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Anibal Quijano depois do dependentismo: notas inconclusivas
sobre colonialidade do poder, raca e a atualizagcdao do debate
sobre centro e periferia

Resumo

Notdério nas décadas de 1960 e 1970 como pesquisador da teoria da dependéncia, na
virada para do século XX para o século XXI o sociélogo peruano Anibal Quijano formu-
lou o conceito de colonialidade do poder. Por afirmar que ha uma ideia de raca que
desde 1492 estrutura o sistema-mundo capitalista, acusa-se o conceito de ter vinculo
com certo pés-modernismo identitario de pouca atengao a questdes macroestrutu-
rais € a fluidez das relacdes de poder contemporaneas. Além disso, aponta-se que a
colonialidade teria sido forjada com base no erro histérico de localizar raca e racismo
na América desde fins do século XV, sendo que em verdade seriam nog¢des do século
XIX. Em face desses argumentos, primeiramente farei uma brevissima analise da tra-
jetdéria de Quijano com vistas a mostrar seus movimentos simultaneos de aproxima-
¢ao e distanciamento tanto em relagao ao marxismo quanto a temas pos-modernos.
Depois, convocarei Michel Foucault e Ramon Grosfoguel em auxilio a exposicao sobre
os diferentes entendimentos geo-historicamente determinados a respeito de raca e
racismo. Meu objetivo € demonstrar que a colonialidade do poder € um desdobra-
mento de formulagdes anteriores de Quijano, que atualizou o debate sobre centro e
periferia que ja se apresentava na teoria dependentista.

Palavras-chave: Anibal Quijano, dependentismo, colonialidade do poder, raga, cen-
tro-periferia

Anibal Quijano después del dependentismo: notas inconclusas
sobre colonialidad del poder, raza y la actualizacion del debate
sobre centro y periferia

Resumen

Conocido en las décadas de 1960 y 1970 como investigador de la teoria de la de-
pendencia, en el pasaje del siglo XX para el siglo XXI el socidlogo peruano Anibal
Quijano planted el concepto de colonialidad del poder. Por afirmar que hay una idea
de raza que desde 1492 estructura el sistema-mundo capitalista, se culpa al con-
cepto de tener un lazo con un cierto postmodernismo identitario con poca atencion
a las cuestiones macroestructurales y a la fluidez de las relaciones de poder con-
temporaneas. Ademds, se senala que la colonialidad se habria forjado con base en
el error historico de localizar raza y racismo en América desde finales del siglo XV,
cuando de hecho serian nociones del siglo XIX. En vista de estos argumentos, prime-
ro haré un andlisis muy breve de la trayectoria de Quijano con el fin de mostrar sus
movimientos simultdneos de aproximacion y distanciamiento tanto con relacion al
marxismo como a temas posmodernos. A continuacion, citaré a Michel Foucault y
Ramon Grosfoguel con el objetivo de ayudar a exponer los diferentes entendimien-
tos que geohistoricamente han sido determinados con relacion a raza y racismo. Mi
objetivo es demostrar que la colonialidad del poder es un despliegue de los plantea-
mientos anteriores de Quijano, quien actualizé el debate sobre centro y periferia que
ya estaba presente en la teoria dependentista.

Palabras clave: Anibal Quijano, dependentismo, colonialidad del poder, raza, cen-
tro-periferia



Anibal Quijano after dependence theory: inconclusive notes
on coloniality of power, race and updating of the debate about
center-periphery

Abstract

Well-known in the 60 s and 70 “s as a dependency theory “s researcher, on the turn
of the XX to the XXI century the peruvian sociologist Anibal Quijano developed the
concept of coloniality of power. Attesting that there is an idea of race that, since
1492, structures the capitalist world-system, it is affirmed that this concept can be
connected to a certain identitary post-modernism with little focus to macrostruc-
tural issues and also to the fluidity of contemporary relations of power. Further-
more, it is attested that coloniality would have been forged with the historical mis-
take that places race and racism in the American continent since the ends of the
fifteenth century, although others say that these are concepts from the nineteenth
century. Based on these statements, firstly | will make a brief analysis on Quijano 's
trajectory in order to demonstrate his simultaneous movements of approximation
and distance in relation to marxism and post-modern themes. Secondly, | will call
Michel Foucault and Ramon Grosfoguel to the debate with the intention of expos-
ing and discussing different understandings which are geographically and histori-
cally determined in what we think of race and racism. This article aims at showing
that coloniality of power belongs to Quijano ‘s former thoughts that updated the
debate on center and periphery which, consequently, was already presented by the
dependency theory.+

Keywords: Anibal Quijano; dependence theory; coloniality of power, race; cen-
ter-periphery.
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Introducao

Os escritos do giro decolonial latino-americano despontaram no cenario académico na
virada do século XX para o século XXl advogando que a modernidade € um projeto eurocéntrico,
militar, politico, social, cultural, pedagdgico e epistemolégico . E gue o mesmo teve seu inicio na
invasdo das Américas por europeus em 1492 (DUSSEL, 2000; LANDER, 2000; ESCOBAR, 2003;
WALSH, 2005; MIGNOLO e ESCOBAR, 2010; PALERMO e QUINTERO, 2014; QUIJANO, 2014,
ver também: BALLESTRIN, 2013).

Tal afirmacao realiza um profundo deslocamento epistemoldgico ao conferir relevancia
as relagdes transatlanticas dos impérios de Portugal e Espanha com a América Latina no curso
da produgao do mundo contemporaneo. Também questiona as concepgdes que desenham
uma modernidade intraeuropeia que se espalha pelo mundo por difusdo, além de revelar a
coetaneidade e a justaposicao de processos espaciotemporais globais (PORTO-GONCALVES,
2011; MIGNOLO, [1995] 2016). No que diz respeito a producao de saberes, acusa a pregnan-
cia do eurocentrismo nas ciéncias como um todo, particularmente as sociais, apontando a ne-
cessidade de uma geopolitica do conhecimento a contrapelo: que possa articular localizagdes
geograficas e localizagdes epistemoldgicas com vistas a produzir chaves emancipadoras de
compreensdo da realidade. Assim se deixariam a mostra a falaciosa razdo universal e o racismo
epistémico que |he é inerente, além de redesenhar a compreensdo da imposi¢gao da moderni-
dade e suas consequéncias, em especial para a América Latina e o Caribe (MIGNOLO, [1999]
2015a e [2013] 2015h).

Para este conjunto de intelectuais, a modernidade desde fins do século XV é inextrica-
velmente amalgamada a chamada colonialidade do poder. Trata-se do conceito fundante da
teoria decolonial, inicialmente formulado pelo sociélogo peruano Anibal Quijano (1992, 2000a
e 2000b), notdrio nas décadas de 1960 e 1970 como pesquisador da teoria da dependéncia:
refere-se a uma classificagao social, em escala mundial, com base na ideia de raga, que foi e tem
sido uma categoria estruturante que atravessa as geo-historicamente instituidas relagdes poli-
tico-econdmicas hierarquizadas no sistema-mundo moderno/colonial global; e que influencia a
producao do conhecimento e as dimensdes objetivas, subjetivas e intersubjetivas das relagcdes
entre homens, mulheres e grupos sociais — e desses e dessas com a natureza.

Por se tratar de uma teorizagao centrada na raga, criticas ao giro decolonial - como as
do pesquisador australiano em estudos internacionais Jeff Browitt (2014) e do historiador cos-
ta-riquenho Victor Artavia (2015), por exemplo — costumam vincula-lo a certo pés-modernis-
mo identitario, acusando-o de simplista, antimarxista e pouco atento a questdes macroestru-
turais e ao estatuto fluido e movedico das relagcdes de poder contemporaneas. Além disso, a
colonialidade do poder mostrar-se-ia historicamente falha, na medida em que, com base na
raca, teria sua génese localizada na invasao da América, centurias antes da consagragdo do
“racismo cientifico” de base biolégica inerente ao senso comum contemporaneo (cf. BANTON,
[1977] 1998; SCHWARCZ, 2018).

A esse respeito, neste artigo lanco algumas notas inconclusivas. Em primeiro lugar, ana-
liso a trajetdria de Quijano — de forma muito breve, mas cobrindo o periodo entre sua teoriza-
cdo dependentista e a enunciacao da colonialidade do poder (QUIJANO, 1992, 2000a, 2000b).
Seguindo o socidlogo porto-riquenho Ramdn Grosfoguel (2012) e o cientista social brasilei-
ro Deni Alfaro Rubbo (2019), visiono demonstrar movimentos simultaneos de aproximacao e
distanciamento de Quijano ao marxismo, progressivamente travando didlogo com questdes
emergentes do debate pés-moderno. Entendo que a colonialidade do poder € um desdobra-
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mento de outras nogdes antes abordadas por Quijano, como dependéncia, marginalidade, po-
los marginais e heterogeneidade histdrico-estrutural. Entendo também que em certa medida
sendo uma atualizagdo do debate sobre centro e periferia, a colonialidade do poder ndo perdia
de vista questdes politico-econdmicas caras a dialética marxista, mas também continha uma
articulagdo entre a macroescala do globo e a microescala da raga — a Ultima proveniente de sua
observagao e atuagdo junto a coletivos indigenas e da absorg¢do parcial do debate identitario
gue se tornou crescente nos anos de 1980.

Em segundo lugar, argumentarei que se por um lado as concepgdes bioldgicas de
ragca e racismo, contemporaneamente mais predominantes, de fato surgiram posteriormen-
te a Invasao, por outro lado o biologismo é uma entre as inUmeras expressdes do racismo
geo-historicamente determinadas, muitas delas preexistindo a essa formulagdo. Para isso,
evocarei os argumentos de Michel Foucault ([1997] 2010), para quem o discurso sobre racas
se inicia na Europa de fins da Idade Média, legitima-se no racismo biolégico do século XIX e
consolida-se em governos totalitarios europeus da primeira metade do século XX. Em seguida,
contudo, tomo um desvio decolonial para mostrar imprecisdes dessa argumentacao, mas sem
invalida-la por completo: sigo novamente Grosfoguel (2012) e sua explicagao-outra de uma
genealogia-outra do racismo — com base em Frantz Fanon ([1952] 2008) e na colonialidade
do poder —, que se nao se contrapde diametralmente a Foucault, revela o provincianismo
eurocéntrico na formulagdo do fildsofo francés, cega a questdes geo-histdricas relacionadas ao
sistema mundo moderno/colonial. Nesse sentido, viso a apontar que a ideia de raca em Quijano
ndo seria um erro histérico. Ao contrario, ela alberga a multidimensionalidade e a reinterpreta-
¢ao historica, esclarecidas por Grosfoguel, entendendo raga e racismo como fenédmenos inter-
continentais e de longa duracgao estruturantes das e estruturados pelas relacdes de poder em
diferentes escalas e espaciotemporalidades.

Anibal Quijano: da teoria da dependéncia
a colonialidade do poder

Na década de 1960, em meio as ondas de golpes militares na América Latina, Anibal
Quijano foi um dos muitos académicos que se exilou em Santiago do Chile, vindo a trabalhar
em universidades do pais e na Comissdao Econémica para a América Latina e o Caribe (CEPAL).
Naquele momento, a defesa da CEPAL sobre um desenvolvimento dos paises periféricos em-
basada na substituicdo de importacdes pela industrializagao encontrava-se em crise, ja que se
percebia que a aplicacao dessa estratégia ndo trouxera autonomia, mas sim dependéncia tec-
noldgica. Ao mesmo tempo, os desdobramentos da Revolugao Cubana de 1959, compreendi-
dos como uma vitéria do socialismo, instauraram um imaginario politico sobre a possibilidade
de desenvolvimento fora do sistema-mundo capitalista (CGROSFOGUEL, [2000] 2013, p. 35-37).

Ao lado de intelectuais como os brasileiros Fernando Henrique Cardoso e Teothénio dos
Santos, o chileno Enzo Faletto e o alemao André Gunder Frank, Quijano foi um dos formula-
dores da chamada teoria da dependéncia. Para Grosfoguel ([2000] 2013) e Rubbo (2019), o
dependentismo era uma teorizagdo neomarxista, que questionou as premissas ortodoxas dos
partidos comunistas de entdo - sobretudo no enfoque de obtenc¢do do desenvolvimento a par-
tir de aliangas com a burguesia nacional. A contrapelo das teorias de modernizag¢ao, apontava
gue o subdesenvolvimento ndo seria uma etapa anterior da histéria do desenvolvimento e que
tampouco as sociedades tradicionais seriam um estagio primitivo rumo as sociedades moder-
nas: tratar-se-ia de pares coetaneos, em que a subordinagao dos primeiros € consequéncia da
dominagao dos segundos, no bojo do sistema-mundo capitalista.
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No entanto, se especificamente as analises de Quijano a respeito das relagdes entre cen-
tro e periferia e do que ele chamou de dependéncia estrutural se direcionavam a uma com-
preensdo avant la lettre do desenvolvimento como narrativa da modernidade —algo que déca-
das depois seria mais intensamente desenvolvido pelo antropélogo colombiano Arturo Escobar
(1995), um dos expoentes do giro decolonial —, elas ndo foram suficientes para retirar da pauta
do dependentismo a ideologia do desenvolvimento, central no sistema-mundo capitalista des-
de o século XIX. Ao mesmo tempo em que o criticavam, os escritos dependentistas o prescre-
viam em uma versao baseada no socialismo (GROSFOGUEL, [2000] 2013, p. 39-40; RUBBO,
2019, p. 246).

Em paralelo, Quijano conduziu uma analise da urbanizagao dependente (cf. VELLOSO,
2020). Para o autor, era inadequado o discurso sobre uma modernizagdo inexoravel partindo
do centro para a periferia e a escala planetaria. Ele via também gue esse mesmo discurso tra-
duzia-se a escala das cidades com a prescricao, também inadequada, de uma sociedade em
franca urbanizacdo, avancando sobre o rural, e que, industrializando-se, veria suas atividades
artesanais sendo erradicadas (QUIJANO, 1967a e 1967b). Sua andlise das cidades latino-ame-
ricanas mostravam ciéncia de sua complexidade e heterogeneidade: ele cunhou o termo “polos
marginais” para designar os territorios onde os acessos aos meios de produgdo eram precarios,
porque controlados por grupos hegemonicos relacionados e subordinados a uma economia
global; e porque contavam com uma forga de trabalho que também era “méao de obra mar-
ginal”, uma classe trabalhadora bem mais precarizada que aquelas da Europa e dos Estados
Unidos (QUIJANGO, 1971). Em outras palavras, novamente Quijano apontava a coetaneidade e
a interdependéncia entre pares normalmente apresentados como dicotdmicos ou represen-
tativos de estagios evolutivos: o urbano e o rural, a indUstria e a manufatura, a hegemonia e a
subalternidade, a centralidade e a marginalidade.

Em meio a crise de paradigmas nas ciéncias sociais e a certo declinio do marxismo como
modelo de explicagao social a esquerda nos anos de 1980, Quijano passou a se perguntar so-
bre a existéncia e a validade de uma Unica identidade latino-americana. Ele defendeu que a
formagao socioecondmica do subcontinente seria atravessada por uma heterogeneidade his-
torico-estrutural moldada por diversas temporalidades justapostas €, por isso, necessariamen-
te exigente de uma racionalidade alternativa (QUIJANO, 1988). Sendo assim, sua populagao
dominada estaria inserida em diferentes agrupamentos sociais com potencial politico, ndo so-
mente nas entidades e associacdes de classe. Tal percepg¢ao vinha de algumas de suas impor-
tantes contribuicdes anteriores sobre a identidade chola na América Latina andina e os movi-
mentos indigenas (que, aguele momento, por muitos ainda eram chamados de “campesinos”)
(QUIJANO, 1980). Durante a onda neoliberal das duas décadas seguintes, o socidlogo manteve-
-se atento as novas reivindicagcdes de novos movimentos sociais latino-americanos: nldcleos de
producao orientados para a reciprocidade, a autogestao e a autoridade coletiva, isto &, lugares
e grupos com subjetividades pautadas por outros sentidos mentais, diferentes daqueles do
capitalismo (RUBBO, 2019, p. 263). Tratou-se, portanto, de uma abordagem critica, sem ade-
S30 ou rejeicao completa, tanto ao discurso sobre identidades quanto a exclusividade da classe
social como categoria explicativa da dominagao capitalista: justamente o cerne do embate em
voga entre o pds-modernismo laudatdrio das diferencas e o marxismo ortodoxo exigente da
unicidade da luta.

E a partir da década de 1990 que esta analise complementa-se e potencializa-se com
a formulagcao do conceito de colonialidade do poder. Amparado por rastros da teorizagao
dependentista g, sobretudo, pelo cotejamento entre a teoria marxista e a nogdo braudeliana
de longue durée (por sua vez, presentes na versao wallersteiniana do sistema-mundo), Quijano
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usa a ideia de raca para refinar sua argumentagao sobre temporalidades justapostas e expor
outras relagdes de dependéncia e subordinagao — outras invengdes de centro e periferia; e que,
ao serem desenhadas, também desenham o mundo. Ndo abre mao, contudo, da exigéncia de
se voltar a nogao de totalidade, ainda que considerada heterogénea e contraditéria (RUBBO,
2019, p. 250).

A primeira menc¢ao ao conceito de colonialidade parece ser de 1992, em “Colonialidad
y modernidade/racionalidad”. Quijano diz haver um desencontro entre a experiéncia histérica
da América Latina e o paradigma europeu de produg¢ao do conhecimento — de afirmagdes uni-
versais e com base no dualismo cartesiano entre sujeito e objeto que, para ele, em verdade é
um modo de dominagao. Diante desse quadro, ele diz ser necessaria uma descolonizagdo que
faca a reconstrugao epistemoldgica do paradigma — ou mais especificamente, a destruicdo da
colonialidade do poder (QUIJANO, 1992, p. 19).

O tema da raga e do racismo passam a ser associados diretamente a colonialidade do
poder mais explicitamente alguns anos depois (QUIJANO, 2000a e 2000b). Quijano passa a
proferir afirmacdes tais como: “o ‘racismo’ nas relagdes cotidianas nao &, com certeza, a Unica
manifestacdo da colonialidade do poder. Mas &, sem duvida, a mais perceptivel e onipresente” e
gue, por isso mesmo, na contemporaneidade “nao deixou de ser o principal campo de conflito”
(QUIJANO, 200043, p. 142). Sobre a globalizagao, naquele momento celebrada como um fené-
meno Novo e sem precedentes na histoéria (ver, por exemplo: SANTOS, 2000), ele diz que ela &,

em primeiro lugar, a culminagao de um processo que comMegou com a cons-
tituicdo da América e do capitalismo colonial/moderno e eurocentrado como
um novo padrao de poder mundial. Um dos eixos fundamentais desse padrao
de poder mundial é a classificagdo social da populagdo mundial de acordo
com a ideia de raga, uma construgdao mental que expressa a experiéncia basica
da dominagao colonial e que desde entao permeia as dimensdes mais impor-
tantes do poder mundial, incluindo sua racionalidade especifica, o eurocentris-
mo (QUIJANO, 2000Db, p. 201).

Para o socidlogo, a ideia de raga, para além de ter codificado uma diferenca essencial
entre conquistadores e conquistados, criou hierarquias, lugares e papéis sociais — ajudou na
invengao de centros e periferias — apresentados como naturais porque compreendidos como
biolégicos. Assim, “espanhol”, “portugués” e, mais tarde, “europeu”, até entdo enunciados de
procedéncia geografica, progressivamente passaram a também designar uma raca diferente
de “indios” e “negros” — nomenclaturas (ou, se assim se preferir, identidades impostas) que sé
passaram a existir a partir e por causa dos processos de invasio e colonizacio. “Indios” e “ne-
gros” ndo somente sao designados inferiores (barbaros, incivilizados), mas também anteriores
(primitivos, atrasados, de uma etapa anterior da histéria) (QUIJANO, 2000b, p. 211). Sdo tam-
bém contrapostos a ideia de “brancura”, que também é um estatuto identitario, mas que além
de ndo se apresentar como tal, torna-se o enunciado normalizador e central da modernidade/
colonialidade (MIGNOLO, [2007] 2008), ao qual tudo se compara e a partir do qual tudo se
classifica com graus de centralidade ou periferia, progresso ou atraso, hegemonia ou subalter-

nidade.

Além disso, a ideia de raga outorgou legitimidade a dominagao imposta pela conquista,
reproduzindo-se como estrutura global de controle do trabalho. Quijano argumenta que no
século XIX da Revolucado Industrial, enquanto Marx e Engels criavam o conceito de “classe tra-
balhadora” — alids, uma outra identidade que marxistas ortodoxos nao assumem como tal — e
exigiam uma revolugao a partir da luta contra os grupos que detém os meios de produgao, na
América ainda havia quem sequer fosse explorado enquanto classe trabalhadora: negros e
indigenas. Sendo assim, Quijano indica que a categoria “operdrio assalariado”, no imaginario
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da modernidade-colonialidade, é racializada (tendente ao operario europeu e branco) e esta
posta numa linha evolutiva que se inicia com o servo, passa pelo escravo e nele termina. Esse
imaginario, além disso, ndo teria deixado de existir com o fim do colonialismo, reproduzindo-se
geo-historicamente as assimetrias de raca e classe que na contemporaneidade apresentam-se
em diferentes graus de precarizagao do trabalho; e que, seja qual for o contexto espaciotempo-
ral, normalmente designa os piores trabalhos aquelas e aqueles considerados nao brancos. Em
outras palavras, a colonialidade do poder permaneceu apds o fim do colonialismo e ainda esta
presente (QUIJANO, 2000b).

Raca nao é sé biologia: um aceno
e uma critica a Foucault e de volta a colonialidade

Mas, afinal, ndo teriam sido formuladas somente no século XIX da Revolugao Industrial
europeia as ideias de raca e racismo como atualmente as entendemos? Quijano nao teria
cometido um erro histdrico na defesa da existéncia da colonialidade do poder desde 1492,
estruturando-a a partir da raga? A seguir, empenhar-me-ei em mostrar que Michel Foucault
([1997] 2005) € um dos que nos auxilia na tarefa de compreender que a ideia de raga nao
se restringe aos tragos bioldgicos que Ihe foram atribuidos no século XIX. Apontarei, contudo,
gque sua genealogia da racga ignora aspectos importantes que foram evocados pelo conceito de
colonialidade de Quijano.

Para Foucault, a partir do fim da Idade Média e na Europa ocorreu uma mudancga de
discurso: narrar a histéria passou de um conjunto de praticas que desde a Roma Antiga fala-
vam sobre a continuidade do poder de um soberano — de quem a guerra e as vitérias sao seus
elementos legitimadores e que claramente esta identificado com seu povo — para um discurso
de enfrentamento das ragas, sob as leis e através delas. No entanto, ele também nos avisa:
“raca” nem sempre foi um termo biolégico e o que chamamos contemporaneamente de ra-
cismo &, na verdade, um episddio particular, localizado, e que ocorre a partir do século XIX de
um discurso maior, entao ja secular, a que ele chama de “guerra (ou luta) das ragas”. Em um
passado mais remoto raga referia-se a clivagens historico-politicas: haveria duas ragas quando
dois grupos ndo possuissem a mesma origem espacial, a mesma lingua ou a mesma religiao,
por exemplo. Ou quando formassem uma unidade e um todo politico as custas de guerras,
invasdes e conquistas. Em outras palavras, quando houvesse, enfim, dois grupos que, “apesar
de sua coabitagao, ndo se misturaram por causa de diferencas, de dissimetrias, de barragens
devidas aos privilégios, aos costumes e aos direitos, a distribuicdo das fortunas e ao modo de
exercicio do poder” (ibid., p. 90).

O segundo modo de narrar, com base no enfrentamento das ragas, &, para o fildsofo
francés, uma contra-histéria do primeiro modo de narrar: desaparece a identificagdo entre o
pPOVO e seu monarca e a soberania deixa de ser vista como elemento de unido da nagdo e passa
a ser elemento de subjugacao, de divisao dessa mesma nagao. Delineia-se, entao, um dualismo:
acusa-se de falaciosa a ideia de que a histéria dos grandes contenha a histdria dos pequenos,
ou que a histdria dos fortes traga consigo a histéria dos fracos. Ela € substituida pela certeza de
gue a histdria de uns nao € a histoéria de Outros, e que o que é vitéria para uns é derrota para
Outros, por meio de uma narragao semelhante a um certo numero de formas épicas, miticas
ou religiosas que
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em vez de narrar a gldria sem macula e sem interrupg¢ao do soberano, se em-
penham, ao contrario, em contar, em formular a infelicidade dos ancestrais, os
exilios e as serviddes. Ela vai enumerar menos as vitérias do que as derrotas sob
as quais se curvaram durante todo o tempo em que ainda é necessario esperar
a terra prometida e o cumprimento das velhas promessas que restabelecerao,
justamente, tanto os antigos direitos quanto a gléria perdida (ibid, p. 82).

Tratar-se-ia, ainda, de uma narrativa que faz aparecer uma consciéncia de ruptura, que
nao era reconhecida no tipo de narrar a histéria da continuidade do poder dos soberanos. No
entanto, no devir histérico, esse discurso ndo pertenceu, de pleno direito e tdo somente, aos
oprimidos. Ele também foi utilizado na contra-argumentagao dos setores conservadores da so-
ciedade.

Foucault nos lembra que em carta a Engels,em 1882, Marx admitiu que a luta de classes
havia sido encontrada nos historiadores franceses que narraram a guerra das ragas. Esse é o
exemplo que o filésofo utiliza para nos explicar que no momento em que se forma uma contra-
-histéria do tipo revolucionario, na Europa, também se forma, na Europa, uma contra-histdria
conservadora. Afinal, no mesmo século XIX em que Marx e Engels narraram um discurso poten-
te e de largo alcance da guerra de ragas como sendo luta de classes (grupos que coabitam, mas
nao se misturam), surgiu uma nova forma de narrar a luta de ragas em sua resposta: o racismo
com base na biologia.

O tema da guerra histérica foi substituido pelo tema bioldgico, pds-evolucionista, da luta
pela vida. A batalha, assim, nao tem mais um sentido guerreiro, mas de diferenciagdo das espé-
cies, selecdo do mais forte, manutencao das ragas mais bem adaptadas. Parte-se do principio
de que a sociedade deve ser monistica, de uma Unica unidade biolégica: surgira a ideia dos
estrangeiros que se infiltram nos grupos coesos, dos transviados que sdo os subprodutos dessa
sociedade. Assim também se eliminou a horizontalidade que sempre houvera entre as ragas
em competicdo em prol de uma nova ordem, de verticalizagao interna a uma mesma raga.
Nesse cenario,

o Estado ndo é o instrumento de uma raga contra uma outra, mas &, e deve
ser, o protetor da integridade, da superioridade e da pureza da raga. A ideia
de pureza da raga, com tudo o que comporta a um sé tempo de monistico, de
estatal e de bioldgico, sera aquela que vai substituir a ideia da luta das ragas.
Quando o tema da pureza da raga toma o lugar da luta das ragas, eu acho que
nasce o racismo, ou que esta se operando a conversao da contra-histéria em
um racismo biolégico [..] O racismo &, literalmente, o discurso revolucionario
[da guerra das ragas], mas pelo avesso (ibid, p. 95).

Chegando ao século XX, para Foucault a narrativa conservadora se apresentou em dois
exemplos contundentes. Na Alemanha, o Nazismo vai utilizar uma mitologia popular, quase
medieval, para fazer o racismo de Estado funcionar numa paisagem ideolégico-mitica que se
aproximara das lutas populares que antes puderam sustentar o tema da guerra de ragas: a luta
da raga germanica subjugada pelos vencedores provisorios (as poténcias europeias que dei-
xaram a Alemanha para tras), o tema da volta do herdi e o tema da guerra. Na Uniao Soviética,
retomar-se-a o discurso revolucionario das lutas sociais, fazendo com que o mesmo coincida
com a gestao de uma policia da higiene e da ordem da sociedade. O que antes era designado
como inimigo de classe torna-se o doente, o transviado ou o louco enunciados por uma policia
médica que elimina, como um inimigo de raga, o inimigo de classe.

O argumento de Foucault parece nos informar que a raga seria o atributo imposto que
classificaria um Outro em sua maxima alteridade; e que, por isso, quer-se eliminado. Assim po-
deriam ser considerados exemplos de racismo tanto os discursos com base nos determinismos
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geografico ou climatico, também presentes no século XIX e que também ndo necessariamente
se estruturavam em torno da biologia (cf. NAME, 2010), quanto a classificagao social descrita
por Quijano como colonialidade.

Notemos que no inicio de “jQué tal Raza!", em suas elucubrag¢des sobre raga e racismo,
Quijano comenta o mesmo momento e situagao geo-histoéricos. Ele nos diz que o racismo &
uma ideologia que em meados do seculo XIX quis apresentar a raga

como uma teoria cientifica. Foi nessa pretensdo que se apoiou o projeto Na-
zional-Sozialismus, mais conhecido como nazismo, de dominacao mundial
alema. A derrota desse projeto na 27 Guerra Mundial contribuiu para a des-
legetimacgdo do racismo, pelo menos como ideologia formal e explicita, para
grande parte da populagao mundial. Sua pratica social nao deixou por isso de
ser mundialmente estendida... (QUIJANO, 20003, p. 142).

No entanto, diferentemente de Foucault, Quijano ndo associa essa pretensa cientificida-
de do século XIX, que justificou o racismo de Estado no século XX, a uma histéria da ideia de
raca constituida a partir de acontecimentos exclusivamente europeus. Na sua argumentagao
sobre a colonialidade do poder, a raga é “o mais eficaz instrumento de dominagao social inven-
tado nos ultimos 500 anos”, que foi produzida “logo no comego da formacao da América e da
passagem do século XV para o XVI" (ibid, p. 141).

Nesse sentido, aponta-nos Grosfoguel (2012) que tal genealogia foucaultiana, porque
exclusivamente circunscrita a Europa, ignora o genocidio e a escravizagdo de populagdes in-
digenas e africanas nas Américas, nao considerando, portanto, o colonialismo constitutivo do
racismo (ibid., p. 85).

Sobre isso, o0 socidlogo porto-riquenho nos lembra que desde o século XV ja havia, na Pe-
ninsula lbérica, um discurso sobre “pureza de sangue”, em grande medida voltado as popula-
¢des mugulmanas e judias — por parte da monarquia catdlica e com vistas a se destruir o poder
politico dos mugulmanos no territorio entao conhecido como Al-Andaluz, convertendo sobrevi-
ventes de guerra a cristaos. No entanto, esta ideia de pureza relacionava-se a ancestralidade, as
origens e a arvore genealdgica, ndo se fazendo um questionamento sobre a humanidade das
vitimas: objetivava-se a unificacao de todo o territério da monarquia catélica castelhana em tor-
no de uma mesma identidade e religiao, em oposicao a Al-Andaluz onde coexistiam multiplos
estados (sultanatos), comm multiplas identidades e multiplas religides (ibid., p. 87).

Colombo, por isso, chega a América somente depois da conquista de Granada. Ao desem-
barcar, além de observar que os indigenas andavam desnudos, também apontou que eles eram
um “povo sem seita”. Como nos informa o filésofo porto-riquenho Nelson Maldonado-Torres
(2008, p. 215), a conotagdo de tal acusagao é grave, porque no imaginario cristao da época
todos os humanos necessariamente deveriam possuir religido: a caracterizagao de Colombo
informava, na verdade, que os indigenas ndo possuiam alma, o que |hes expulsava do reino do
humano, localizando-os na condigdo do que € animal.

Nessa diregao, Grosfoguel (2012) elenca os argumentos que durante as primeiras dé-
cadas do século XVI empreenderam Ginés Sepulveda e Bartolomé de las Casas a respeito da
humanidade dos indigenas. O primeiro dizia que eles ndo possuiam alma, eram animais e que,
por isso, poderiam ser escravizados sem que isso fosse um pecado aos olhos de Deus. O outro
afirmava que os mesmos tinham alma, mas que estavam em um estado de barbarie: seria
pecado escraviza-los, mas era uma tarefa urgente converté-los ao cristianismo. A decisao da
Espanha, em 1552, foi a de que os indigenas tinham alma (mas que eram barbaros!) e que era
pecado escraviza-los, tendo como desdobramentos a servidao e o sistema das encomiendas.
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O trabalho escravo passou aos africanos sequestrados e trazidos a Ameérica, considerados sem
alma. Com essa transferéncia da nao humanidade dos indigenas para os negros de aparéncia
mais distinta, o discurso racista religioso progressivamente foi se convertendo em discurso ra-
cista com base no fendtipo e na “cor”. Ele também aponta que, em sendo o latim a lingua de
escrita da época e a autoridade sobre o conhecimento provindo da Igreja, tais discursos se di-
fundiram por toda a Europa. Assim, no curso do tempo, por um lado o discurso dos povos sem
alma proferido por Sepulveda converteu-se em enunciado sobre a existéncia de povos sem
genes humanos ou de genes menos humanos, biologicamente inferiores. E, por outro lado, o
discurso bartolomeniano sobre povos com alma, mas que sao barbaros para os quais se exige
a catequese, transformou-se na ideia de que grupos “primitivos” demandam ao homem bran-
co o fardo de civiliza-los (ibid., p. 91). Em outras palavras, trata-se dos dois principais discursos
racistas usados pelos colonialismos e imperialismos ocidentais durante os seculos de expansao
europeia no mundo: o bioldgico e o culturalista.

Por fim, Grosfoguel esclarece que € a isso que se refere a colonialidade do poder: a ideia
de raca precisa ser compreendida de forma expandida. O conceito de Quijano diz respeito a
producgdo de posi¢cdes centrais e posi¢cdes periféricas nas relagdes inter e intracontinentais, que
possuem dimensdes econdmicas antes vistas nas teorias da dependéncia, mas nao somen-
te a essas se restringem. A raga, portanto, € dimensao fundamental para a compreensao da
contemporaneidade, especialmente dos conflitos no subcontinente latino-americano que foi o
principal palco de sua invencao. Sob o prisma da colonialidade do poder, ela revela-se como im-
portante eixo condutor da produgao geo-histoérica de relagdes de centro e periferias no sistema
mundo moderno/colonial. Sua compreensdo demanda posicionarmo-nos numa encruzilhada
de conhecimentos com base tanto nos legados marxistas quanto nos debates pds-modernos —
0s quais Quijano mostrou poderem ser postos fora da oposi¢ao binaria.

Comentarios finais

Primeiramente fazendo-se notoéria pela teoria da dependéncia e, décadas mais tarde,
pelo conceito de colonialidade do poder que € a base da epistemologia decolonial, a trajeto-
ria de Anibal Quijano é singular. Quis ao longo deste trabalho demonstrar que seu percurso a
partir da colonialidade ndo significou uma ruptura radical com conteldos que anteriormente
formulara, muito menos um abandono da dialética marxista com vistas a uma adesao irrestrita
ao multiculturalismo identitario pés-moderno — que, por sua vez, nao € de todo rechacado.

Se antes o socidélogo peruano dissertara sobre uma modernizagao na qual havia depen-
déncia e subordinacao, depois sua sensibilidade delineou uma ideia de modernidade que al-
berga colonialidades e racializagao — em ambos os casos, acusando relagdes hierarquicas de
cima para baixo desenhadas pelo sistema-mundo capitalista/moderno/colonial. Seja nos dis-
cursos sobre modernizagcao e dependéncia, seja nos discursos sobre modernidade, raga e
colonialidade, Quijano parecia se voltar contra o paradigma unico, eurocéntrico, que de forma
explicita ou sub-repticiamente apontava e ainda aponta inferioridades em determinados su-
jeitos e lugares periféricos, exigindo-lhes seguir solu¢cdes Unicas de sujeitos e lugares centrais
(QUIJANO, 2000b, p. 220).

Quijano, contudo, foi autor de textos com poucas citagdes e referéncias bibliograficas
(RUBBO, 2019), o que, além de render acusacdes de apropriacdo indébita de conceitos de
outrem (cf. GROSFOGUEL, [2018] 2019), dificulta o mapeamento preciso de suas influéncias
tedricas. No entanto creio ser possivel, por um lado, dizer que seus questionamentos sobre a
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identidade latino-americana, a descricao que fazia da imposi¢cao de identidades racializadas
pela colonialidade, sua desmontagem constante de discursos concomitantemente dualis-
tas e evolucionistas e sua exigéncia por complexidade, heterogeneidade e justaposicao de
espaciotemporalidades mostram que ele travou didlogo com as questdes trazidas desde os
anos de 1980 pelas abordagens pds-modernas. Por outro lado, a aderéncia a macronarrativa,
a longa duragao, a totalidade e a analise sistémica, pautada por processos politico-econdmicos
amplos globais que estruturam a divisao internacional do trabalho, definitivamente nao con-
duz a uma postura antimarxista.

Parece-me que a colonialidade do poder — e por extensao, o giro decolonial — decorrem
do posicionamento consciente no entrecruzamento de epistemologias e abordagens. Tal apa-
rente ambiguidade epistemoldgica é tributaria, a meu ver, da sofisticagao da prépria concei-
tuagao de colonialidade do poder: a critica a ideia de raga, ao eurocentrismo e aos racismos es-
trutural e epistémico Ihe confere multiescalaridade e amplitude tematica. Ndo se abre mao da
macronarrativa e de analises espaciotemporais ancoradas no recorte global e na diacronia de
longue durée: sua enunciagdo, por isso, torna-se permanentemente geopolitica, ligada a con-
flitos mundiais entre paises, povos, etnias, grupos e posi¢cdes sociais distintos, exigindo por isso
a constante avaliagao contrapontistica de discursos e praticas apresentados como centrais ou
periféricos. Entretanto a geopolitica, muito menos o eurocentrismo, restringem-se as relacdes
internacionais: agem também em muitas outras esferas da vida social. Sendo assim, o peso e
a amplitude dados a ideia de raca também leva o conceito de colonialidade (e, por extensao, a
abordagem decolonial) inelutavelmente a escala do corpo — e, portanto, da existéncia, do coti-
diano, dos microterritérios, das micronarrativas e das microexperiéncias.

Aqui evoquei a genealogia do racismo feita por Foucault por considera-la uma demons-
tragcao pedagodgica de uma formulagdo inegavelmente potente, mas que nem por isso deixa de
ser atravessada pelo eurocentrismo. Por um lado, ela nos auxilia a validar a argumentagdo sobre
a colonialidade do poder, por nos informar que antes do racismo cientifico centrado em dife-
rencas fenotipicas ja havia uma ideia de ragca com base em diferengas socioculturais. Por outro,
contudo, ela possui um lapso histérico que a conceituacao da colonialidade facilmente traz a
luz: o fim da Idade Média, quando ocorreu a contra-histdria da guerra de ragas, coincide com o
inicio da colonizagdao nas Américas - trata-se, afinal, do século XVI. Dito de outro modo: a histdria
da guerra de ragas contada por Foucault acaba por funcionar como exemplo de uma geopoli-
tica do conhecimento que apresenta a Europa como o centro; e que, por difusao, espalha para
as periferias do mundo todas as suas ideias — inclusive as piores, como é o caso do racismo — su-
postamente inventadas em seu proprio territdrio, por europeus relacionando-se com europeus.

Essa ressalva ndo ocorre em favor de uma ideia de raga cuja genealogia € exclusivamente
americana: a invengao do racismo, afinal, ndo € uma honraria. No seu lugar, raga e racismo pre-
cisam ser compreendidos como fendmenos intercontinentais, com dinamicas internas a cada
regido ou lugar. As explicagdes de Foucault, Grosfoguel e Quijano devem portanto ser conside-
radas em conjunto, de modo a se perceber as relagdes transatlanticas que foram capazes de
produzir significados duradouros, ainda em vigor. Parte deles provém da estruturagdo da raca
e do racismo como categorias divisoras do mundo em centro e periferia.
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