porque desloca o olhar,
devolvendo ao continente sua legitimidade epistemoldgica e cultural. Além disso, ao analisar 0s
impactos dessa logica de apagamento, Ngiigi wa Thiong’o (2011, p. 85) afirma: “[...] a dominagéo
colonial retirou das linguas africanas o direito de expressar o mundo, convertendo o europeu na lingua
do poder e do conhecimento”. Aqui fica evidente que a critica afrocentrada ndo ¢ abstrata, mas toca a
vida concreta das comunidades, mostrando como a linguagem, a educag&o e as préticas culturais foram
sequestradas pelo eurocentrismo. Por isso, a Afrocentricidade se constitui como um projeto de
reposicionamento, pois exige que o saber africano seja valorizado em seus proprios termos, permitindo
que a ancestralidade, a oralidade e as filosofias nativas deixem de ser vistas como resquicios do

passado e passem a ser reconhecidas como bases para a construcdo de futuros possiveis. Além disso,
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é fundamental compreender que a critica ao eurocentrismo ndo é um fim em si mesmo, mas uma etapa
necessaria para abrir caminho a uma epistemologia plural, enraizada e capaz de sustentar projetos de
emancipacao cultural e pedagogica em escala global.

Em consequéncia disso, a Afrocentricidade deve ser entendida ndo apenas como uma critica,
mas como um projeto ativo de reposicionamento, cujo objetivo é devolver & Africa a condigdo de
centro a partir do qual se interpretam as experiéncias historicas e culturais. Dito isso, esse movimento
implica reordenar a propria logica das epistemologias, uma vez que a modernidade ocidental construiu
narrativas que situaram a Europa como origem de todo conhecimento legitimo. Para Asante (2013, p.
22), “[...] reposicionar a Africa no centro significa reestruturar os referenciais, garantindo que 0s
africanos sejam vistos como agentes ¢ ndo como meros figurantes da histéria mundial”. Essa
formulacdo aponta para a necessidade de uma ruptura metodologica, ja que ndo se trata de acrescentar
elementos africanos em curriculos ou bibliotecas, mas de inverter o olhar, recolocando o continente
como parametro central de analise. Do mesmo modo, cabe ressaltar que esse reposicionamento
envolve uma revalorizacdo de préaticas educativas, culturais e filosoficas que foram sistematicamente
marginalizadas pelo eurocentrismo. Ngugi wa Thiong’o observa que “[...] a libertagdo comega quando
se recupera o direito de nomear o mundo a partir das proprias linguas e tradi¢cdes” (2011, p. 73),
enfatizando que ndo h& verdadeira centralidade africana sem a restauragdo dos instrumentos
simbdlicos que foram deslocados pelo colonialismo. Assim, a Afrocentricidade se constitui como um
horizonte que ndo apenas denuncia as distor¢Ges eurocéntricas, mas oferece uma metodologia de
reconstrucdo, baseada na dignidade, na ancestralidade e na autonomia intelectual africana. Em
verdade, esse projeto reposicionador €, a0 mesmo tempo, epistemoldgico e politico, porque exige uma
redefinicdo da producdo de conhecimento e, simultaneamente, da forma como se reconhece a propria
humanidade africana no concerto global.

Neste sentido, a proposta afrocentrada se revela como uma reconstrucdo epistemologica que
procura resgatar aquilo que foi historicamente negado, isto é, a centralidade da ancestralidade, da
oralidade e das filosofias africanas na formacdo dos sujeitos e das comunidades. A ancestralidade,
nesse horizonte, ndo é apenas uma lembranca ritualistica, mas um sistema vivo de orientacdo, que
assegura o elo entre as geracdes e estrutura uma pedagogia de continuidade histérica. Como aponta
Asante (2009, p. 45), “[...] a afrocentricidade se ancora no reconhecimento dos ancestrais, que
fornecem nao apenas uma heranga cultural, mas também um sentido de orientacao para o futuro”. Isso
significa que a educacdo afrocentrada se posiciona contra a ruptura colonial que tentou cortar as raizes
histéricas dos povos africanos, impondo uma narrativa de vazio e auséncia cultural. No mesmo

caminho, a oralidade adquire relevancia ndo como caréncia de escrita, mas como forma propria de
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producdo e circulacdo de saber, capaz de guardar a memoria coletiva, transmitir valores éticos e
fortalecer identidades. A oralidade, expressa em contos, provérbios, canticos e narrativas, permite que
a comunidade se reconheca em seus mitos fundadores e, a0 mesmo tempo, atualize sua sabedoria no
cotidiano. Tal como observa Mazrui (1986, p. 89), “[...] a filosofia africana ¢ inseparavel da vida
social, da espiritualidade e da politica, pois nela o pensar ndo se separa do viver e do agir coletivo”.
Na verdade, essa dimenséo revela que a filosofia africana ndo compartimenta a existéncia humana em
esferas isoladas, mas reconhece que a razdo, a espiritualidade e a préatica politica caminham juntas, o
que desafia as dicotomias impostas pelo pensamento eurocéntrico. Assim sendo, quando a
afrocentricidade reivindica ancestralidade, oralidade e filosofia, ela estd propondo ndo apenas um
retorno as tradi¢bes, mas um projeto politico-pedagdgico que transforma essas tradicGes em
fundamento para uma nova organizacdo do saber. A titulo de ilustracdo, pode-se dizer que uma pratica
pedagdgica afrocentrada ndo reduz o curriculo a conteudos ocidentais, mas abre espago para
narrativas, simbolos e cosmovis@es africanas que tém sido invisibilizadas pela escola moderna. Por
isso, € fundamental compreender que a valorizagdo desses elementos ndo constitui mero ato cultural,
mas uma intervencdo politica que questiona as hierarquias coloniais e recoloca a Africa no lugar de
produtora de conhecimento, desestabilizando a I6gica de periferizacdo que historicamente marcou as
narrativas ocidentais.

Dessa forma, a aplicagdo curricular da afrocentricidade nédo deve ser entendida apenas como a
inclusdo de conteudos africanos em um curriculo previamente estruturado, mas como uma
reconfiguracdo da propria l6gica que sustenta o processo educativo. Trata-se, portanto, de deslocar o
ponto de partida, organizando a aprendizagem a partir da histdria, da arte, da filosofia e das ciéncias
africanas, recolocando os sujeitos negros em uma posic¢ao de protagonismo no campo do saber. Assim,
¢ fundamental observar que Asante enfatiza: “[...] a afrocentricidade ¢ o ato de reposicionar os
africanos como sujeitos da historia, como agentes de conhecimento e ndo como objetos de estudo de
outros” (2006, p. 29). Logo, essa perspectiva implica em uma mudanca epistemolégica profunda, pois
obriga a rever ndo apenas o conteudo, mas a metodologia, os instrumentos e as formas de avaliacéo,
de modo que estejam alinhados a uma cosmoviséo africana de mundo. Do mesmo modo, cabe destacar
que Wiredu (2004, p. 56) afirma que “[...] pensar a filosofia africana significa construir sistemas
conceituais que partam da experiéncia africana e dialoguem criticamente com a heranca colonial e
ocidental”. Essa formulag¢do ajuda a compreender que a educagdo afrocentrada ndo propfe um
isolamento, mas uma centralidade ativa que dialoga com outros sistemas de conhecimento, sem se
submeter a hierarquia eurocéntrica. A titulo de exemplo, no campo da ciéncia, a inclusdo de

cosmologias africanas e tecnologias tradicionais, como as praticas agricolas comunitarias ou 0s
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conhecimentos medicinais transmitidos por geragdes, pode ampliar a compreensdo dos estudantes
sobre formas alternativas de relacdo com a natureza, oferecendo novas bases para a sustentabilidade
e para a critica ao modelo de exploracdo predatorio herdado do colonialismo. Em consequéncia disso,
a afrocentricidade aplicada ao curriculo representa ndo apenas a diversificagdo de contetidos, mas a
criacdo de um espago pedagdgico em que o sujeito negro se vé reconhecido e valorizado, e em que 0s
demais aprendem a partir de uma pluralidade de referéncias, superando a homogeneidade imposta

pelo eurocentrismo escolar.

A Afrocentricidade liberta o africano ao estabelecer a agéncia como o conceito-chave para a
liberdade. Estou mais livre quando sou mais ativo com base em minha prépria vontade.
Mesmo que eu seja ativo e acredite estar livre sob a vontade de outro, ndo estou
verdadeiramente liberto. [...] A abertura do discurso cultural para o tema da agéncia africana
rompeu com a concepcado das pessoas africanas como objeto, em vez de sujeito, na experiéncia
europeia. Para o ndo africano, a ideia afrocentrista posiciona o discurso intelectual na agéncia

africana, frequentemente negada pelas conceitualizagbes eurocéntricas de nossos papéis3
(Asante, 2006, p. 27).

A afrocentricidade, desse modo, ndo se limita ao campo epistemoldgico ou curricular, mas
ganha densidade enquanto um movimento politico de emancipacdo coletiva e de construgdo
identitaria. Logo, ao recolocar a Africa no centro, essa proposta ndo apenas combate as hierarquias
coloniais, mas também fortalece os lagcos comunitarios e projeta novas formas de organizacgdo social.
Assim, ¢ fundamental perceber que, para Asante, “[...] a afrocentricidade ¢ essencialmente uma
postura politica, porque implica a libertacdo de mentes aprisionadas pelo colonialismo e pelo racismo
estrutural” (2013, p. 42). Nesse sentido, a educacdo afrocentrada pode ser compreendida como uma
pratica que transcende o espaco escolar, tornando-se um instrumento de luta que dialoga diretamente
com movimentos sociais, producdes culturais e reivindicagdes de direitos. Além disso, como observa
Nkrumah (1964, p. 78), “[...] o colonialismo ndo apenas saqueou recursos, mas tentou destruir a
confiangca de um povo em sua propria capacidade de construir instituicbes e governar-se”. Tal
afirmacdo demonstra que a afrocentricidade, ao contrario de ser um discurso isolado, recupera a
dignidade roubada e transforma o processo educativo em ferramenta de reapropriacdo politica e
cultural. Em outras palavras, trata-se de afirmar que o conhecimento ndo pode estar dissociado da
libertacdo, pois aprender sobre Africa, sua filosofia, sua ciéncia e sua historia significa,
simultaneamente, recuperar forgas para resistir e projetar futuros menos desiguais. Desse modo, a

afrocentricidade se materializa como um horizonte pedagogico e politico que une as dimensdes do

3 Tradug@o nossa.
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saber e do agir, articulando o resgate das memorias e a construgcdo de novas praticas sociais que
valorizam o pertencimento coletivo e a acdo transformadora.

Por isso, refletir sobre a afrocentricidade exige considerar a dimensao da didspora africana,
que amplia a centralidade da Africa para além do continente e alcanca comunidades negras espalhadas
pelas Américas, Europa e Caribe. A experiéncia da diaspora, marcada pela violéncia da escravidao e
pela negacéo da humanidade, também foi espaco de resisténcia, memaria e recriacdo cultural. E nesse
ponto que se observa como a afrocentricidade atua como elo de ligacdo entre sujeitos que, mesmo
dispersos geograficamente, compartilham historias de opressdo, mas também de resiliéncia. Asante
destaca: “[...] a didspora africana carrega consigo nao apenas a dor do deslocamento, mas também a
semente da reconstrucdo cultural que reafirma a presenca africana em qualquer lugar do mundo”
(2009, p. 67). Assim, a centralidade africana se converte em ferramenta de pertencimento
transnacional, permitindo que afrodescendentes reconhecam sua ligacdo com um passado comum,
mas também com um futuro coletivo. Ademais, convém lembrar a analise de Mazrui (1986, p. 123),
quando assinala que “[...] a heranga tripla dos africanos — indigena, islamica e ocidental — manifesta-
se de maneira singular na didspora, exigindo criatividade para manter a coesao e a identidade”. Assim,
esse reconhecimento da multiplicidade ndo enfraquece a afrocentricidade, mas a fortalece, pois
evidencia a capacidade das comunidades negras de transformar cicatrizes historicas em plataformas
de resisténcia cultural e politica. Dessa maneira, pensar a didspora em chave afrocentrada é assumir
gue a memoria ndo € apenas lembranca do passado, mas um recurso vivo para enfrentar o racismo,
consolidar identidades e projetar pedagogias que resgatem a dignidade negra em qualquer espaco
geogréfico.

Nesse sentido, a educacdo afrocentrada ndo pode ser vista como mera inser¢do de novos
conteddos em velhas estruturas, mas como um exercicio de transformacao préatica que redefine o lugar
de quem ensina e de quem aprende. Dito isso, a praxis afrocentrada busca reconstruir a relagdo
pedagogica, deslocando a autoridade do colonizador para afirmar a legitimidade do saber africano
como fonte primeira de conhecimento. E importante destacar que Asante afirma: “[...] a
afrocentricidade ndo é apenas um conceito, mas uma pratica viva que desafia as hierarquias coloniais
e ressignifica o papel dos africanos na produ¢do de conhecimento” (2006, p. 41). Tal visdo implica
pensar a sala de aula ndo como espago neutro, mas como arena de disputa simbdlica e politica, em que
a pedagogia se torna um campo estratégico de afirmacdo cultural. Do mesmo modo, convém lembrar
que Nyerere (1968, p. 45) escreveu que “[...] a educagdo deve capacitar as pessoas para controlar seu
proprio destino, e ndo para servir aos interesses de outros povos”. Assim, essa formulagdo ajuda a

compreender a necessidade de uma praxis que va além da critica ao eurocentrismo e crie condic¢des
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concretas para que sujeitos negros sejam protagonistas de suas trajetdrias. Em outras palavras, a
afrocentricidade aplicada a pratica pedagogica significa repensar curriculos, metodologias e
avaliacGes, mas, sobretudo, reorganizar as relacdes de poder que sustentam a escola moderna.
Podemos exemplificar como as praticas coletivas como os “circulos de partilha”, a “valoriza¢ao da
oralidade” e a utilizacdo de “narrativas histdricas africanas” sdo modos de materializar uma pedagogia
que ndo s6 informa, mas transforma. Em consequéncia disso, a educacédo afrocentrada se afirma como
um movimento de libertacdo, no qual teoria e préatica se entrelacam, e no qual a praxis pedagogica se
torna instrumento de cura historica e de construcdo de futuros coletivos mais justos.

De igual maneira, a centralidade da ancestralidade e das filosofias africanas se torna uma chave
essencial para compreender a afrocentricidade ndo como mera recuperacdo do passado, mas como um
horizonte de continuidade e transformacédo. A sabedoria ancestral, transmitida pela oralidade, pelas
praticas comunitarias e pelos valores espirituais, rompe com a ldgica fragmentaria do pensamento
eurocéntrico e reinscreve o sujeito negro em uma narrativa historica de dignidade. E nesse sentido que
Asante (2013, p. 67) destaca que “[...] a afrocentricidade € um convite para voltar as fontes, ndo como
um retorno nostalgico, mas como um movimento em direcdo a integridade cultural e a liberdade
intelectual”. Esse reconhecimento implica também ressignificar o lugar das filosofias africanas,
muitas vezes reduzidas a tradigdes locais, mas que carregam universais distintos dos moldes
ocidentais. Além disso, cabe ressaltar que Diop afirmou: “[...] a filosofia africana baseia-se na unidade
entre ciéncia, religido e arte, rompendo com a fragmentagdo imposta pelo pensamento ocidental”
(1990, p. 15). Ao trazer essa Visdo, 0 autor ndo apenas rompe com a ideia de que a Africa seria um
continente sem racionalidade, mas oferece uma alternativa epistemoldgica de alcance global. Assim,
a ancestralidade se converte em eixo pedagdgico, onde o passado ilumina o presente e projeta o futuro,
articulando memoria e acdo politica. A educacao afrocentrada esta ligada em reorganizar os principios
do ensino a partir de um enraizamento ético e cultural africano. Por isso, pode-se afirmar que recuperar
a ancestralidade é também reestabelecer uma filosofia do ser e do viver que legitima a existéncia negra

como centro de producgéo de sentido no mundo contemporaneo.

A memoéria da Africa foi deliberadamente desmembrada pela escravidéo e pelo colonialismo,
fragmentando linguas, culturas e identidades. Re-membrar a Africa é restaurar essas conexdes
rompidas, curar as feridas infligidas pela conquista e recuperar a totalidade da histéria de um
povo. O Renascimento Africano deve, portanto, estar ancorado no ato de rememoracéo, ndo
como nostalgia, mas como a reconstituicdo da continuidade entre passado, presente e futuro.
Essa rememoragdo é a base da regeneracdo cultural e o fundamento de uma imaginagao

liberta* (Ngugi wa Thiong’o, 2009, p. 34).

4 Tradugdo nossa.
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Assim, ao pensar a afrocentricidade como dimensao politica, abre-se um campo de reflexdo
que ultrapassa 0 ambito educacional e se conecta diretamente as lutas por emancipacdo coletiva e
reconstrucdo das identidades culturais. Trata-se, portanto, de compreender que o projeto afrocentrado
ndo é neutro, mas profundamente comprometido com a libertagdo dos povos africanos e da diaspora,
constituindo-se como alternativa as narrativas dominantes que insistem em colocar a Africa na
periferia das historias humanas. Molefi Kete Asante enfatiza: “[...] a afrocentricidade ¢ inseparavel da
politica de libertacdo, pois seu objetivo é devolver aos africanos o poder de definir o mundo a partir
de si mesmos” (2006, p. 41). A centralidade politica, portanto, reside em recuperar nao apenas
contetidos africanos, mas também a autoridade epistémica e cultural que lhes foi negada. Convém
observar que Mazrui (1986, p. 112) afirmou que “[...] a luta politica africana ¢ também uma luta
cultural, e ndo havera emancipacédo plena sem a recuperacao da consciéncia historica e das tradicdes
africanas”. Essa perspectiva demonstra que o projeto afrocentrado se ancora em uma praxis de
resisténcia, capaz de fortalecer identidades, combater a alienagéo cultural e construir novas formas de
participacdo social e politica. Além disso, € fundamental destacar que esse movimento ndo é
individual, mas coletivo, pois se articula em torno de uma comunidade alargada que valoriza a
solidariedade, a memoria e a ancestralidade como eixos de acdo. Desse modo, a afrocentricidade se
torna mais do que um posicionamento académico ou curricular, transformando-se em uma ferramenta
de enfrentamento ao racismo estrutural e as herancas coloniais que ainda atravessam a vida dos povos
negros. Assim, pode-se afirmar que a politica afrocentrada é um ato de reinvencdo, no qual a dignidade
se reconfigura como fundamento para uma nova humanidade.

Do mesmo modo, a afrocentricidade ndo pode ser compreendida de maneira plena sem
considerar a diaspora africana e as multiplas formas pelas quais a memaria e a resisténcia atravessaram
os oceanos, conectando Africa e Américas em um fio continuo de luta. A didspora, em sua
complexidade, ndo € apenas resultado da violéncia do trafico transatlantico, mas também um espaco
de reinvencgéo, no qual as tradi¢des africanas foram ressignificadas e mantidas vivas em contextos de
opressdo. E nesse sentido que Asante (2009, p. 28) ressalta que “[...] a afrocentricidade ndo esta
limitada ao continente africano, mas se expande a todas as comunidades negras do mundo, pois se
trata de um paradigma global de libertacdo e identidade”. Dito isso, essa percep¢ao amplia a dimensao
da afrocentricidade, vinculando-a a préaticas cotidianas, a expressdes artisticas e a formas de
religiosidade que se tornaram pilares da sobrevivéncia cultural da diaspora. Ademais, vale destacar
que Mbembe afirmou: “[...] a memoria da escravidao e da colonizagdo ndo é apenas lembranca do
sofrimento, mas um espaco de reinvencdo politica e cultural que permite a diaspora manter sua

vitalidade e for¢ca criadora” (2017, p. 62). Ao articular essas ideias, evidencia-se que a
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afrocentricidade, ao dialogar com a diaspora, ndo apenas resgata a Africa como centro, mas também
reconhece a diversidade de experiéncias que a constituem, criando um tecido histérico e cultural
compartilhado. A educacéo afrocentrada, desse modo, ao se apropriar dessa memoria e traduzi-la em
conteudos pedagogicos, ndo se limita a reproduzir fatos do passado, mas constréi uma “pedagogia de
resisténcia”, capaz de fortalecer identidades negras e de afirmar novas possibilidades de emancipacao.
Assim, pode-se dizer que a diaspora é parte constitutiva da afrocentricidade, pois nela se encontram
as raizes e as flores da luta pela liberdade.

Logo, é fundamental observar que o encontro entre o pensamento de Frantz Fanon e Molefi
Kete Asante abre caminhos para uma pedagogia que une libertagdo subjetiva e reposicionamento
epistemoldgico, compondo um horizonte de transformagéo tanto do ser quanto do conhecimento, j&
que ambos 0s autores compreendem que a colonizacdo ndo € apenas um fendmeno politico e
econémico, mas sobretudo uma violéncia contra as mentes, 0s corpos e as culturas. Fanon, ao
denunciar os efeitos da interiorizacdo da inferioridade, demonstra que a colonizagdo opera como um
processo que fere 0 mais intimo dos sujeitos, levando-os a duvidar de sua humanidade, de sua histéria
e de sua dignidade, criando assim um estado de alienagcdo permanente que se prolonga mesmo apés o
fim formal do dominio colonial. Ao mesmo tempo, Asante propGe uma ruptura radical com o
eurocentrismo, defendendo a necessidade de recolocar a Africa como referéncia primeira e ultima da
producéo do saber, superando séculos de exclusdo e marginalizacdo dos conhecimentos africanos nas
narrativas globais. Desse modo, pode-se afirmar que ambos apontam para um mesmo objetivo:
descolonizar a existéncia em todas as suas dimensdes, restaurando no sujeito negro a confianca em
sua propria identidade e reconstruindo epistemologias a partir de suas raizes historicas e culturais.
Fanon (2008, p. 91) explicita que “[...] o colonizado aprende a se ver através do olhar do colonizador,
carregando em si a marca de uma inferioridade imposta”, revelando como o colonialismo se inscreve
no nivel psicoldgico e molda subjetividades de forma duradoura. Complementarmente, Asante (2006,
p. 14) ressalta que “[...] a afrocentricidade significa assumir a Africa como ponto de partida e de
chegada na interpretagdo da realidade, rompendo com a dependéncia epistémica”, mostrando que a
libertacdo plena ndo pode ocorrer sem o reposicionamento epistemologico. Assim sendo, ao articular
essas Vvisoes, abre-se a possibilidade de propor uma educagéo que ndo apenas desfaca as marcas da
alienacdo colonial, mas que tambem crie novas bases para a reconstrucédo identitaria e cultural dos
povos africanos e afro-diasporicos, estruturando uma “pedagogia de emancipagdo” que integra
subjetividade, cultura e conhecimento em um mesmo movimento.

Cabe ressaltar que, a partir da articulacdo entre Fanon e Asante, é possivel formular o que aqui

denominamos de ‘“Pedagogia da Centralidade”, um conceito que busca unir a libertacdo subjetiva
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proposta por Fanon com o reposicionamento epistemoldgico defendido por Asante, criando uma
sintese capaz de orientar praticas pedagdgicas concretas. Essa pedagogia, por sua vez, tem como
nucleo a ideia de que ndo basta eliminar a sensacao de inferioridade gerada pelo colonialismo, mas
que € igualmente necessario reconstruir o campo do saber a partir de uma centralidade africana,
reconhecendo as culturas, as linguas e as histérias do continente como fundamento do processo
educativo. Fanon afirmou: “[...] a descolonizagéo, enquanto processo, € a criacdo de homens novos,
mas ndo pode ocorrer sem romper as estruturas mentais e simbolicas herdadas do colonialismo™ (1961,
p. 28). Ja Asante (2009, p. 52) destaca em sua formulacdo que “[...] a afrocentricidade procura
devolver aos africanos o lugar de sujeitos na histéria e no conhecimento, eliminando a dependéncia
dos paradigmas eurocéntricos”. Assim, a Pedagogia da Centralidade articula a cura psiquica do sujeito
negro, ferido pela interiorizacdo da inferioridade, com a reconstrucdo epistemoldgica que afirma a
Africa como centro legitimo de producdo de saberes. Na prética escolar, isso significa propor
curriculos que ndo apenas contemplem contetidos africanos, mas que tratem tais contelldos como
estruturantes do processo formativo, permitindo ao aluno negro se reconhecer como protagonista e
ndo como mero coadjuvante da historia. Do mesmo modo, essa pedagogia propde que o professor atue
como mediador de uma centralidade cultural, criando espacos de didlogo em que a ancestralidade, a
oralidade e as filosofias africanas sejam reconhecidas como recursos pedagogicos legitimos. Em
consequéncia disso, a Pedagogia da Centralidade se coloca como um horizonte que une identidade e
epistemologia, superando as fragmentacdes impostas pelo eurocentrismo e abrindo espacgo para a
construcdo de praticas educativas emancipatorias e humanizadoras.

Em consequéncia disso, a Pedagogia da Centralidade ndo se restringe a formulacgdo tedrica,
mas deve ser pensada como uma pratica que reposiciona “o sujeito negro em sua inteireza”, unindo
libertacdo psiquica e afirmacao cultural. Isto é, o que Fanon identificava como ferida colonial precisa
ser enfrentado em sala de aula, para que a educagdo se torne espaco de cura e de reconstrucdo
subjetiva. Para Fanon (2008, p. 134), “[...] libertar-se da interiorizacdo da inferioridade é condicéao
indispensavel para que o colonizado se torne plenamente humano”. Essa leitura, quando posta em
didlogo com Asante, amplia-se, pois ndo se trata apenas de resgatar a dignidade individual, mas
também de recuperar a legitimidade coletiva do conhecimento africano como eixo formativo. Nesse
sentido, Asante afirma que “[...] o lugar do africano no processo educacional deve ser o de centro, e
ndo de margem, pois sO assim a educagdo se torna emancipatéria” (2006, p. 37). A Pedagogia da
Centralidade, portanto, articula dois movimentos complementares: o primeiro, de reconstrucao
subjetiva, que cura os efeitos da alienacdo colonial; o segundo, de reposicionamento epistémico, que

devolve & Africa a condicio de produtora legitima de saberes. Na pratica pedagégica, isso significa
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promover metodologias que utilizem referéncias culturais africanas como estruturantes do curriculo,
garantindo que cada disciplina dialogue com cosmovises e valores afrocentrados. Dessa forma, cria-
se uma pedagogia que nao apenas denuncia as violéncias coloniais, mas que, sobretudo, institui novas
possibilidades de formacdo humana, devolvendo centralidade, dignidade e protagonismo as
populagdes negras dentro e fora do continente africano.

Por outro lado, a ideia de “Reexisténcia Epistemologica” surge como uma formulacdo que
busca unir a dimenséo subjetiva da libertacdo com a centralidade epistémica africana, produzindo um
horizonte educativo capaz de sustentar praticas emancipatorias. Ou seja, ndo basta apenas romper com
a inferiorizacdo introjetada pelo colonialismo, é preciso também reconstruir as bases do saber a partir
de uma logica afrocentrada. Assim, Fanon ressalta que “[...] o colonizado sé se tornara livre quando
se recusar a ver-se com os olhos do colonizador” (2008, p. 91), indicando que a libertagao implica
uma ruptura radical com a dependéncia psiquica e cultural. Nessa mesma direcdo, Asante (1990, p.
42) argumenta que “[...] ser afrocentrado significa assumir o préprio lugar como ponto de partida para
toda interpretagdo do mundo, rejeitando a periferizacao imposta pelo eurocentrismo”. A Reexisténcia
Epistemoldgica, portanto, conjuga ser e conhecimento como dimensdes inseparaveis: ser negro é
também afirmar uma epistemologia que nasce das memorias, resisténcias e praticas culturais
africanas. Logo, essa perspectiva pode se concretizar, por exemplo, em curriculos que ndo apenas
tragam contetdos africanos, mas que sejam construidos com metodologias que partem da oralidade,
da circularidade do saber e do protagonismo comunitario. Desse modo, a reexisténcia ndo se limita a
sobreviver no espaco colonizado, mas implica a criacdo de mundos novos, nos quais a subjetividade
e 0 conhecimento se articulam como ferramentas de transformagéo coletiva.

De forma mais aprofundada, a nogdo de Reexisténcia Epistemoldgica pode ser entendida como
um movimento duplo, ao mesmo tempo interno e externo, que exige do sujeito negro a superacao da
alienacdo psiquica herdada do colonialismo e, simultaneamente, a constru¢cdo de um horizonte
epistémico capaz de recentralizar a Africa como referéncia cultural e intelectual. Ndo se trata,
portanto, de uma simples resisténcia passiva, mas de uma atitude criadora que refaz o lugar da
subjetividade e do conhecimento. Fanon afirma e endossamos que “[...] o colonizado s6 se tornara
livre quando se recusar a ver-se com os olhos do colonizador” (2008, p. 91), e isso implica transformar
0 modo de pensar, sentir e agir em relacdo ao mundo. Logo, a Reexisténcia Epistemoldgica articula,
assim, ser e saber, mostrando que a libertacdo da subjetividade ndo é possivel sem a libertacdo do
pensamento, e vice-versa. Em consequéncia disso, essa proposta ndo se reduz a um discurso abstrato,
mas pode ser vista em praticas concretas, como quando professores constroem suas aulas a partir da

oralidade e das filosofias africanas, dando centralidade as narrativas ancestrais, ou quando
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comunidades negras criam pedagogias proprias em espagos ndo escolares, garantindo que a memoria
coletiva permaneca viva. Do mesmo modo, a reexisténcia nao se limita a sobreviver as margens do
sistema, mas propde a criacdo de novos mundos simbolicos e politicos, nos quais a subjetividade negra
se reconhece e se fortalece. Nesse sentido, pode-se afirmar que a Reexisténcia Epistemolodgica é
também uma pedagogia da criacdo de horizontes, pois cada ato de reafirmacao cultural e cada gesto
de valorizacdo da ancestralidade constitui um passo no processo de emancipacéo coletiva.

Com efeito, ao dar continuidade ao conceito de Reexisténcia Epistemoldgica, é necessario
compreendé-lo como uma categoria metodoldgica que amplia a nocéao de resisténcia, pois ndo apenas
se opbe ao processo de colonizacdo, mas propde uma reconstrugdo ativa da subjetividade e do
conhecimento. Nesse percurso, torna-se indispensavel considerar que a descolonizacdo ndo se
restringe a conquista da autonomia politica, mas envolve também a reformulacdo da consciéncia e da
epistemologia. Fanon lembra que “[...] a colonizagdo ndo apenas oprime fisicamente, mas impregna o
inconsciente do colonizado, levando-o a duvidar de si e a negar a propria cultura” (1968, p. 84), e esse
aspecto demonstra que a libertacdo exige uma acdo profunda sobre as estruturas internas do ser. De
modo convergente, Asante (1987, p. 56) afirma que “[...] a afrocentricidade ndo é apenas um
movimento cultural, mas uma forma de reorganizar a mente e o espirito para que a Africa seja o ponto
de partida e de chegada das interpretagdes da vida”. Assim, essa articulagdo mostra que a Reexisténcia
Epistemoldgica opera como uma pedagogia da cura, em que o reconhecimento do valor da
ancestralidade funciona como instrumento de recomposicdo das feridas abertas pelo racismo. Desse
modo, a escola e os espac¢os formativos se convertem em lugares de reconstrucdo simbdlica, nos quais
0 sujeito negro deixa de ser espectador e se torna criador de sua propria narrativa. Logo, essa
perspectiva metodoldgica rompe com o simples ato de repetir contetdos coloniais porque a cada gesto
pedagdgico se propde a criacdo de uma nova epistemologia, situada, engajada e voltada para a
dignidade humana. Assim, pode-se dizer que a Reexisténcia Epistemoldgica exige um duplo
movimento: o da desconstrucao das herangas coloniais e o da invencdo de formas inéditas de viver,

pensar e ensinar, o que coloca professores e estudantes no centro de um processo transformador.

A luta pela descolonizacdo ndo se esgota na mera conquista da independéncia politica. Ela
deve se estender as esferas da consciéncia e do conhecimento, pois o colonialismo buscou ndo
apenas controlar a terra e o trabalho, mas também dominar o universo mental do colonizado.
Descolonizar é desalojar as estruturas epistemoldgicas impostas pelo imperialismo, libertar a
memodria do cativeiro e criar novos quadros por meio dos quais as pessoas possam imaginar a
si mesmas e ao seu futuro. E por isso que a descolonizagio deve ser a0 mesmo tempo um
projeto politico, cultural e intelectual, caso contrario permanecera incompleta e o0s

colonizados continuardo a viver em servid&o mental® (Ngugi wa Thiong’o, 1993, p. 42).

® Tradug@o nossa.
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Dessa forma, ao introduzir a dimensdo da Memdria Critica como eixo metodoldgico,
compreende-se que o0 processo educativo afrocentrado deve comecar com o resgate das narrativas
historicas silenciadas pela colonialidade. A memoria, longe de ser apenas lembranca, atua como
elemento politico capaz de reconstituir a dignidade roubada e devolver centralidade a cultura africana.
Assim, ndo se trata de recontar o passado de maneira nostélgica, mas de transforma-lo em fundamento
para a construgdo de novas identidades e epistemes. Asante destaca: “[...] colocar a Africa no centro
¢ resgatar a memoria como ato de justica historica e como pratica de afirmagao cultural” (1987, p.
61), reforcando que lembrar é também lutar contra a invisibilidade. De maneira complementar, Fanon
(1968, p. 98) afirma que “[...] a recuperacdo da historia do colonizado ¢ parte essencial do processo
de libertagdo, pois sem memoria ndo ha futuro livre”. Logo, essas formula¢des indicam que 0 trabalho
pedagdgico precisa enfrentar as lacunas impostas pelo eurocentrismo e restaurar o sentido das
tradicBes, da oralidade e dos mitos africanos como partes legitimas do conhecimento humano. Dito
isso, € importante destacar que a memoria critica ndo deve se reduzir & transmissdo de fatos historicos,
mas deve ser vivenciada como préatica formadora que conecta passado e presente, fortalecendo as
subjetividades negras em sua caminhada. Nesse horizonte, o professor desempenha papel essencial
como mediador de narrativas, permitindo que o estudante encontre no resgate da memoria coletiva
um ponto de partida para se reconhecer como herdeiro e continuador de historias de resisténcia. Isto
é, a Memoria Critica emerge ndo apenas como contedo curricular, mas como pratica de vida que
insere o individuo no fluxo historico da luta por emancipacéo.

Por outro lado, ao aprofundar a Pedagogia da Centralidade, percebe-se que sua poténcia ndo
esta apenas na valorizagdo da Africa como centro epistemoldgico, mas também na capacidade de
articular identidade, subjetividade e poder politico em um mesmo movimento formativo. Quando se
fala em centralidade, fala-se em devolver ao sujeito negro a condicédo de referéncia, fazendo com que
a educacdo se torne espaco de producdo de autoestima coletiva e de ressignificacao da histéria. Molefi
Kete Asante declara: “[...] a afrocentricidade ndo € apenas uma teoria do conhecimento, mas uma
pratica pedagogica que coloca o africano no lugar de autor da sua propria narrativa” (1987, p. 74).
Dito isso, essa formulagéo ajuda a compreender que a Pedagogia da Centralidade ndo se limita a
combater a excluséo curricular, mas prop0e a reorganizacdo de todo o processo educativo a partir de
bases africanas, sejam elas estéticas, éticas ou politicas. E Fanon reforca esse horizonte ao afirmar que
“[...] o processo de libertagdo exige que o sujeito colonizado recuse a imagem do opressor e
reconstrua-se em sua propria dignidade” (1968, p. 111). Portanto, integrar essas perspectivas significa
que a escola ndo pode apenas acrescentar contetdos africanos a curriculos coloniais, mas precisa

reorganizar a logica pedagdgica para que o estudante se veja como centro, COmo sujeito pensante e
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produtor de cultura. E fundamental observar que esse movimento pedagdgico exige também
metodologias ativas, que coloquem “professores e alunos em interagdo dialdégica”, com o objetivo de
transformar a sala de aula em espaco de criagéo coletiva, onde cada experiéncia cultural se torne fonte
legitima de aprendizagem e de emancipagdo. Desse modo, a Pedagogia da Centralidade consolida-se
como projeto de reconfiguracdo epistemoldgica e de libertacdo subjetiva, afirmando que ensinar é
também um ato politico de reposicionamento no mundo.

Além disso, ao desenvolver o conceito de Reexisténcia Epistemoldgica, evidencia-se que ndo
se trata apenas de resistir ao eurocentrismo, mas de criar novas formas de ser e conhecer que se
fundamentem nas experiéncias e memorias africanas e afro-diasporicas. O termo “reexisténcia” sugere
a possibilidade de reconstruir a vida e a subjetividade a partir da recusa da inferiorizacéo, elaborando
epistemes que coloquem a dignidade no centro do ato de conhecer. Como afirma Asante: “[...] um
povo sé pode ser verdadeiramente livre quando sua epistemologia € fruto de sua propria histéria e de
sua propria experiéncia, e nao reflexo da dominagao de outros” (2009, p. 49). Essa proposi¢ao conecta-
se ao pensamento de Fanon, que adverte sobre os riscos da interiorizacdo da l6gica do opressor e
reforca que “[...] a libertacdo ndo ¢ apenas politica ou econdmica, mas também psicologica e cultural”
(1968, p. 55). Nesse sentido, a Reexisténcia Epistemoldgica ndo se resume a restaurar tradigdes, mas
implica ressignifica-las em dialogo com os desafios contemporaneos, abrindo caminhos para uma
pedagogia que recusa a reproducdo da alienacdo e promove a criacdo de horizontes emancipatorios.
Convém observar gque essa proposta tem impactos concretos na pratica educativa, pois desafia o0s
professores a se tornarem mediadores criticos que instiguem os alunos a reconhecer a centralidade de
suas histdrias e a validarem suas experiéncias como fontes legitimas de conhecimento. Dessa forma,
essa metodologia se torna uma estratégia que, ao mesmo tempo, cura feridas coloniais e projeta uma
nova viséao de futuro.

De forma complementar, a aplicacdo pratica da Reexisténcia Epistemologica em sala de aula
exige que o espago escolar seja entendido ndo como mero local de transmisséo de contetdos, mas
como “territorio de reconstrucao de subjetividades™ e “fortalecimento coletivo”. Isso significa propor
metodologias que fagam do cotidiano escolar um processo de cura e reapropriacdo cultural, no qual a
ancestralidade e as experiéncias de vida dos estudantes sejam fontes de legitimidade e de saber. Como
explica Asante: “[...] a centralidade africana ndo é um artificio retorico, mas um modo de ver o mundo
a partir de nossos proprios olhos, com nossas proprias lentes” (2013, p. 32). A esse respeito, Fanon
enfatiza que “[...] o colonizado s6 rompe as cadeias de sua inferioridade quando se reconhece criador
de historia e portador de humanidade” (2008, p. 210). Assim, o exercicio pedagogico passa a ter como

horizonte a transformac&o da consciéncia, permitindo que alunos e professores nao apenas enfrentem
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o0 legado da colonizagdo, mas também reinventem a forma de ensinar e aprender. Em consequéncia
disso, a Reexisténcia Epistemoldgica na pratica escolar ndo se limita a ajustar curriculos ou inserir
conteudos africanos, mas implica em alterar o préprio eixo do processo educativo, substituindo a
I6gica de reproducdo por uma logica de criagdo, em que cada sujeito se torna coautor de sua trajetdria
formativa. Nesse movimento, a sala de aula deixa de ser apenas um espaco fisico para se tornar uma
arena de libertacdo, na qual se reconstroem identidades e se desenham futuros possiveis.

Assim sendo, a formulacdo da Pedagogia da Centralidade representa um avango tedrico e
pratico ao propor que a educacao ndo se limite a adaptar-se ao legado colonial, mas que o confronte,
reelaborando os fundamentos do processo de ensino e aprendizagem. Nesse sentido, a centralidade
africana passa a ser compreendida como horizonte epistemoldgico e politico, onde a histéria, a
filosofia e a cultura africana deixam de ocupar posicdo periférica e assumem papel de referéncia
formativa. A Pedagogia da Centralidade, portanto, busca reconciliar identidade e conhecimento,
evitando que os sujeitos negros sejam fragmentados entre o que aprendem na escola e 0 que vivem
em sua comunidade. Asante afirma: “[...] ndo se pode libertar um povo sem libertar sua mente, e a
educagao afrocentrada tem exatamente essa tarefa de devolver a mente africana a sua propria medida”
(2013, p. 46). Do mesmo modo, Fanon insiste que “[...] o colonizado precisa reaprender a sentir-se
humano, ndo como reflexo do outro, mas como sujeito pleno de sua propria historia” (2008, p. 178).
Desse modo, a Pedagogia da Centralidade emerge ndo apenas como uma proposta pedagdgica, mas
como um projeto civilizatorio que recoloca a Africa e sua didspora no centro das narrativas e praticas
escolares, fazendo da educacdo um ato de cura, reposicionamento e emancipacdo. Ao propor uma
metodologia enraizada na ancestralidade e na reexisténcia, tal pedagogia reafirma que os curriculos
ndo sdo neutros, mas instrumentos de poder, e que € justamente nesse campo que se deve instaurar a

disputa pelo direito de ser e de saber.

A educacdo afrocentrada insiste que a libertacdo do povo africano ndo pode ser alcancada
apenas por meio da independéncia politica ou de ajustes econdémicos, mas deve envolver uma
profunda reorientagdo da mente. Isso significa colocar a Africa no centro do processo
educacional, ensinando a partir da perspectiva das experiéncias, valores e aspiracdes
africanas. Educar a partir das margens da histéria de outro povo é perpetuar a alienacéo;
educar a partir do centro da prépria heranca é afirmar identidade e agéncia. A pedagogia
afrocentrada ndo se trata simplesmente de adicionar conteldo africano, mas de remodelar a
estrutura por meio da qual o conhecimento é transmitido e compreendido, de modo que o
povo africano se veja como sujeito do conhecimento e ndo como objeto de estudo (Asante,
2013, p. 112).

Por outro lado, quando pensamos na aplicacdo concreta da Pedagogia da Centralidade, é
fundamental compreender que professores e alunos ndo ocupam posicOes estaticas, mas sim lugares

de construcdo dindmica no processo educativo. O docente, longe de ser apenas transmissor de
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contetidos prontos, passa a ser mediador critico que possibilita o resgate das memorias coletivas e a
afirmacdo identitaria dos sujeitos negros em sua diversidade. Ao mesmo tempo, o0 aluno deixa de ser
um receptor passivo e passa a ser protagonista, trazendo suas vivéncias e experiéncias como parte
constitutiva do aprendizado. De acordo com Asante, “[...] o ensino afrocentrado ndo ¢é apenas ensinar
fatos sobre a Africa, mas devolver ao estudante a capacidade de pensar a partir de si mesmo como
sujeito historico” (2013, p. 82). E nesse sentido que Fanon argumenta: “[...] a libertagdo comeca
quando o colonizado descobre que sua voz pode nomear 0 mundo de novo, e ndo apenas repetir 0s
nomes que lhe foram impostos” (2008, p. 210). Logo, a praxis dessa pedagogia requer metodologias
ativas que promovam circulos de partilha, narrativas de memoria, atividades artisticas e debates
coletivos, permitindo que a experiéncia escolar seja um espaco de reposicionamento epistemolégico
e de emancipacdo subjetiva. Ao unir professores e alunos em um processo dialdgico, rompe-se a
verticalidade herdada do modelo colonial e constri-se um ambiente em que o ato de ensinar e
aprender se transforma em ato de reexisténcia.

Assim, ao se pensar na sintese da proposta metodoldgica que emerge do diadlogo entre Fanon
e Asante, a triade composta por memoria critica, afirmacéo identitaria e praxis emancipatéria assume
relevancia ndo apenas tedrica, mas também pratica no cotidiano escolar. Essa estrutura possibilita que
a sala de aula seja reconstruida como espaco de resisténcia e invencdo, onde a narrativa histérica ndo
€ mais contada a partir de uma Otica de dominacdo, mas sim pela centralidade africana e afro-
diasporica que recoloca sujeitos como agentes de seu préprio destino. Em termos pedagdgicos, isso
se traduz em préaticas que valorizem desde a oralidade ancestral até a reinterpretacdo critica dos
curriculos formais, passando por metodologias ativas de pesquisa e producdo coletiva de saber. Asante
enfatiza: “[...] a afrocentricidade exige que o conhecimento seja organizado em torno das experiéncias
africanas, porque somente assim se alcanga a plenitude da compreensdo humana” (2009, p. 45). Do
mesmo modo, Fanon, ao refletir sobre o papel da educacdo na reconstrucao de sujeitos descolonizados,
afirma que “[...] o processo de libertagdo ndo pode ser apenas politico ou econdmico, mas também
pedagdgico, porque € na escola que se molda a consciéncia do ser livre” (2022, p. 167). Neste sentido,
a Pedagogia da Centralidade e a Reexisténcia Epistemoldgica, quando aplicadas de forma concreta,
apontam para uma educagdo que ndo apenas transmite contetdos, mas ressignifica identidades e
reconstréi subjetividades, abrindo novos horizontes de emancipacdo social e politica a partir da
experiéncia viva de professores e alunos.

Neste contexto, a reexisténcia negra deve ser compreendida como uma préatica que vai além da
resisténcia, pois se constitui como um movimento de reconstrucéo subjetiva, politica e cultural diante

das feridas abertas pela colonialidade. Isto é, ela ndo se limita a enfrentar o passado, mas projeta
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futuros possiveis em que 0s sujeitos se reconhecem como autores de suas historias e protagonistas de
seus destinos. A colonialidade tentou apagar identidades, romper vinculos comunitarios e impor
epistemes externas, mas, a cada tentativa de silenciamento, surgiram formas de reexisténcia que
reinventaram linguagens, expressdes culturais e praticas educativas. Fanon observa que “[...] a
colonizagdo ndo é apenas uma dominacg&o politica, mas um processo de desumanizagdo que atinge as
profundezas da consciéncia” (2008, p. 45), mostrando como o colonialismo se infiltra no intimo da
subjetividade, corroendo autoestima e impondo imagens de inferioridade. Contudo, a reexisténcia ndo
aceita essa interiorizacdo como destino inevitavel, pois busca criar rupturas com as imposigdes
coloniais e afirmar a dignidade como valor central. Em consonancia, Asante afirma que “[...] a
afrocentricidade oferece ndo apenas um ponto de vista, mas uma postura de reapropriacdo do eu,
recolocando a Africa como centro de interpretacio da experiéncia” (2009, p. 61), indicando que o ato
de reexistir é também reposicionar a Africa como lugar de producéo epistemoldgica e cultural. Logo,
é importante destacar que, no campo educacional, esse conceito implica transformar a escola em
espaco de producdo de subjetividades afirmativas, nas quais resistir significa também ensinar a pensar,
falar e agir a partir da centralidade africana. Nesse sentido, a reexisténcia negra é uma pratica de
invencdo continua, em que resistir e reinventar-se se tornam faces de uma mesma luta por

emancipacao e por um novo projeto de humanidade.

4 CONCLUSAO

A andlise desenvolvida ao longo deste estudo revelou que a educacao, marcada historicamente
pela colonialidade, ndo pode ser compreendida sem considerar 0s processos de apagamento cultural e
subjetivo impostos aos povos africanos e afro-diaspdricos. Nesse sentido, a reflexdo de Frantz Fanon
mostrou-se central para evidenciar como a interiorizacdo da inferioridade racial produziu profundas
feridas na psique negra, naturalizando hierarquias e legitimando praticas de desumanizacdo. Ao
mesmo tempo, a contribuicio de Molefi Kete Asante forneceu instrumentos para reposicionar a Africa
no centro das narrativas historicas e culturais, desestabilizando o eurocentrismo que transformou os
saberes africanos em meras periferias epistémicas. Dessa forma, a articulacdo entre esses dois
referenciais evidenciou que resistir & colonialidade exige, a0 mesmo tempo, a descolonizagdo do ser
e o reconhecimento da centralidade africana como base epistemologica e pedagogica.

Além disso, a pesquisa indicou que a nogéo de reexisténcia ndo se limita a resisténcia, mas
constitui um movimento criativo de reinvencgéo das praticas, identidades e saberes diante da opressao
colonial. Esse conceito mostrou-se fecundo para pensar a educagdo como um espaco ndo apenas de

contestacdo, mas de criacdo de novos modos de vida. O resgate da ancestralidade, das religiosidades
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africanas e das filosofias comunitarias emergiu como um caminho essencial para afirmar
subjetividades negras em dialogo com a coletividade. Assim, o curriculo afrocentrado se consolida
ndo apenas como inclusdo de contetdos, mas como reorganizacdo do proprio horizonte educativo,
garantindo que a escola se torne um espaco de memoria, pertencimento e transformacgdo, em que a
cultura africana ndo € adereco, mas fundamento.

De igual maneira, a construcdo dos conceitos inéditos aqui propostos — a Pedagogia da
Centralidade e a Reexisténcia Epistemologica — trouxe contribui¢des significativas para a renovagédo
das praticas educativas. A Pedagogia da Centralidade mostrou-se indispensavel para unir identidade
e epistemologia afrocentrada, recolocando o sujeito negro no centro do processo pedagdgico e
estabelecendo vinculos entre o ser e o saber. Ja a Reexisténcia Epistemoldgica se apresentou como
pratica emancipatoria, capaz de articular subjetividade e conhecimento na dire¢cdo de um fazer
pedagdgico que reconheca a poténcia criadora dos povos africanos e afro-diasporicos. Ambos 0s
conceitos ampliam o campo da pedagogia critica, ao deslocar o foco de uma mera adaptacao curricular
para um reposicionamento ontolégico e epistémico.

No gue tange a metodologia, a estrutura tripartida delineada ao longo da pesquisa evidenciou-
se como um caminho pratico para materializar essa pedagogia. A memoria critica, como primeiro
eixo, destacou a importancia de resgatar as narrativas africanas que foram silenciadas, permitindo que
a ancestralidade funcione como fonte de dignidade e identidade. A afirmacgdo identitaria, como
segundo eixo, reafirmou a necessidade de fortalecer subjetividades negras diante da violéncia
simbdlica ainda presente nas instituicGes escolares. E a praxis emancipat6ria, como terceiro eixo,
mostrou que os saberes afrocentrados s se realizam plenamente quando se convertem em acao
transformadora, ou seja, quando os contetidos, as metodologias e os atores da educagdo se engajam
na luta por um projeto coletivo de emancipacao.

Ademais, cabe ressaltar que os achados demonstraram que a escola, antes vista como aparelho
de dominacdo colonial, pode ser ressignificada como espago de emancipacéo e reconstrucao do sujeito
politico-pedagdgico. Isso significa compreender que professores e estudantes, quando formados em
uma perspectiva afrocentrada, assumem o papel de agentes ativos na transformagéo social. O professor
deixa de ser mero transmissor de conteudos coloniais e passa a ser mediador de experiéncias
emancipatdrias; o estudante deixa de ser receptor passivo e torna-se protagonista de sua historia, capaz
de reconhecer sua ancestralidade e projetar futuros possiveis. Nessa dinamica, a educacdo assume
feicdo terapéutica e politica, curando feridas coloniais e reconfigurando identidades desumanizadas

pela colonialidade.
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Assim, os resultados permitem afirmar que a articulagdo entre a descolonizacdo do ser e a
centralidade africana estabelece as bases de uma pedagogia de reexisténcia negra que redefine os
sentidos da educacdo. Esse processo nao apenas rompe com a logica eurocéntrica que inferioriza os
saberes africanos, mas também constr6i horizontes emancipatérios nos quais identidade,
ancestralidade e praxis politica caminham juntas. A escola, nesse contexto, deixa de ser
prolongamento da dominacéo e torna-se um espaco de criacdo de novas humanidades, no qual os
sujeitos negros se reconhecem como protagonistas de sua historia e elaboram estratégias de futuro a
partir de suas proprias matrizes civilizatorias. Assim, pode-se afirmar que a educacao, quando pensada
a partir da articulacdo entre Fanon e Asante, revela-se como campo de luta, mas também de esperanca,
capaz de abrir caminhos para uma reconstrucdo integral do sujeito politico-pedagdgico.
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