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Resumo: A presente pesquisa realiza dois movimentos tedricos: o primeiro, reconstroi a no¢éo
bergsoniana de retorno a experiéncia; o segundo, mostra como aquele solo tematico tornou-se
basilar as interseccGes com as filosofias de Merleau-Ponty e de Leopold Sédar Senghor. Este
ultimo, em especial, nos fornece o sentido de devir poético negro, desde a base vitalista
bergsoniana, o que torna possivel pensarmos a reconstituicdo de uma ontologia pré-colonial. Essa
imbricacéo teorica leva a requerer, por meio do exercicio de alargamento da razéo - raison élargie
-, a descolonizagdo da experiéncia, isto €, o retorno ao originario. Assim, “a tese de minha tese”
afirma a existéncia de um devir poético negro que se atualiza via experiéncias afrodiaspéricas e
que da &nimo a construcdo de um novo humanismo. Quer dizer, o sentido de retorno a experiéncia,
a partir de Bergson, nos remete a um territorio ancestral, anterior aos dominios da razao que inibe
qualquer tentativa de mobilidade. Ora, a atualizacdo do vivido, das experiéncias maultiplas
emergidas do &mbito da memdria, reclama uma linguagem outra, que perpasse o0 campo do puro
conceito e da estaticidade, para traduzir o movimento de pulsacdo, portanto, de devir. Nesse
sentido, pensamos, a luz da obra de Senghor, a constituicdo de um novo modelo de universalismo,
agora forjado pelo encontro e pela troca das experiéncias, e convertido em um humanismo hibrido.
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Abstract: This research makes two theoretical moves: the first reconstructs the Bergsonian notion
of a return to experience. The second shows how that thematic ground became the basis for
intersections with the philosophies of Merleau-Ponty and Leopold Sédar Senghor. The latter, in
particular, provides us with a sense of black poetic becoming, from a Bergsonian vitalist basis,
which makes it possible to think about reconstituting a pre-colonial ontology. This theoretical
imbrication leads us to demand, through the exercise of broadening reason - raison élargie - the
decolonization of experience, in other words, a return to the original. Thus, "the thesis of my thesis"
affirms the existence of a black poetic becoming that is actualized through Afro-diasporic
experiences and gives impetus to the construction of a new humanism. In other words, the sense
of a return to experience, based on Bergson, takes us back to an ancestral territory, prior to the
realms of reason, which inhibits any attempt at mobility. Now, the actualization of what is lived,
of the multiple experiences that emerge from the realm of memory, requires a different language,
one that goes beyond the field of pure concepts and staticity, in order to translate the movement of
pulsation, and therefore of becoming. In this sense, we are thinking in the light of Senghor's work
of the constitution of a new model of universalism, now forged by the encounter and exchange of
experiences, and converted into a hybrid humanism.
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As linhas que se seguem visam reconstruir o percurso tedrico pelo qual tentamos responder
a questdo “qual é a tese de tua tese?”. Nossa hipdtese, aqui sustentada, advoga a existéncia de um
devir poético negro que se atualiza via experiéncias afrodiaspdricas, e que da &nimo a construcao
de um novo humanismo.

Nesse ensejo, nossa aten¢do se volta prioritariamente ao fundo da obra de Bergson, a saber,
0 solo da experiéncia. A respeito desse conceito fulcral no pensamento do autor é importante dizer
que se trata de algo que vai na contramdo do que, comumente, a comunidade cientifica e 0 senso
comum entendem por experiéncia, quer dizer, uma definicdo da experiéncia a titulo de
experimentacao epistémica, empiria pura e simples.

Cabe sublinhar que o pensamento de Bergson segue o dominio da vitalidade, portanto, da
liberdade, pela qual a experiéncia passa a ser requerida, em esséncia, como movimento, duracgdo e
criagdo. Cumpre dizer que é esse lado mais dindmico do real que atrai a atencdo de Bergson, a
ponto de seu projeto filoséfico ser tomado como gesto de uma reviravolta ou virada ontoldgica
expressiva, na medida em que rompe com uma concepcao estreita de mundo que, por vezes,
encontra-se sob o culto da autoridade da raz&o.

Nessa senda, ver-se-a que a viravolta consiste no que Bergson propde como inversdo na
ordem do pensar. Seguindo tal premissa, o intuito da pesquisa se concentra em haurir, desde
conceitos bergsonianos, um campo originario de experiéncia, onde “nossa duracdo esteja
comungada com outras duragdes”, como bem atesta o filésofo. Isso para dizer que o conceito
bergsoniano de experiéncia, em sua maior abrangéncia, permite uma abertura para o
reconhecimento de outras experiéncias, ou outras metafisicas.

Dentre as interfaces que corroboram a ideia de abertura no pensamento bergsoniano, duas,
ao menos, sao postas em debate: de um lado, a recep¢do fenomenoldgica quanto ao espirito e a
letra de Bergson, notadamente os trabalhos de Merleau-Ponty, que, apesar de algumas ressalvas
ao bergsonismo, conservam gestos proprios deste. De outro lado, avaliar o alcance dessa filosofia
da experiéncia sob uma Otica pds-colonialista, que procura integrar valores subjacentes a razdo
colonizadora por meio de conceitos caros a Bergson, como intuicdo, movimento, vida, corpo e
criagdo. Nesse eixo tematico, buscou-se explorar na obra do poeta, politico e filésofo senegalés

Léopold Sédar Senghor (1906-2001) a contribuicdo bergsoniana acerca do conceito de experiéncia
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como elemento basilar capaz de trazer a tona o fendmeno da negritude? como experiéncia, como
“devir negro”.

Nesse sentido, as linhas que descrevem o projeto de retorno a experiéncia, subsidiado pela
filosofia de Bergson e Merleau-Ponty, tal como a de Senghor, ensejam um novo modelo de
racionalidade. Esse modelo pode ser traduzido na ideia de uma “razéo alargada”, razdo essa, ampla
o suficiente no sentido de abarcar a experiéncia integral que “precede” e “excede” a prépria razao
em seu formato cléssico. Trata-se, em ultima instancia, de por em evidéncia o clamor por uma
experiéncia descolonizada dos pressupostos racionalistas ocidentais, e que Se expresse em termos
vitais. Por ora, passamos a delinear melhor nosso percurso teérico.

No primeiro momento da pesquisa, reconstruimos o debate empreendido por Bergson a
tradicdo metafisica por meio da relacéo entre razdo e experiéncia. E nesse contexto que o debate
de Bergson suscita questionamentos voltados as tendéncias psicoldgicas que, a rigor, seguiam de
perto a cartilha positivista, que, inclusive, ousava tratar os dados psicoldgicos a partir de um
referencial empirico. Esse modo de tratamento psicoldgico acabaria deformando o entendimento
acerca do tempo como manifestagdo dos fluxos da consciéncia. Nesse curso, 0 programa do
filésofo propde salvaguardar a vida da consciéncia restabelecendo sua unidade, o que implica em
combater, assim, 0s critérios métricos, os quais vinham se revelando, segundo ele, inadequados a
vida espiritual.

O segundo momento da pesquisa se concentra na tarefa bergsoniana de um retorno a
experiéncia em sua fonte. Esse retorno assume, sobretudo a partir de Matéria e Memoéria (1896),
obra considerada pelos criticos como a mais “fenomenolégica” de Bergson, um estatuto realmente
singular. E, sobretudo, no que tange ao estreitamento da consciéncia com a matéria, isto €, da
memaoria com 0 cOrpo, que a experiéncia perceptiva revela uma abertura ontolégica pela qual a
vida se integra a matéria, e se manifesta como movimento imprevisivel, criativo. Tal € o caminho
gue nos levara, também, a A Evolucédo Criadora (1907), pela qual a vida passa a ser tematizada
como avivamento da experiéncia.

O terceiro momento versa sobre o sentido de experiéncia e vida, ainda indicando a
continuidade no tratamento da nog&o de experiéncia em Bergson, pela qual o fildsofo articula seus
conceitos fundamentais. Ora, tem a ver com o sentido de unidade da experiéncia (observa-se um
movimento de integracao entre dois campos: um, diz respeito a duracédo psicoldgica; o outro, diz
respeito a duracdo da vida em geral), onde a propria experiéncia se revela como acontecimento,

portanto, animada por um impeto criador. Essa integracdo radical possibilita-nos explorar,

2 Movimento cultural fundado no século XX, na Franga, pelos intelectuais de origem africana; além de Léopold Sédar
Senghor, também por Aimé Césaire e Léon-Gontran Damas, que buscavam, por meio da négritude, narrativas
literarias e filosoficas que expressassem os valores do mundo negro africano.
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especificamente no segundo capitulo de A Evolugdo Criadora, o carater inventivo da vida, isto &,
0 centro tedrico em que se concentra a ideia de criag&o.

O quarto momento versa acerca da experiéncia descolonizada, onde a hipotese de nossa
tese € desenvolvida a partir do encontro da literatura de Bergson com a de Senghor, que nos brinda
com a tematica da negritude.

Diagne® nos apresenta Senghor seguindo o0s passos tedricos de Bergson, no que implica a

renuncia de qualquer aceno ao mecanicismo:

Senghor seguira, dessa maneira, a mesma direcdo de Bergson para realizar a
tarefa de reencontrar uma abordagem compreensiva do real, em termos distintos
do pensamento filoséfico tal como foi orientado por Aristételes e tal como
culminou no pensamento mecanicista de Descartes e no positivismo cientificista.
Para ele essa compreensao ndo mecanicista consiste no préprio sentido traduzido
pela arte africana, na qual enxerga a manifestacdo de um conhecimento vital do
real, que ele compreende como um caminho para a sub-realidade das coisas
visiveis” (Diagne, 2018, p. 8).

A experiéncia que Senghor busca resgatar €, destarte, a experiéncia de um contato.
Bergson, aos olhos de Senghor, é o0 autor que representa o que o senegalés chamou de “revolucéo
de 1889”. Isso revela que é as expensas da “viravolta da experiéncia”, pelo que o Ensaio de
Bergson significou na elaboracdo de uma experiéncia desvelada, muito mais sentida do que
compreendida, que o poeta senegalés se orientard. E a recusa de Bergson ao intelectualismo
metafisico que inspira Senghor também a recusar a reverberacdo daquele modelo metafisico de
encobrimento do ser, ou da fragmentacdo da experiéncia revestida pela mentalidade europeia no
projeto de assimilacao.

O ela vital de que fala Bergson, em sua espessura mais dindmica e criadora, é tematizado
por Senghor como a “alma negra”, haja vista que, na 6tica do poeta senegalés, a sensibilidade do
negro-africano esta muito mais proxima da vida do que a razdo que se mostrou como luz do
ocidente. Senghor concebe a arte negra como verdadeiro campo de manifestacdo do vivido. Trata-
se de um campo em que a memdria ancestral é atualizada de maneira efervescente, como
mobilidade. O negro africano passa a ser concebido como categoria estética em que vibra
juntamente com a natureza. Como impulso criador, ao modo bergsoniano, a experiéncia do negro
africano se expande em cria¢do e se integra com o mdltiplo, isto é, com as diferencas. Essa

integracdo de experiéncia, ou, experiéncia integral, revelada pela arte do negro africano, é

3 E instrutivo dizer que Souleymane B. Diagne, com seu livro publicado no Brasil: Bergson Pds-colonial. O El Vital
no Pensamento de Léopold Sédar Senghor e Muhammad Igbal (2018), traduzido pelo professor Cleber Lambert da
Silva, que alias traduziu outro artigo, intitulado A negritude como movimento e como devir (2017), tem aventado a
aproximac&o entre o pensamento de Bergson e Senghor.
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resultado da experiéncia diaspdrica e é o0 que passa a configurar a “civilizagdo do universal™*, em
termos senghorianos.

A reivindicacdo de Senghor, por outro lado, quer fazer pensar um “universalismo
verdadeiramente universal” que ndo ignore as peculiaridades de outros povos, mas que faca pensar
a reconfiguracéo da subjetividade em seus tragos originais, uma vez esfumada pelo programa de
assimilacdo europeia, decorrente do projeto colonialista. Sua pretensdo, por meio da negritude, é
rever a ideia de universalidade para vislumbrar o que viria ser chamado de humanismo do século
XXI. O universal, constituido pelo espirito da negritude é, portanto, encarnado na experiéncia, e

multifacetado.

A civilizacdo universal deve, portanto, inspirar-se na civilizacdo negra africana.
Ela inclui aqui os povos da Africa do norte. Existe um movimento que parte do
negro para se estender a todas as ragas [...] da tradicdo ao universalismo. Esta
civilizacdo do universal ndo se faz pela absorcdo dos valores de outras
civilizacBes. Ela tem por condicdo sine qua non a capacidade de assimilar os
valores de outros ares geogréaficos pelos dialogos das culturas (Gnaléga, 2013, p.
157).

Nesse entorno, a civilizacdo do universal, composta em diversidade pelo dialogo entre as
culturas, é animada por um espirito de mobilidade, isto é, por uma forca vital que se cristaliza
mediante o encontro com o diferente. Quer dizer, trata-se do entrecruzamento de experiéncias e
didlogos possiveis, aliados na construcdo de um novo campo de experiéncia, alargado e
miscigenado, instituido na troca multipla entre o “dar e 0 receber”. Ora, é na troca das experiéncias
multiplas que o universal ganha uma tonalidade hibrida, porque comunga das varias experiéncias.

Essa experiéncia de carater sensivel, no sentido merleau-pontyano do termo, revela a
situacdo de sujeito encarnado em um setor de experiéncia anterior a todo intelectualismo; trata-se
da abertura de um campo originario de orientacdo, passando a abranger o outro e 0 mundo. A bem
da verdade, é nesse alargamento de sentido que se misturam as experiéncias multiplas, ampliando
0 proprio sentido de ser.

Esse fundo fenomenoldgico pelo qual pautamos a experiéncia, no ambito da negritude,
como experiéncia alargada, € 0 que passa a justificar a escrita senghoriana, poética por esséncia,

como linguagem outra, e como instrumento subserviente a composicao deste novo universal.

4 Ao tratar da critica senghoriana aos postulados ocidentais, que configura a ideia de universalidade, é preciso ter em
mente que modernidade e colonialidade sdo construtos de um mesmo projeto simbdlico, de um mesmo modelo
epistemoldgico, que se sobrepds as diferencas. A colonizagdo de outros campos de experiéncias, a0 mesmo tempo, a
negacdo de outros saberes, configurou-se como certa tragédia anunciada, embrionaria na ideia de modernidade, que
fornecera subsidios tedricos para se estabelecer o que se convencionou chamar de humanidade. Essa ideia,
sintomaticamente, mostra-se erigida as expensas da segmentagdo das diferencas.
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Alids, segundo Senghor, sendo todo o século XX, mas pelo menos a metade, foi o celeiro

de desenvolvimento da civilizagdo do universal. E o que ele realga nestas linhas:

Nesta segunda metade do século XX, portanto, onde se desenvolve a civilizacdo
do Universal, [...] pela totalizag&o e socializagdo do planeta e como obra comum
de todos os continentes, de todas as racas, de todas as na¢des. O universal s6 pode
ser, antes de tudo, a compreensédo de todas as contribuicdes de cada continente,
de cada raca, ou mesmo, de cada nacgdo (Liberté 11l apud Gnaléga, 2013, p. 11).

A troca de experiéncia entre 0s VArios povos se apresenta como elemento importante na
tessitura desse universal, pois possui uma feicdo marcada pela heterogeneidade, isto é, por varias
humanidades. Por essa ordem, a humanidade nada mais € sendo expressdo de um alento vital que,
em sua trajetdria, se move pela ideia de criacdo.

Nessa senda, se abre outro universo: o simbolico. Pela vertente fenomenoldgica, a abertura
desse campo abre igualmente um horizonte de totalidade que integra dois mundos diferentes: a
origem, como passado atuante, e 0 presente, que toma o passado como peca fundamental no
processo continuo de criacao.

A linguagem poética, segundo Senghor, configura uma abertura ao ndcleo da civilizagéo
universal. Esse universal que, mesmo que se constitua no encontro com o diferente, mantém a
primazia do movimento originario. A poética do devir negro, nos diz Senghor, manifesta essa
esséncia movente (Liberté I, p. 171). Ora, o reconhecimento do ritmo no movimento do negro
africano lembra a premissa sartriana referente a négritude, que apesar de ser colocada em um
contexto essencialista, revela ser o negro portador de tal primazia em relagdo ao universalismo

europeu:

E o ritmo, com efeito, que cimenta estes maltiplos aspectos da alma negra, é ele
que comunica a sua leveza nietzschiana a estas pesadas intui¢des dionisiacas, é 0
ritmo — tam-tam, jazz, estremecimento destes poemas — que figura a
temporalidade da existéncia negra (Sartre apud Senghor, 1948, p. XXXV).

Importa dizer que o reconhecimento do homem negro, em um plano de mobilidade ritmica
¢ atrelado ao ser negro, ou seja, a uma forgca movente de pulsdo que se revela em criagdo. O que
ainda significa a emergéncia de um eld que pée em movimento a expressao da subjetividade de
um pensamento em mobilidade. Assim, se V€ que a criacdo poética é a linguagem do movimento
qgue capta 0 movimento e 0 comunica em movimento. Diriamos, é a prépria interioridade;
experiéncia vivida do mundo negro que é traduzida em experiéncia auténtica, uma vez que o
proprio pulsar ontolégico em questdo assume, na mesma direcao, a forma de criagdo poética.

Nesse sentido, a poética negra carrega a peculiaridade vital. O poeta entdo se expressa: “o
gue faz a negritude de um poema, € menos o tema do que o estilo, o calor emocional que da vida

as palavras, que transmuda a palavra em verbo” (Senghor apud Margarido, 1964, p. 5).
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A civilizacdo do universal, como pleiteia Senghor, fulgura o capricho que a humanidade
deveria seguir, haja vista que ndo é a dominagdo dos homens sobre os homens, mais a cooperacao
mUtua, e a troca de experiéncias entre as nacdes. Tal apelo vislumbra os valores do mundo negro.
A sua pulsacédo estabelece o encontro com outras civilizacGes que, por vezes, estiveram fora da
rota do humanismo europeu, precisamente por esse modelo de humanismo se servir de uma
linguagem incapaz de cooptar 0 movimento.

Vale dizer que é o espirito de mobilidade que anima o universal sensivel. A forca motriz,
em se tratando da negritude, é a alma negra. Na perspectiva de Senghor, 0 negro, por se mostrar
enraizado na vida, torna a sua producao subjetiva propriamente a expresséo do movimento vital.

A literatura, em particular a arte africana, € o que mais expressa 0 meio de “descida as
origens” indo ao encontro com os valores substanciais que compdem a subjetividade, algo que, no
fundo, representa a emancipacdo cultural e intelectual do negro africano colonizado. Nessa
empreitada senghoriana, é a submissdo a razdo como logos, ou razéo helénica, que é posta em
xeque. Desta maneira, 0 “penso: 10go existo”, isto €, a “razao-olho”, que precisamente marca a
filosofia europeia, passa a ceder lugar a “razdo-enlace” ou, propriamente, razdo intuitiva. Ora, é
essa segunda ordem de racionalidade que abre um estilo préprio de pensamento do negro africano,
que passa a se orientar na esfera do sensivel. Essa experiéncia € aquela que faz do corpo negro um
“puro campo de sensagdes” expressado esteticamente pela danca, pelos toques e pelos cantos. Para
dizer como Senghor, revertendo a formula cartesiana: “eu sinto, eu dango o outro: eu sou”.

Como parte desse novo “universal”, ou seja, um género de “universalidade lateral”, como
dizia Merleau-Ponty, o devir poético “diasporico” é tematizado como espirito de criacdo, em que
tonaliza a experiéncia africana como experiéncia outra. A memoria africana, portanto, emerge em
territérios de multiplas experiéncias. Esse territorio, ancestral, por exceléncia, é trazido a lume
pela poética ritmica que, ao fim e ao cabo, revela que o devir poético de espirito de negritude é
um impulso, também de vida. Sustentando a hipbtese de que o devir, em travessia, é 0 que anima
a construcdo de uma nova concep¢do de universalidade, o poema “Retorno” expressa o devir

poético ou a manifestacdo do vivido préximo:

Nossa morada no tempo,
no entorno, o vento a assanhar as palmeiras.
Com impeto surra, violentamente, as janelas do quarto.

Reldmpago que instaura a consciéncia,
clareira que rompe com o obscuro do claro-evidente.
Trovdes que cindem o siléncio da fala que ndo mais cala.

Do lado de c&, a memoria
e um presente prestes a ser violado pelo vivido.
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Sob a insisténcia do assovio dos aves,

as palpebras preguigosas esforcam-se, relutam contra o sol do ocidente,

e as lembrangas, longinquas lembrancgas surfam em um tempo voraz, que mais
parecem nuvens. Leves nuvens.

O vento, agora, mais brando, cochicha em meus ouvidos poemas do passado,
enquanto, confia aos bem-te-vis o canto matinal.

Nas narinas, odor do café inalando a memoéria, seduzindo-a,

deixando-a menos rigida,

como que autorizando-a abrir passagem ao tempo, que, ja velho e trémulo, ainda
bate a porta da consciéncia.

Em minhas mé&os, o poeta lan¢ando louvores a sua terra natal.
enquanto o vento, timido, esfolia minha pele, de maneira leve,
mas o suficiente a deixar exposta a carne de meus ancestrais
(Vilhena, 2021a, p. 29-30).

No ambito da experiéncia da negritude ou experiéncia alargada, o devir poético pode ser
compreendido, aqui, como gesto decolonial, como impulso de vitalidade que manifesta as
experiéncias mais originarias possiveis. Na verdade, trata-se de um eld que produz imagens
criadoras, ou melhor, é o que suscita um imaginario que remete as origens. Para falar em termos
de decolonizacdo, é preciso dizer que é no encontro com nossa origem, operada pelo retorno a
morada auténtica, que o poético se revela numa nova ordem de sensibilidade.

A decolonizacdo da experiéncia, mediante a recusa da linguagem colonizadora, dar-se-a,
além de cantar a “beleza encampada” — como se refere Senghor —, também pela deniincia da razéo
que orquestrava a desumanizacao do territorio africano. Nesse interim, Canc&o de Africa aventa a

reivindicagdo do poético como instrumento de descolonizagdo da experiéncia.

Uma cang&o se irrompe no mundo

violando o nevoeiro do céu cinzento.

Como a revoada de passaros famintos que rasgam o crepusculo melancélico que
Se anuvia,

a cancdo em sussurro ondula lembrancas mergulhadas no atlantico sangrento.

Cancao triste ritmada no suplanto do lamento.
Cancao quase inaudivel acalanta o desalento.

Cancéo levada aos quatro quantos pelo vento,

e os rufos de tambores acordam os desvaidos para se ajuntarem ao coro frenético
dos corpos que insistem em dancar.

As grandes baobas testemunham o dia em que

Ela se enlutou: chegaram sorrateiros,

homens estrangeiros, cdes carniceiros.

Navio negreiro, o ventre ancestral violou.

A agora ela chora a dor por néo ter parido.

Seus filhos, “quem os pariu foi 0 ventre de um navio”.
Desde entéo o inospito fez daquele seio sua morada.
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Canta incansavelmente sua dor.
Preta de cor - Mae Africa chorou.

Ao canto do vento furioso,

0 mar bravejou tempestuoso.

Procelas e banzeiros surravam o casco do negreiro:

mas ele, furioso, ndo dancou ao ritmo do mar.

Em seu ventre se produzia outra can¢ao

gue nem o préprio Dante no inferno suportaria.

O ritmo era dado pelas médos de um maestro que jamais conhecera a melodia.

Uma espécie de marcha funebre
exigia que corpos, ja desvaidos, dangassem as musicas
tocadas nos 6rgdos das grandes catedrais.

Enqguanto isso, corpos, apenas corpos agonizando

se contorciam ao ritmo dos sonetos de Camdes.

Entre delirios e dor, ja ndo se distinguia se eram

as cordas do violino desafinado que cortavam a

carne negra, ou se era aquela prépria musica estranha aos ouvidos habituados aos
ecos de tambores.

A consciéncia pendurada apenas por um fio.

Um Unico fio de memoria que converte

a imposi¢do da dor em mdusica de acalanto.

Se achega a porta da consciéncia uma lembranca fugidia,

palida, mas ainda assim, suficiente para fazer dangar o auténtico ritmo cantado
sob a sombra da velha baoba.

A consciéncia se contempla dangando.

Ja ndo Ihe importa com os acoites orquestrados pelos dementes opressores,
0 que importa é dancar a masica

cantada por mée Africa.

Foi entdo que o resquicio de consciéncia entregou-se a inconsciéncia.
Ali se fez carne e terra: carne que sangra.
Terra fértil onde as baobas voltardo a germinar.

A denlncia aferida no poema evoca a descolonizacéo de outros territérios, entre eles o da
experiéncia diaspdrica que, pelo movimento do devir em travessia, passa a ser ressignificada em
novas experiéncias que se cruzam. Ora, € pelo que possui de mobilidade que o poético desencampa
a experiéncia. O florescimento das baobas, referenciadas, aqui, como sabedoria ancestral, ou se
quisermos, como reduto da mobilidade que, pela expansdo diaspdrica, se ressignifica,
originariamente, como criagdo. Assim, o seu el& é criador, recria memdarias e movimentos.

Na verdade, nesse animo, para falar em termos bergsonianos; nesse eld de vida estdo
imbuidas memorias ancestrais que clamam pela experiéncia de retorno. Ora, essa abertura, ou
alargamento da razéo revela-se combatente aos ideais colonizadores, por isso, 0 poético, além de
desvelar a experiéncia, também é fonte de criacdo: atualizar o vivido, significa descolonizar a

sensibilidade para recria-la como mobilidade.
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Ora, sem davida, o apreco por esse tipo de experiéncia se deflagra na emergéncia pela
reabilitacdo do sensivel, pelo qual a consciéncia de pertencimento ao campo de mobilidade inflama
0 contato com o multiplo. Trata-se, aqui, do contato com o ela vital; impulso esse que cria, recria
e faz criar. Dizemos que é por meio do contato com tal devir, intuitivamente adentrado, que
acessamos 0 imaginario poético que perpassa a percepcao corriqueira e desvela a origem.

E nesse amplo campo de abertura que encontramos a mobilidade das coisas, poeticamente
habitando solos férteis onde o vital se revela em travessia. Nesse sentido, o devir poético negro,
como expressao de uma razdo alargada, revela-se como sopro de vida, que atualiza memorias e as
expressa em movimento, seja na criagdo de um poema, seja no rufar de tambores, seja na danca,
ou no jogo de capoeira. A titulo de movimento expressivo, a capoeira reverbera a atualizacdo de
um territdrio originario onde a ginga € animada por um pulsar do passado, mas que danga e se
ressignifica no presente. Em todo caso, trata-se da atualizacdo de uma memdria vivida, nao
limitada, obviamente, a uma dimensdo geogréfica e temporal, mas como memoria de vida que
pulsa em termos de criagdo. E a capoeira, “tudo que a boca come” como bem se expressou Mestre
Pastinha; boca essa que come movimento e ancestralidade. Boca que se alimenta de ritmos vindo
da Africa.
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