HISPANISTA — Vol XIX — 75— Octubre — Noviembre — Diciembre de 2018
Revista electrdonica de los Hispanistas de Brasil — Fundada en abril de 2000

ISSN 1676 — 9058 ( espafiol) ISSN 1676 — 904X (portugués)

CONSCIENCIA CRITICA LATINO-AMERICANA: SUPERA(;[\O DO
PENSAMENTO COLONIZADO
Antonio da Rosa

Carla Spagnolo Geraldo
Sirlei Tedesco
1. INTRODUCAO

A conquista Ibérica através dominio colonial do continente americano
deu inicio a uma grande dependéncia subjetiva e intersubjetiva em relagao a
Europa Ocidental. Com o colonialismo na América Latina, inicia-se ndo apenas
a organizagao colonial do territério, mas simultaneamente a constituicdo dos
saberes, das linguagens, da memdria (MIGNOLO, 1995) e do imaginario
(QUIJANO, 1992). Nesse movimento, a América constituiu feicbes politicas,
econdmicas, sociais e culturais ocidentais. Tal condicdo denuncia o contraste
entre a imposicdo de uma matriz cultural de poder colonial e a realidade
pluricultural do espago geopolitico latino-americano.

A partir da necessidade de pensar sobre o ser, estar e o saber latino-
americano, pretendemos elaborar uma critica do sujeito e sua realidade latino-
americana em transitoriedade para um despertar da consciéncia de si mesmo.
Nessa condicdo, propomos uma andlise da constituicio da modernidade’ e
suas representacbes em termos de educacdao e cultura como processos
continuados de colonizagédo, podendo, através de uma imersao em estudos do
pdés-colonialismo, idealizar um sujeito latino-americano efetivamente
emancipado.

Para aprofundar essa tematica, foi realizada uma pesquisa bibliografica,
de carater exploratério e de natureza qualitativa, tomando por base o
pensamento da geocultura em Rodolfo Kusch (1999), em didlogo com os
principios da consciéncia critica em Paulo Freire (2001), correlacionando as
epistemologias do sul de Boaventura de Sousa Santos (2010).

Ao compor este estudo interpretativo para algumas ideias sobre a
(des)colonialidade do pensamento, surge a seguinte problematica: como
construir um pensamento critico latino-americano? Aliada a essa questao, outra
inquietacdo vem emergindo e compondo um horizonte de possibilidades que
circunda a pergunta feita por Salazar Bondy (1968), na década de 1960: “existe
um pensamento latino-americano?”

De imediato queremos destacar o desenvolvimento de um pensamento
social e politico no hemisfério sul, que, nas palavras de Boaventura de Souza

Santos é
(...) el reclamo de nuevosprocesos de produccién y de valoracion de
conocimientos validos, cientificos y no-cientificos, y de nuevas
relaciones entre diferentes tipos de conocimiento, a partir de
laspracticas de lasclases y grupos sociales que hansufrido de manera

! Tomando por pressuposto teérico as bases do pensamento de Boaventura de Sousa Santos.



sistemdtica las injustas desigualdades y lasdiscriminaciones
causadas por El capitalismo y por El colonialismo. (2010, p. 43)

A partir dessa provocacao de Santos, buscamos compor um didlogo com
Rodolfo Kusch, filésofo argentino que traz a compreensdo da geocultura do
dominador, tomando como ponto de partida o pensamento indigena e popular,
compreendidos como sabedoria popular, a qual esclarece que cada cultura tem
seu sujeito proprio. Segundo Kusch (1999), [...] é essencial buscarmos a
identidade da América, a “América Profunda” com uma feicdo popular e
libertadora.

Na sequéncia, pelas bases das epistemologias do sul, trazidas por
Boaventura de Sousa Santos, propomos refletir sobre a (des)colonialidade do
pensamento. A América Latina € parte de um processo histérico compreendido
no encontro de for¢cas antagénicas: de um lado um colonizador que impde, pelo
uso da forga, toda uma cultura e um poder; e de outro, o colonizado.

Tendo composto as principais bases para a critica ao paradigma
eurocéntrico, preconizamos o discurso freireano como balizador para
constituicdo de uma proposta para pensar o latino-americano como um ser de
relagbes que esta no mundo e com o mundo. Para Paulo Freire (2001), o
conceito de relagdes humanas guarda em si significagbes de pluralidade,
criticidade, consequéncia e temporalidade. E sdo justamente essas relagoes
que o homem trava no mundo € com 0 mundo que disparam o ponto de partida
para a reflexdo sobre a consciéncia critica, um processo de superagao da
esfera espontdnea de apreensdao da realidade (consciéncia ingénua),
alcancando uma esfera critica na qual a realidade se da como objeto
cognoscivel e na qual o homem assume uma posicdo epistemologica
(consciéncia critica) (FREIRE, 2001, p. 30), que corresponde ao desejo de
compreender e apoderar-se da realidade que o circunda, atuando na sua
transformacao. Por isso, “[...] a realidade ndao pode ser modificada, senao
quando o homem descobre que é modificavel e que ele pode fazé-lo”.
(FREIRE, 2001, p. 46). Na descoberta de que a realidade é modificavel e de
que o homem pode transforma-la, acontece a conscientizacao.

Nesse sentido, para uma conscientizagao latino-americana, haveria um
teste de realidade, ou seja, quanto mais conscientizacdo, mais se “desvela” a
realidade. Por esta mesma razdo, a conscientizagdo nado consiste em “estar
frente a realidade” assumindo uma posicdo falsamente intelectual. A
conscientizagdo ndo pode existir fora da “praxis”, ou melhor, sem o ato acéo —
reflexdo (FREIRE, 1979).

Ainda que reflexdes nesta conjuntura ndo se esgotem, deve-se valorizar
a qualidade reflexiva e instigadora que os autores provocam, descrevendo e
aprofundando uma paisagem conceitual inesgotavel de seus pensamentos. Ao
analisar esse movimento de aproximagdo teodrica dos discursos,foram
identificadas necessidades que se destacaram como possibilidades para a
constituicdo e sustentacdo de um pensamento originalmente emancipatoério,
constituido a partir da singularidade dos povos latino-americanos: o
reconhecimento da existéncia da colonialidade do pensamento como
continuidade do processo histérico de opressado dos colonizadores e, a partir
dessa constatacdo, promover o desenvolvimento de uma consciéncia critica
para a constituicdo da identidade pautada no ser, saber e estar latino-
americano.



2. CONTRIBUIGOES DE RODOLFO KUSCH

O filésofo argentino Rodolfo Kusch apresentou um pensamento singular
que traduz uma antropologia filoséfica, a qual da especial atengdo ao tema da
cultura, explicitando a geocultura do dominador e tomando como ponto de
partida o pensamento indigena e popular, compreendidos como sabedoria
popular (SCHNORR, 2006). Assim, analisa o processo de dominagéo cultural
na América Latina e esclarece que cada cultura tem seu sujeito proéprio,
contudo, na América, 0s povos nao sao sujeitos dessa cultura dominante.
Assumimos uma cultura que néo é auténtica, que néo € prépria, em razao de
tal cultura ter-nos sido imposta a forga. Frente a essa circunstancia,

[...] o problema da América em matéria de filosofia é saber quem é o
sujeito do filosofar [...] O discurso filoséfico tem um sé sujeito e este
serd um sujeito cultural. [...] A filosofia € o discurso de uma cultura
que encontra seu sujeito (KUSCH, 1976, p. 123).

Em sua obra A América Profunda, Kusch apresenta duas raizes opostas
para compreender o mundo e nele existir: Ser e Estar. Nesse misto do Estar e
do Ser, do americano e do europeu, emerge a ambiguidade dos sentidos e das
linguagens que se impdem através do enfrentamento a dominagéo econdémica,
politica e cultural. Somente desentranhando da América o sentido do estar a
consciéncia critica cumpriria seu papel no processo de superacdo da
identidade do ser ocidental, neste caso, dominador e opressor que se impos a
Ameérica (MANCE, 1996, p. 95-142).

Ao refletir inicialmente sobre as raizes étnicas em nossa Ameérica,
Rodolfo Kusch busca descobrir a América Profunda, o que foi negado em sua
identidade. Propde que conhecer o sentido profundo do ser americano implica
a volta as culturas pré-colombianas, ao mundo americano originario.
(SCHNORR, 2006). Nesse horizonte, propde-se que a raiz indigena da
América passa por um processo de mesticagem com a raiz europeia, neste
ponto é que se encontra a combinagao do ser e do estar.

Ainda, segundo Schnorr (2006), o descobrimento e a colonizagao
provocam o choque de duas culturas: a do homem que esta integrado aos
ritmos do cosmos, que contempla a natureza e com ela se identifica, e a do
homem que busca ser alguém dominador, idealizador de seu projeto de
colonizagdo do pensamento, oprimindo e submetendo as suas vontades os
indios, negros e mesticos.

O processo de libertacdo da América supbe, segundo Kusch, que a
cultura dominadora e soberba do ser seja radicalmente transformada pela
cultura do estar. Para Kusch, é no desenvolvimento da cultura popular que
encontramos o caminho da libertacdo e, nesse caminho, o desenvolvimento de
uma filosofia prépria, ou seja, em contextos latino-americanos, pois a filosofia
eurocentrista nao tem serventia, uma vez que ndo consegue compreender a
singularidade dessa cultura. Trata-se, pois, de tomar por base a sabedoria
popular.

Ao se aprofundar na tese da existéncia de uma racionalidade indigena,
negra e mestica negada no processo de colonizacdo, Kusch busca recuperar
esses elementos para a construgcdo de um projeto popular de libertacéo,
estabelecendo um horizonte critico a cultura do ser imposta pela colonizacao.



Para Rodolfo Kusch, a tarefa essencial do pensamento latino-
americano é a compreensdo da cotidianidade. Para atingi-la, necessita
construir conceitos que deem conta da multidiversidade mestica, indigena e
europeia para assim compreender o fendbmeno cultural em sua complexidade,
sendo necessario, desse modo, realizar uma traducdo do cotidiano em
linguagem filoséfica (SCHNORR, 2006).

Segundo Mance (1996, p. 95-142), Rodolfo Kusch foi um dos autores
que mais destacou a limitacdo das categorias filoséficas ocidentais para
considerar o fenébmeno da América Profunda. Contudo, quando busca formular
novas categorias para expressa-lo, vale-se da prépria linguagem latina e da
cultura de povos ocidentais que permitiram distinguir, por exemplo, o ser € 0
estar. Ao categorizar filosoficamente ambas as expressoes, buscando desvelar
de maneira mais adequada a América Profunda, Kusch tem consciéncia de que
ndao pode fugir de uma intencionalidade investigativa que se formulou
filosoficamente a partir da tradicdo reflexiva e linguistica, mas que pode
significar de outro modo as palavras dessa cultura.

E inegavel a busca por construir novas categorias e métodos, mas
também € inegavel que tal construgdo € marcada por elementos da tradigao
filosofica dos quais ndo se pretende esquivar, mas reelaborar a partir de outra
racionalidade, dentre elas, a realidade mestica do sujeito latino-americano,
partindo de uma distingdo comum e ao mesmo tempo muito peculiar entre duas
esferas do habitar humano: a paisagem e a cidade.

3. AS EPISTEMOLOGIAS DO SUL

A Ciéncia Moderna constituiu teorias universais a partir da articulacao do
método de observacao e experimentacdo com o uso de instrumentos técnicos
propriamente, na Europa do século XVI. As bases partiam da tensdo entre
regulacao social e emancipagao, porém do outro lado da linha, o das colénias,
a tensao era entre apropriacao e violéncia (SANTOS, 2010).

O filésofo e socidlogo portugués Boaventura de Sousa Santos cunhou o
conceito para Epistemologias do Sul as praticas e a validacdo do conhecimento
a partir das perspectivas dos povos que tém sofrido sistematicamente
opressoes, discriminacoes, exploracées do capitalismo, do colonialismo e do
patriarcado. Sdo um conjunto de praticas de conhecimento a partir da
resisténcia, que denunciam a supressao dos saberes levada a cabo, ao longo
dos ultimos séculos, pela norma epistemolégica dominante, valorizam os
saberes que resistiram com éxito e as reflexdes que estes tém produzido e
investigam as condi¢des de um didlogo horizontal entre conhecimentos. A esse
didlogo entre saberes chamamos ecologias de saberes (SANTOS; MENESES,
2010, p. 7). Uma epistemologia que procura validar conhecimentos nascidos
da luta.

Santos (2010) considera tal proposta de expansdo da imaginagao
politica para |4 da exaustéo intelectual e politica do Norte global, traduzida na
incapacidade de enfrentar os desafios deste século, que ampliam as
possibilidades de repensar o mundo a partir de saberes e praticas do Sul
Global e desenham novos mapas onde cabe o que foi excluido por uma histéria
de epistemicidio.



A proposta das Epistemologias do Sul parte da constatagdo de que,
além de todas as dominacgbes pelas quais é conhecido, o colonialismo “foi
também uma dominagao epistemoldgica, uma relagdo extremamente desigual
de saber-poder” (SANTOS; MENESES, 2010, p. 19).

A intencado pretendida com tais epistemologias € a superagdo do
caracteristico modelo de pensamento moderno ocidental, a saber, o
pensamento abissal (SANTOS, 2010). Trata-se de uma forma de pensamento
que, através de linhas imagindrias, divide o mundo e o polariza (Norte e Sul). O
mundo divide-se entdo entre os que estao “do lado de ca da linha” e aqueles
que estao “do lado de 14 da linha”.

Pode parecer, no entanto, que, por se estar falando de colonialismo,
essa realidade tenha sido superada pelos avangos econdmicos e tecnolégicos
alcancados pela humanidade, com importante auxilio da ciéncia. Contudo, a
denuncia que Santos (2010b, p. 39) faz por meio das Epistemologias do Sul “é
que esta realidade é tdo verdadeira hoje como era no periodo colonial”.

O colonialismo, para além de todas as
dominacdes por que € conhecido, foi também uma dominacdo
epistemolégica, uma relagdo extremamente desigual de saber-poder
que conduziu a supressado de muitas formas de saber proprias dos
povos e nagdes colonizados, relegando muitos outros saberes para
um espago de subalternidade (SANTOS; MENESES, 2010, p. 7).

Lutar contra uma dominagdo cada vez mais polifacetada significa lutar
contra a indefinicdo entre quem domina e quem € dominado, e, muitas vezes,
lutar contra nés proprios (SANTOS; MENESES, 2010, p. 18). Mais do que uma
alternativa epistemoldgica, pretende configurar-se como uma via alternativa de
acOes sociais que sejam efetivadas no sentido de uma copresenca radical, ou
seja, na abolicao de toda linha abissal e na aceitagcdo de que o contemporaneo
€ simultaneo e vice-versa.

Isso pode revelar identidades e culturas que foram, durante séculos,
intencionalmente ignoradas pelo colonialismo, que foi responsavel por imprimir
uma histérica tradicdo de dominacao politica e cultural, que submeteu a sua
visdo etnocéntrica o conhecimento do mundo, o sentido da vida e das praticas
sociais.

No paradigma emergente, chamado de “um conhecimento prudente para
uma vida decente”, Santos (2010a, p. 50), descreve quatro principios: 1) todo o
conhecimento cientifico-natural € cientifico-social; 2) todo o conhecimento &
local e total; 3) todo o conhecimento é autoconhecimento; 4) todo o
conhecimento cientifico visa constituir-se em senso comum. Nessas condi¢coes
se tem a proposta das Epistemologias do Sul, que reflete a condicdo de que o
mundo € multiplo e variado no tocante as culturas, combatendo aquilo a que o
autor chama de epistemicidio. Tal proposta seria manifestada na supresséo
destruidora de alguns modelos de saberes locais, na desvalorizacdo e
hierarquizagdo de tantos outros, o que levou ao desperdicio, em nome dos
designios colonialistas, da rica variedade de perspectivas presentes na
diversidade cultural.

Na abrangéncia das Epistemologias do Sul emerge a superagdo do
pensamento abissal e da instituicdo de uma ecologia de saberes que pode ser
condensado em cinco ideias principais. A primeira é a ideia de que a
epistemologia dominante esta assentada no contexto de uma dupla diferenga,



a saber, a diferenca cultural (mundo moderno cristdo ocidental) e a diferenca
politica (colonialismo e capitalismo). A segunda ideia € a do
epistemicidio(supressdo dos conhecimentos locais) ocasionado pela profunda
intervencdo do bindbmio anteriormente referido. A terceira ideia propde que a
ciéncia moderna ndo € incondicionalmente um mal ou um bem, de tal modo
que seria possivel perceber o carater contextual, institucionalizacdo que deu a
pretensado de validade universal a ciéncia moderna. A quarta ideia é a de que
hoje, pelo conjunto de circunstancias que se mostram, € possivel perceber
mais claramente as possibilidades e os obstaculos para o surgimento de
epistemologias alternativas.

Por fim, a quinta ideia postula que a percepcdo e aceitacdo da
diversidade epistemolégica do mundo, por aumentar os critérios de validade do
conhecimento, permite que se tornem “visiveis e crediveis espectros muito
mais amplos de acdes e de agentes sociais” (SANTOS; MENESES, 2010, p.
18). Isso significaria que os modos de intervencao no real seriam enriquecidos
por uma multiplicidade de tradic6es epistemoldgicas até agora ignoradas ou
menosprezadas.

4. CONSCIENCIA CRITICA: UM OLHAR FREIRIANO

Ao assumirmos a pedagogia freireana como uma pedagogia
existencialista, compreendemos o homem como um ser de relagdes que esta
no mundo e com o mundo. Essas relagbes apresentam dimensdes
significativas que as distinguem dos meros contatos feitos pelos outros
animais. Nesse sentido, o conceito de relagbes humanas guarda em si
significacdes de pluralidade, criticidade, consequéncia e temporalidade. E sao
justamente essas relagcées que o homem trava no mundo e com 0 mundo o
ponto de partida da reflexao freireana sobre a consciéncia e a conscientizacao.

Para Paulo Freire, a consciéncia humana nao se da a partir de nenhum
desses extremos, sendo do jogo dialético das relagdes homem-mundo.
Relagbes em que consciéncia e mundo se dao simultaneamente. De acordo

com Freire
[...] na verdade, ndo ha eu que se constitua
sem um nao eu. Por sua vez, o ndo-eu constituinte do eu se constitui
na constituicao do eu constituido. Desta forma, o mundo constituinte
da consciéncia se torna um mundo da consciéncia, um percebido
objetivo seu, ao qual se intenciona. (FREIRE, 2005, p. 81)

Assim, a consciéncia ndo precede o mundo e 0 mundo ndo precede a
consciéncia. Ao afirmar a simultaneidade entre o mundo e a consciéncia, Paulo
Freire esta se referindo ao mundo humano, mundo cultural, encharcado de
significagcdes construidas e desconstruidas constantemente pela atividade e
entendimentos humanos. Na obra Educacdo e mudanga, ao se referir a
realidade na qual e com a qual o homem estabelece relacdes, afirma “realidade
que é objetiva, independente dele, possivel de ser reconhecida e com a qual se
relaciona”. Sendo o jogo dialético das relagdes homem-mundo o ponto de
partida da reflexao freireana acerca da consciéncia, a tomada de consciéncia
do mundo pelo homem somente pode ocorrer nessa acao dialética. E nas
acoes, nas respostas dadas aos desafios da vida, na praxis, que o homem
toma consciéncia de si, dos outros e do mundo.



A tomada de consciéncia, especifica do homem, é
consequéncia de sua confrontagdo com o mundo como algo objetivo,
resultado da unidade dialética da subjetividade humana e da
objetividade do mundo. (OLIVEIRA & CARVALHO, 2007, p. 2)

Outro aspecto importante na compreensao freireana de consciéncia €
sua intencionalidade. Toda consciéncia é sempre consciéncia de alguma coisa.
A consciéncia ndo pode ser entendida como um determinado espaco a ser
preenchido no homem. Na verdade, ela € definida pela sua intencionalidade,
tendo sempre um objeto diante de si. E esse objeto pode ser o mundo como
também ela mesma. Pode voltar-se sobre si mesma e ser consciente de sua
consciéncia, ndo se constituindo simples reflexo da realidade, mas tendo a
possibilidade de se constituir reflexdo critica sobre seus préprios atos e na
superacao de suas contradicdes. O homem pode, assim, transcender a sua
atividade e dar sentido ao mundo (FREIRE, 2005).

Para Freire, a educacdo, como uma agao cultural, esta relacionada ao
processo de consciéncia critica e, como educagao problematizadora, objetiva
ser um instrumento de organizagdo politica do oprimido. Consciéncia critica
nao significa confrontar-se com a realidade, assumindo uma falsa posi¢ao
intelectual, que é 'intelectualista’. Consciéncia critica ndo pode existir fora da
praxis, isto €, fora do processo acado-reflexdo. Nao existe consciéncia critica
sem comprometimento histérico. Portanto, consciéncia critica significa
consciéncia historica.

A proposta de Freire transcende a critica de formas educativas atuais e
desenvolve-se se transformando numa critica de cultura e construgdo do
conhecimento. E uma proposta antiautoritaria, apesar de pedagogia dirigente,
na qual educadores e educandos ensinam e aprendem juntos. Esse é um
processo que toma lugar ndo apenas na sala de aula, mas em um circulo
cultural. Nao existe um conhecimento "discursivo", mas um conhecimento
comecando das experiéncias didrias e contraditérias de educadores e
educandos. A rica producdo teérica do autor estd mergulhada em sua
historicidade, portanto, deve ser compreendida em sua pratica de vida.

Dentre outras obras, a Pedagogia do Oprimido (FREIRE, 1987) registra
percepcoes e reflexdes do autor sobre o mundo e sua convicgdo na vocagao
humana em transforma-lo. O ser humano é visto em suas complexas
dimensodes: ontoldgicas, antropologicas, éticas, politicas e epistemoldgicas. No
contexto atual, da globalizagao neoliberal, a ideologia do pensamento Unico, a
ideologia do mercado acima da vida, momento de fatalismos e de sentimentos
de impoténcia, a retomada da Pedagogia do Oprimido em didlogo com as
obras Filosofia da Libertagcdo, Epistemologias do Sul e América Profunda néo
se faz como um exercicio puramente tedrico. Trata-se de um didlogo sobre
como gestar um pensamento que contribua para a supera¢do do pensamento
colonizado. A problematizacao tedrica presente na Pedagogia do Oprimido
expressa o compromisso central de Freire com a libertagcdo humana.

Para isso, ndo ha outro caminho sendo o da pratica de uma pedagogia
humanizadora, em que a lideranga revolucionaria, em lugar de se sobrepor aos
oprimidos e continuar mantendo-os como quase “coisas”, com eles estabelece
uma relacao dialégica permanente (FREIRE, 1987, p.55 -56).



O processo de luta revolucionaria é, também, de resgate do direito de
criar, de reinventar o mundo, de recriar a cultura, a educagao e o jeito de fazer
politica. Freire, na defesa do dialogo, funde o fazer politico e pedagdgico no
amor, na coragem, N0 compromisso com os seres humanos. A agéo dialogica
a descoberta rigorosa e criativa da razao de ser das coisas, é a recusa do
autoritarismo, da manipulagao, da invasao cultural, recusa da educagao como
apenas transmissao de conhecimentos e de adestramento cultural. E reinventar
a educacao como parte fundamental do processo revolucionario.

A acédo antidialégica é a forga antirrevolucionaria, é o anestésico da
transformacao radical do mundo e dos seres humanos. Nossa subjetividade é
formada no mergulho neste mundo, intervimos nele e na formacao de outros
sujeitos, de modo que somos influenciados pela realidade e por outros sujeitos.
A sociedade com que sonhamos nado visa igualar nossas singularidades
enquanto sujeitos, enquanto culturas, enquanto povos. E na diversidade que
nos constituimos o que somos. A praxis de libertagdo implica a dialética entre:
acao-teoria-acao; realidade-sujeito-realidade; opressor-oprimido; individuo-
sociedade. A superagdo da dominagdo implica a compreensdo dessa
dialeticidade, desse movimento permanente.

5. CONSIDERAGOES FINAIS

Ao refletirmos a condigdo de ser, estar e saber do sujeito latino-
americano, aproximamo-nos da sua atualidade e também da sua perspectiva
de lugar e tempo neste esforco de dialogo e descoberta. Somos capazes de
perceber um aspecto fundamental: a existéncia de muitos mundos diferentes
dentro do nosso mundo ou “estar latino-americano” (KUSCH, 1999) dentro da
nossa realidade. E reconhecendo a pluralidade que aprendemos a reconhecer
as multiplas interpretacdes, a respeitar os diferentes pontos de partida para a
compreensao da dimensao histérica: seu significado fundamental € o de que a
contemporaneidade é simultaneidade, principio que pode ser compreendido
através da consciéncia critica por meio das Epistemologias do Sul, construindo
possibilidades para uma América profunda, ou seja, de praticas e agentes em
ambos os lados da linha em carater contemporaneo sem termos igualitérios.

Ao constituir uma identidade mais profunda, com os ideais de uma
América Profunda (KUSCH, 1999), inspiramo-nos em Paulo Freire, quando
propde um homem que nédo se define pelo reflexo simples e direto do mundo
que o rodeia nem é definido por sua vontade ideal totalmente apartada de sua
realidade (FREIRE, 2005), rompendo com o ideal de dominagao
epistemoldgica que serve a uma relagdo extremamente desigual de saber-
poder (SANTOS, 2010).

Portanto, o homem, em verdade, projeta-se pela sintese da relagao
dialética consciéncia-mundo, uma relagdo complexa de mao dupla, na qual a
realidade vivenciada pelo homem tem o poder de condiciona-lo, mas nao
determina-lo (Freire, 2005), ja que ele tem a possibilidade de, refletindo
criticamente, atuar sobre essa realidade e modifica-la, terminando por modificar
a si mesmo.

Assim, entendemos que o sentido de “estar” de Kusch nos ajuda a
compreender que nao basta estarmos refletindo o sujeito latino-americano com
olhar europeu sobre os problemas. Nao basta querer ser latino-americano, é



preciso estar na América Latina, vivenciando o sentido profundo do nosso
povo, das nossas lutas e da nossa identidade.

Para Paulo Freire (2005), € das relagbes opressoras que nasce essa
pratica cultural, que cala, silencia e impde a forma de pensar dominante. Dessa
mesma forma, a episteme do Outro é silenciada com afirmagGes de outra
histéria. E uma histéria menor encobrindo a histéria maior, ou, nas palavras de
Kusch (2000), a pequena histéria — do patio dos objetos, das conquistas
materiais, do capitalismo — sufocando a grande histéria — das massas
populares, das minorias e das relagdes intersectadas do ser humano, natureza
e cultura. Sufocando, também, a grande histéria do povo amerindio, brasileiro,
africano, indigena e de mesticos.

Portanto, fica a provocacao para nos posicionarmos efetivamente pela
condicao de ser, estar e saber, um pensamento libertador, como experiéncia de
emancipacao nos desafia a transformacao do nosso proprio pensamento e de
ndés mesmos, para além do sujeito como representacdo, deixando de ser um
pensamento monocultural e afirmando-se polifénico, plural e ético-critico.
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