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RESUMO: Este artigo analisa o debate sobre o lugar dos saberes ancestrais na Africa moderna. O objetivo é
aprofundar a relacio entre os saberes ancestrais e os debates filosoficos contemporaneos, explorando a interface
entre as criticas a etnofilosofia e a valorizacio da ancestralidade. Num segundo momento, o texto explora a
relaciio entre filosofia e politica na Africa moderna, especialmente ao discutir figuras como Senghor e Nkrumah.
O debate em torno da ancestralidade impactou e orientou a luta pela independéncia e a formacio identitiria
dos recém-criados Estados-nacoes africanas. A partir de uma analise filosofica dos textos tratando da questio, o
estudo mostra a complexidade deste debate e a consequéncia que pode ter na busca da construcio de uma

Africa forte e respeitada.

Palavras-chave: Africa. Ancestralidade. Filosofia. Modernidade. Politica.

ABSTRACT: This article analyzes the debate on the place of ancestral knowledge in modern Africa. The aim
1s to deepen the relationship between ancestral knowledge and contemporary philosophical debates, exploring
the interface between criticisms of ethnophilosophy and the valorization of ancestry. Secondly, the text explores
the relationship between philosophy and politics in modern Africa, especially when discussing figures such as
Senghor and Nkrumah. The debate around ancestry impacted and guided the struggle for independence and
the identity formation of the newly created African nation-states. Based on a philosophical analysis of the texts
dealing with the issue, the study shows the complexity of this debate and the consequences it can have on the

search for the construction of a strong and respected Africa.
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INTRODUGCAO

A questaio do lugar do conhecimento ancestral ou do seu uso na formulacio de teorias
adaptadas a realidade contemporanea africana ¢ uma preocupacao intelectual no continente desde as
primeiras horas de lutas pelas independéncias. Se antigamente o conhecimento ancestral constituia a
tinica referéncia de saber, a partir do encontro da Africa com os outros povos, particularmente a
colonizacao ocidental, esse saber nao ¢ mais unanimidade. Ele ¢ objeto de imcessante questionamento
e Interrogacoes para adapti-la a nova realidade africana.

A elite intelectual e politica africana ciente de que o futuro da Africa depende de como fard uso
da sua heranca cultural ancestral em meio ao avanco e da ameaca da nova cultura imposta pelo
Ocidente, passou a investigar ¢ levantar davidas sobre a importincia desses conhecimentos na Africa
moderna. Entre rejeicio e aceitacao como elemento principal e primordial para formacao da « nova
Africa », os saberes ancestrais se tornaram objeto principal do debate filosofico no continente. Por um
lado, ha um grupo de pensadores que defende que essa Africa s6 serd possivel se voltarmos aos saberes
ancestrais. Por outro lado, ha intelectuais que afirmam que os saberes ancestrais foram bons enquanto
duraram. Pois, mostraram seus limites depois da derrota para o Ocidente. Portanto, nao ha porque
voltar a eles. O que ¢é preciso fazer agora, é servir-se da propria arma usada pelos colonizadores para
reconquistar a nossa liberdade.

Se ambos desses posicionamentos podem ser consideradas, com razao, uma preocupacao
existencial e 1dentitiria para com um continente que, apds passar por traumas e sequestros da
escravidio e do colonialismo, precisa se afirmar e se posicionar num mundo globalizado, ha, todavia,
problemas de fundos filosoficos que precisam serem explorados, como nos perguntar diante das teses
que defendem um retorno as raizes, como seria possivel o resgate da sabedoria ancestral na sua
originalidade num contexto de globalizacio no qual a Africa estd inserida? Essas teses nio seriam na
verdade, a expressio dum mero saudosismo por partes dos seus defensores? E para aqueles que
defendem o esquecimento de outro lado, como falar da esséncia e da identidade africana, quando os
melos propostos para a construcao desta identidade sao resultados de uma colonizacao estrangeira?

Sao questionamentos existenciais, que nao podem ser deixados sem respostas, quando se reflete
sobre os rumos presentes e futuros do continente. E nesta linha, que o presente artigo pretende retomar
a questao da ancestralidade explorando os debates filosoficos e politicos em torno da sua importancia
na formacao identitaria da Africa moderna. Para tanto, o artigo retoma, num primeiro momento, o
debate em torno da racionalidade dos saberes ancestrais que surge a partir da publicacio da tese do

padre e missionario belga no Congo, Tempels, “A filosofia bantu”. Sao analisados tanto os argumentos
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a favor das teses de Tempels, como as criticas a filosofia bantu. O objetivo é aprofundar a relacio entre
os saberes ancestrais e os debates filosoficos contemporianeos, explorando a interface entre as criticas
a etnofilosofia e a valorizacao da ancestralidade. Num segundo momento, o texto explora a relacio
entre filosofia e politica na Africa moderna, especialmente ao discutir figuras como Senghor e
Nkrumah. O objetivo é mostrar como o debate em torno da ancestralidade impactou e orientou a luta

pela independéncia e a formaciao 1dentitiria dos recém-criados Estados-nacoes africanas.

1 A QUESTAO ANCESTRAL NO DEBATE FILOSOFICO

O mmperialismo cultural ocidental, por muitos anos, negou ao africano qualquer capacidade de
filosofar ou produzir qualquer filosofia. A Africa era considerada um continente 3 margem da historia;
e a0 negro fol negado a capacidade racional. O caso mais emblematico em filosofia desta negacao se
encontra na obra do filésofo alemao Hegel. Ao desenvolver uma historia universal da humanidade,
Hegel negou aos negros a capacidade racional. A Africa, na sua concepcio, permaneceu
completamente a margem da razio e da historia, e os negros num “estado de mocéncia”, 1sto ¢, no
mmediatismo de s1 mesmos, na inconsciéncia de st mesmos como sujeito livre.

A Africa Negra, para Hegel, encontra-se num estado de barbaridade e selvageria que ainda a
mmpede de ser parte integrante da civilizacao. A consciéncia dos africanos ¢, na analise hegeliana,
mcapaz de alcancar a contemplacio de qualquer objetividade solida, como por exemplo Deus, a lei, a
qual a vontade do homem pode aderir. As religioes africanas sio consideradas, na mesma linha,
fetichismo, supersticio e pura fantasmagoria, pelo pensador alemio. O Deus Africano seria fruto da
sua propria projecao subjetiva num objeto externo do qual dispoe de acordo com a sua boa vontade.
O conhecimento de um ser que subsiste em si e para si, totalmente objetivo, escapando a contingéncia
do tempo e do espaco, ¢ uma forma de experiéncia que nao existe entre os negros. Na mesma linha, o
autor afirma que a escravatura ¢ a relacio de lei em Africa, e que os africanos nio veem nada de
repreensivel no fato de terem sido vendidos como escravos nas plantacoes americanas.

Porém, ao passar de tempo, essa visio da Africa vem mudando. Intelectuais africanos e amantes
da cultura do continente publicam livros e artigos para demonstrar o contrario. A defesa da existéncia
de uma filosofia africana fundamentada na sua ancestralidade torna-se uma fundamentacio teérica
necessaria para este fim. Dizer que ha uma filosofia africana, para além de questdoes semanticas, se
torna uma questio altamente existencial e politica.

E caso, por exemplo de Cheik Anta Diop. A partir de uma pesquisa cientifica sobre o Antigo

Egito, o mtelectual senegalés opds-se radicalmente a falsificacio da histora do antigo Egito por parte
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dos pensadores ocidentais. Em Nacoes e Culturas Negras, o intelectual senegalés mostra entre outras
coisas o parentesco dos antigos egipcios com a Africa Negra, defende a negritude dos antigos egipcios
baseando-se em fontes historicas, literarias e religiosas. Cheik Anta Diop defende um pensamento
negro africano consciente de st mesmo e que alcan¢cou uma verdadeira separacio entre mito e concelto,
a partir de um estudo comparativo da cosmogonia egipcia com a cosmogonia da Africa atual. De acordo
com as pesquisas de Anta Diop, ha resquicios do pensamento egipcio antigo nas culturas negras
africanas. O que prova, que os antigos farads eram negros, portanto, os negros deram a humanidade
umas das civilizacdes mais ricas da historia.

Cheik Anta Diop ¢ considerado uma referéncia intelectual e politica por uma grande parte dos
africanos por ter devolvido aos africanos a consciéncia histérico-politica a partir das culturas ancestrais.
Pois a sua busca de referéncia no passado para a construcio da nova Africa nio foi um simples
saudosismo, como poderiam pensar alguns, “mas a melhor maneira” de projetar e construir” o ‘futuro
cultural” (Diop, 2000, p. 12) do continente. O seu trabalho impulsionado pelos acontecimentos
traumaticos e sem paralelo vividos no seu continente foi capaz de lembrar aos povos africanos o que
era o continente antes do encontro devastador com o ocidente. A tarefa de mergulhar no pensamento
antigo nao permaneceu apenas como uma simples ontologia especulativa, mas ¢ considerado um
recurso legitimo para repensar a existéncia social e politica na vida atual dos povos africanos,
possibilitando um posicionamento num contexto de globalizacao caracterizado pela competitividade.

Mas, antes da publicacio da obra de Anta Diop, no continente, houve outras tentativas de
resgates dos saberes ancestrais como elemento de afirmacio civilizacional da Africa. E o caso do livro
“Filosofia bantu” do padre belga Tempels. Este livro continua sendo objeto de criticas diversas no meio
académicos na Africa. O que mostra a importancia desta obra para se pensar a Africa filosoficamente.
O livro for escrito num momento de mvasio e de colonizacio do continente pelos europeus, por um
padre europeu que tinha por missio evangelizar os africanos, ou seja, leva-los a deixarem as suas
religides ancestrais para abracar a nova religiao vindo do fora, a religiio do domiador. Isto explica
tudo o receilo que se tem até a atualidade em considerar “A filosofia bantu” uma producao filoséfica
africana. Mas, apesar deste debate em torno da africanidade da obra, nio podemos negar que, “a
filosofia bantu” é uma referéncia para pensar filosofia e ancestralidade no continente. Com efeito, a
obra o padre missiondrio belga apresenta um conjunto cultural ancestral dos povos bantus (conjunto
de etnias com semelhanca linguisticas e culturais povoando uma grande parte da Africa ao sul do Saara),
que, segundo ele, se aparentam a filosofia ocidental.

Segundo Tempels, o conhecimento ancestral africano, embora coletivo, é sim uma filosofia.
Pois é um pensamento sobre o mundo, ¢ o ser humano se perguntando sobre a sua existéncia e sobre

a de outros seres. A filosofia bantu, segundo o religioso belga se desenvolve a partir de um conceito: a
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vida. A vida é onipresente em todas as dimensoes da cultura e da concep¢ao do mundo dos bantus.
Para os bantus a vida é intensa, plena, forte e total no ser. A fecundidade é que se expressa pela
paternidade e a maternidade é uma dimensao muito valorizada. Porém, a vida nio se limite aos seres
humanos. Para os bantus, hd uma uniido vital entre os humanos e os outros seres, dando origem ha
uma grande comunidade. O 1solamento é considerado sinébnimo da morte.

O livro de Tempels fol retomado em trabalhos posteriores, e desta vez, por filhos do continente,
como o filésofo e padre rwandese, Alexis Kagamé. Na sua tese de doutorado mtitulada “A filosofia
bantu do seu ser”, Kagamé, como Tempels defende a existéncia de filosofia ancestral africana servindo-
se duma comparacio com elementos filosoficos ocidentais. Para Kagamé, nio ha filosofia que nio seja
reflexo da cultura na qual ela surge. Oposto a teologizacao da filosoha europela que surgiu com a
escolastica, ao 1dealismo cartesiano e ao kantismo que, segundo ele, desconsiderava os fatos culturais
na sua critica da razao, Kagame estabelece uma ligagao entre o ser e os fatos da cultura, entre o ser e as
mstituicdes sociais sujeitas a evolucio. Para o clérigo ruandés, nio existe uma filosofia universal e
abstrata. Toda filosofia se legiima como expressio de uma determinada cultura num momento
especifico e nio podemos encontrar outra expressao do ser senio a expressao cultural. Nio pode haver
filosofia que nao seja construida a partir do ambiente que a favoreceu, que deu origem ao
questionamento filosofico.

Os trabalhos de Tempels e Kagamé, apesar das boas intencoes, foram duramente criticados,
principalmente a sua dimensao filoséfica. Estes trabalhos foram classificados em estudos posteriores,
como de Paulin Hountondji e Marcien Towa como Etnofilosohia. Hountondji, opondo-se a
classificacao de ‘Filosofia bantu’ e “A filosofia bantu do seu ser”, afirma que a expressio "hlosofia
africana" hd muito tempo vem sendo utilizada em sentido etnografico para designar o sistema de
pensamento dos africanos, ou de tal e tal grupo de africanos. De acordo Hountondji, essas literaturas,
na verdade, nao passam de uma etnofilosofia. Pois baseada nos materiais etnologicos das sociedades
tradicionais. Para o filosofo beninense, a verdadeira filosofia africana é aquela que sai da referéncia
baseada apenas na oralidade, para se interessar aos conhecimentos filosoéficos escritos por pensadores

alricanos ou no territorio do continente.

Niao ¢é preciso escrever para uma sociedade desenvolver o espirito filoséfico no
sentido de Voltaire ou Socrates, o nao conformismo social e ideoldgico. A priorl, a
filosofia africana deve incluir também a filosofia oral. Mas o que observamos em todos
os lugares, de Dacar a Nairébi, é que a era da transcricio ja comecou ha muito tempo
e que os melhores defensores da oralidade sio os primeiros a se engajar nesse
exercicio. Escrever € essencial. O pensamento africano € tio antigo quanto os proprios
povos africanos. Mas a histéria da filosofia africana faz parte da histéria da escrita
(Hountondji, 2014, p. 1, traducio nossa).
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Sem desvalorizar a importancia dos saberes ancestrais na formaciao do pensar filosofico na
Africa, Hountondji propde um aprofundamento da questio ancestral na concepcio moderna da
filosofia africana. A filosofia africana nao pode se restringir ha uma compilacao dos saberes ancestrais
de tal ou tal povo africano, mas ser um pensamento critico sobre essas tradi¢oes.

Marcien Towa, como Hountondji lamenta também que a filosofia africana tenha enveredado
pelo caminho equivocado da Negritude que nsiste na originalidade e na revalorizacao das culturas
africanas. Isto na leitura de Towa, tornou a filosofia africana uma simples etnofilosofia, uma profissao
de fé militante, um dogmatismo rrefutavel, uma pura descricao de factos brutos sem exame. O que
contraste com a filosofia que apela sempre a razio, ao pensamento critico, a livre procura do
conhecimento. Também Towa coloca a urgéncia de uma nova orientacio filosofica na Africa que se
afaste resolutamente da etnofilosofia, dos seus problemas e dos seus métodos. Pois o processo da
etnofilosofia ¢ 1mpotente para tirar, na leitura do intelectual, o continente do mpasse do
subdesenvolvimento e da dependéncia. Sendo a Africa atual diferente da Africa tradicional, nio faz
sentido exumar uma filosofia do passado que nada tem a ver com as questoes do nosso tempo
(Towa,1971, p. 5, traducdo nossa).

A questao filosofica principal, portanto, para Towa, nio deve ser a exigéncia de uma dignidade
antropologica especifica dos africanos. Pois, ao se tornarem independentes dos colonizadores, os povos
africanos, na compreensio de Towa, conquistaram a sua dignidade e a sua i1dentidade reafirmada,
portanto, nao ha necessidade de consumir energias numa literatura de protesto ou reaciondaria, ou ainda
numa literatura com questoes ultrapassadas. Os africanos nao devem mais deixar-se distrair pela busca
estéril da onginalidade e pelo narcisismo revelado pela etnofilosofia. O olhar deve estar fixo no que é
essencial agora: “a liberdade, isto é, uma Africa egocéntrica e poderosa, tendo em si o centro de
concepcio e decisio para todas as esferas da sua existéncia: politica, economica, espiritual, uma Africa
trabalhando pelo triunfo do mesmo ideal no mundo” (Towa, 1971, p. 56, traducdo nossa).

O que a Africa precisa, para o pensador camaronés, ¢ dotar-se dos meios cientificos e técnicos
para assumir a responsabilidade por s1 prépria e tornar-se uma poténcia capaz de resistir a agressao das
poténcias ocidentais. E Africa s6 pode adquirir, nio buscando nos conhecimentos ancestrais, mas,
fazendo uma revolucao cientifica e tecnologica como fez o Ocidente. Pois, esse poder cientifico e

tecnologico, essa busca identitaria baseada na ancestralidade permanecera apenas um sonho.

A nossa liberdade, isto €, a afirmacio da nossa humanidade no mundo de hoje, exige
a identificacio ¢ o dominio do principio do poder europeu; porque se nio nos
apropriarmos deste principlo, se nio nos tornamos poderosos como a Europa, nunca
seremos capazes de nos libertar seriamente do jugo do imperialismo europeu. Com
1sto somos levados a adoptar uma atitude positiva, uma atitude de abertura a civilizacio
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europela, precisamente para nos libertarmos da dominacio europeia (Towa, 1971,
pp- 55-56, traducio nossa).

A partir deste debate em torno da “filosoficidade” dos saberes ancestrais africanos percebe que,
o problema filoséfico do fundo é a questio da originalidade e do protagonismo africano na sua
reconstru¢ao e na sua afirmacio perante aos demais povos. Como recobrir a sua liberdade politica e
dignidade humana, ap6s anos de dominacao politica e de tratamentos desumanos ifligidos a estes
povos? Uma questio existencial que vai além de uns simples resgates filosoficos tedricos da
ancestralidade. Exige-se uma resposta para este fim. K esta resposta, ela s6 pode ser politica e
econdmica. E tentativa nesta linha nao faltaram. Intelectuais africanos, buscaram na filosofia ¢ na
ancestralidade referéncia teéricas para as suas acoes politicas. Nas linhas seguintes analisamos duas

delas: o caso do socialismo africano de Senghor e do consciencismo de Kwame Nkrumah.

2 POLITICA E ANCESTRALIDADE NA AFRICA MODERNA: O CASO DO
SOCIALISMO AFRICANO DE SENGHOR E DO CONSCIENCISMO DE KWAME
NKRUMAH.

O movimento pan-africanista chegou a Africa através do canal dos intelectuais de lingua inglesa.
A preocupacio destes intelectuais era antes de mais nada politica: devolver a Africa a sua
independéncia, a sua soberania, a possibilidade dela se auto responsabilizar, de organizar a polis de
forma autonoma. Mas entre as elites negras ditas francéfonas, o apelo pan-africanista de Du Bois, o
messianismo politico-religioso de Garvey, nao foram entendidos como uma necessidade de
organizac¢ao politica para estabelecer a revolu¢iao, mas como uma necessidade de se afirmar através da
criacio de obras de arte capazes de reavivar as civilizacdes negras africanas. E o caso do movimento
mtelectual chamado “Negritude”. Esse termo teria sido lancado em 1938. Mas seu uso oficial velo com
a publicacao do Cahier d’um retour au pays natal (Caderno de um retorno ao pais natal) de Aimé
Césaire em 1939. Porém, antes de se tornar uma acao politica e uma teoria filosofica, o conceito da
negritude era considerada antes de tudo uma expressao da arte negra. A negritude, como escreve
Césaire, “¢ o simples reconhecimento do fato de ser negro, da nossa historia e da nossa cultura”.
Tratava-se de assumir o proprio destino através da producio de literatura especifica que expressasse a
originalidade da personalidade africana, da cultura africana. Mas, ao passar tempo, o conceito ganha

um sentido politico, principalmente, com Senghor negritude.
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Nascido em 1906 numa aldeia senegalesa, Léopold Sédar Senghor revelou-se, durante o seu
percurso escolar ser um aluno brilhante. No final da década de 1920, deixou o Senegal para continuar
os seus estudos em Franca. Tornou-se ativista socialista em Paris inspirado pelos textos de Proudhon,
Fourier e Marx. Mas para o jovem estudante, estes textos fundadores do socialismo devem ser relidos
pelos africanos e adaptados as suas realidades culturais. Senghor, por exemplo, apesar de ser adepta
do marxismo, rejeitou a sua dimensio materialista e ateista para adapti-la ao animismo africano.
Segundo o pai da independéncia do Senegal, se a Africa ¢ comunalista, isto ¢, organizada em
comunidades baseadas no respeito dos bens comuns, ¢ porque as culturas africanas estio
fundamentadas na existéncia de forcas sobrenaturais na natureza. Por exemplo, em varias culturas
africanas os r1os sao considerados sagrados. Por isso sao considerados bem comuns. E preserva-los é
uma questao de justica social. Outra adaptacao do socialismo as realidades africanas ¢ a valorizacao da
estrutura social tradicional. As sociedades tradicionais tinham na concepcao de Senghor uma
organizacao democratica que devem ser valorizadas. Apesar de ter um lider, as decisdes importantes
nas sociedades tradicionais africanas sio sempre colegiadas. Essa teoria, Senghor tentou coloci-la em
pratica quando se tornou o primeiro presidente do Senegal em 1960. As cooperativas das aldelas eram
consideradas durante os seus primeiros anos de poder o principal instrumento de organizacao politica.
Porém, ao decorrer de tempo, o desejo de um poder absoluto o levou a se afastar dessa 1deologia, e

implementar um partido tinico, centralizado na sua pessoa.
21 Negritude e politica em Senghor

O Socialismo africano de Senghor inspirado no movimento intelectual Negritude via na
descolonizacao cultural, i1sto é “uma descolonizacao de mentalidades e comportamentos” dos negros
uma urgéncia para uma Africa verdadeiramente independente e livre. Para Senghor, a negritude deve
ser uma 1deologia, 1sto é, uma forca orientadora das sociedades africanas, uma volta consciente aos
saberes ancestrais para enfrentar o momento presente: "Muitas vezes, no Senegal, quando somos
confrontados com um problema, recorremos a nossa civilizacao negro-africana, para questiona-la: para
ver se nao ofereca a solu¢ao mais eficaz. ;. na maioria dos casos, 1sso tem funcionado: seja na politica,
na economia, na cultura ou na saude” (Senghor, 1965, n.p.). A elite africana é considerada pelo
“presidente poeta” a peca principal para a realizacio deste projeto: “Cabe a eles (escritores e artistas
negros) analisar a situacao dos seus respectivos povos, e a partir desta andlise, dizer o que deve ser
retido da sua civilizacao tradicional - valores e instituicoes - mas sobretudo, como reanima-los, gracas

ao fermento das contribui¢oes externas” (Senghor, 1965, n.p.).
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Senghor combina assim filosofia e politica na sua abordagem da questio ancestral. O
pensamento do intelectual senegalés ¢ um pensamento dinamico, isto é, um pensamento que evolul

para definir a negritude como uma filosofia negro-africana. E 1sto em trés niveis:

a. A negritude em Senghor, como dos pioneiros deste movimento, parte de uma
recusa da assimilacio baseada no desejo de autoafirmacio através da criacao de
obras de arte e de literatura originais buscando uma reabilitacao da cultura negra.

b. Nesta busca da reabilitacio, a representacao do autor sobre os fundamentos da
civilizacao segue os passos dos etnologos ao definir os diferentes elementos que lhe
parecem caracterizar a civilizacio africana: emocio, sensibilidade, participacio,
religiio dominada pelo mito, rito e sacrificio, arte pela intencio significativa,
ontologia pela vida. Todos estes valores da civilizacio negra africana sao sublinhados
para marcar a diferenca com a civilizacio ocidental.

¢. Porém, o mtelectual nao para a este nivel. Percebemos na sua aproximacio deste
passado uma atitude critica, mesmo o achando um diferencial da Africa em relacao
aos outros povos. O autor retorna ao passado para buscar referéncias, mas de
maneira consciente, criticando-o, quando € preciso, justificando-o e apreciando suas
qualidades quando encontro elementos necessarios para afirmaciao do negro. Este
retorno reflexivo e critico sobre os saberes ancestrais, sobre o que ja esta presente
em obras da negritude marca o carater filosofico da obra de Senghor.

2.2 Politica e ancestralidade na Africa moderna: o consciencismo de

Kwame Nkrumah

Nascido em Nkroful (Costa de Ouro, atual Gana) em 1909, Kwame Nkrumah morreu em
Bucareste em 1972. Estudou em Londres e nos Estados Unidos. Foi neste pais que Nkrumah entrou
em contato com os circulos revolucionarios negros americanos, especialmente os da Universidade de
Lincoln, onde estudou. A partir dai, adquiriu a ideia de que a liberdade é o valor supremo que os
negros na Africa devem alcancar. Por isso participou de diversos Congressos organizados por negros,
que visavam tornar real essa ideia. Ao regressar ao seu pais, a Costa do Ouro, em 1947, Kwame
Nkrumah iniciou uma luta politica em 1948 que levaria o seu pais a independéncia em 1957. Tornou-
se o primeiro presidente do Gana e desempenhou um papel muito mmportante na criacio da
Organizacao da Unidade Africana (atual Umao Africana). Foi deposto pelo exército em 25 de fevereiro
de 1966, enquanto estava em visita oficial a Pequim (China) e Hanoi (Vietna). Além de politico,
Nkrumah foi também um escritor consideravel. Escreveu varios livros entre os quais Conscientism.
Philosophy and idéologie for Décolonization and Dévelopement, with particular reference to the
Africain Revolutionary (Consciencismo. Filosoha e ideologia da descolonizacio e do desenvolvimento,

com particular referéncia ao Movimento Revolucionario Africano).
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Como politico, K. Nkrumah nao considerava o Pan-Africanismo uma ideia livresca ou
revoluciondria apenas no circulo dos intelectuais africanos, mas como algo a ser alcancado através do
poder do Estado. E por esta razio que o Pan-Africanismo esteve intimamente ligado ao nacionalismo
e a acao politica do primeiro presidente da Repablica do Gana. No pensamento de Kwame Nkrumah,
o pan-africanismo s6 poderia ser alcancado com o advento de uma Africa verdadeiramente unida, uma
Africa unida, livre na sua totalidade e nos seus individuos. O lema que expressa esta paixio de
Nkrumah ¢ “A Africa deve unir-se” (Afsica must unite). Esta unidade imperativa s6 pode ser alcancada
através de uma doutrina teérica, de uma ideologia. E na tradicio filosofica que buscou primeiro esse
mstrumento teorico.

A doutrina socialista fo1 a referéncia escolhida para este fim. Mas, essa doutrina nao funcionou
como queria Nkrumah, devido a realidade cultural africana nao preparada para implementaciao de uma
1deologia socialista cientifica. Para remediar a este problema, partir de 1962, o presidente ganense
elabora uma nova doutrina, inspirada do marxismo, porém adaptada a realidade africana e que
conviesse a toda a Africa. Esta doutrina é o consciencismo, uma filosofia destinada a desenvolver uma
mensagem socialista universalista a partir da Africa e justificada pelo passado africano. De fato, o
Consciencismo defende a mescla entre a cultura ancestral e as culturas vindas de outros continentes
como caminho de libertacio politica e econdomica da Africa. O Consciencismo, segundo Nkrumah ¢é

()

[...] conjunto, em termos intelectuais, da organizacio de forcas que permitem 2a
sociedade africana assimilar os elementos ocidentais, muculmanos e euro-cristaos
presentes em Africa e transforma-los de tal forma que se ajustem 2 personalidade
africana. Isto é definido pelo conjunto de principios humanistas nos quais a sociedade
tradicional se baseia (Nkrumah, 1976, p. 41).

Para tanto, de acordo com Nkrumah, se os africanos quiserem ‘formar uma opiniao correta”
as culturas vindas do Ocidente e do Oriente, “devem ser consideradas apenas como experiéncias da
sociedade tradicional africana”. Se esquecerem isto, a nossa sociedade - africana - “sera consumida
pela mais maligna das esquizofrenias” (Nkrumah, 1976, p. 45). Assim, como em Senghor, os saberes
ancestrais mesclados com teorias filosoficas ocidentais configuraram a principal referéncia da reflexao
¢ pratica politica de Nkrumah. O que sugere que, para analisar a politica na Africa, devemos considerar
os dois elementos: a tradiciio africana e as teorias politicas ocidentais. K missio da filosofia mostrar os
limites de ambos e as consequéncias dessa mesclagem no desenvolvimento social, econdémico e politico

do continente.
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CONSIDERAGOES FINAIS

A partir deste presente estudo, percebe que a relacao entre ancestralidade, filosofia e politica
no continente africano se da principalmente como uma preocupacao existencial e identitiria. E o né
desta problematica ¢ seu encontro traumatico com o mundo ocidental. Toda a discussio envolve este
tema se apresenta como um eterno desejo de mostrar ao Ocidente que, a Africa existe, € tem uma
civilizacao, contrariamente aquilo que fo1 sustentado para coloniza-la. Mas, para além deste desejo de
afirmacao, o tema mostrou também a vontade de um continente que sempre estd em busca de
renovacao da sua tradicao.

Apesar do seu passado tragico, a Africa, através da sua elite intelectual e da sua didspora esta
sempre buscando se reinventar, sem esquecer quem ela é, e donde ela velo. Embora seja legitima
afirmar que a onipresenca do tema do passado nas obras dos intelectuais africanos, acaba as vezes, nao
os deixar ver os problemas socio-politicos atuais do continente, ou até mesmo minimizar a
responsabilidade dos filhos do continente na situacio atual em que a Africa se encontra, nio podemos
desmerecer a importancia deste “retour a la source’ na preserva¢ao de valores tradicionais africanos,
como da comunidade diante de um mundo cada vez mais individualista. A filosofia, principalmente a
Etica e filosofia politica tem muito a ganhar se considerar esses valores vindos do continente para refletir

problemas éticos e politicos aos quais esta confrontada a humanidade.

Recebido em: 15/07/2024
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Publicado em: 28/02/2025
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