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RESUMO/ABSTRACT

Mulheres, Raca
e Etnicidades

INTRODUCAO AOS FEMINISMOS
DECOLONIAIS

Este livro apresenta-se como um manual
introdutério aos Feminismos Pds-coloniais
e Decoloniais e as temaéticas relacionadas
com os feminismos de mulheres racia-
lizadas e os feminismos do Sul global.
Baseia-se na experiéncia acumulada
na lecionacéo da disciplina “Mulheres,
Raca e Etnicidades” do Doutoramento em
Estudos Feministas da Faculdade de Letras
da Universidade de Coimbra/Centro de
Estudos Sociais. Estruturado em torno de
referéncias bibliogréficas fundamentais,
que séo interpretadas e explicadas, o
volume oferece umaintroducéo aos debates
mais atuais no d&mbito dos feminismos
negros nos Estados Unidos da América, na
Europa e no Brasil, bem como dos femi-
nismos africanos, asiaticos e da América

Latina, e ainda dos feminismos islamicos.
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Feminismos Islamicos

Women, Race
and Ethnicities

AN INTRODUCTION TO
DECOLONIAL FEMINISMS

Thisbookis anintroductoryreader to Post-
colonial and Decolonial Feminisms, and to
other issues associated with feminisms
of racialized women and feminisms of the
Global South. It is based on the experience
acquired over the years in the curricular
seminar “Women, Race and Ethnicities”,
which is part of the PhD Program in
Feminist Studies of the Faculty of Arts and
Humanities of the University of Coimbra and
the Center for Social Studies. The volume is
structured upon fundamental bibliograph-
ical references, which are interpreted and
explained, thus opening insights into con-
temporary issues of Black Feminisms in the
United States of America, Europe and Brazil,
African, Asian, Latin-American and Islamic

Feminisms.
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INTRODUCAO

Estelivro partiu de uma reflexéo sobre alecionacéo desenvolvida ha varios
anos nadisciplina de “Mulheres, Raca e Etnicidades” do Doutoramento em
Estudos Feministas da Faculdade de Letras e do Centro de Estudos Sociais
da Universidade de Coimbra. Estareflexéo, vertida inicialmente num rela-
tério apresentado a provas de Agregacdo em maio de 2023, pareceu-me
poder configurar um manual de estudo util para todas as pessoas que se
interessam pela areas do saber que convergem e se articulam no programa
desta unidade curricular,nomeadamente: os Estudos sobre as Mulheres,
Feministas e de Género, os Estudos Pds-coloniais e/ou Decoloniais, a
Teoria Critica da Raca (Critical Race Theory), os Black Studies, os Estudos
Africanos, Asiaticos e Islamicos, os estudos das didsporas, bem como os
estudos sobre multiculturalidade/interculturalidade/transculturalidade,
e os Estudos Literarios e os Estudos de Cultura, entre outros. Estou con-
victa de que o manual se revestira de particular interesse para quem se
interroga sobre as questdes daraca, das etnicidades e o modo como estas
seinterseccionam com interrogacoes feministas, em diferentes contextos
do mundo. Apresenta um percurso inédito em Portugal pelos feminismos
negros e pelos feminismos do chamado Sul global. E escrito por uma mulher
branca, europeia, consciente do seu lugar de enunciacéo e de que a sua
escrita resulta de um processo de aprendizagem e de reflexéo, e ndo da
experiéncia vivida que s6 podem ter as mulheres racializadas e margina-
lizadas por opressdes de cariz colonial.

A estrutura e configuracéo do livro acompanham de perto o programa
e o método da disciplina de “Mulheres, Raca e Etnicidades”, que se anco-
ram na leitura critica de referéncias fundamentais nas areas do saber
referidas, procurando identificar e definir os conceitos fundamentais e
delinear os eixos dos debates mais importantes. Para além disso, pretende
fornecer ainformacéo essencial para compreender as propostas tedricas
que sustentam os diferentes feminismos e os contextos geograficos e

histéricos percorridos.



MULHERES, RACA E ETNICIDADES

Assim, depois de um capitulo introdutério, em que se debate a atua-
lidade dos temas abordados no dmbito da disciplina de “Mulheres,
Raca e Etnicidades”, bem como dos Estudos Feministas Pds-coloniais/
Decoloniais, o corpo do livro desdobra-se numa proposta de 13 aulas
(Capitulos 2 a 14), as quais, por sua vez, assentam na andlise detalhada de
um conjunto de textos tedricos que considero essenciais ou particular-
mente claros para a compreenséo dos temas em causa. Esta metodologia
pretende, assim, contribuir para um acesso mais facil a autoras e autores
dereferéncia por parte de estudantes destas tematicas. Ao mesmo tempo,
fornece uma interpretacdo que quer ser entendida como um prolonga-

mento fecundo dos debates suscitados por esses mesmos textos.

POR QUE ESTUDAR “MULHERES, RACA E ETNICIDADES”?

Quando comecei a escrever este livro (no final de agosto de 2021), varios
acontecimentos mostravam, de forma particular, como € crucial uma
reflexdo epistemolégica profunda e uma formacgéo cientificamente
ancorada nos dominios que a disciplina “Mulheres, Raca e Etnicidades”
pretende abranger. O fracasso da ocupacdo americana do Afeganistéo,
com a recuperacio do pais por parte do dominio Talibd, remete para
uma disputa de poder politico internacional, cujos discursos se focaram
nas mulheres e na sua etnicidade. Na sequéncia do ataque terrorista as
Torres Gémeas, ainvasédo do Afeganistéo pelos Estados Unidos da América
(EUA) sustentou-se numa retérica afinal muito antiga, a qual articulava
aproducdo de uma diferenca incomensuravel entre Ocidente e Oriente,
ou entre Cristandade e Isldo, com base no que, segundo estes discursos
ocidentais, seria o tratamento das respetivas mulheres numa e noutra
geografia. Nestes territérios, passiveis de delimitar com seguranca, a
“natureza” darespetiva cultura poderia determinar-se com base no lugar
“concedido” as respetivas mulheres. Os tracos essencializados destas
culturas, em inevitavel choque, situa-las-iam, segundo estes discursos,
numa hierarquia medida pelo grau de civilizacdo versus barbdrie, justifi-
cando intervencoes bélicas e ocupa¢des, em nome da — assim-chamada —
“emancipacdo” das mulheres dos “irredutiveis Outros”. Vinte anos de
ocupacdo ndo mudariam este discurso que evidencia a mobilizacao arti-

culada de uma série de formacgdes discursivas, de reportorios simbdlicos
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INTRODUCAO

e derepresentacdes que se enquadram nos questionamentos da disciplina
“Mulheres, Raca e Etnicidades”, como se vé pelos termos que intencio-
nalmente usei nas linhas anteriores, e que tantas/os estudiosas/os de
diversas areas, testemunhas, ativistas, jornalistas, etc., contestaram ao
longo do tempo.

Damesma maneira, a ascensio da extrema-direita, um pouco por todo
o mundo, mas em particular no Brasil, no leste e centro da Europa e, tam-
bém em Portugal, se articula em topicos abrangidos por esta disciplina. De
facto, quer internacionalmente, quer no ambito de nacionalismos diversos,
a chamada “ideologia de género” € hoje o termo usado pelo neoconser-
vadorismo fascista para desqualificar o saber produzido pelas Ciéncias
Sociais e, em particular, pelos Estudos de Género, pela Teoria Queer,bem
como pelos movimentos sociais feministas e LGBTQIA+. A propaganda da
extrema-direita, que procura amputar os direitos humanos das mulheres,
como tem acontecido na Poldnia e na Hungria, por exemplo, e se dirige
explicitamente contra a comunidade LGBTQIA+, afirmando uma heteronor-
matividade extremamente conservadora, articula-se também com ques-
toes de raca e etnicidade, como € visivel quer na Europa, quer no Brasil,
com avioléncia simultanea e interseccional sobre as minorias migrantes,
islamicas e negras no primeiro caso, e negras no segundo. Ali, a figura de
Marielle Franco, mulher, I1ésbica, negra e favelada, tornou-se simbolo da
resisténcia internacional e interseccional contra uma extrema-direita que
recorre a topoi discursivos de género na linha daqueles que, por exemplo, e
com as devidas singularidades histéricas, também sustentaram o préprio
Estado nazi como Estado racial.

Astematicas abrangidas por “Mulheres, Raca e Etnicidades” sio per-
tinentes para considerar também a Alemanha, onde se verificam acon-
tecimentos que poderiam ser decalcados de um dos mitos fundacionais
europeus — o Rapto de Europa — como a narrativa da violagéo coletiva de
mulheres germéanicas por migrantes e requerentes de asilo em Coldnia na
passagem de ano 2015/2016, ou fenémenos de maior complexidade como
o “homonacionalismo” do préprio partido de extrema-direita Alternative
fiir Deutschland (Alternativa pela Alemanha). Podemos olhar também para
aFranca, onde as politicas ditas laicistas sustentam a dupla opressao das

mulheres muc¢ulmanas, nas questdes relativas ao chamado “véuislamico”,
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MULHERES, RACA E ETNICIDADES

e para Portugal, onde a extrema-direita se mobiliza contra a etnia cigana
e as minorias negras, as quais, porém, se afirmam de forma crescente no
espaco publico, reclamando uma agenda antirracista e feminista inter-
seccional, e questionando a memoria publica e coletiva portuguesa em
torno da narrativa colonial.

Finalmente, acontecimentos mais recentes, como a pandemia de
COVID-19, a guerra na Ucrania e o genocidio do povo palestiniano por
parte do Estado de Israel, nomeadamente a partir de outubro de 2023,
demonstram, cada um a sua maneira, como a codificacdo indissocidvel
de género e de raca/etnicidade, segundo eixos discursivos coloniais,
sustentam regimes de poder internacionalmente.

Assim, a pandemia, a0 mesmo tempo que demonstrava como o mundo
se deveria unir, de forma global, contra uma ameaca comum, revelava
l6gicas antagodnicas a este bom-senso, nomeadamente no aprofunda-
mento do abismo Norte-Sul no acesso a vacinacdo e arecursos de saude,
no reforco de fronteiras e, de forma quase impercetivel, no aumento de
invisibilidades, nomeadamente relativo as vidas que se mantém em luga-
res de subalternizacdo, como migrantes (que desapareceram de todo da
mencéo na esfera publica) e as pessoas que continuavam a garantir todas
as funcdes do cuidado — a economia do cuidado — enquanto publicamente
se repetia que “a economia estava parada”. Ndo é demais sublinhar que
sdo mulheres e, em particular, mulheres racializadas e migrantes que
asseguram esta economia invisivel. E, igualmente, evidente que, enquanto
conceitos como “vulnerabilidade” e “cuidado” entram no mainstream
das Ciéncias Sociais, a reflexdo sobre os mesmos carece de uma critica
pos-colonial e feminista, pois séo fortes os indicios de que os seus con-
tornos venham a penalizar aquelas que, sob a etiqueta de “vulnerdaveis”,
acabam por ser mais “vulnerabilizadas”, ou seja, objetificadas, a pretexto
de um “cuidado” que se converte em novas formas de dominacéo colonial
e de género. Por outro lado, um olhar que se foque nestas mulheres que
sempre foram cuidadoras (sem querer essencializar o “cuidado” como
apanéagio do feminino) podera permitir construir alternativas mais justas
as proprias formas como o cuidado hegemonicamente se define.

No que diz respeito a guerra na Ucréania, o que salta a vista € como

uma guerra na Europa invisibiliza todos os demais conflitos em curso
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no mundo e as restantes violéncias, incluindo aqueles que duram ha
muitas décadas e que jd afetaram e continuam a afetar um nimero ainda
maior de pessoas. Para além disso, torna evidente, a partir das politicas
relativas as pessoas refugiadas, como até na histéria do sofrimento, da
fuga, do exilio, e da protecdo humanitaria, género e raca desempenham
um papel que determina inclusdes e exclusdes. Ao passo que a Europa
rapidamente se abriu a pessoas refugiadas ucranianas, na sua maio-
ria mulheres e criancas brancas, louras e de olhos azuis, “como noés”,
conforme se lia nas noticias, asrestantes permanecem por detras de fron-
teiras vedadas e continuam a falecer no Mediterraneo. Inclusivamente,
as pessoas negras e roma residentes na Ucrania viram interditada a
propria saida de territério ucraniano e ndo receberam qualquer forma
de asilo, continuando arepresentar uma ameaca a identidade europeia,
adespeito de fugirem da mesma guerra, e de serem mulheres e menores.
Estas complexas e deslizantes geometrias da vulnerabilidade e da
ameaca suscitam varias perplexidades e convocam os saberes que arti-
culam as questdes feministas e de género, da Teoria Critica da Racga e
do racismo, o pensamento pés-colonial, e a Teoria da Cultura.

No presente genocidio do povo palestiniano pelo Estado de Israel,
que os média mainstream teimam em apresentar como guerra Hamas-
-Israel, é recorrente a mobilizacdo do topos da violéncia sexual sobre
mulheres e meninas israelitas como evocacéo do terror e da barbarie
imputdvel aos mugulmanos, usando a diferenca de género para sustentar
a islamofobia. No reverso, torna-se claro o quanto a ideia de fragilidade
e de vulnerabilidade s6 se aplicam a representacao de israelitas, pois, de
forma inaudita na Historia, o mundo assiste com indiferenca a matancae
aviolacdo de mulheres e criancas palestinianas. O conflito assenta numa
l6gica colonial de extrema violéncia, em que ja nem se esconde, antes se
afirma impunemente, o cariz descartavel da vida dos/as colonizados/as.
Perante tudo isto, permanecem ainda as guerras invisiveis, nomeada-
mente no continente africano, o mais “condenado” entre os “condenados
da Terra” (Frantz Fanon).

Estes sdo apenas alguns dos acontecimentos, entre tantos outros da
atualidade, que interpelam a formacéao e a reflexdo desenvolvidas em

“Mulheres, Raca e Etnicidades”, sublinhando a sua relevancia.
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CAPITULO 1

CONCECAO DA DISCIPLINA
“MULHERES, RACA
E ETNICIDADES”

POS-COLONIALISMO, FEMINISMO E TEORIA
DA CULTURA — (DES)ENCONTROS E CRUZAMENTOS
“Mulheres, Raca e Etnicidades” situa-se no cruzamento de trés dreas do
saber — os Estudos de Cultura, os Estudos Pés-coloniais/Decoloniais, e
os Estudos Feministas —, assumindo-se, por isso, fundamentalmente,
como uma disciplina de Feminismo Pds-colonial/Decolonial. Nédo é
minha intencédo, nem seria possivel, tratar aqui os fundamentos destas
areas do saber. Importa, porém, entender os respetivos cruzamentos,
que se desenvolvem de formas quer confluentes, quer contraditérias.
Ou seja, muito embora tanto os Estudos Pés-coloniais/Decoloniais quanto
os Estudos Feministas, enquanto teorias criticas emancipatorias, sus-
tentem uma andlise do fenémeno cultural como fenédmeno politico, no
sentido abrangente que lhe é dado pela Escola de Estudos Culturais de
Birmingham, e oferecam instrumentos conceptuais e metodoldgicos
para a desocultacdo das relacdes de poder que nele se manifestam, se
produzem ereproduzem, os seus olhares criam um viés que, por sua vez,
€ igualmente necessdrio questionar, usando os instrumentos criticos de
uns sobre os outros. Assim, € preciso perceber a extensa auséncia de
uma perspetiva de género nos Estudos Pés-coloniais/Decoloniais, bem
como, por seu turno, uma falta igualmente notéria da perspetiva pds-
-colonial ou decolonial nos Estudos Feministas, até um momento muito
recente na histéria de ambos. A despeito dos avancos alcancados pelos
Feminismos Pds-coloniais/Decoloniais e pelos Feminismos Negros, em
particular,bem como pelos movimentos sociais e artisticos, arealidade
descrita na seccéo anterior revela o quéo dificil é provocar uma rutura
da ordem social hegemonica e a consequente transformacéo quando as
relacdes de poder de matriz colonial e do racismo estdo em causa.
Paradoxalmente, é o olhar critico reciproco da Teoria Pds-colonial/

Decolonial e da Teoria Feminista que permite pensar confluéncias e
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MULHERES, RACA E ETNICIDADES

uma transformacdo mais radical na justica cognitiva no sentido de maior
justica social. Nestes multiplos quadros, arelevancia de “Mulheres, Raca
e Etnicidades” decorre, em primeiro lugar, da constatacio da hipervisi-
bilidade da “Mulher Outra” e do seu silenciamento e esvaziamento onto-
légico simultaneos e paradoxais, ja que as mulheres que, supostamente,
legitimam intervencdes da maior violéncia, como as guerras no Médio
Oriente, por exemplo, jamais séo escutadas sobre as suas subjetividades,
os seus desejos, e as formas como sabem e podem decidir e agir para
alcancgar o que almejam.

De facto, a objetificacdo das mulheres ndo ocidentais, ndo brancas,
néo cristas, e a sua reducéo ao degrau mais baixo da subalternizacéao
sdo pressupostos néo somente para a preservacdo de uma hierarquia
de exploracéo, como também para discursos de superioridade cultural
e de cariz colonial do Ocidente sobre o Oriente, ou do Norte sobre o
Sul global, ou das pessoas identificadas com a cultura ocidental sobre
as pessoas identificadas com as outras culturas. Isto inclui também as
fronteiras internas, de cunho material ou simbdlico, em territério euro-
peu e americano, no que diz respeito a politicas sociais, politicas de
migracdo e de controlo de minorias étnicas, negras, roma e indigenas.
Neste sentido, o que se verifica €, igual e necessariamente, a invencao
de um conceito de “cultura” util e suficientemente rigido para sustentar
imaginarios de fronteira como “muros” impermeaveis, que rapidamente
se materializam em edificados concretos e em politicas de violéncia,
ou na necropolitica (Mbembe, 2003) naturalizada a partir da noc¢ao do
combate a barbdrie por parte da autoproclamada civilizacdo, dos “valo-
res europeus” ou “americanos”, ou dos valores especificos de “nag¢des”
construidas, também elas, sobre um imaginario de uma masculinidade
hegemodnica e homogeneizada em termos étnicos a partir danorma branca
(e de uma etnicidade crista biologizada como branca).

E necessdrio, pois, procurar os mecanismos através dos quais a alteri-
daderadical da “Mulher Outra” é produzida nos discursos que consolidam
0 “Mesmo” ocidental, buscando também, num outro momento, as formas
de afirmacéao das Mulheres ndo-ocidentais e do Sul, a partir das quais se
problematiza os discursos do Norte, bem como, em especifico, os femi-

nismos ocidentais brancos e o seu papel no eixo saber-poder colonial,
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ou na colonialidade (Quijano, 2014a) ainda em vigor, mesmo depois do
fim dos colonialismos politicos propriamente ditos. “Mulheres, Raca e
Etnicidades” desenvolver-se-a segundo esta légica.

Assim, e porque esta disciplina se situa no dominio dos Estudos
Culturais, € necessaria uma indagacéo tedrica do proprio conceito de
“cultura”, bem como do modo como as “identidades” — e a diferenca — séo
auto e heteroconstruidas discursivamente dentro das culturas, e das
dinadmicas de poder que lhes estdo subjacentes. Estas implicam um forte
questionamento das légicas coloniais, a partir da Teoria Pds-colonial
e Decolonial, bem como do pensamento pds-colonial feminista, uma
vez que o género acaba por ser a categoria fundamental que sustenta
o estabelecimento da identidade/diferenca e as respetivas hierarquias na
linha colonial e daraca, ndo somente no que diz respeito as identidades
sexuais, mas também a sexualidade, e invariavelmente com recurso a
mecanismos de hipervisibilizacdo/ocultacio de formas diversas de vio-
léncia de género. E também o reportério do género que fornece o instru-
mentario simbdlico para estabelecer as diferencas culturais e legitimar
acdes politicas e sociais materiais e concretas, obviamente segundo uma
codificacéo discursiva patriarcal, ocidental e branca. Nesta medida, nao
se trata apenas de discursos, pecas retdricas ou representacdes que
emergem em enunciados pontuais como a invasio do Afeganistéo, mas
de epistemologias da violéncia, ou da problematizacdo de como, no cerne
damodernidade ocidental, estdo epistemologias assentes na producéo de
diferenca (uma forma de violéncia), na categorizacéo (um estabelecimento
de fronteiras geralmente pouco porosas, dicotémicas), e na ficcdo de
objetividade cognitiva de uma ciéncia afinal determinada por umalégica
damasculinidade centro-europeia branca. Situar-nos-emos, assim, nas
varias perspetivas da critica da razdo moderna europeia, apresentadas
pelo pensamento pos-colonial e decolonial. Focar-nos-emos também nas
suas gramaticas, a partir da perspetiva da “subalterna” que pode e sabe
falar, como afirma o Feminismo Pés-colonial, com destaque, neste ponto,
para Gayatri Spivak, e a sua Critique of Postcolonial Reason (Spivak,1999).
Na linha do que propde a autora, procuraremos as inteligibilidades e a
expressdo das mulheres subalternizadas, bem como as suas linguagens

esiléncios, e as performatividades das respetivas subjetividades, desejos
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elutas, a partir da teorizac¢éo dos feminismos ditos, nos anos 1980-2000,
do “Terceiro Mundo” e, hoje, do “Sul global”. Estes feminismos protago-
nizam néo apenas a critica das representacdes das mulheres do Sul nos
feminismos do Norte, mas apontam, também, para caminhos diversos,
ancorados no concreto e na experiéncia e analise diretas dos respetivos
contextos. Ou seja, desenvolvem epistemologias outras, alargadas a uma
dimenséo feminista e queer.

Dentro deste quadro, procuraremos responder aos seguintes objetivos:

1. Compreender aimbricagio de colonialismo, ragca e género como
constitutiva do proprio projeto da modernidade ocidental.
1.1 Mostrar como a modernidade ocidental, nos seus fun-
damentos epistemoldgicos, culturais, sociais, politicos e
econdmicos, se fundou sobre o colonialismo, entendido
igualmente como um processo que se desenvolveu em todos

estes dominios.

1.2 Demonstrar como o colonialismo, por sua vez, € indissociavel
daracae do género, conceitos que devem ser entendidos pelo
menos em duas acec¢des: a) como categorias identitarias e/
ou de andlise social; b) como ferramentas criticas para des-
vendar os processos de construcéo social destas categorias,
no ambito, respetivamente, da Teoria Critica da Raca, dos
Estudos Criticos da Branquitude, dos Estudos de Género e
dos Estudos Queer.

1.3 Perceber como o colonialismo assentou em ordens sociais
deracae género e as produziu, quer no mundo metropolitano,
quer no mundo colonizado, de formas muito heterogéneas,
com cruzamentos, inter-relacoes e circulacdes multidirecio-
nais e complexas, que colocaram (e continuam a colocar) em
lugares diversos os homens, as mulheres, e as pessoas néo
binarias, quer do lado colonizador, quer do lado colonizado.

1.4 Perceber aindissociabilidade de raca e género na construcéo
de identidades individuais e coletivas e a sua associacéo a
outras categorias, como a classe e a nacdo, no ambito das

relacdes de poder de cariz colonial.
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1.5 Perceber como o pensamento anticolonial, pés-colonial e
decolonial, focado nos processos de descolonizac¢éo e nos
nacionalismos emergentes, permaneceu até ha bem pouco
tempo intocado por uma critica de género, sem, por con-
sequéncia, ser capaz de analisar a reproducéo de ordens
patriarcais, quer nos projetos de nacéo dos povos colonizados
e seus intelectuais, quer nas estruturas politicas e sociais dos
novos paises, quer nos instrumentos criticos empregues pela
propria teoria no sentido da emancipacéo colonial e racial

(mas perpetuando a opresséo de género).

2. Analisar criticamente o “imperialismo feminista” (Mama,
1995), da seguinte forma:

2.1 Perceber a critica exercida por mulheres racializadas e
do Sul global aos feminismos europeus e estadunidenses,
enquanto movimentos sociais e enquanto pensamento,
devido as exclusOes provocadas pela ambicédo de univer-
salizacfio de um conceito de “Mulher” moldado a partir da
mulher branca, burguesa e cristé, e das respetivas repre-
sentacdes e reivindicacoes.

2.2 Problematizar as representacoes da “Mulher Outra” (raciali-
zada, colonizada, do “Terceiro Mundo”) e amobiliza¢do da sua
iconicidade em discursos e praticas (neo)coloniais, sob o signo
da“misséao civilizadora” ou do “complexo da salvadora branca”.

2.3 Perceber em que medida e em que pontos a Teoria Feminista,
aTeoriade Género e a propria Teoria Queer, apesar de configu-
rarem um paradigma emancipatério, tém um viés eurocéntrico
e colonial, quer na sua historia, quer nos debates que suscitam,
quer nos instrumentos conceptuais e metodolégicos com que

operam, podendo sustentar relacdes de opresséo.

3.Desenhar um pensamento feminista e pés-colonial/decolonial,
com as “subalternas que falam” (Spivak, 1988).
3.1 Debater criticamente e ampliar o pensamento e o ativismo

feminista, tendo em conta a subjetividade, as experiéncias e
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oslugares de enunciacdo de mulheres e de pessoas LGBTQIA+
racializadas e do Sul global, bem como os instrumentos
tedricos e conceptuais propostos no ambito dos chamados
feminismos negros e do Sul global (do “Terceiro-Mundo”),
em particular o conceito de “interseccionalidade” (Crenshaw,
1991) e de “colonialidade de género” (Lugones, 2008).

3.2 Pensar os fundamentos de um feminismo transnacional,
simultaneamente radicado e sensivel aos contextos especi-
ficos e a sua complexidade, e capaz de estabelecer aliangas.

3.3 Perceber como se situam neste debate as noc¢des de cultura,
diferenca cultural, relativismo cultural, multiculturalidade,
didlogo e traducédo interculturais.

3.4 Pensar o papel do estético, em particular da literatura, em
todos estes debates e como lugar, a partir do qual desenhar

e encontrar linguagens para as alternativas.

Porrazdes exclusivamente de ordem heuristica, e, porquanto, susceti-
veis de questionamento, no programa de “Mulheres, Raca e Etnicidades”,
as tedricas dos feminismos do Sul sdo organizadas por continentes
— feminismos da Europa, da América Latina (Abya Yala), da Asia e da
Africa — o que, obviamente, ndo pretende nem esgotar a reflexéo e
intervencio feminista nestes continentes, nem homogeneiza-los, nem,
sequer, colocar fronteiras em conceitos que séo, sobretudo, viajantes,
embora ancorados em contextos geograficos, culturais e histéricos
precisos e bem identificados. De resto, aimportancia da contextualiza-
cdorigorosa de cada proposta tedrica € indispensavel, e deve ser bem
sublinhada, quando se trata de entender, em cada lugar e momento, a
construcéo social — e por isso, cultural e historicamente especifica —
de género, raca e etnicidade, nas suas variadas interseccdes. De cada
contexto geografico séo selecionadas, por conseguinte, apenas duas ou
trés propostas de reflexdo, que permitam, sucessivamente, alargar o
debate que se vai construindo de aula para aula, formando um edificio
tedérico com possibilidades de aplicacéo diversa.

De seguida, desenharei um percurso detalhado pelos contetudos

tedricos que sdo desenvolvidos em “Mulheres, Raca e Etnicidades”,
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estruturados como aulas (Capitulos 2 a 14), e que, no seu conjunto, preten-
dem darresposta aos objetivos acima descritos. Cada aula organiza-se
como aleitura critica, ampliada, de referéncias teéricas fundamentais e
de textos estruturantes e contém, na maioria dos casos, uma sugestdo
de aplicacédo dos conceitos e da reflexdo a textos literarios.

E importante frisar que nem todos os textos, nem todos os con-
tributos de pensamento tedrico incluidos neste livro, sdo feministas.
Este facto é evidente, em particular, nas aulas iniciais (Capitulos 2,
3 e 4), em que se propde a leitura de obras de autoria masculina que
nao consideram questdes de género. A inclusido destas referéncias
num manual de Feminismos Pds-coloniais entende-se na obediéncia
ao objetivo que a critica feminista assumiu como seu desde os pri-
mordios: ou seja, submeter determinados marcos androcéntricos da
producéo intelectual em determinadas areas a uma revisao critica da
perspetiva de género. Outras referéncias feministas incluidas nas aulas
que abaixo se descrevem seguem a mesma metodologia de revisédo
critica feminista do pensamento masculino, como € o caso de Gayatri
Spivak, emrelacdo atoda uma série de pensadores homens da filosofia
ocidental (Gilles Deleuze, Michel Foucault, entre outros), bem como
dos Subaltern Studies indianos, ou de Maria Lugones, em relagcdo ao

pensamento masculino decolonial, nomeadamente de Anibal Quijano.
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CAPITULO 2

ALGUMAS NOCOES
DE ESTUDOS DE CULTURA

IDENTIDADES, REPRESENTACOES CULTURAIS
E PRATICAS DE SIGNIFICACAO

Textos em analise:

Hall, Stuart (1992), “The Question of Cultural Identity”, in Stuart Hall; David Held;
Tony McGrew (orgs.), Modernity and Its Futures. London: Polity Press/The Open
University, 274-295.!

Hall, Stuart (1997), “The Work of Representation”, in Stuart Hall (org.), Representation:
Cultural Representation and Signifying Practices. London: Sage, 1-74.2

A concecdo e organizacdo de “Mulheres, Raca e Etnicidades”, acima
descritas, partem de uma brevissima incurséao pelos fundamentos dos
Estudos Culturais, segundo a proposta da Escola de Birmingham.® Esta
incurséo articula-se entre dois eixos, condensados em algumas defini-
coes de “cultura”, respetivamente, de Raymond Williams — “Cultura é
banal” (1989 [1958]) —, e de Stuart Hall — “A cultura tem a ver com sig-
nificados partilhados” (1997: 1). Apesar de conscientes da dificuldade
de definir cultura e da prépria responsabilidade do seu pensamento na
converséo de “cultura” num conceito “infinitamente elastico” (Ribeiro e
Ramalho, 1999: 67), Williams e Hall, dois dos fundadores e pensadores

mais importantes desta Escola, assentam, assim, os pilares em que se

! Edigdo brasileira: Hall, Stuart (2006), A identidade cultural na pos-modernidade. Rio de
Janeiro: DP&A Editora [Traducdo de Tomaz Tadeu da Silva e Guacira Lopes Louro].

2 Edicdo brasileira: Hall, Stuart (2016), Cultura e Representagdo. Rio de Janeiro: Apicuri/
PUC-Rio [Organizagdo de Arthur ltuassu; Traducao de Daniel Miranda e William Oliveiral.

3 Refiro-me ao paradigma britanico dos Cultural Studies desenvolvido a partir do Centre
for Contemporary Cultural Studies de Birmingham, fundado por Richard Hoggart e Stuart
Hall em 1963/1964. A tradugdo para portugués como “Estudos Culturais” tornou-se corrente.
Ndo abordarei outras formas de pensar os Estudos de Cultura, como a tradi¢cdo alema da
Kulturwissenschaft, por exemplo. Esta escolha deve-se a razdes de ordem pragmaética, no
sentido de fornecer uma conceptualizagdo que possui uma ligagdo mais simples e direta
entre a andlise critica da cultura e os instrumentos da Teoria de Género e Teoria Pds-colonial,
bem como os instrumentos metodoldgicos de andlise critica do discurso, a aplicar a objetos
e fendmenos culturais entendidos em sentido amplo.
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pensa a cultura, ndo apenas como o dmbito restrito da expresséo artistica
oudo conhecimento associado a uma elite, mas no sentido antropoldgico
mais amplo de um modo de vida particular, ou seja, como um fenémeno
social, abrangendo todos os objetos e praticas que carregam e fazem

circular significados. Williams explica:

Finalmente, em terceiro lugar, hd a defini¢éo “social” de cultura,
na qual cultura € a descricdo de um modo de vida particular,
que exprime determinados significados e valores ndo apenas na
arte ena educacgéo, mas também nas instituicdes e no compor-
tamento comum. A partir dessa definicdo, a andlise da cultura
é aexplicacdo dos significados e valores implicitos e explicitos
num modo de vida particular, numa cultura particular. Uma
andlise desse tipo incluird a critica histdrica ja mencionada,
naqual as obras intelectuais e imaginativas sdo analisadas em
relacdo comtradi¢cdes e sociedades particulares, mas também
incluirdo andalises dos elementos daquele modo de vida que, para
os seguidores de outras definicdes, ndo séo cultura de todo: a
organizacéo da producéo, a estrutura da familia, a estrutura
de institui¢cdes que exprimem ou governam relacdes sociais,
as formas caracteristicas que os membros da sociedade usam

para comunicar. (Williams, 1961: 57-58)*

Ao conceber a cultura desta forma democratica, na qual esta ausente
a questdo de “valor” (Ribeiro e Ramalho, 1999: 67), a proposta brita-
nica dos Estudos Culturais permite ampliar o pensamento das artes
e institui¢cdes as dindmicas do quotidiano dos mais diversos grupos
e subgrupos sociais — sejam eles nacionais, supranacionais, ou mais
restritos dentro de uma nac¢éo, alargando o conceito de Kulturnation,
que, desde o periodo Roméantico até ao presente, toma como fulcro a
nacio e a lingua para desenhar os contornos e interpretar os eixos
definidores de uma cultura enquanto corpus mais ou menos normativo,

que, por conseguinte, produz e reproduz dindmicas de poder, inclusdes

4 Todas as tradugdes sdo minhas, exceto em caso de referéncia em contrdrio.
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e exclusdes. Se o objeto de estudo se converte em virtualmente “tudo”,
na proposta dos Estudos Culturais, o que dificulta a definicéo teérica e
metodoldgica do novo paradigma, esta defini¢éo desloca-se para aquilo
que se busca, o objetivo da pesquisa. Assim, torna-se fator fundamental
uma andalise focada na questdo do poder, conforme explicam Laurence
Grossberg, Cary Nelson e Paula Treichler, citando Tony Bennett, todos

eles autores de obras consagradas no &mbito dos Estudos Culturais:

Porém, acreditamos que o modo como os Estudos Culturais
séo definidos e conceptualizados importa. Embora a questéo
de “o que os Estudos Culturais realmente sdo” possa ter-se tor-
nado impossivel de especificar paratodas as épocas e lugares,
acreditamos que, em qualquer contexto, os Estudos Culturais
nao podem ser apenas qualquer coisa indefinida. Mesmo a
definicdo de Estudos Culturais mais aberta aqui — segundo
Tony Bennet, um termo conveniente para uma série bastante
dispersa de posicoes tedricas e politicas — é imediatamente
adjetivada de um modo que marca fronteiras: “as quais, por
mais divergentes que possam ser noutros respeitos, partilham
um empenho na andlise das praticas culturais do ponto de
vista da suaimbricacéo com, e dentro de,relacdes de poder”.
E claro que trabalhar mesmo no quadro desta configuracéo
amplarequer uma anéalise dessasrelacdes de poder e do lugar
de cadaum dentro delas. Para além disso, a palavra “relacdes”
leva a longa histéria de esforc¢os dos Estudos Culturais para
teorizar e apreender as determinacdes e inter-relagdes reci-
procas de formas culturais e de forcas histoéricas. (Grossberg

et al.,1992: 3;itdlico como no original)

A cultura passa a ser encarada como terreno de disputa de légicas de
poder, ou seja, como fenémeno inerentemente politico — o que € absoluta-
mente crucial e altera de forma decisiva a forma de analisar criticamente
as expressodes culturais e, em particular, o discurso estético, obrigando
a adocdo de um olhar que busca as relacées de poder que este produz

e reproduz. Para além disso, o que define a cultura, na perspetiva da
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Escola de Birmingham, é a sua abordagem a partir dos processos de
comunicacéo — a partilha de significados de que fala Hall — que permitem
aorganizacdo de uma sociedade ou de um grupo social e areproduzem,
sustentando identidades e diferencas ou a respetiva contestacéo e dis-

puta. Conforme explica Hall:

Em termos simples: cultura tem a ver com “significados par-
tilhados”. Ora, alinguagem é o meio privilegiado através do
qual “fazemos sentido” das coisas, no qual os significados
sdo produzidos e comunicados. Os significados s6 podem ser
partilhados através do nosso acesso comum a linguagem.
Assim, a linguagem € central ao significado e a cultura foi
sempre considerada o repositério fundamental dos valores
e significados culturais.

Mas como é que a linguagem constroi significados? Como é
que sustem o didlogo entre participantes, permitindo-lhes
formar uma cultura de compreenséo partilhada e, assim,
interpretar o mundo mais ou menos das mesmas maneiras?
A linguagem consegue fazer isto, porque opera como um
sistema de representagdo. Na linguagem, usamos signos e
simbolos — quer sejam sons, palavras escritas, imagens pro-
duzidas eletronicamente, notas musicais, e mesmo objetos —
para “estar no lugar de” ourepresentar os nossos conceitos,
ideias e sentimentos para as outras pessoas. Alinguagem é
um dos meios [média] através dos quais os pensamentos,
asideias e os sentimentos sdo representados numa cultura.
A representacdo através da linguagem é, por conseguinte,
central aos processos pelos quais os significados séo pro-

duzidos. (Hall, 1997: 1; itdlicos como no original)

A cultura passa a ser entendida como um conjunto complexo e dina-
mico de sistemas de representacéo, ou seja, os Estudos Culturais vao
focar-se na cultura enquanto linguagem e na sua textualidade, e no
simbdlico como a base das dindmicas sociais, pedindo emprestados a

Linguistica e 8 Semidtica conceitos como signo, cédigo e contexto para a
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anédlise da producéo e circulacéo de significados dentro de um determi-
nado grupo social, e da forma como estas tornam presentes, sustentam
ou contestam determinadas identidades e relacdes de poder. E também
na dimenséo da textualidade e no assumir da linguagem como a base
simbdlica do fendmeno social, que se situa a ligacéo dos Estudos Culturais
aos Estudos Literdrios.

O desafio que lan¢cam os Estudos Culturais estéa no facto de, como
explicam Grossberg, Nelson e Treichler, ser o objeto especifico de estudo
em cada caso que convoca os quadros disciplinares, os dominios do
saber e as categorias conceptuais adequados para a sua compreenséo,
de uma forma articulada inter, trans ou até “agressivamente antidisci-
plinar” (Grossberg et al.,1992: 2), que inclui tépicos tdo diversos quanto
“género e sexualidade, nacionalismo e identidade nacional, colonialismo
e pos-colonialismo, raca e etnicidade, cultura popular e as suas audién-
cias, ciéncia e ecologia, politicas da identidade, pedagogia, politicas da
estética, instituicdes culturais [...]” numa lista assumida pelos autores
como potencialmente infinita (ibidem: 1) e que, de um modo bastante
problematico, mistura num mesmo nivel termos que remetem para areas
temaéticas com termos que designam teorias criticas ou filoséficas com
o seu proprio quadro conceptual e analitico, algumas delas com séculos
de intensareflexdo, como a Estética. Nalinha de Anténio Sousa Ribeiro e
Maria Irene Ramalho, especialistas de Estudos Literdarios da Universidade
de Coimbra, deve sublinhar-se a importancia do rigor da aplicacio de
saberes disciplinares e de teorias criticas, de modo a conferir solidez
auma interrogacdo do fendmeno cultural que quer, justamente, situar-
-se na fronteira entre disciplinas ou no seu atravessamento (Ribeiro e
Ramalho, 1999: 76), e que constitui um desafio importante para refletir

sobre elas. Como explicam Ribeiro e Ramalho:

Em vez de conceber os estudos culturais como uma espécie
de melting pot em que tudo se dilui num conceito de “cultura”
em ultima andlise insignificante, parece-nos muito mais pro-
dutivo encard-los, ndo como um discurso universal ou, muito
menos, uma super-disciplina, mas como um discurso ou meta-

discurso integrador, preocupado com o estabelecimento das
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condi¢cdes do didlogo transdisciplinar e capaz de oferecer
um quadro de relacionamento produtivo as diferentes dreas
de conhecimento que o reconhecem como referéncia. Dito
de outro modo, ao assinalarem a necessidade de um pen-
samento transversal, os estudos culturais apontam para o
caminho do indispenséavel repensar dessas dreas, mas nao
podem substituir-se simplesmente a ele. (Ribeiro e Ramalho,
1999: 75-76)

No que diz respeito aos Estudos Literarios, o didlogo fronteiri¢co pro-
posto pelos Estudos Culturais deverd abrir novas dreas de pesquisa para
aliteratura, redefinir o seu objeto e deslocar “a énfase da busca herme-
néutica do sentido para a investigacdo das condi¢oes de producédo do
sentido” (Ribeiro e Ramalho, 1999: 75) de um conjunto de objetos que,
pelas suas caracteristicas, justifica o uso de um quadro conceptual e de
um instrumentério de andlise adequados arespetiva interpelacéo. Desde
logo, como notam Ribeiro e Ramalho, ha que ter em conta, por um lado,
a capacidade da literatura de produzir o seu préprio contexto, e, por
outro lado, a textualidade, as dindmicas de linguagem e de significacéo,
que Hall definia como centrais a definicdo de cultura. Estas sdo desde
sempre, evidentemente, o foco da atenc¢éo por exceléncia dos Estudos
Literdrios, os quais recuperam assim uma “funcédo essencial, como ‘ma
consciéncia’ ou como corretivo critico de umaldgica de indiferenciacdo”
(ibidem:79). E com esta dimenséo textualista dos Estudos Culturais que
os Estudos Literdarios mais estardo em condi¢des de dialogar, empregando
as suas ferramentas no sentido de um multiperspetivismo que permita
desocultar a normalizacéo ideoldgica, da qual alinguagem € um instru-
mento fundamental. Constituem-se, assim, como uma “hermenéutica
da suspeicdo” enquanto pilar de uma teoria critica emancipatéria, que
Ribeiro situa no pensamento sobre a cultura desde os anos 1920, com a
Escola de Frankfurt e a afirmacdo de Adorno e Horkheimer, na Dialética
do Iluminismo (1944) de que “falar de cultura tem sido desde sempre
contra a cultura” (apud Ribeiro, 1999: 166).

Nesta articulacdo entre desocultacdo dasrelacdes de poder e a tex-

tualidade como ponto de ancoragem especifico de estudos que convocam
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multiplas perspetivas para “pensar a cultura ao arrepio”, glosando Walter
Benjamin, surge o conceito de “Discurso”, formulado por Michel Foucault
(2008 [1969]), que permite pensar o modo como as representacoes cul-
turais se organizam, segundo estas relagcdes de poder, em formacdes
que passam a constituir quadros de referéncia para a comunicacéo e as
préaticas, ou seja, para a producéo de enunciados ou textos, incluindo
o texto estético. Discurso, termo que se tornou corrente nas Ciéncias
Sociais e Humanidades, bem como nos Estudos de Cultura, descreve, na
teoria de Foucault, arelacdo entre saber, poder e regimes de “verdade”.
Uma “formacéo discursiva”® organiza o saber que, por sua vez, estrutura
determinadas relag¢des sociais, através da compreenséo coletiva da
l6gica e do reportdrio de significados desse mesmo discurso e da sua
aceitacdo como um facto social num determinado momento histérico,
a qual acontece, em geral, pela forca de determinadas institui¢des, da
sua autoridade e do seu poder material (areligido, o direito, a medicina,
a priséo, por exemplo). Os discursos séo produzidos por relacdes de
poder dentro de uma ordem social, um poder que determina regras e
categorias que legitimam o saber e lhe conferem determinado valor de
verdade. O discurso e asrepresentacdes que organiza adquirem, assim,
um cariz performativo, jd que néo ha verdades pré-existentes das quais
asrepresentacdes sejam mero reflexo — estas existem pela e narepre-
sentacéo, discursivamente enquadrada. Por isso, as representacoes
dependem de uma rede de enunciados, imagens, narrativas e praticas
que circulam, que déo substancia a determinadas ideias ou ideologias, e
que as naturalizam como senso-comum ou “facto”. A prépria construcao
dasidentidades e da “pertenca” como “partilha de significados”, acima
descrita como um dos elementos essenciais da definicdo de cultura,
se enquadram nos efeitos do discurso, ja que, como se vera abaixo,

também as identidades e a respetiva substancia seméantica resultam

5 “No caso em que se puder descrever, entre um certo nimero de enunciados, semelhante
sistema de dispersdo, e no caso em que entre os objetos, os tipos de enunciacdo, os conceitos,
as escolhas tematicas, se puder definir uma regularidade (uma ordem, correlagdes, posi¢cdes
e funcionamentos, transformacdes), diremos, por convencgdo, que se trata de uma formacéo
discursiva — evitando, assim, palavras demasiado carregadas de condi¢des e consequéncias,
inadequadas, alids, para designar semelhante dispersédo, tais como ‘ciéncia’, ou ‘ideologia’,
ou ‘teoria’, ou ‘dominio de objetividade’” (Foucault, 2008: 43; itdlicos como no original).
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de uma producéo discursiva que permite fazer sentido das experién-
cias sociais e do mundo material (que, obviamente, existe para além
da representacéo). Tanto a estabilidade quanto a dindmica e a evolu-
cdo das formacoes discursivas sdo efeitos das relacdes de poder nas
sociedades e da concorréncia e disputa entre discursos e os agentes
sociais a eles associados, em estreita relacdo com a configuracdo do
saber num determinado momento (episteme).

Mais uma vez, ndo € possivel aprofundar este conceito. Porém, é
crucial perceber como os discursos organizam as representacoes e
as linguagens a partir de c6digos e normativos estruturados segundo
relacdes de poder, e como a compreenséo destas representacdes e dos
respetivos principios de organizacéo estd estreitamente associada a
disputa pela justica social através ndo somente dos combates sociais,
mas também, em particular, através da producéo de conhecimento.
Para além disso, a compreensio do papel dos discursos na constru-
cédo das identidades é também fundamental para uma disciplina como
“Mulheres, Raca e Etnicidades”, cujos conceitos estruturantes sdo as
identidades de género, de raca e etnicidade, indissocidveis das dispu-
tas entre os discursos sexista e feminista, racista e antirracista, bem
como entre os codigos que, neles, organizam as representacoes destas
mesmas identidades, enquanto substrato simbdlico que (re)produz as
dinamicas sociais.

Assim, a reflexdo avanca, justamente, para a Teoria da Identidade, a
partir, ainda, de Hall, no seu texto “The Question of Cultural Identity”, que
serd analisado em maior detalhe. O objetivo néo é, obviamente, esgotar
a Teoria da Identidade, mas apenas esbocar alguns pilares conceptuais
sobre as identidades na contemporaneidade, como faz Hall a partir da
critica do sujeito cartesiano e como resposta a uma série de fraturas ope-
radas sobre uma nocio essencialista de identidade ao longo do século XX,
entre as quais se contam, nomeadamente, aquelas que 0s movimentos
feministas provocaram (Hall, 1992: 290). Para além disso, Hall explica
de forma clara arelacéo entre identidade e cultura, associando ambas as
noc¢des na expresséo “identidade cultural” e definindo-as como sistemas
derepresentacio que devem ser entendidos numa historicidade especifica

e sempre tendo em conta a sua constante transformacéo, permeabilidade
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e circulacéo, a despeito de todas as fic¢coes de origem, autenticidade e
rigidez. Ao salientar a dimenséo da representacéo, do simbdlico e da lin-
guagem como a base para a compreenséo das culturas, que explica no
segundo livro acima referido, dedicado as praticas de significag¢éo, Hall
permite ainda, de modo acessivel, pensar o cariz discursivo da producéo
de identidade e diferenca.

Hall parte de uma ideia de pds-modernidade assente na observacéo
da fragmentacio das “paisagens culturais” que, até final do século XX,
permitiam ao sujeito estabelecer umarelacdo de pertenca estdvel, entre
as quais enumera as categorias de classe, género, sexualidade, etnicidade,
raca e nacionalidade. A pés-modernidade seria, entdo, caracterizada pelo
processo de descentramento das identidades, acelerado pela globaliza-
céo, o que significa que a identidade é, afinal, resultado de processos de
identificacdes concomitantes e sucessivas, abertas, variaveis e proble-
maticas, com os quadros sociais que se apresentam a cada sujeito. Como
constata Hall — e é a premissa bdsica do estudo dos conceitos de género,
raca e etnicidades —, as identidades sdo construidas historicamente, e

néo definidas a partir da biologia:

Isto produz o sujeito pés-moderno, conceptualizado como
néo possuindo nenhuma identidade fixa, essencial ou perma-
nente. A identidade converte-se num “festim moével”: formada e
transformada continuamente em relagcdo com os modos como
somos representados ou interpelados nos sistemas culturais
que nos rodeiam [...]. Aidentidade é definida historicamente,
néao biologicamente. O sujeito assume identidades diferentes
em momentos diferentes, identidades que néo estéo unificadas
em torno de um “Eu” coerente. Dentro de nés existem identi-
dades contraditdrias, puxando-nos em direcoes diferentes,
de tal modo que as nossas identificacdes se dispersam cons-
tantemente. O facto de sentirmos que temos uma identidade
unificada do nascimento até a morte deve-se apenas ao facto
de construirmos uma histériareconfortante ou uma “narrativa
do Eu” sobre nés mesmos [...]. A identidade totalmente unifi-

cada, completa, segura e coerente ndo passa de uma fantasia.
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Em vez disso, a medida que se multiplicam os sistemas de sen-
tido e de representacéo cultural, somos confrontados com uma
multiplicidade incompreensivel e transitdria de identidades
possiveis, e com a possibilidade de nos podermos identificar
com qualquer uma delas — pelo menos provisoriamente. (Hall,
1992: 277)

Situamo-nos, assim, numa concecéo construtivista das identidades,
que séo apresentadas como multiplas, fragmentéarias e fragmentadas, ten-
sas em si mesmas, complexas processuais, moveis, fluidas, em constante
didlogo com a trama igualmente dindmica e processual das “pertencas”
ou dos lugares sociais que podem ocupar, segundo as disputas de poder
em acdo num determinado contexto histérico-social,também ele ineren-
temente instavel e complexo. Assim, como constata Hall, mais do que a
identidade, ha que ter em conta a producéo de diferencga, a qual resulta de
antagonismos e divisGes sociais (Hall, 1992: 279).

Anocéo de “crise” surge, entdo, como definidora da condi¢éo da identi-
dade na pés-modernidade, algo que, simultaneamente, potencia e dificulta
aformulacéo de “politicas de identidade”. O subcapitulo “O que estd em
jogo na questéo das identidades?” (Hall, 1992: 279), que reflete sobre a
nomeacéo do juiz negro Clarence Thomas para o Supremo Tribunal de
Justica dos EUA, por George Bush, em 1991, e as reacdes a acusacio de
assédio sexual de que foi alvo por parte de uma mulher negra, Anita Hill,
traz ja pistas importantes para a reflexfo sobre as contradi¢cées que as
“politicas de género” e as “politicas de raca” podem enfrentar, tendo
em conta o que Hall designa de “erosdo da ‘identidade dominante’ de
classe e as identidades emergentes pertencentes ao novo terreno poli-
tico definido pelos novos movimentos sociais: feminismo, lutas negras,
libertagcédo nacional, movimentos antinuclear e ecolégicos” (ibidem: 280).
Na caracterizacdo do “jogo de identidades” de Thomas e Hill relativa-
mente a opinido publica estadunidense, Hall mostra bem as tensdes e a
instabilidade que emergem quando as identidades resultam de um pro-
cesso complexo de articulacdo de multiplas identificacdes — processo
que é social e, sobretudo, politico —, bem como das dificeis manobras

que constituem a politica que joga com as identidades ou, na realidade,
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com as diferencas, através das respetivas representacoes. Conforme

conclui Hall:

Uma vez que aidentidade muda com a maneira como o sujeito
é interpelado ourepresentado, aidentificacdo néo é automa-
tica, mas pode ser ganha ou perdida. Tornou-se politizada.
Este processo é descrito, por vezes, como a passagem de
uma politica de identidade (de classe) para uma politica da
diferenca. (Hall, 1992: 280)

Os processos de construcdo de identidade por meio de identificagdes
com quadros sociais, nos quais a producéo de diferenca € politica, no sen-
tido do estabelecimento de hierarquias de poder, dependem da articulacéo
discursiva de reportdrios simbdlicos e conhecem complexidade acres-
cida tendo em conta as implica¢des, quer dos processos de globalizacéo,
quer de contraglobalizacdo. Estes vém, igualmente, problematizar a nacao
como uma das “fontes principais de identidade cultural” (Hall, 1992: 292)
e, por estavia, obrigar a considerd-la como uma “comunidade imaginada”
(Anderson, 1983). De facto, muito embora a designac¢éo da disciplina de
“Mulheres, Raca e Etnicidades” ndo inclua a identidade nacional, esta acaba
por ser o fulcro onde se articula a producdo de subjetividades através de
representacoes de raca e etnicidade, bem como de género. De resto, por
um lado, os Estados, associados a suarespetivaimagina¢cio danacédo e do
“corpo nacional”, permanecem a sede de reconhecimento da existéncia
dos sujeitos e de determinacgéo do seu lugar em hierarquias sociais e de
poder, mesmo no mundo globalizado. Por outro lado, foram ou sio a uni-
dade base de impérios ou formacdes politicas coloniais e neocoloniais.

Hall dedica extensas paginas aidentidade nacional, recusando igualmente
uma concecéo essencialista ou biolégica, e assinalando o facto de a nagéo
ser produzida no e através do discurso, o qual exerce ativamente o poder
ao representar como unidade o que é extremamente diverso em termos
de género, raca, etnicidade, etc. A ideia de povo, estritamente ligada a de
nacio, é, por suavez, indissociavel de etnicidade e raca, conceitos que Hall
desmonta, novamente, enquanto categorias discursivas, sem fundamento

biol6égico nem base material capaz de sustentar ficcoes de homogeneidade:
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Uma das maneiras de as unificar tem sido representando-
-as como a expressdo da cultura subjacente de “um povo”.
Etnicidade € o termo que damos a caracteristicas culturais
—lingua, religido, costumes, tradicdes sentimentos em relacéo
ao “lugar” — que serdo eventualmente partilhados por um povo.
Porisso, é tentador usar etnicidade neste sentido fundacional.
Porém, esta crenca, no mundo moderno, revela-se um mito.
A Europa ocidental nfio tem na¢cdes compostas apenas por um
povo, uma cultura ou etnicidade. Todas as na¢bes modernas
sdo hibridos culturais.

E ainda mais dificil tentar unificar a identidade nacional
em torno daraca. Primeiro porque — ao contrario da crencga
generalizada —aracanéo é nenhuma categoria biolégica ou
genética com qualquer tipo de validade cientifica. Ha dife-
rentes estirpes e acervos genéticos, mas estao tdo dispersos
dentro daquilo a que se chama “racas” como estédo entre
uma “raca” e outra. A diferenca genética — o ultimo refigio
de ideologias racistas —nédo pode ser usado para distinguir
um povo de outro. A raca é uma categoria discursiva, ndo
biolégica. Por outras palavras, é a categoria que organiza
as formas de falar, os sistemas de representacéo, e as prati-
cas sociais (discursos) que usam um conjunto solto, muitas
vezes néo especificado, de diferencas de caracteristicas
fisicas — cor da pele, textura dos cabelos, tracos fisicos e
corporais, etc. — como marcadores simbdlicos para diferen-
ciar socialmente um grupo de outro. (Hall, 1992: 297-298;

italicos como no original)

Estas sdo defini¢cOes bésicas preliminares dos conceitos de “raca” e
“etnicidade”, categorias que agrupam pessoas por caracteristicas fisicas,
no primeiro caso, e por tracos culturais, no segundo caso, como marca-
dores de diferenca associados a representacoes, no ambito de discursos
que estabelecem relactes de poder, como o racismo, a xenofobia, ou
o nacionalismo. Para o autor, que se apoia no sociélogo britanico Paul

Gilroy, ndo h4, narealidade, grande diferenca entre o conceito de “raca”
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e “etnicidade”, os quais servem aos nacionalismos para sustentar dis-
cursivamente formas de incluséo e excluséo, através do estabelecimento
de fronteiras raciais ou étnicas, no interior ou para o exterior de um

determinado territério:

Confrontamo-nos cada vez mais com um racismo que evita
ser reconhecido como tal porque é capaz de alinhar “raca”
com nacéo, patriotismo e nacionalismo. Um racismo que se
distanciou tanto quanto necessario das ideias cruas de infe-
rioridade e superioridade biolégica procura agora apresentar
uma defini¢do imagindria da na¢cdo como uma comunidade
cultural unificada. Constréi e defende uma imagem de cultura
nacional — homogénea na sua branquitude, mas precdria e
perpetuamente vulneravel aos ataques dos inimigos de dentro
e de fora. (Gilroy apud Hall, 1992: 298)

Tal como Hall sublinhava acima, as nacdes modernas séo todas hibri-
das, no que diz respeito a identidades, uma caracteristica que se amplia e
adquire uma complexidade particular com a globaliza¢féo na pés-moder-
nidade. No d&mbito de uma extensa reflexdo sobre a globalizacéo, o autor
caracteriza processos de hibridacdo complexos, bem como movimentos
de sentidos contrdarios que se estabelecem na definicdo de identidades
locais e nacionais, devidos a uma espécie de flutuacéo de significados, num
espaco-tempo acelerado, a qual deixa os processos de identificacdo sem
ancora ou com necessidades de construcdo dos seus préprios fundamen-
tos. Mais umavez, esta discussio serd pertinente para a compreenséo do
cariz politico da construcédo daidentidade na pés-modernidade, e, neste
ambito, dos fundamentos das lutas feministas ou antirracistas. Com base,
em particular, na andlise de migragcdes e diasporas, Hall enuncia dois
conceitos que vao ser igualmente importantes para a compreenséo da
construcéo das subjetividades das mulheres migrantes ou diaspdricas:
Num polo, surge aideia de “traducéo” como negociacéo de especificidades
culturais e identitdarias entre grupos, a qual conduz a hibrida¢cées e auma
circulacéo de conceitos, que propicia a formacao de sociedades multicul-

turais harmonicas. Nesta negociacéo, a compreenséo da interseccéo de
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género comraca e etnicidade é extremamente importante. No outro polo,
surge a “tradi¢cdo” como um conjunto de processos de refor¢o de identi-
dades “essencializadas” como formas de excluséo por parte de grupos
maioritdrios ou de resisténcia a excluséo por parte de grupos minoritarios
(Hall,1992: 309). Também aqui, embora Hall ndo a mencione, a questédo de
género, associada araca e etnicidade, aparece como crucial, ja que cabe
as mulheres, como reprodutoras, o papel “tradicional” de guardias da
“pureza de sangue” e da autenticidade cultural que os nacionalismos e 0s
fundamentalismos reclamam. Este papel, porém, ao invés de conferir as
mulheres um lugar social condicente com a sua idealiza¢éo como “méaes”
de uma “Patria” ou de uma comunidade religiosa ou étnica, submete-as
a processos acrescidos de controlo patriarcal. Esta questéo servird de

ponte para o capitulo seguinte.
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RACA E ETNICIDADE

INTRODUCAO A TEORIA CRITICA DA RACA (CRITICAL RACE THEORY)

Texto em andlise:

Fanon, Frantz (1995), “L’expérience vécue du Noir”, in Frantz Fanon, Peau noire,

masques blancs. Paris: Editions du Seuil, 88-114 [orig.: 1952].°

O estudo das identidades como multiplas, contraditorias e em evolucéo,
narelacdo com as respetivas molduras culturais, permite compreender
a complexidade e a especificidade dos processos de construcéo social
de pertencas identitarias naturalizadas como “biolégicas”, como o sexo
ou a raca, nomeadamente quando se percebe que os proprios discur-
sos que produzem socialmente estas identidades — como o sexismo e o
racismo — se cruzam e as perspetivas se deslocam. Nestes cruzamen-
tos surgem determinadas representacoes que criam heterogeneidades
dentro das proprias categorias identitarias género, raca e etnicidade, ja
que arepresentacio das “mulheres negras” é, obviamente, diferente da
das “mulheres brancas”, bem como da dos “homens negros”. Os papéis
sociais reservados a umas/uns e a outras/os sdo igualmente diversos,
assim como as opressoes a que estio sujeitos/as, as reivindicacOes e os
modos de resisténcia. Neste quadro, é importante ainda debater como se
formulam as lutas dos movimentos sociais, em particular os feministas,
LGBTQIA+, e antirracistas, no ambito das politicas de identidade.
Assim, torna-se indispensdavel uma breve introducéo a Teoria Critica
da Raca para compreender o racismo e os processos de construcio das
identidades raciais, incluindo da branquitude (whiteness). Esta introdugéo
é orientada nfio no sentido da andlise ou descricdo das auto e heterorre-
presentacoes das identidades das pessoasracializadas, em particular das
mulheres, que ira surgir mais tarde no decurso do programa de “Mulheres,

Raca e Etnicidades”, mas, sim, no sentido da compreenséo do conceito de

¢ Edicdo portuguesa: Fanon, Frantz (1975), “A experiéncia vivida do Negro”, in Frantz Fanon,
Pele negra, mdscaras brancas. Porto: Paisagem Editora [Traducdo de Alexandre Pomar].

39



MULHERES, RACA E ETNICIDADES

“raca” como instrumento da andlise critica do racismo enquanto produ-
tor da diferenca e da hierarquia social que lhe estd associada. Para além
disso, ter-se-4 em conta uma analise critica pés-colonial/decolonial das
epistemologias eurocéntricas que sustentam e solidificam as represen-
tacOes da“raca” e do “género”, criando edificios conceptuais a partir dos
quais se torna inaudivel a voz da subalterna, ou, melhor, incompreensivel
a sua linguagem (Spivak, 1988).

O ponto de partida para a reflexao foi ja dado, no capitulo anterior,
com as breves definicdes de raca e etnicidade contidas no texto de Hall,
as quais sao uteis, do ponto de vista heuristico, para compreender a
“raca” e a “etnicidade” como construc¢des sociais, desenvolvidas em
contextos geograficos e histéricos particulares, e ndo como categorias
bioldgicas universais ou essencialistas. Do ponto de vista dos Estudos
Culturais, interessa sublinhar que raca e etnicidade, ou a “racializacao”
de individuos e grupos, sdo constituidas nas representacdes, a partir
de formacdes discursivas como o racismo. E o discurso racista que,
em cada caso, converte caracteristicas fisicas observaveis ou signi-
ficantes culturais imaginados em significantes de raca ou etnicidade,
e inscreve e codifica a respetiva seméantica, no ambito de disputas
de poder material e simbdlico. O antirracismo procura desmontar e
reescrever estas representacdes, demonstrando o cariz politico da
categoria “raca”. Neste sentido, o soci6élogo renomado no A&mbito da
Teoria da Raca, Paul Gilroy, defende o estudo da “formacéo da raga”,
ou da “racializacdo”, em vez do estudo da “raca”, de modo a tornar
visivel o cariz politico e ideolégico de processos de construcéo de
sistemas de diferenciacdo heterogéneos, com evoluc¢des diversas e

com especificidades histdricas que importa precisar:

Tentei demonstrar as vantagens de sublinhar que “raca” é
uma categoria politica que pode conter varios significados,
0s quais, por seu turno, sdo determinados pelas lutas. [...]
A raca tem de ser construida social e politicamente e é feito
um trabalho ideoldgico elaborado para garantir e manter as
diferentes formas de “racializacdo” que caracterizaram o

desenvolvimento capitalista. Reconhecé-lo torna ainda mais
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importante comparar e avaliar as diferentes situacdes histori-
cas nas quais a “raga” se tornou pertinente politicamente. [...]
[Este projeto] pode ser usado paraintroduzir aideia de racializa-
céo.Istorefere-se tanto a transformacéo da variacéo fenotipica
em sistemas concretos de diferenciagéo baseados na “raga” e
na cor, quanto aorecurso a teorias bioldgicas espurias, que tém
sido uma caracteristica da histéria das “racas”. Aracializacéo
também inclui o modo como as “racas” sdo organizadas na
politica. [...] O conceito sustenta a ideia de que os significados
raciais podem mudar, podem ser disputados. Em vez de falarem
deracismo no singular, os analistas deviam, portanto, falar de
racismos no plural. Estes néo séo apenas diferentes ao longo
do tempo, mas podem variar na mesma formacéo social ou na
mesma conjuntura histdrica. [...]

Aceitar que a “cor” da pele, mesmo que saibamos que néo
significa nada em si, tem uma base material muito limitada
na biologia, abre a possibilidade de trabalhar com teorias da
significacéo que podem destacar a elasticidade e o vazio dos
significantes “raciais”, bem como o trabalho ideoldgico que é
preciso fazer paratornd-los significantes de “ra¢a” como uma
categoria politica aberta, pois € a luta que determina quais
as defini¢des de “raca” que véo prevalecer e as condigcOes

nas quais perdurarédo ou desaparecerao. (Gilroy, 1987: 38-39)

Ou seja, as representacoes da “raca” e dos sujeitos racializados evo-
luem, séo contextualmente especificas e dizem respeito a grupos diversos
que, num determinado lugar e momento histérico, sdo escolhidos por
agentes de poder pararepresentar uma alteridade irredutivel, obviamente
em articulagdo com outras categorias identitdarias, como género e classe.

Tendo isto em conta, interessa, neste ponto, compreender as bases do
funcionamento do racismo, como uma espécie de “denominador comum”,
que, com as devidas ressalvas, possa fornecer um quadro filoséfico e epis-
temolégico passivel de abarcar, pelo menos por aproximacéo, fenémenos
tdo diversos quanto o antissemitismo, o orientalismo, a islamofobia, a

ciganofobia, ou o racismo contra as pessoas negras nas Africas coloniais
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e pos-coloniais, nas didsporas americanas ou na Europa. Uma vez que
“Mulheres, Raca e Etnicidades” tem como matriz o pensamento pés-colonial/
decolonial, aracializacdo enquanto producéo de uma alteridade irredutivel
serd preferencialmente entendida enquanto parte das relagdes de poder
de cariz colonial, acontecam elas dentro ou fora do colonialismo formal,
e com a consciéncia de que o antissemitismo e a ciganofobia, entre outros
fenomenos andlogos, dificilmente cabem dentro deste paradigma, embora
revelem paralelos no funcionamento das respetivas formacoées discursivas.

David Theo Goldberg, fildsofo e professor de Literatura Comparada,
de origem sul-africana e residente nos EUA, associa a producédo de
conhecimento racista a um estabelecimento da diferen¢ca como eixo
paradigmaético, o qual aparece como elemento fulcral para as dina-
micas de categorizacio, taxonomia e para a criacio de ordens légicas
na racionalidade moderna. Nesta linha argumentativa, que deriva de
Foucault, Goldberg considera que um pensamento de cunho racista
acaba por ser intrinseco a uma epistemologia guiada pela diferenca,
cujo poder consiste na nomeacéo de um Outro que equivale a invencéo

desse mesmo Outro, com o objetivo de o dominar:

Nomear o Outro racial, seja qual for aintencéo, € o Outro. Como
Said esclarece muito bem no caso do Oriental, ndo ha nenhum
Outro por detras ou para além da invencéo de conhecimento
em nome do Outro. Estas praticas de nomeacédo e de cons-
trucédo do conhecimento recusam toda e qualquer autonomia
aqueles que sdo nomeados e imaginados, alargando o poder,
o controlo, a autoridade e adominacéao sobre eles. (Goldberg,

1993: 149; itdlicos como no original)

Para o autor, as conclusdes de Edward Said, um dos fundadores dos
Estudos Pds-coloniais, relativas a producédo do Outro oriental pelo que
considerou ser o “Orientalismo”, ou um discurso Orientalista, no ambito
da modernidade ocidental, sdo extensiveis a “raca em geral”, uma vez
que o Outro estd contido dentro dos limites do conhecimento que existe
sobre ele e que o governa. Goldberg explica, relativamente as Ciéncias

Sociais que tratam o Outro:
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[...] as Ciéncias Sociais sobre o Outro estabelecem os limites
do conhecimento sobre o Outro. Porque o Outro é apenas
aquilo que as Ciéncias Sociais racializadas sabem. [...] A pro-
ducdo de conhecimento social sobre o Outro racializado,
portanto, estabelece uma biblioteca ou um arquivo de infor-
macédo, um conjunto de ideias e de principios orientadores
sobre a alteridade: uma mente, comportamento ou hébitos
caracteristicos, e previsdes de rea¢des provaveis. [...] O con-
junto de representacdes assim criado e catalogado, por seu
turno, confina aqueles que sdo definidos desse modo aos
constrangimentos dos limites darepresentacéo, restringindo
as possibilidades disponiveis para aqueles que se tornaram os
Outrosracializados, ao delimitar a sua natureza. (Goldberg,
1993:150)

O que é dito sobre o Outro — e o ser racializado é o Outro por exce-
léncia ou a materializacédo discursiva do estatuto de alteridade radical,
incomensuravel para o branco — dé substancia e contornos a esse Outro,
bem como, concomitantemente, ao branco. Ou seja, na construcao dis-
cursiva do ndo-branco constroi-se igualmente, em légica especular
e relacional, a branquitude. Goldberg situa esta producédo discursiva
exclusivamente nas ciéncias. Porém, ela opera em reportorios de repre-
sentacdes culturais do mais diverso cariz, como alids ja demonstrara
Said, tornando-se correntes, por exemplo, na cultura popular. Os dois
autores, contudo, convergem na identificacio dos efeitos materiais que
retroalimentam o discurso racista, ndo s6 através da acédo crucial do
Estado, da administracéo colonial, e da sua ideologia, mas, por exemplo,
em praticas institucionais e sociais quotidianas de segregacéo espacial,
de categorizacédo das expressoes espirituais, culturais e das linguas dos
povos Outros, ndo como religifo, alta cultura ou arte, mas como magia,
artefactos e provas de um estatuto de primitivismo ou barbdrie, que
deve ser “civilizado”. A “misséo civilizadora”, que inclui a dominacéo
pela violéncia e até pela aniquilacéao, faz-se, pois, de praticas mate-
riais com efeito nas representacodes e de representacdes com efeito

nas praticas materiais. E deste aglomerado discursivo que resulta a
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naturalizac¢éo particularmente sélida do Outro racializado como uma
“verdade objetiva e universal”. Mais uma vez, Goldberg situa esta légica
na dinadmica paradigmatica da filosofia ocidental moderna e do modo

como produz os seus objetos:

As caracterizacOes que acompanham, promovem ou sdo instru-
mentais a essa criacdo constitutiva dos Outros séo reificadas
e objetificadas como partes basicas e inalteraveis da natureza
das pessoas. Desta maneira, as varias divisdes da personali-
daderacializada tornam-se fixas como um dado natural, uni-
versal e inevitavel. Este fabrico epistemolégico da alteridade
espelha a abstracéo tipica, sendo inerente, a constituicao, por
parte da filosofia, do seu objeto discursivo, ou seja, meros
conceitos indicativos de verdades universais e objetivas. [...]
Todavia, na abstracédo de ideias sobre pessoas, sociedade e
politica, a abstracao filosofica torna-se objetificada, depois
de objetificada é reificada como natural, e, assim, alargada
universalmente. A parte, uma parte idealizada, substitui-se
ao todo, e a especificidade do Outro, ou da prépria alteridade,
énegada silenciosamente. Aqueles que, assim, séo produzidos
como Outro séo sacrificados a idealizacéo, excluidos de uma
existéncia individualizada, dos direitos sociais, e da (auto)
representacdo politica. Apagados em nome de uma universa-
lidade que nédo tem lugar para eles, os sujeitos da economia
politicareal sdo recusados e silenciados, expulsos ontolégica,
epistemolégica e moralmente. Assim, as reivindicacdes de
universalidade do conhecimento ocidental, seja ele colonial
ou poés-colonial, viram-se necessariamente para a reducéo
ensurdecedora ao siléncio dos seus varios Outros racializados.

(Goldberg, 1993: 151)

Goldberg chama, assim, a atencéo para a aporia presente na construcao
do Outro ou na producéo da Diferenca, como supresséao da diversidade
oudas diferencas. Ao ser hipervisibilizado, dentro de linhas discursivas

tdo repetidas que se solidificam, o Outro converte-se em abstragcéo no
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pensamento ocidental, perdendo as suas especificidades e heterogenei-
dade. Ou seja, paradoxalmente, quando adquire materialidade discursiva
dentro de uma ordem de saber, torna-se invisivel, perde uma ontologia
propria, deixa de poder dizer-se e representar-se, personifica a excluséo
enquanto objeto irredimivel, passivel de ser descartado.

O controlo epistemolégico é também politico. A sua dimenséo per-
versa, bem como a forca do poder aniquilador do projeto da moderni-
dade ocidental colonial, tornam-se particularmente evidentes quando o
proéprio sujeito racializado, colonizado, o Outro, interioriza a codificacio
discursiva que lhe suprime a individualidade. A existéncia num quadro
de discursos e praticas que violentamente o negam torna-se, para o
sujeito racializado, um suplicio paradoxal que encontramos magistral-
mente descrito pelo psiquiatra e fildsofo da Martinica, Frantz Fanon,
em Pele negra, mdscaras brancas (1995 [1952]). O Capitulo 5 deste livro,
“A experiéncia vivida do Negro”, serd analisado em detalhe no &mbito
deste capitulo como manifesto filoséfico e estético e testemunho exis-
tencial da condicdo da pessoa racializada.

Pele negra, mdscaras brancas, publicado em 1952, € uma obra pioneira
e fundamental no pensamento anticolonial e antirracista. Para além do
seu conteudo, a transgresséo de géneros, misturando o discurso filoso6fico
com o poético, sdo reveladores de uma inovacéo epistemoldgica, que é
também politica e se ergue em oposicédo as epistemologias “brancas”.
Assim, areflexdo que se situa na “pele negra”, que se desenrola como um
doloroso caminho percorrido na primeira pessoa, sem excluir o registo
confessional, e que termina com o apelo, em jeito de prece, “Oh, corpo
meu, faz de mim, sempre, um homem que interroga!” (Fanon, 1995:188),
constitui um modo novo de filosofar, que rejeita a separacgéo tipicamente
eurocéntrica e moderna entre o corpo e a mente, bem como um pensa-
mento desmaterializado, tornado “objetivo” pela via da abstracédo. Ao
contrario, a filosofia de Fanon, que constitui um Todo na forma como torna
persistente o grito que corresponde a dor da experiéncia vivida do negro,
assume o corpo — o corpo do negro — como sede de um pensamento que
é também sentimento, um embodied thinking ou pensamento feito corpo,
nédo somente situado, como também “enformado”, no sentido de correspon-

der formalmente ao ritmo, aos movimentos, deste sentir-pensar. O cariz
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do texto constitui, assim, s6 por si, uma denuncia da falsa objetividade
da filosofia branca, cujo lugar de privilégio é exposto pela forma como
aparenta poder prescindir do corpo, ao passo que o negro € objetificado
como apenas corpo, nao lhe restando mais do que radicar nele o seu
pensamento. De resto, € com a constatacdo da objetificacdo do negro,

sob o olhar do branco, que se inicia o capitulo em apreco:

“Estupido preto!” ou simplesmente: “Olha o preto!”

Eu chegava ao mundo, ansioso por fazer levantar um sentido
as coisas, com a alma cheia de desejo de estar na origem do
mundo, e eis que me descobria objeto no meio de outros objetos.
Encerrado nessa objetividade esmagadora, implorei outrem.
O seu olhar libertador, deslizando sobre o meu corpo tornado
de subito sem asperezas, dd-me uma leveza que julgava perdida
e, afastando-me do mundo, dd-me ao mundo. Mas ai, mesmo
na curva, tropeco, e o outro, por gestos, atitudes, olhares,
fixa-me, no sentido em que se fixa uma preparacédo com um
corante. Exaltei-me, exigi uma explicaco... Nao serviu de nada.
Explodi. Eis os pequenos pedacos por um outro eu reunidos.
(Fanon, 1995: 88)”

O movimento poeticamente descrito neste passo é a descricéo meta-
férica do processo de desontologizacédo e de reinscricdo ontolégica do
negro pelo olhar do branco. Sob o dominio — também ele eurocéntrico —
da percecéo visual de determinados significantes fisicos, como a cor da
pele,aordem social racista e as suas praticas ndo somente isolam o negro,
como o prendem na alteridade irredutivel do objeto para o qual se aponta,
comtodauma carga semantica negativa. A dor desta “objetificacéo esma-
gadora” leva o pensador que conduz o texto na primeira pessoa a procura
de uma forma de se libertar dela, recuperando um estatuto de sujeito e
uma ontologia prépria, que conferira a todo o livro, e ao capitulo em par-

ticular,uma estrutura circular repetitiva, ja que diferentes caminhos séo

7 Atraducédo do texto de Fanon é a da edi¢do portuguesa anteriormente mencionada, com
ligeiras corre¢des minhas, quando se justifique.
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experimentados sucessivamente, sem solucéo. A auséncia de avanco, de
progresso, a cumulatividade sem saida acabam por materializar na densi-
dade do texto a substancia da condicdo negra produzida pelo racismo. Este
movimento circular estd ja esbocado poeticamente no paragrafo citado, o
qual menciona um primeiro esvaziamento do corpo negro, para, no instante
seguinte, este adquirir a fixacéo correspondente a metafora das “méscaras
brancas” evocadas no titulo da obra. As méscaras brancas referem-se a
toda a seméantica conferida aos tracos fisicos e fisiondmicos do negro no
discurso racista, as quais fazem com que o negro exista apenas enquanto
o Outro, o negativo, um desvio, um defeito, do branco, com uma ontologia

puramente relacional:

O momento de “o ser para o outro” de que fala Hegel existe,
mas qualquer ontologia se torna irrealizdvel numa sociedade
colonizada e civilizada. [...] H4, na Weltanschauung de um povo
colonizado,umaimpureza, umatara que proibe qualquer expli-
cacdo ontolégica. [...] Porque o Negro ja ndo pode ser negro,
mas tem de sé-lo em face do Branco. Alguns teimardo em
lembrar que a situacgéo é de sentido duplo. Respondemos que
é falso. O Negro ndo tem resisténcia ontolégica aos olhos do
Branco. (Fanon, 1995: 88-89)

Tendo isto em conta, o Eu do texto experimenta uma divisio interior
entre o corpo negro que possui, o reportorio de codifica¢gdes racistas,
ou de “mdscaras brancas” que o aprisiona, e o espaco que habita entre
esses dois polos e que o obrigam a “um conhecimento em terceira pessoa”
(Fanon, 1995: 89). Busca, nesta condicao de fratura, a reconstituicido da
relacdo com o corpo de alguém que néo se reconhece nem no “esquema
corporal do mundo branco” nem no “esquema histérico-racial” que este
mundo sobrepde aos corpos negros (ibidem: 89). Avant la lettre, Fanon
reconhece a raca como construcéo social e discursiva, composta “pelo
outro, o Branco, que me tinha tecido com mil pormenores, anedotas,
histérias” (ibidem: 90).

Ao longo do percurso reflexivo, através do qual pretende dar a

conhecer-se, no sentido de reconstituir uma ontologia propria através
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de sistemas de referéncias proprios, distantes das “méascaras brancas”,
Fanon aborda questdes importantes, como o antissemitismo (1995: 93),
a impossibilidade de argumentar contra o édio irracional do racismo
(ibidem: 95), o tokenismo, ou seja, 0 modo como o negro, ao contrario do
branco, ndo surge como individuo, mas como exemplo das caracteristi-
cas essencializadas para a sua “raca”, ou como excecéo que confirma a
regra (ibidem: 94) e, finalmente, a “Negritude”, ou seja, o movimento de
intelectuais negros francofonos, que procurou valorizar a cultura negra
nos anos 40 do século XX, representados pelo seu mestre Aimé Cesaire e
pelo senegalés Léopold Sedar Senghor, que Fanon cita extensivamente.
Contudo, é complexa arelacdo de Fanon com a valorizacdo de uma nova
esséncia descoberta para a negritude, e que consiste em conferir sinal
positivo a um conjunto de caracteristicas que o discurso branco havia
reservado aos negros, segundo a férmula sintética de Senghor: “A emo-
cdo € negra como a raziao € helénica” (apud Fanon, 1995: 102). Fanon
néo partilha o entusiasmo dos seus contemporaneos, reconhecendo nos
epitetos reservados ao negro como “ontologia primordial” os mesmos
de que o discurso racista branco rapidamente se apropria e integra na
sua ordem, interpretando-os como os estddios primitivos da evolucao
humana. No mesmo momento em que os intelectuais da “Negritude”
conseguem postular uma ontologia para o negro, esta é devolvida pelo
branco como superada por um progresso posterior, cujo estadio ultimo
é o branco (Fanon, 1995: 104). De novo espoliado das suas referéncias,
Fanon procura na histdria das grandes civiliza¢des negras arefutagcéo do
discurso da modernidade branca, mas esta continua arecusé-la,umavez
que so atecnologia e aindustrializacdo contam como sinais de civilizacao
para o imperialismo ocidental (ibidem: 106). No esquema de raciocinio
racial, ou seja, na l6gica de producdo de diferenca, o negro nao deixa
de surgir como antitese do branco. Como Fanon constata na reflexdo
hegeliana de Jean Paul Sartre, a superacio desta antitese na sintese que
seria uma ideia de sociedade sem racas continuara a esvaziar o negro
(ibidem: 108). Resta, por fim, como afirma o autor, “a constancia do meu
amor” (ibidem: 112). Porém, Fanon reconhece como este amor, também
ele, se esvazia no medo e na interiorizacdo do sentimento de inferiori-

dade por parte do negro, que se dirige de forma servil ao branco, e se
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tornaincapaz de amor proprio. Este € o momento do maior paroxismo, a
constatacdo do dramatico complexo do colonizado, que interiorizou e se
torna agente do sistema que o aniquila, sendo forcado a sobreviver na dor
inimagindvel da fratura que o titulo do livro anuncia, como inescapéavel
esquizofrenia. O percurso de busca termina, sem solucéo, apenas com
arecusa total da amputacéo, o sentimento da profundeza da alma, e o
desespero do ser fraturado que, sem se resignar, ndo pode impedir-se
de chorar (Fanon, 1995: 114).
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CAPITULO 4

A TEORIA DECOLONIAL

Textos em andlise:

Quijano, Anibal (2014), “Colonialidad y modernidade-racionalidad”, in Zulma Palermo;
Pablo Quintero (orgs.), Anibal Quijano. Textos de Fundacion. Buenos Aires: Ed. del
Signo, 60-70 [Texto publicado originalmente em Heraclio Bonilla (org.) (1992),
Los Conquistados, 1492 y la poblacion indigena de las Américas. CLACSO, Ediciones
Libri Mundi].

Quijano, Anibal (2014), “Colonialidad del poder, eurocentrismo y America Latina”,
in Zulma Palermo; Pablo Quintero (orgs.), Anibal Quijano. Textos de Fundacion.
Buenos Aires: Ed. del Signo, 109-158 [Texto publicado originalmente em Edgardo
Lander (org.) (2000), La colonialidad del saber: eurocentrismo y ciencias sociales.

Perspectivas latinoamericanas. Buenos Aires: FLACSO].8

O presente capitulo serda dedicado a pensar as linhas mestras do pen-
samento decolonial. Uma das questdes fundamentais prende-se com a
propria designacio pds-colonial/decolonial, que tenho vindo a usar desta
forma. Obviamente, estou consciente de que as duas designacdes néo sdo
sindnimas, e que se referem a duas escolas diferentes do pensamento em
torno do “colonial”, que explicitarei de seguida. Porém, uma vez que o obje-
tivo da disciplina é pensar os feminismos a partir de tedricas de diversos
continentes, pelo que, forcosamente, tem de incluir linhas de pensamento
com diferentes origens geograficas, ha que ver os contributos, as polémi-
cas, asvantagens e desvantagens de cada uma destas duas perspetivas em
cada caso. Assim, neste capitulo, exploraremos alguns textos de um dos
pensadores determinantes dos Estudos Decoloniais, que emergiram nos
anos 1990, na América Latina, o socidlogo peruano Anibal Quijano. Para
um pensamento localizado em Portugal, esta teoria apresenta a vantagem

de salientar a primeira modernidade seiscentista, associada as Américas

8 Esta obra de compilacdo dos textos fundacionais de Quijano parece-nos (til ndo somente
para compreender as ideias do filésofo, mas também devido a uma introdugdo muito util,
da autoria da antropdloga Rita Laura Segato, intitulada “La perspectiva de la colonialidad
del poder” (2014: 15-43) que explica a teoria quijaniana e as suas implicagdes de forma
particularmente clara, inclusivamente acrescentando uma perspetiva feminista, a qual farei
referéncia. Trata-se da republicacdo de um artigo da autora, publicado originalmente em 2013.
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e ao colonialismo ibérico, como decisiva para a compreenséo da razio
moderna ocidental, de cariz colonial, e seus derivados. Gayatri Spivak, a
quem serd dedicado o capitulo seguinte, por sua vez, representa a Teoria
Pés-colonial anglo-saxdnica, na tradicédo asiatica que se foca, em particular,
no império britanico e na sua temporalidade mais tardia, a despeito de um
pensamento ndo-alinhado com a escola indiana dos “Subaltern Studies”
de Ranajit Guha, da qual, apesar de tudo, o seu texto Can the Subaltern
Speak? (1988) acabou por ser tomado como emblematico.

Estas constituem, alids, as principais diferencas entre os Estudos
Pdés-coloniais e os Estudos Decoloniais, os quais, acredito, podem caber
ambos na defini¢cdo seguinte, que Anténio Sousa Ribeiro propode para o

“pensamento pds-colonial”:

Ao longo grosso modo dos ultimos trinta anos, o pensamento
pos-colonial tem vindo a constituir um dos mais poderosos
fatores de transformacéo tedrica e metodolégica do campo
das humanidades e das ciéncias sociais. Tal ndo resulta sim-
plesmente do modo como esse pensamento oferece novas
perspetivas a um repensar da histdria do colonialismo e da
situacao das sociedades pds-coloniais. Na verdade, mais do
que isso, ele fornece um modelo de critica a modernidade que
atravessatransversalmente todo o campo do conhecimento e
incita aumreequacionar de conceitos e perspetivas que repre-
senta umaimportante rutura epistemoldgica e se temrevelado,
a um tempo, altamente polémico e imensamente produtivo.
Assim, tal como noutros compostos semelhantes, o prefixo
“p6s” ndo denota simplesmente uma relacdo cronoldgica de
posterioridade, antes aponta para a permanéncia da proble-
madtica colonial em contextos que permitem tomd-la como
referéncia para o desenvolvimento de perspetivas criticas

que adquirem um significado abrangente. (Ribeiro, 2010: 114)

Nesta sucinta entrada de diciondrio, Ribeiro acentua a dificuldade de
delimitar o campo heterogéneo da Teoria Pés-colonial, o qual, apesar de

tudo, como se 1é acima, pretende compreender o mundo e o conhecimento
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produzido sobre o mundo, a partir de uma matriz de relacées de poder
desiguais, presentes nos diferentes colonialismos e no conjunto de cate-
gorias de organizacéo e andlise sociais que deles derivaram ou que o
sustentaram, como raca e etnicidade, por exemplo. A novidade estd na
critica ao conhecimento a partir da introducio do ponto de vista daque-
les e daquelas que sofreram o colonialismo, o que ndo somente legitima
outras epistemologias que ndo a europeia, como permite desmontar as
pretensdes universalizantes desta ultima e as violéncias de que foi e
é responsavel, “periferizando-a” (Chakrabarty, 2000), como uma entre
tantas. O prefixo “p6s”, que designa este tipo de estudos, tem, alids, sido
objeto de diversas criticas justas por parecer remeter para uma ideia de
temporalidade e de superacédo do colonialismo que néo corresponde a
realidade, bem como por persistir na fixacéo da Europa, ou do Norte, e
do momento inicidtico do encontro com o colonizado (a “descoberta”)
como centro de organizacdo da compreensiao do mundo e da Histdria.
Conforme esclarece Ribeiro, “p6s” remete primordialmente para o posi-
cionamento critico em relacio as rela¢des de poder de cariz colonial, e
parauma teoria que pretende desocultéd-las, o que, narealidade, aparece
de forma mais clarano adjetivo “decolonial” salientando a persisténcia de
relacdes de poder de matriz colonial mesmo para além do fim temporal
dos colonialismos formais, como veremos a seguir. De facto, como também
explica Ribeiro, estes paradigmas criticos tém origem em pensadores
anticoloniais, como Frantz Fanon, citado acima, Albert Memmi, Aimé
Césaire, Edouard Glissant ou Amilcar Cabral, mas é Edward Said, com
Orientalism (1979 [1978]), que aparece como fundador, nomeadamente no
dominio que veio a ser chamado, muitas vezes pejorativamente, “cultu-
ralista”. Narealidade, a obra pioneira de Said € um estudo de Literatura
Comparada, onde os Estudos Literarios aparecem na acecéo politica de
Estudos Culturais, acima descrita: os instrumentos criticos operativos
sdo aqueles que permitem desvendar as relacdes de poder colonial que
produzem o Outro oriental, um outro racializado, nas representacdes
organizadas por um discurso, na ace¢éio de Foucault, que assim materia-
liza o Oriente pelo e para o Ocidente. Aimportancia deste estudo perma-
nece indisputdavel se, como fizemos no inicio, assumirmos o simbdlico

como base das relacdes sociais e de poder. Said € associado a tradicdo
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anglo-saxonica dos Estudos Pds-coloniais, da qual outros nomes relevan-
tes sdo os indianos Gayatri Spivak ou Homi Bhabha, entre muitos outros
intelectuais provenientes do mundo “colonizado” que desenvolvem os
seus estudos junto de universidades britdnicas ou norte-americanas,
estudos que s6 mais tardiamente comecariam a ser aceites no contexto
francofono e aleméo. Ja na América Latina, conforme explica Ribeiro,
sdo determinantes os nomes de Enrique Dussel, Anibal Quijano e Walter
Mignolo. Sobre alguns dos conceitos desenvolvidos por cada uma das
escolas e os autores e autoras referidos, em particular, falarei de seguida,
com base nos textos selecionados para este capitulo e para o seguinte.

A principal rutura introduzida por Anibal Quijano (1928-2018), soci6-
logo peruano que, conforme sublinha Rita Laura Segato, nunca aceitou
migrar para o Norte, nem submeter-se aos ditames disciplinares e de
produtividade da ciéncia global, é um olhar sobre o mundo situado na
América Latina e que ousa afirmar “A modernidade, o capital e a América
Latina nascem no mesmo dia”.° Aradicalidade desta viragem epistemo-
légica verifica-se na fixacdo de um novo eixo temporal e geografico para
o pensamento sobre o sistema-mundo e sobre o colonialismo, em que a
conquista das Américas define o inicio de uma nova ordem global poli-
tica, econdémica e simbdlica, bem como das premissas e categorias de
pensamento e do conhecimento que irdo suster cultural e materialmente
a modernidade eurocéntrica até aos nossos dias, em particular a ideia
deraca. E, de facto, uma viragem radical situar na América a origem da
propria Europa e de vincular, desta forma, a ideia de Europa a ideia de
dominacéo colonial,de um modo inerente e constitutivo: “[...] a primeira
identidade geocultural moderna e mundial foi a América. Europa foi a
segunda e foi constituida como consequéncia da América, ndo o inverso”
(Quijano, 2014a:131). Igualmente, colocar o foco na raca como categoria
mental fundamental da organizacédo epistemoldgica, social, econémica e
politica da modernidade colonial e capitalista € de enorme importancia

e liga-se ao lugar das Américas no projeto colonial europeu:

° Titulo de uma entrevista de Quijano de 1991, citada por Segato (2014: 18).
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Aideia deraca, no seu sentido moderno, ndo tem histéria conhe-
cida antes da América. Quica teve origem como referéncia as
diferencas fenotipicas entre conquistadores e conquistados,
mas o que importa é que muito rapidamente foi construida como
referéncia a supostas estruturas bioldgicas distintas entre esses
grupos. A formacéo de relacdes sociais fundadas nessa ideia
produziu,na América,identidades sociais historicamente novas:
indios, negros e mesticos e redefiniu outras. [...] E na medida
em que asrelacdes sociais que estavam areconfigurar-se eram
relacdes de dominacéo, essas identidades foram associadas as
hierarquias, lugares e papéis sociais correspondentes, como
constitutivas delas e, consequentemente, ao padréo de domi-
nacdo colonial que se impunha. Por outras palavras, raca e
identidade racial foram estabelecidas como instrumentos de

classificacédo social basica da populacéo. (Quijano, 2014a: 110)

Nesta perspetiva ampla de abordagem da dominacéo colonial, Quijano
fala do complexo colonialidade —modernidade — racionalidade como uma
triade indissocidvel desse padrio de poder. Para o socidlogo,a modernidade
europeia, com o seu primeiro momento no século XVI e a consolidacéao
no Iluminismo, forma-se com e no colonialismo nas Américas e com uma
primeira globalizacdo do mundo. A ascenséo da Europa como centro de um
mundo global baseia-se numa epistemologia da “razdo” que se pretende
universal e produz uma diferenciacéo hierarquica das culturas e dos corpos,
com objetivos de dominacéo e exploracdo no quadro do também nascente
capitalismo. Trata-se de um padréo de poder que se prolonga muito além
das independéncias formais, nomeadamente dos paises asiaticos e afri-
canos no pos-Segunda Guerra Mundial. Por essa razéo, Quijano prefere
néo o designar de colonialismo, conceito reservado parauma ideia politica
e formal, mas de “colonialidade”. Este “padrédo de poder mundialmente

hegemonico” declina-se, depois, de modo mais detalhado:

Em primeiro lugar, o atual padrao de poder mundial é o primeiro
efetivamente global da histéria conhecida. Em varios sentidos

especificos. Um, € o primeiro onde, em cada um dos ambitos
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da existéncia social, estéo articuladas todas as formas histori-
camente conhecidas de controlo das relaces sociais corres-
pondentes, configurando em cada drea uma so estrutura com
relacdes sistematicas entre as suas componentes e, do mesmo
modo, no seu conjunto. Dois, é o primeiro onde cada uma des-
sas estruturas de cada ambito social estd sob a hegemonia de
uma instituicdo produzida dentro do processo de formacéo e
desenvolvimento desse mesmo padrao de poder. Assim, no con-
trolo do trabalho, dos seus recursos e dos seus produtos, esta
a empresa capitalista; no controlo do sexo, dos seus recursos
e produtos, afamilia burguesa; no controlo da autoridade, seus
recursos e produtos, o Estado-Nacao; no controlo da intersub-
jetividade, o eurocentrismo. Trés, cada uma dessas instituicoes
existe em relacoes de interdependéncia com uma das outras,
razao pela qual o padrao de poder esta configurado como um
sistema. Quatro, por fim, este padrao de poder é o primeiro que

cobre atotalidade da populacéo do planeta. (Quijano, 2014a:123)

Destaca-se, assim, a ideia da dominacio como totalidade que abrange
as diversas dimensdes da existéncia. Para Quijano, hd que reconhecer nido
somente a “colonialidade do poder”, mas como esta implica a “colonialidade
dosaber”, e a “colonialidade do ser” ou da subjetividade. Estas séo operativas
nos também indissocidveis capitalismo e racismo, uma vez que a invencao
daraca, parte da colonialidade do saber, € indispensdvel a constitui¢éo do
capitalismo e a diviséo social e internacional do trabalho,umaideia que, para
Quijano, falta na filosofia marxista, mesmo no modo em que é apropriada na
América Latina. A Teoria Decolonial dissocia-se, assim, do que considera
ser o acento culturalista da Teoria Pés-colonial, do qual a economia politica
estaria extensamente ausente, afirmando que a “América Latina é o caso

extremo da colonizacéo cultural da Europa” (Quijano, 2014b: 62)."

10 Creio que esta tentativa de demarcacgdo da Teoria Pds-colonial peca por uma apreensao
redutora desta Ultima, como creio que o texto de Spivak, que ocupa o capitulo seguinte,
demonstra. Algumas afirma¢des de Quijano surgem ainda como inadequadas em relagcdo
a outras regides do Sul, como o continente africano, que nem sequer é considerado como
produtor de teoria.

56



CAPITULO 4 / A TEORIA DECOLONIAL

Quijano situa a “colonialidade do saber” como a base epistemoldgica
que sustenta a dominacéo colonial, valorizando, desta maneira, a dimen-
sdo cultural e simbdlica que era prioritaria na Teoria Pés-colonial, sem
a dissociar, porém, da economia politica ou das existéncias materiais.
Para o tedrico, a colonialidade do poder consiste, em primeiro lugar,
no que veio a designar-se por “epistemicidio”, ou seja, a aniquilag¢éo ou
subordinac¢éo dos saberes dos povos colonizados, ou a sua degradacéo a
“ndo-saberes” por confronto com um tinico saber validado — o europeu.
Porém, a colonialidade do saber atinge, insidiosamente, um nivel mais

profundo e de maior eficdcia para a dominacao:

Da mesma maneira, ndo obstante o colonialismo politico ter
sido eliminado, a relacédo entre a cultura europeia, também
chamada “ocidental”, e as outras, continua a ser umarelacéo
de dominaco colonial. Ndo se trata somente de uma subor-
dinacdo das outras culturas pela europeia, de uma relacéo
exterior. Trata-se de uma colonizac¢éo das outras culturas,
mesmo que, sem duvida, em intensidade e profundidade dife-
rentes segundo os casos. Consiste, em primeiro lugar, numa
colonizacdo do imagindrio dos dominados. Ou seja, age no
interior desse imagindrio. Em certa medida, faz parte dele.
Isso resultou, de inicio, de uma represséo sistematica néo
apenas de crencas, ideias, imagens, simbolos e conhecimen-
tos especificos que nédo serviam a dominacéo colonial global.
Arepresso atingiu todos os modos de conhecer, de produzir
conhecimento, de produzir perspetivas,imagens e sistemas de
imagens, simbolos, modos de significacdo, sobre os recursos,
padroes e instrumentos de expressédo formalizada e objeti-
vada, intelectual ou visual. Seguiu-se aimposi¢do do uso dos
proprios padroes de expressdo dos dominantes, assim como
das suas crencas e imagens relativas ao sobrenatural, as quais
serviram nfo somente para impedir a producéo cultural dos
dominados, mas também como meios muito eficazes de con-
trolo social e cultural, quando a repressédo imediata deixou

de ser constante e sistematica. (Quijano, 2014b: 61)
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Trata-se, para Quijano, de uma invasdo de imaginarios bem como
da destruicdo de cosmologias, de quadros simbdlicos e de referentes
transcendentais ou espirituais, equivalentes a anulacéo de sentido de
identidades coletivas, ao esvaziamento ontoldgico e das subjetividades
individuais. A apropriac¢édo do simbdlico e da significacéio correspondeu
também, para o dominado, a destruicdo da capacidade de expressio e
de construcéo de saberes, processo que Quijano identifica sobretudo
nas Ameéricas e com menor intensidade na Asia e nas Africas (Quijano,
2014b: 62).

Em segundo lugar, a “colonialidade do saber” tem a ver com a normali-
zacgéo do conhecimento racional eurocéntrico como o fundamento tinico
da modernidade e aimposi¢cdo de um conceito de desenvolvimento que
articula o espaco-tempo da geopolitica com base neste centro. Quijano
sujeita a racionalidade moderna a um detalhado exame critico que
demonstra as suas falhas, mas também como estas surgiram por causa
da estreitarelacdo com aformacéo da identidade da Europa com base na
relacdo colonial com o Outro. O que sustenta a racionalidade europeia
moderna € o estabelecimento de um sujeito individual encerrado em si
mesmo e definido nos seus préprios termos como sujeito do conhecimento
(o sujeito cartesiano), por oposicdo a um objeto, em relacdo ao qual ha
uma alteridade irredutivel. Sobre esta dicotomia erguem-se outras como
a da civiliza¢do vs a natureza ou do humano vs uma condicfo primitiva,
de sub-humanidade, assente na diferenca de raca (Quijano, 2014b: 64).
O pensamento europeu estéd formatado por uma légica categorial dico-
témicareducionista, em que anorma € o europeu e o Outro um negativo,

um desvio ou uma insuficiéncia:

Desse ponto de vista, as relacdes intersubjetivas e culturais
entre a Europa, quer dizer, a Europa Ocidental, e o resto do
mundo, foram codificadas num conjunto inteiro de novas
categorias: Oriente-Ocidente, primitivo-civilizado, méagico/
mitico cientifico, irracional-racional, tradicional-moderno.
Em suma, Europa e ndo-Europa. [...] Por debaixo dessa codifi-
cacdo dasrelacdes entre europeu/nédo-europeu, a raga €, sem

duvida, a categoria bésica. Essa perspetiva bindria, dualista,
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de conhecimento prépria do eurocentrismo, impos-se como
mundialmente hegemdnica no mesmo leito da expanséo do

dominio colonial da Europa sobre o mundo. (Quijano, 2014a:120)

Anibal Quijano critica, sobretudo, a ideia de isolamento individual do
sujeito por negar a intersubjetividade que, narealidade, é o fundamento
do conhecimento nas relagcdes sociais, as quais, alids, sdo também cons-
titutivas do objeto. Para além disso, o filésofo denuncia o exacerbar das
diferencas, ou da propria ideia de diferenc¢a ontologicamente sustentada,
e que associa a importancia do conceito de propriedade no capitalismo,
bem como aos conflitos da Europa com o resto do mundo, que emergiam

no mesmo periodo historico:

Parece, pois, demonstravel a associacéo entre individualismo
e os conflitos sociais e culturais europeus no momento de
elaboracédo do paradigma europeu de racionalidade. Porém,
nesse individualismo, hd outro componente, cuja explicagcéo
néo se esgota no conteudo interno da Europa. A auséncia radi-
cal do “Outro” néo postula somente uma imagem atomistica
da existéncia social em geral. Isto é, nega aideia de totalidade
social. Como a pratica colonial europeia viria a mostrar, o
paradigma também torna possivel omitir toda a referéncia
atodos os outros “sujeitos” fora do contexto europeu, isto é,
tornar visivel a ordem colonial como totalidade, no momento
preciso em que a propria ideia de Europa estd a constituir-se
precisamente por relagdo com o resto do mundo em coloni-
zacdo. A emergéncia da ideia de “ocidente” ou de “Europa” é
uma admissdo de identidade, ou seja, de relacdes com outras
experiéncias culturais, de diferencas com as outras culturas.
Todavia, para essapercecéo “europeia” ou “ocidental” em plena
formacéo, essas diferencas foram admitidas sobretudo como
desigualdades num sentido hierdrquico. E essas desigualdades
séo percebidas como naturais: s6 a cultura europeia é racio-
nal, pode conter “sujeitos”. As demais ndo séo racionais. Ndo

podem ser ou abrigar “sujeitos”. Consequentemente, as outras
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culturas séo diferentes no sentido de serem desiguais, de facto
inferiores, por natureza. S6 podem ser objetos de conheci-

mento ou de praticas de dominacéo. (Quijano, 2014b: 65)

A ambicio de totalidade rege, pois, o pensamento da modernidade
eurocéntrica, que se inventa como centro de um Todo que, afinal, ou
excluia as culturas ndo europeias, como ndo-existéncia, ou as tomava
como partes de um organismo a ser regido pela “cabeca” que seria a
Europa, no ambito daretoérica colonial da misséo civilizadora. Igualmente,
o pensamento europeu negava o presente dos colonizados, ou o seu lugar
coevo, situando-os num passado primitivo hd muito superado pela civi-
lizac&o ocidental segundo uma Histodria entendida teleologicamente no
sentido da Europa como climax (Quijano, 2014b: 68). Por fim, o processo
que, na racionalidade ocidental do Iluminismo, levou a separacéo entre
mente/espirito e corpo, criou um dualismo, no qual o corpo, associado a
natureza poderia ser objetificado e tido como matéria de exploracéo, o
que sustentou a opressao de racga e género (Quijano, 2014a: 135). Entra-se,
pois, no dominio designado como “colonialidade do ser”, que Nelson
Maldonado-Torres define da seguinte maneira, a partir da centralidade

da féormula cartesiana “penso, logo existo” na razdo europeia moderna:

Se o0 ego cogito foi formulado e adquiriu relevancia pratica
sobre as bases do ego conquiro, isto quer dizer que “penso,
logo existo” tem pelo menos duas dimensdes insuspeitadas.
Debaixo de “penso” poderiamos ler “outros ndo pensam”, e no
interior de “existo” podemos localizar a justificacéo filoséfica
para a ideia de que “outros ndo existem” ou estdo despro-
vidos de ser. Desta forma descobrimos uma complexidade
ndo reconhecida da formulacédo cartesiana: de “penso, logo
existo” somos levados a no¢céo mais complexa, porém simul-
taneamente mais precisa, histérica e filosoficamente: “Eu
penso (outros ndo pensam ou néo pensam adequadamente),
logo existo (outros ndo existem, estdo desprovidos de ser,
néo devem existir ou sdo dispensaveis)”. [...] O privilégio do

conhecimento na modernidade e a negacéo de faculdades

60



CAPITULO 4 / A TEORIA DECOLONIAL

cognitivas nos sujeitos racializados oferecem a base para a

negacdo ontoldégica. (Maldonado-Torres, 2007: 144-145)

Uma colonialidade do poder assente na colonialidade do saber exige,
por conseguinte, o que Quijano apelida de “reconstrucéo epistemolégica”
e que €, afinal, o objetivo da escola de pensamento decolonial. Trata-se
de procurar sistemas de pensamento nfo ocidentais e processos histo-
rico-culturais diferenciados que, segundo Quijano, preservam também
uma ideia de totalidade, mas substituem a ideia de diferenca pela de
heterogeneidade néo hierdrquica e pela afirmacédo da co-presenca tem-
poral. A coexisténcia dessa diversidade opOe-se ao provincianismo que
constitui a substituicdo de uma parte do mundo, correspondente a uma
etnicidade, mesmo que seja a da Europa ou do Ocidente, pela totalidade

desse mesmo mundo:

Portanto, aideia de totalidade social em particular ndo somente
ndo nega, como, pelo contrario, se apoia na diversidade e na
heterogeneidade histdricas da sociedade, de toda a sociedade.
Por outras palavras,ndo somente ndo nega, como também requer
aideia do “outro” diverso, diferente. E essa diferencando implica
necessariamente nem a natureza desigual do outro e, porisso, a
exterioridade absoluta dasrelacdes,nem a desigualdade hierar-
quica ou a inferioridade social do outro. As diferencas néo séo
necessariamente o fundamento da dominacéo. Ao mesmo tempo
e, por isso mesmo, ali a heterogeneidade histérico-estrutural
implica a co-presenca e a articulacdo de diversas “l6gicas” his-
téricas emtorno de alguma delas, hegemoénica, mas de nenhum
modo a Unica. (Quijano, 2014b: 69)

Para Quijano e a escola decolonial é, por conseguinte, urgente
a critica epistemolégica a colonialidade do conhecimento moderno
eurocéntrico como caminho para se conseguir a liberdade, cujas pro-
messas a modernidade europeia defraudou. Esta critica faz-se através
do didlogo intercultural entre modos de saber e reportdrios simbdli-

cos, de uma forma livre e que crie, também ela, liberdade de escolha.
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Assim acabar-se-a com a base epistemoldgica de um padrédo de poder

de dominacéo e, eventualmente, também com este:

A alternativa, consequentemente, € clara: a destruicéo da colo-
nialidade do poder mundial. Em primeiro lugar, a descolonizacéo
epistemolégica para dar lugar a uma nova comunicacao inter-
cultural, a um intercAmbio de experiéncias e de significacoes
como base de outra racionalidade que possa pretender, com
legitimidade, alguma universalidade. [...] Alibertacédo das rela-
cOesinterculturais da prisdo da colonialidade implica também
aliberdade de todas as pessoas de optar individual ou coleti-
vamente em tais relacdes: uma liberdade de opcéo entre as
diversas orientacdes culturais. E, sobretudo, a liberdade para
produzir, criticar e intercambiar cultura e sociedade. Em parte,
finalmente, do processo de libertagéo social de todo o poder
organizado como desigualdade, como discrimina¢éo, como

exploracdo, como dominacéo. (Quijano, 2014b: 69-70)

Apartir desta breve exploracio de algumas das ideias basicas da Teoria
Decolonial, creio que se tornam claras as diferencas e as aproximacoes
com a Teoria Pés-colonial. Nalguns pontos, as ideias de Quijano pare-
cem-me conter algum enviesamento geografico, quer relativamente ao
lugar do Oriente e das Africas no colonialismo europeu e na epistemologia
da modernidade eurocéntrica, quer no que diz respeito aos contributos
da Teoria Pés-colonial para além da dimenséo culturalista que o soci6-
logo peruano reconhece. O texto que sera analisado na aula seguinte,
de resto, apresenta uma critica a racionalidade colonial extremamente
profunda, vinculando-se, alids, numa tarefa filos6fica de descontrucéo
muito extensa, ao mesmo tempo que tem em conta a economia politica,
as existéncias materiais e a forma como estas se atravessam na constru-
céo das subjetividades e na formacéo possivel ou impossivel de sujeitos
histéricos. Para além disso, adiciona a estareflexdo a dimenséao feminista

com a centralidade que se impoe e interessa a este livro.
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FEMINISMOS
POS-COLONIAIS

Texto em andlise:

Spivak, Gayatri (1988), “Can the Subaltern Speak?”, in Cary Nelson; Lawrence
Grossberg (orgs.), Marxism and the Interpretation of Culture. Urbana: University
of Illinois Press: 271-313."

Em 1988, Gayatri Chakravorty Spivak, especialistaindiana em Estudos
Literdrios, Teoria Pds-colonial e Feminista, publicava “Can the
Subaltern Speak?”, texto fundacional dos Estudos Pés-coloniais e, sobre-
tudo, dos Feminismos Pés-coloniais. De facto, o seu artigo torna-se
iconico e o titulo do texto, reduzido muitas vezes a uma ideia vaga
de “voz do subalterno”, passa a mencéo corrente para quem entende
a reflexdo cientifica como contribuicdo para o resgate, a audicéo, a
inscricdo da voz daqueles e daquelas que foram ou séo oprimidos por
um poder de cariz colonial. Nesta evolucio de 30 anos, Spivak esteve,
pois, omnipresente e tornou-se uma figura de culto. Creio, porém, que
grande parte da sua reflexdo — como acontece muitas vezes com argu-
mentos dificeis — ficou esquecida e necessita de ser revisitada, o que é
comprovado pela revisdo fundamental de que o texto é objeto no livro
A Critique of Postcolonial Reason, que corrige, inclusivamente, a prépria

resposta que é dada a questéo enunciada no artigo original.

" Este artigo fundamental de Gayatri Spivak serd pensado, em particular, a partir da revisdo
critica que a prépria autora inclui no volume A Critique of Postcolonial Reason. Towards the
History of a Vanishing Present, Cambridge/London, Harvard University Press, 1999, e do
enquadramento que ali lhe é dado. A edi¢do portuguesa, a que se fard referéncia a seguir,
usa também esta versdo.
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Na edicdo portuguesa, cujo titulo é “Pode a subalterna tomar a pala-
vra?”,”? o tradutor, Antonio Sousa Ribeiro, inclui um precioso prefacio que
identifica algumas linhas importantes para a compreensao do texto, dos
conceitos principais, e da sua estrutura. Desde logo, Ribeiro identifica o
suicidio de Bhubaneswari Bhaduri, uma jovem de classe média, tia-avo
da autora, como o foco de uma densa argumentacéo, cuja estrutura “vai
focando o seu objeto através de aproximacoes sucessivas, por vezes ines-
peradas[...] e suscita dificuldades consideraveis” (Ribeiro, 2021: 9). Estas
dificuldades tém vindo a resultar em compreensdes erréoneas, nomea-
damente em relacédo ao cariz do “siléncio” da subalterna (geralmente
identificada erradamente como o subalterno, no masculino), alternando
entre uma colmatdvel auséncia e uma irresgatdavel marca ontolégica; bem
como a um suposto fundamentalismo cultural em torno da apologia do
sacrificio das viuvas (ibidem: 9-10). Creio, porém, que a melhor indicacao
de leitura é areescrita do inicio do texto, na verséo incluida no capitulo

“Historia” de A Critique of Postcolonial Reason:

Nesta seccéo, centro-me numa figura que tinha a intencéo de
serresgatada, que escreveu com o seu proprio corpo. E como se
elativesse tentado “falar” além da morte, tornando o seu corpo
grafemadtico. [...] Esta mulher tentou juntar-se aos putativos
agentes (masculinos) voluntarios do anticolonialismo. Nasceu

em Calcutd [...] e compreendia o “nacionalismo”, outro cédigo

2. Publicada em 2021, em Lisboa, pela Orfeu Negro. A versdo portuguesa do titulo afasta-se
bastante do original, na sequéncia de conversas tidas pelo tradutor com a autora, como se
explica no prefécio (Ribeiro, 2021: 14-15). Tem a enorme vantagem de identificar “a subalterna”
no feminino, um dado que o préprio texto contém e a autora confirmou diversas vezes. Ja a
escolha de “tomar a palavra”, mesmo que decidida em acordo com a autora e uma solugédo
que “se ofereceu de imediato e de maneira inequivoca”, conforme informa o tradutor, me
suscita algumas interrogacdes, nomeadamente pelo acento numa expressdo da subalterna
que seria verbal (“a palavra”), o que exclui outras linguagens — no texto, como se ver3, a
subalterna escolhe uma linguagem ndo verbal, como bem reconhece Ribeiro (Ribeiro, 2021:
6): “uma figura que escreveu com o préprio corpo”. Acresce o facto de a expressao “tomar
a palavra”, no contexto da interrogacdo, convocar um contexto de pedido de permissdo no
ambito de uma discussédo formal jé em curso, ja estruturada e jé pré-determinada, na qual a
subalterna reclama um lugar nos mesmos termos. Ou seja, a ideia de rutura que, creio, esta
associada a expressdo da subalterna também fica apagada. De todos os modos, a comple-
xidade do texto suscitaria sempre enormes questdes quanto a tradugdo do titulo. Ribeiro
esclarece, inclusivamente, que a tradugdo do texto é feita a partir da versdo incluida em
A Critique of Postcolonial Reason (Ribeiro, 2021: 7, nota 5).
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eficiente [...] A mulher desta seccéo tentou ser categorica in
extremis, mas perdeu-se no espaco indecidivel da justica das
mulheres. “Falou”, mas as mulheres néo a “ouviram”, ndo a

“ouvem”. (Spivak, 1999: 246-247)"

Com este paragrafo, Spivak responde a questéo enunciada no titulo de
uma forma que o artigo anterior ndo tornava explicita. A subalterna —uma
mulher — “fala”, mas néo € “escutada”, inclusivamente pelas mulheres.
As aspas séo relevantes nestes verbos, pois nédo se trata de uma fala e
de uma escuta no sentido exclusivo do uso da linguagem verbal, mas
de uma capacidade de expressio que pode recorrer a multiplas lingua-
gens e a performatividade — no caso, um corpo que se inscreve como
signo e constréi um texto, o qual, inclusivamente, possui a capacidade de
expressdo para além da morte. Spivak ndo tem duvidas quanto a inten-
cionalidade da expressédo desta subalterna que “falou”, nem quanto ao
seu conhecimento dos c6digos de comunicacdo, nomeadamente, aqueles
que refere como dominantes no contexto especifico da India do inicio
do século XX: 0s do colonialismo britanico e os do nacionalismo indiano.
O problema reside, pois, numa disputa de linguagens, da qual depende
a possibilidade da escuta, e esta é, obviamente, uma disputa de poder,
nomeadamente do poder do discurso, a partir de uma opressdo interna
e mais profunda do que a dominacéo colonial — aquela em que se encon-
tra a mulher colonizada. E justamente esta que sobressai em A Critique
of Postcolonial Reason, onde o problema da constituicdo do sujeito da
“subalterna enquanto mulher” é refor¢cado em relacéo ao artigo anterior e
olugar dasubalterna, como construc¢éo (e sempre objeto de complexa pro-
blematizacéo), é o ponto de partida para uma extensa criticando somente
do pensamento ocidental (no artigo encontramos Foucault, Deleuze e
o pensamento desconstrucionista; no livro Kant, Hegel, Marx e vdrias
outras referéncias da filosofia, da literatura, da histéria e da cultura,
dominios que sdo atravessados por uma densa reflexao e que déo titulo

aos capitulos), como da “razédo pds-colonial”. Na mira de Spivak estd o

® A traducdo segue de perto a preciosa edi¢cdo portuguesa jd mencionada, porém é
alterada pontualmente, em func¢do ou do uso de versdes originais ligeiramente diversas
ou de entendimentos diferentes do texto.
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papel do/a intelectual pés-colonial — ou seja, aqueles/as que, como ela
prépria, “representam” o/a subalterno/a do Sul em institui¢des de saber
e poder metropolitanas, materializando uma ficcdo do “sujeito colonial”,
por oposicéo ao “informante nativo” da razéo colonial, como explica no
Prefécio (Spivak, 1999:ix). O artigo, bem como, particularmente, o livro,
constituem uma reflexéo sobre as cumplicidades coloniais deste lugar
e, por outro lado, a ética que lhe deve corresponder.

Ao mesmo tempo, a abrir, Spivak apresenta o seu livro expressamente
como feminista: “Este € um livro feminista. As questdes feministas sdo
‘pré-emergentes’ [o termo € de Raymond Williams] no primeiro capi-
tulo. Sdo a substancia do resto. No quarto, apresenta-se uma critica do
feminismo universalista culturalista contemporaneo” (Spivak, 1999:
xi). Situando a suareflexédo feminista nalinha de varias feministas pds-
-coloniais, Spivak identifica a “ex-centricidade” do lugar das mulheres
do Sul global no conjunto de categorias do pensamento ocidental e do
feminismo (que é cimplice com os agentes da dominacéo cultural, apesar
de “adversarial”) como desencadeador de uma argumentacio que sera
desobediente (“Nao sou suficientemente erudita para ser interdiscipli-
nar mas posso quebrar as regras”, ibidem: xiii) e que se concentrara
na andlise de textos mainstream com o objetivo de determinar “qual o
subalterno que € estrategicamente excluido daresisténcia organizada”
(ibidem: xi). O método escolhido é tipico de Spivak e absolutamente
interessante para quem pretende pensar as/com as mulheres do Sul,
usando instrumentos dos estudos literarios e culturais (com as suas
implicacdes filoséficas e histéricas) para verificar relacdes de poder
que sdo simbdlicas e discursivas, situadas na respetiva “textualidade”,
mas possuem igualmente uma dimensio material, que obriga a incluir

aideologia e a economia politica:

Estes capitulos ndo aparecem de forma isolada. Estédo leve-
mente presos a uma cadeia que pode ser descrita assim:
os pressupostos filosoficos, as escavacdes histéricas e as
representacgdes literarias dos dominantes — na medida em
que sdo partilhadas pelo pés-colonial emergente — tam-

bém tracam uma emergéncia subliminar e descontinua do
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“informante nativo”: autdctone e/ou subalterno. Este néo é
um tropo expresso no discurso, na escrita e nas imagens
da “literatura do terceiro mundo”. O modo como se desloca
de uma perspetiva impossivel para redes resistentes bem
como para objetos sobre-explorados é parte da histéria.
A problemaética do téxt-il parece conter umrefrao. Ao conté-la,
a cadeia rompe-se frequentemente — mas os fios cortados

reaparecem, espero. (Spivak, 1999: xi)

Destas palavras, emerge a transgressao de regras disciplinares como
metodologia, numa cadeia reflexiva densa, cujo elemento de ligacdo é o
tropo e o tecido textual (“téxt-il”), elementos que d&o relevo ao literdrio
na formulacédo de interrogacoes e desenvolvimento do pensamento filo-
sofico e politico. De resto, conforme explica Adriana Bebiano, “Spivak
emergiu da casa da literatura para o mundo” (Bebiano, 2014: 379) e o
seu método desconstrucionista, bebido em Derrida, ¢ marcado por uma

centralidade do literario:

Para esta professora de Literatura Comparada, alids, o litera-
rio € por exceléncia o lugar de reflexéo filoséfica e o discurso
mais ductil para a pergunta sobre o humano. [...] o discurso
literario expOe e torna evidente que “a verdade da condicéo
humana é o itinerdrio de néo ser possivel atingir essa verdade”.
[...] Segundo a metodologia desconstrucionista, cada categoria a
qual se chega estd sujeita a sua propria exegese e a sua propria
desconstrucéo, num processo de deferimento constante e sem
ponto de chegada. Nao hé solucéo para o problema — ou melhor:
o problema é a solucéo. O autoquestionamento ndo conduz, no
entanto, a paralisia: pelo contrério, permite a transformacéo das

impossibilidades em possibilidades. (Bebiano, 2014: 379-380)

“Canthe Subaltern Speak?” identifica claramente o seu problema, muito
embora aresolucio possivel implique aindagacio de varios conceitos. Um
deles €, obviamente, o proprio conceito de subalterno, cuja definicédo, no

texto, ndo é precisa. Spivak evoca a inspirac¢éo gramsciana, sublinha que
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o subalterno néo € o intelectual colonial que produz e reproduz o colo-
nialismo, distanciando-se do grupo Estudos Subalternos e da proposta
de Ranajit Guha, enumera um conjunto “taxonémico” de subalternos pos-
siveis, como camponeses analfabetos, tribalizados e o subproletariado
urbano, para salientar, finalmente, que “o sujeito subalterno colonizado é
irresgatavelmente heterogéneo” (Spivak, 1988:284;1999: 270; itdlico como
no original). O problema, pois, situa-se a montante, na propria nocao de
sujeito e da forma como esta emerge do eixo saber-poder, que a autora vai
analisar criticamente a partir de uma conversa entre Michel Foucault e
Gilles Deleuze. Spivak considera que estes autores apresentam as contri-
buicdes mais interessantes da teoria pds-estruturalista francesa, nomea-
damente a ideia da heterogeneidade das redes de poder/desejo/interesse
earecusadasuareducdo aumanarrativa inica, aideia danecessidade de
uma critica constante, e aideia daimportancia de conhecer o discurso do
Outro (Spivak, 1988: 271-272). Para a tedrica indiana, porém, a critica do
sujeito soberano e a sua pulverizacio, anunciadas por Foucault e Deleuze,
néo os impede de preservarem um sujeito imperial, semelhante ao que
Spivak identificara, nos capitulos anteriores de A Critique of Postcolonial
Reason, no pensamento de Kant, Hegel e até Marx: um sujeito ocidental
que se institui como norma e do qual tudo deriva, de forma tropolégica, e
que o pés-estruturalismo e o desconstrucionismo francés nao desfazem,

apenas tornam transparente:

Alguma da critica mais radical provinda do Ocidente nos anos
80 resultava do desejo interessado de conservar o sujeito
do Ocidente ou o Ocidente como Sujeito. A teoria de “efeitos
de sujeito” pluralizados deu a ilusdo de destruir a sobera-
nia subjetiva, ao mesmo tempo que dava cobertura, muitas
vezes, a este sujeito do conhecimento. Embora a histéria da
Europa como Sujeito fosse posta em narrativa pelo direito,
pela economia politica e pela ideologia do Ocidente, este
Sujeito escondido fazia de conta que nédo tinha “determi-
nagoes geopoliticas”. Assim, a critica, muito publicitada, ao
sujeito soberano inaugurou, narealidade, um Sujeito. (Spivak,
1988:271-272;1999: 248)

68



CAPITULO 5/ FEMINISMOS POS-COLONIAIS

Apesar de reconhecer em Foucault e Deleuze “os nossos melhores
profetas da heterogeneidade e do Outro” (Spivak, 1988: 272), Spivak
identifica neles a producéo monolitica do Outro, nomeadamente da Asia
e da Africa, ou o “Terceiro Mundo”, os quais se tornam igualmente
transparentes, dado que a teoria politica pds-estruturalista ignora a
diviséo internacional do trabalho, bem como o modo como a ideologia
determina o seu pensamento (ibidem: 273). Spivak denuncia a falta de
autocritica de Foucault e Deleuze relativamente ao papel histérico do
intelectual na construcéo (textual) do oprimido ou do subalterno (inde-
pendentemente da materialidade do respetivo referente). A concretude
de experiéncia deste ultimo é tomada a letra, sem problematizacio, mas
revela, na perspetiva da tedrica indiana, a questdo complexa da repre-
sentac¢éo, que passa ainterrogar a partir da frase de Marx, incluida em
O 18 de brumadrio de Luis Bonaparte, relativa aos pequenos proprietarios
rurais — “[eles] ndo podem representar-se; tém de ser representados”
(Spivak, 1988: 276; 1999: 259):

Sob o disfarce de uma descri¢cdo pds-marxista da cena do
poder, encontramos, assim, um debate muito mais antigo:
entre a representacfo ou a retérica como tropologia e como
persuaséo. Darstellen pertence a primeira constelacéo, vertre-
ten — com sugestdes mais fortes de substituicdo — a segunda.
Mais uma vez, os dois termos estdo relacionados, mas acti-
va-los conjuntamente, sobretudo para dizer que é além de
ambos que os sujeitos oprimidos falam, agem e sabem por si
proprios, leva a uma politica essencialista, utdpica. (Spivak,
1988:276;1999: 259)

Para Spivak, darstellen (representacido como figuracéo) converge com
vertreten (falar no lugar de) numa ficcdo essencialista do representado,
nomeadamente enquanto coletivo dotado de uma consciéncia comum, que
revela, sobretudo, a autoridade e o paternalismo do sujeito que o representa
endo a subjetividade do subalterno (Spivak, 1988: 277-278). Na perspetiva
da tedrica indiana, Foucault e Deleuze ndo abordam a questédo da repre-

sentacio, o que deixa também de fora da andlise critica o ja referido papel
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dosintelectuais, mais uma vez tornados transparentes numa microldgica
do poder aparentemente sem Sujeito. E preciso notar que a possibilidade
de uma episteme é também uma violéncia, uma vez que as macroldgicas
do capitalismo e da geopolitica abafam as microlégicas que operam nas
formacoes de sujeito e dos seus interesses, a0 mesmo tempo que as teo-
rias que se focam no micropoder dissimulam a escolha de herdéis, figuras
paternais, agentes de opressao. Isto acentua-se naimaginacio do Outro da
Europa, o qual vé silenciada a semantica que investe na construcgéo do seu
proprio percurso, uma vez que o sujeito imperial europeu o cria a partir de
si mesmo, dentro de uma relacdo de poder colonial e para a suster, como
verificara Said. A construcdo do sujeito colonial como Outro é criticada
por Spivak como o exemplo mais claro de violéncia epistémica, no sentido
em que um conjunto vasto de saberes, ditos saberes “nativos” foram des-
valorizados ou colocados no abismo do ndo-conhecimento. Desta forma,
a narrativa colonial pode estabelecer-se como a narrativa normativa, a
qual se sobrepoe a qualquer forma de autorrepresentacédo ou de leitura
do subalterno colonial (Spivak, 1988: 280-281;1999: 265-266).

E assim que Spivak chega a questéio fundamental que dé titulo ao seu
artigo: “Can the Subaltern Speak?”. Quer no texto original, quer na sua
revisdo, Spivak indica claramente que esta interrogacao diz respeito a
mulher colonizada, cuja possibilidade de agéncia é assumida, a partida,
como inexistente (Spivak, 1988: 283;1999: 270). De facto, considerando
a“irresgatavel heterogeneidade” do subalterno colonizado como sujeito,
segundo a frase que citei a abrir esta reflexdo sobre Spivak, as elites
indianas ndo passam, como afirma a autora, de “informantes nativos”
para os intelectuais ocidentais interessados na voz do Outro (Spivak,
1988: 284; 1999: 270). Para além disso, o proprio projeto do grupo de
Estudos Subalternos, liderado por Ranajit Guha, e que pretende repensar
ahistoriografia colonial indiana a partir das insurgéncias de camponeses,
enferma, para Spivak, de uma construcéo do sujeito colonizado por defeito
(deviation), no sentido de ser constituido por aquilo que sobra relativa-
mente aos grupos dominantes estrangeiros e locais, e essencializado
de uma forma que néo dé conta da heterogeneidade, das circulacoes e
das aliancas diversas dos diferentes grupos na resisténcia anticolonial.

Segundo Spivak, Guha continua a articular a subalternidade dentro de
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uma légica dicotomica, segundo a relacdo dominador-dominado, o que
faz com que, como afirma: “o texto articula a dificil tarefa de reescrever
as suas proprias condicoes de impossibilidade como as condicoes da
sua possibilidade” (Spivak, 1988: 285;1999: 272). Mesmo no resgate das
insurgéncias enquanto histéria de descontinuidades de que partem os
intelectuais indianos, a subalternidade s6 se constitui a partir de um
mapa ou de taxonomias da opressio que néo ddo conta da diversidade dos
oprimidos, principalmente quando, entre estes, incluirmos as mulheres,
até porque a opressio das mulheres dentro dos nacionalismos e enquanto
combatentes anticoloniais é conhecida, como destaca Spivak na versao
mais tardia do seu texto (Spivak, 1999: 272). A nocéo de subalternidade,
para além disso, néo corresponde nem a grupos identitarios, nem, por
exemplo, as correntes categorias de classe, raca, género, mesmo quando
“interseccionadas”. H4 que procurar mais fundo, em termos epistemo-
l6gicos e numa articulacdo da economia politica e da ideologia com a
textualidade, ou seja, as gramadticas de que alguém em condicao de subal-
ternidade necessitaria para falar.

Spivak dedica um nimero consideravel de paginas ao posicionamento
das mulheres do Sul no quadro da divisdo internacional do trabalho, no
primeiro texto, bem como, no segundo texto, as politicas de ajuda inter-
nacional no &mbito do modelo chamado Género e Desenvolvimento, o
que implica uma anadlise critica do feminismo liberal ocidental e da sua
intervencdo no que era chamado “Terceiro Mundo”. Para a autora, € nesta
estruturac¢do econdmica, geopolitica e ideolégica mundial, que surgem
as mulheres mais pobres do Sul, ndo somente enquanto oprimidas, mas
como base daresisténcia em lutas globais. No entanto, € ainda necessario
considerar a problemaética darepresentacdo e da producao do “Terceiro
Mundo” como um Outro homogéneo a partir de discursos disciplinares
ocidentais que excluem as margens marcadas pela opressio de género

na sua dicotomia centro-periferia (Spivak, 1999: 276).

Pode a subalterna falar? O que poderia a elite fazer para estar
atenta a construcdo continuada da subalterna? A questdo
“mulher” parece extremamente probleméticaneste contexto. [...]

Confrontado com a feroz benevoléncia normalizadora da maior
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parte do radicalismo humano-cientifico dos Estados Unidos
e da Europa Ocidental (reconhecimento pela assimilacdo), e
pela exclusio das margens mesmo da articulacéo centro-peri-
feria (“a subalterna verdadeira e diferencial”), o equivalente da
consciéncia de classe, mais do que a consciéncia de raca nesta
drea, parece proibido histérica, disciplinarmente e em termos
praticos tanto pela direita como pela esquerda. Num campo
tao cheio de tensoes, ndo é facil formular a questdo da mulher
subalterna como sujeito. (Spivak,1988:294-295;1999: 281-282)

Na perspetiva de Spivak, o trabalho realizado em varias dreas do saber
sobre as “mulheres de cor” (colored women) no Norte e no Sul assume e
constroi “a consciéncia de um sujeito [...] e, a longo prazo, ird coincidir
com o trabalho de constitui¢cdo de sujeito imperialista, misturando a
violéncia epistémica com o avanco da aprendizagem e da civilizacgéo.
E a mulher subalterna ficara mais muda que nunca” (Spivak, 1988: 295).
Ou seja, o problema néo reside na incapacidade das mulheres subalter-
nas de se exprimir, mas nos sistemas de saber que redobram a violéncia
a que estdo submetidas através de mecanismos incapazes, sequer, de
perceber aforma como elas se constroem nas suas subjetividades, como
codificam os seus corpos e entendem as suas existéncias, formulam os
seus desejos, e desenvolvem performativamente as suas resisténcias.

Apartir do mote “Os homens brancos estdo a salvar as mulheres more-
nas dos homens morenos” (Spivak, 1988: 296;1999: 284), Spivak contraoi
uma andlise das gramaticas que se sobrepdem a “fala” das mulheres
subalternas colonizadas, analisando a codificacéo da pratica do sati — o
sacrificio das viivas porimolacéo na pira do marido falecido — no Ambito
do discurso colonial britanico e do discurso religioso hindu, represen-
tando a autenticidade do povo colonizado. Spivak discerne uma disputa
entre patriarcados, onde nunca se ouve as vozes das mulheres, as quais
ou séo dissolvidas, enquanto sujeitos e agentes de desejo, na figuracdo
simbdlica da pureza sacrificial da auténtica mulher-esposa hindu, do
discurso nacionalista, ou servem de pretexto para o intervencionismo
imperialista britdnico — de uma forma muito idéntica as formas con-

temporaneas de “protecdio” da mulher do Sul global para “estabelecer
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uma boa sociedade”, ou seja, como misséo civilizadora ao jeito colonial
(Spivak,1999:290): “A imagem do imperialismo (ou da globalizacdo) como
principio estabelecedor da boa sociedade estd marcada pela adesédo a
mulher como objeto de protecéo frente aos seus semelhantes” (ibidem:
291; italico como no original). De uma forma mais alargada, quer a nar-
rativa-mestra colonial, quer a narrativa nacionalista que define o povo
colonizado como subalterno apagam as mulheres enquanto sujeitos, bem
como as relacdes de opressédo que ambos exercem sobre as mulheres
colonizadas. H4, nas duas narrativas, uma hipervisibilizacdo da “Mulher
do Terceiro Mundo”, mas enquanto simbolo de esposa e exemplo de valo-
res morais pelos quais se mede o grau de hierarquia civilizacional, ainda
no ambito das relacdes de poder na linha colonial ou da disputa entre
tradicdo e modernidade no mundo globalizado, pelo que as mulheres
desaparecem. Nao se trata de um siléncio das mulheres, mas de uma
violéncia material, epistémica, simbodlica e textual que as produz como
nédo-existentes sob uma codificacéo icénica, o que denuncia o papel da
representacio, na dupla acecao de darstellen e vertreten, como supressor

das existéncias e subjetividades reais:

Entre o patriarcado e o imperialismo, a constituicdo do sujeito
e aformacéo do objeto, afigura damulher desaparece,nio ape-
nas num puro nada, mas num violento vaivém que € a figuracéo
deslocada da “mulher do Terceiro Mundo” apanhada entre a
tradicéo e amodernizacao, o culturalismo e o desenvolvimento.
[...] O caso do sutee como exemplo da mulher-no-imperialismo
contestaria e reconstruiria esta oposicédo entre sujeito (lei) e
objeto-do-conhecimento (repressédo) e marcaria o lugar do
“desaparecimento” com algo diferente do siléncio e da nédo-
-existéncia, uma aporia violenta entre o estatuto de sujeito e

de objeto. (Spivak, 1988: 306;1999: 304)

E aqui que Spivak, finalmente, e ja muito préximo do fim do seu artigo,
dedica algumas palavras ao ato de suicidio da sua tia-avd, Bhuvaneswari
Bhaduri. Segundo a autora, ao escolher, deliberadamente, suicidar-se

durante o periodo menstrual, esta jovem mulher estaria a romper de
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modo consciente ambas as narrativas dominantes sobre as viivas e a
criar, para as mulheres, um espaco préprio na ocupacédo do interdito
pelos cédigos religiosos e nacionalistas. Porém, conforme constata,
“a subalterna enquanto mulher ndo pode ser nem ouvida nem lida”
(Spivak, 1988:308;1999: 308). Se, no primeiro artigo, esta constatacéo
a tinha levado a concluir, em desespero, que “a subalterna ndo pode
falar”, na verséo revista do livro, Spivak corrige a prépria concluséo,
afirmando que esta mulher (a qual, oriunda da classe média, ndo seria
uma subalterna no sentido mais rigoroso do termo), “[...] tentou ‘falar’
transformando o corpo num texto de mulher/escrita” (Spivak, 1999:
308). Ou seja, a “subalterna” falou, mas foi treslida ndo somente pelos
patriarcados, mas pelas proprias mulheres. Desta maneira, o acento
da autora desloca-se, de novo, para a questdo da representacio e do
papel dos intelectuais, em particular, e aqui com maior incidéncia, das
intelectuais feministas, as quais devem empregar uma ética reforcada
de modo a néo se tornarem cumplices desse silenciamento. Spivak
reconhece, nomeadamente, o seu lugar de privilégio, e ndo de subal-
ternidade, enquanto intelectual do “Terceiro Mundo” trabalhando no
Primeiro e, como afirma expressamente, para o Novo Império, o que,
igualmente, significa cumplicidade com “o silenciamento histérico da
subalterna” (ibidem: 311).
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CAPITULO 6

INTRODUCAO
AOS FEMINISMOS NEGROS

IMPLICACOES DE RACA E ETNICIDADE NAS CATEGORIAS
GENERO E CLASSE

Textos em analise:

Stolcke, Verena (2000), “Es el sexo para el género lo que la raza para la etnicidad...
y la naturaleza para la sociedad?”, Politica y Cultura, 14, 25-60.

Truth, Sojourner (1851), “Ar’'n’t  a Woman?”.'

Davis, Angela (1983), “The Legacy of Slavery: Standards for a New Womanhood”, in

Angela Davis, Women, Race and Class. New York: Vintage, 8-22.1°

Depois de considerada a Teoria Critica da Raca, a Teoria Pés-colonial
e a Teoria Feminista Pés-colonial, passaremos a analisar como se arti-
culam raca e género nos discursos, nas representacdes, e enquanto
pensamento. Neste quadro, o texto de Verena Stolcke, antropdloga alemé
que exerce funcoes na Universidade de Barcelona, escolhido para este
capitulo, permite equacionar as semelhancas e diferencas dos conceitos
“género”, “raca” e “etnicidade”, na perspetiva epistemolégica e na perspe-
tiva politica, situando-os na histéria do pensamento ocidental. A partir de
um ponto de vista antropolégico e histérico, Stolcke comeca, justamente
por interrogar a dualidade “natureza/cultura” surgida no Iluminismo.
A autora pretende questionar como esta dicotomia pode ser, em si, um
produto histérico especifico da modernidade liberal ocidental. Ou seja,
a modernidade liberal ocidental — e, capitalista, conceito que a autora,
incompreensivelmente, nunca menciona — “naturaliza” conceitos como

raca e sexo, no ambito de uma sociedade burguesa, para fins de dominacéo

' Consultado a 09.02.2022, em https://www.thesojournertruthproject.com/compare-the-

speeches.

> Edicdo portuguesa: Davis, Angela (2023), Mulheres, Raca e Classe. Lisboa: Orfeu Negro
[Tradugdo de Dina Nunes]. Edi¢do brasileira: Davis, Angela (2016), Mulheres, Raca e Classe.
S&o Paulo: Boitempo [Tradugdo de Heci Regina Candiani].
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politica e econdmica (Stolcke, 2000: 26). O efeito de naturalizacéo da
diferenca e da hierarquia que se produz sobre ela permite consolidar
uma ordem social e politica e anular as perspetivas de transformacéo,
uma vez que a diferenca é essencializada, ou seja, encarada como fixa
e imutavel.

Para os objetivos desta unidade curricular, o texto de Stolcke apre-
senta uma sintese util do modo como as categorias de classe, raca e etni-
cidade, sexo e género se constroem reciprocamente, apresentando uma
primeira aproximacéo ao conceito de interseccionalidade, a desenvolver
nos capitulos seguintes. De facto, como explica Stolcke, o ecruzamento
destas categorias produz experiéncias comuns, introduz heterogenei-
dade na categoria mulheres, e revela posicdes distintas na escala das
desigualdades.

A autora procede, entéo, a uma anadlise critica do conceito de género
e da oposicéo ao conceito de sexo, a qual corresponderia a dualidade
sociedade — natureza (biologia), que questionou desde o inicio. Stolcke
verifica que a leitura do dimorfismo biolégico entre fémeas e machos é
também cultural e histoérica, pelo que a “natureza”, ou seja, no caso em
apreco, o “sexo” € uma construc¢éo social, ndo fazendo muito sentido
prolongar a distin¢éo com “género” dentro da dicotomia natural/social.
Emrelacéo a género, a autora constata que, apesar do uso cada vez mais
generalizado do termo, a partir dos anos 1980, ndo hd na respetiva teo-
ria nem consenso sobre o conceito, nem um modelo Uinico para a sua
andlise. Porém, o que se verifica € a sua crescente despolitizacdo e a
deslocacéo relativamente a questdes de dominacio sobre as mulheres e
asua analise histérica, dado o foco relacional do conceito, que inclui, em
igual medida, a construcdo das masculinidades ou — acrescentaria eu —
outras identidades de género. Para além disso, como constata Stolcke, é
importante preservar a dimensdo de uma epistemologia capaz de con-
duzir a transformacoes politicas fundamentais, nomeadamente pensar

um sistema social ndo desigual:

Esta reserva é importante, pois a Teoria de Género s6 pode
conduzir a uma politica de género nova e subversiva, que néo

apenas desafie o poder masculino, mas também as raizes
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sociopoliticas da desigualdade de género, se se prestar atencéo
especial as formas de poder e de dominacéao. Desta perspetiva,
o projeto politico ja ndo é chegar a ser o mais iguais possivel
aos homens, mas sim consiste em transformar as relacoes de
género de forma radical, um projeto politico que, por sua vez,
exige asuperacdo de todas as formas de desigualdade racial.
(Stolcke, 2000: 30)

Porém, esta discusséo serve a autora, narealidade, para equacionar
igualmente a possibilidade de interrogar, de forma andloga, as restantes
categorias que se interseccionam com género na dominagéo das pessoas,
em particular das mulheres, ou seja, raca e etnicidade. Assim, descreve
historicamente o surgimento da ideia de raga como “pureza de sangue”
na Europa ocidental, em particular na Peninsula Ibérica, e a sua trans-
feréncia, ja sob a designacédo de “raca” para as Américas, a partir dos
séculos XV e XVI,bem como o estudo sistematico e a fundacéo do racismo
cientifico do fim do século XVII ao século XIX. Para a autora, as doutri-
nas raciais serviram nfio apenas para acompanhar a expanséo colonial
europeia e a escraviddo nas Américas, mas também para sustentar o
desenvolvimento sociopolitico europeu, servindo como “racionalidades”
para as desigualdades de classe. No final da Segunda Guerra Mundial,
surgiria o termo “etnicidade”, que permitiu evitar o uso do termo “raca”
apos o Holocausto, mas mantém uma ambiguidade que ndo s6 ndo per-
mite abordar criticamente sistemas de opressdo como o racismo, mas
acaba por reforca-los. Para Stolcke, a definicéo de etnicidade como um
conceito “cultural”, que permitiria agrupar uma comunidade com base
na partilha de umalingua, umareligido, determinados costumes, desliza
frequentemente para a identificacdo dos grupos étnicos a partir dos seus
tracos fenotipicos, o que é problematico: “[...] eufemismos politicamente
ambiguos tais como ‘etnicidade’ ou ‘xenofobia’ podem servir para encobrir
oracismo” (Stolcke, 2000: 37). Para além disso, uma vez que o binémio
raca-etnicidade se desenha sobre o binémio natureza-cultura, a ideia
biolégica daraca acaba por conhecer umareificacdo e uma fixacdo acres-
cidas (ibidem: 36). A autora interpreta, entéo, a construcéo daraca como

um instrumento para sustentar desigualdades mais profundas dentro de
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classes sociais na modernidade liberal, a qual, assim, evita conflitos de
classe. Ao mesmo tempo, na intersec¢o com género, verifica-se que o
controlo do corpo das mulheres, encaradas meramente na sua funcao
reprodutiva, tem como objetivo o controlo das linhas claras de marca-
cio de classe e de raca, através de uma reproducdo endogadmica que
nao as coloque em causa (Stolcke, 2000: 49). Esta ideia estd patente na
perpetuacdo de uma ilusido de ascenséo social individual, por parte do
liberalismo, a qual coexiste, sem ser perturbada, com a perpetuacédo da
imobilidade social, pelo que o “fracasso” repetidamente experimentado
por individuos de determinados grupos empobrecidos ou racializados
acaba por se cristalizar como uma ideia de inferioridade da “natureza”
desses mesmos grupos. O mesmo se passa com todas as mulheres, com o
acréscimo da interseccfo com as respetivas categorias de classe eraca.
Igualmente, as politicas de migracéo, ou as politicas de natalidade diri-
gidas a grupos do dito “Primeiro Mundo” ou do dito “Terceiro Mundo™®
tornam bem clara esta ideia de perpetuacio de desigualdades com fulero
nas mulheres atravessadas pela diferenca de género e raca em relacéo
auma norma branca, também socialmente construida.

Finalmente, a autora estabelece uma ponte muito tutil para a reflexao
posterior relativa a ideias pds-coloniais sobre epistemologias de povos
colonizados, uma vez que, por esta via, torna a interrogar criticamente
adicotomia natureza-cultura, a qual parece ser inexistente em determi-
nadas cosmologias, o que, no fundo, colocaria em causa a propria base
das perspetivas construtivistas sobre todo este complexo de questdes.
Por outro lado, a biotecnologia obriga, igualmente, a uma interrogacéao
de um construtivismo que deixa de lado as materialidades do corpo,
nomeadamente aquelas que, por exemplo, sdo usadas em processos de
reproducédo assistida e que pressupdem a existéncia da diferenca sexual,
ou seja, do sexo biolégico que “importa” (Stolcke, 2000: 55). Esta refle-
xd0, remetendo para o texto fundamental de Judith Butler, Bodies that
Matter, relativamente a definicéio de sexo/género dentro da Teoria Queer,

acaba por colocar uma questio pertinente também para a reflexédo sobre

' Terminologia usada pela autora, mas que corresponde ao que hoje entendemos por
Norte e Sul global.
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“raca” e o lugar que, nestareflexéo, ocupa o corpo na dimenséo palpével
ou material.

A reflexdo pratica sobre estes temas, ancorada em casos histéricos
concretos, sera feita a partir do discurso de Sojourner Truth (1797-1883),
ex-escrava e militante pela abolicéo e pelos direitos das mulheres, profe-
rido em 1851 num congresso de mulheres, em Akron, Ohio. Ao interrogar o
publico masculino e feminino branco sobre se uma mulher negra, escrava,
dotada de forga fisica e de capacidade de trabalho iguais a um homem,
cabe na categoria “mulher”, Truth oferece, com os dados imediatos da sua
existéncia, um fortissimo questionamento do conceito de “género”. Este
néo se pode entender dissociado de outros parametros, como raga e classe
(a condicéo de escravatura), os quais, no seu cruzamento, alteram defini-
tivamente o significado de uma identidade sexual — no caso, a identidade
feminina, moldada a partir da norma branca e de classe média, das suas
representacgdes e, inclusivamente, dos discursos reivindicativos do proprio
movimento pelos direitos pelas mulheres. Nas palavras simples de Truth,
torna-se evidente como o género € construido discursivamente e como
as relacdes de poder se manifestam néo somente entre o patriarcado e
as mulheres, mas também entre as mulheres, inclusivamente através do
dominio sobre as narrativas e representacdes que “materializam” aiden-
tidade “mulher”, a revelia da materialidade dos corpos e da experiéncia
concreta de vida, nomeadamente excluindo as mulheres negras. Colocando
0 seu corpo visivel e a sua vivéncia como referéncias, Truth demonstra,
em poucas e simples palavras, como uma série de conceitos fundamentais
para os movimentos de mulheres no século XIX néo se aplicam a mulhe-
res negras e carregam, eles proprios, uma carga semantica excludente,
como, por exemplo, os conceitos de fragilidade, privado/publico, trabalho
e maternidade.

De facto,como demonstra a filésofa e ativista estadunidense, Angela
Davis, no seulivro Women, Race, Class, a histéria das mulheres nos EUA,
desde o periodo da escravatura, passando pelos movimentos abolicionis-
tas, pela Guerra Civil, pela Reconstrucéo, pelos movimentos pelos direitos
das mulheres, a segregacéo racial, no &mbito do regime de Jim Crow, e
até ao presente, revela a impossibilidade de compreender a categoria

“mulheres” como una e a partir dos mesmos pressupostos. O cruzamento
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nédo somente com araca, mas também com a classe social, com o estatuto
legal (escrava, mulher livre, migrante), entre outras categorias, altera
fundamentalmente as caracteristicas dessas mulheres,bem como aforma
como constroem as suas subjetividades e as suas lutas, fazendo derrocar
inclusivamente, alguns “mantras” do préprio feminismo, como ja tinha
feito Truth, em particular no que diz respeito a ideia de trabalho e da
divisdo das esferas privada e publica. Neste capitulo, a titulo exemplifi-
cativo, serd feita apenas uma referéncia ao Capitulo 1 da obra de Davis,
o qual analisa a vida das mulheres negras em condicio de escravatura.
Desta andlise sobressai, por exemplo, o facto de o trabalho fora de casa
ser determinante para a subjetividade das mulheres escravas, que eram
trabalhadoras rurais em pé de igualdade com os homens negros —uma
igualdade na opressdo —, ao contrario das mulheres brancas, o que acaba
por surgir, nas palavras de Davis, como uma espécie de “anomalia” na
definicédo de “A Mulher”. As opressdes sofridas enquanto trabalhadoras,
com violentos castigos fisicos, acresciam a violéncia sexual como meio
sistematico e intencional de controlo da mao-de-obra escrava, incluindo
da masculina, bem como o papel de “reprodutoras”, reduzidas a condicao
animal, o qual contradiz, sobremaneira, a ideia de maternidade asso-
ciada a uma feminilidade branca e de classe média. Igualmente, por via
daresisténcia a opresséo e por questdes de sobrevivéncia, as mulheres
negras escravizadas desenvolviam uma enorme confian¢a e autonomia,
como as de que Truth fazia prova. Como explica Davis, sem, de modo

algum, romancear esta condicao,

Apesar de ser pouco provavel que estas mulheres exprimis-
sem orgulho no trabalho que realizavam sob a ameaca sempre
presente do chicote, devem ter tido consciéncia, porém, do seu
enorme poder —da sua capacidade de produzir e criar. [...] talvez
estas mulheres tivessem aprendido a extrair das circunstancias
opressivas das suas vidas a forca de que necessitavam para
resistir a desumanizacao didria da escravatura. A consciéncia
da sua capacidade infinita para o trabalho duro deve ter-lhes
conferido uma confianca na capacidade de lutar por simesmas,

pelas suas familias e pelo seu povo. (Davis, 1983:13)
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A autora explica ainda como a dicotomia entre o espa¢o doméstico
e o espaco publico, ou do trabalho fora de casa, funcionava de modo
inverso as légicas do universo branco, uma vez que o espaco doméstico
das casas de familias negras era o unico que escapava, mesmo que de
forma limitada e precaria, a apropriacéo pelo patrédo. Assim, as mulheres,
principalmente, procuravam criar, em casa, um espaco de humanidade
e de partilha, essencial para a sobrevivéncia do nudcleo familiar (sem-
pre alargado) e para a comunidade. Neste espaco, cujo centro eram as
mulheres, os homens também partilhavam os trabalhos domésticos de
uma forma mais igual do que nas estruturas familiares brancas. Como

salienta Davis:

Otemarelevante que emerge davida doméstica nas casas dos
escravos € o da igualdade sexual. O trabalho que os escra-
vos realizavam para si mesmos e nfio para o enriquecimento
dos seus senhores era feito em termos de igualdade. Dentro
dos limites da vida familiar e da comunidade, portanto, as
pessoas Negras conseguiam realizar um feito magnifico.
Transformavam aigualdade negativa que emanava da opresséo
igual que sofriam enquanto escravas numa igualdade positiva:
o igualitarismo que caracterizava as suas relacdes sociais.

(Davis, 1983:13)

Da mesma maneira, a tarefa publica de combate a escravatura era
assumida de forma igual por homens e mulheres. Tudo isto néo corres-
pondia, de facto, nem a representacéo corrente das mulheres negras
em narrativas brancas, mesmo que aliadas da causa abolicionista,
nem a construcdo hegemonica, ou seja, branca, da categoria “Mulher”.

Davis conclui:

Elas ndorepresentavam, de todo, as experiéncias acumuladas
de todas aquelas mulheres que labutavam sob o chicote para
os seus senhores, que trabalhavam para as suas familias e
as protegiam, que lutavam contra a escravatura, e que eram

espancadas e violadas, mas nunca subjugadas. Foram essas
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mulheres que transmitiram as suas descendentes mulheres
nominalmente livres um legado de trabalho duro, perseveranca
e autonomia,um legado de tenacidade, resisténcia e insisténcia
na igualdade sexual — em suma, um legado que declinava os

critérios de uma nova feminilidade. (Davis, 1983: 22)

Muito embora esta configuracio dos papéis sociais seja especifica
desta situacédo de escravatura e da organizacdo social e econdémica
que lhe estava associada, tendo sido alterada ao longo da evolucédo
posterior da histéria dos EUA, conforme descreve Davis, em deta-
lhe, nos capitulos posteriores, permanece claro que género, raca e
classe ndo sdo nem categorias fixas e imutdaveis, nem passiveis de
serem dissociadas. Pelo contrario, devem ser compreendidas nas suas
articulagcdes complexas e que variam com a respetiva historicidade,
manifestando-se de forma diversa em contextos especificos. Estes
contextos condicionam, igualmente, a definicdo de toda uma série
de conceitos que correntemente se associam aos feminismos, o que
implica uma atencéo tedrica e epistemoldgica relativamente nédo s6
aos conceitos, mas também a forma como se tornam hegemonicos e
excludentes. De facto, quando as categorias raca e género se associam
na analise da cultura, da Histéria, da sociedade ou de qualquer outro

fenémeno, é todo um outro saber que € produzido.
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FEMINISMOS NEGROS
ESTADUNIDENSES

Textos em andlise:

The Combahee River Collective (1982), “A Black Feminist Statement (1977)”, in Gloria
T. Hull; Patricia Bell Scott; Barbara Smith (orgs.), All the Women are White, All
the Blacks are Male, But Some of Us are Brave. Black Women’s Studies. New York:
Feminist Press, 13-22.

hooks, bell (2000), “Black Women Shaping Feminist Theory”, in bell hooks, Feminist
Theory from Margin to Center. Boston: South End Press, 1-16 [orig.: 1984].77

Lorde, Audre (1993), “The Master’s Tools Will Never Dismantle the Master’s House”,
in Audre Lorde, Zami. Sister Outsider. Undersong. New York: Quality Paper Back
Book Club, 110-113.

Collins, Patricia Hill (2000), “The Politics of Black Feminist Thought”, in Patricia
Hill Collins, Black Feminist Thought: Knowledge, Consciousness, and the Politics

of Empowerment. London: Routledge, 1-20 [2.2 ed.].

Crenshaw, Kimberlé (1991), “Mapping the Margins. Intersectionality, Identity Politics,
and Violence against Women of Color”, Stanford Law Review, 43,1241-1299.

O presente capitulo pretende dar continuidade e consolidacio a reflexao
encetada no capitulo anterior sobre o modo como as categorias género,
raca e classe séo indissocidveis e ndo podem ser pensadas separada-
mente. Sera prolongada alinha das indaga¢des das duas mulheres negras
estadunidenses, ja apresentadas, as quais, em contextos histéricos e
com propositos distintos, revelam como o quadro tedrico-conceptual,
inclusivamente dos feminismos, néo é sustentdvel a partir da experiéncia
vivida e da histéria das mulheres negras, exigindo novas epistemologias.
Este caminho culminara na ideia de interseccionalidade, a qual, apesar
de remontar a origem dos feminismos negros estadunidenses, veio a

tornar-se moda nos ultimos anos, e urge questionar de forma critica.

7 Edigdo portuguesa: hooks, bell (2022), Teoria Feminista. Da Margem ao Centro. Lisboa:
Orfeu Negro [Tradugdo de Helena Silveira].
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No conjunto dos textos propostos, “A Black Feminist Statement” (1977),
do Combahee River Collective surge como um documento histérico do
ativismo feminista negro, por parte de um coletivo de mulheres negras
Iésbicas e socialistas, que permite situar a Teoria Feminista negra numa
estreitissima ligacdo com a acdo politica. Esta vinculacio constitui uma
das especificidades do pensamento feminista negro, conforme expli-
card a sociologa Patricia Hill Collins, no volume Black Feminist Thought.
Knowledge, Consciousness and the Politics of Empowerment, publicado em
1990 erevisto dez anos depois. De facto, este sucinto manifesto politico
apresenta, de forma pioneira, mas esclarecedora, os pilares fundamentais
do feminismo negro nos EUA, incluindo, bem avant la lettre, o conceito que
se viria a designar por interseccionalidade e que, na realidade, sempre
esteve presente no pensamento das mulheres negras, tal como a acima
citada Sojourner Truth, ja que nele se funda a sua experiéncia especifica

de vida. E com as palavras seguintes que o Coletivo se descreve:

Somos um coletivo de feministas Negras que se tem reunido
desde 1974. Durante esse tempo, temos estado envolvidas no
processo de definir e esclarecer a nossa politica,ao mesmo tempo
que fazfamos trabalho politico dentro do nosso préprio grupo
e em alian¢a com outras organizacdes e movimentos progres-
sistas. A declaracdo mais geral da nossa politica no momento
presente seria que estamos ativamente comprometidas com a
luta contra a opresséo racial, sexual, heterossexual, e de classe,
e que vemos como nossa tarefa particular o desenvolvimento
de uma andlise e de uma pratica integradas baseadas no facto
de que os maiores sistemas de opressio estédo encadeados.
A sintese destas opressoes cria as condi¢coes das nossas vidas.
Como mulheres Negras vemos o feminismo Negro como o
movimento politico 16gico para combater as opressdes multi-
plas e simultaneas que todas as mulheres de cor enfrentam.
(The Combahee River Collective, 1982:13)

Com estas linhas, o Coletivo situa tanto o seu pensamento como a

sua ac¢éo politica numa dimensédo que é simultaneamente identitaria e
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moldada por sistemas de opresséo “encadeados” (interlocking) — racial,
sexual, heterossexual e de classe —,de um modo que contraria a separa-
cdo,tantas vezes criticada, entre “politicas de identidade” e uma espécie
de “politica a sério”, aquela que derivaria do conhecimento e consciéncia
politica e da capacidade (superior) de discussao ideolégica ou de Teoria
Politica, parald da experiéncia empirica da opressio. Narealidade, como
o manifesto documenta, uma separacao deste tipo, a todos os titulos
artificial, s6 pode emanar de uma situacio de privilégio e de um saber
que se apresenta como “objetivo” e “normativo”, dotado do poder de
validar e invalidar outros saberes e lutas, porque distante da experiéncia
de subalternidade, materializada nos corpos Outros. Esta experiéncia,
porém, estd necessariamente naraiz do pensamento das mulheres negras,
subalternas entre as subalternas, as quais percebem de forma vivida e
material o modo como a identidade resulta da sua localizacédo no cru-
zamento de sistemas de poder, e cujos corpos sdo prova potenciada do
slogan feminista de que “o pessoal é politico”. A afirmacéo da identidade
como politica deriva, assim, ndo de um “desconhecimento da politica”,
mas da deslocacdo bem consciente do pensamento politico para outro
tipo de sedes e de linguagens, ja que, como sintetiza a poeta e tedrica
Audre Lorde, no volume de ensaios Sister Outsider , “as ferramentas do
senhor nunca desmantelardo a casa do senhor” (Lorde, 2007 [1984]: 380).

Como bem revelam os exemplos histéricos de toda uma série de
intelectuais negras que as feministas, a partir dos anos 1970, querem
resgatar (como Sojourner Truth, Harriet Tubman, Frances E. W. Harper,
Ida B. Wells Barnett e Mary Church Terrell), hd um discurso coerente
e de forte desafio conceptual que permite fazer sentido de experién-
cias comuns as “mulheres de cor” (women of color), marginalizadas pelo
saber hegemodnico do patriarcado e do feminismo branco. Assim, estas
mulheres vio-se situando em geometrias diversas, combatendo o racismo
das mulheres brancas, bem como o sexismo dos homens negros e até
dos movimentos de afirmacio negra em que as mulheres participam,
mas dos quais, muitas vezes, também se distanciam de forma critica,
devido ao dominante machismo. Ao mesmo tempo, percebem as raizes
da exploracéo no sistema capitalista, conscientes, porém, de que a luta

de classes nfdio conduzird anenhumarevolucio, sem que sejam alteradas
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as opressOes racista e sexista (The Combahee River Collective, 1982:
16). bell hooks € muito clara, alids, na sua denuncia de como o aparelho
conceptual e a agendareivindicativa do feminismo branco liberal servem
aopressdo capitalista, numa sociedade como a estadunidense, em que a
estrutura de classes € extremamente marcada pela segregacio racial e
pela supremacia branca (hooks, 2000: 3). Ao mesmo tempo que sublinha
aimportancia de usar o termo politico “opressdo” no ambito dos feminis-
mos para caracterizar as relacdes de poder sexistas, salienta, todavia,
que a “auséncia de escolhas” como medida desta opresséo néo € igual
para todas as mulheres e que a reducédo de todas as opressdes aquela
que as mulheres sofrem perante o patriarcado promove interesses de

classe de mulheres conservadoras e liberais de classe média:

Contudo, a énfase feminista na “opressao comum”, nos Estados
Unidos, nfo era tanto uma estratégia de politizacdo quanto
uma apropriac¢éo, por parte das mulheres conservadoras e
liberais, de um vocabuldario politico radical que encobria a
maneira como formavam o movimento para que este abordasse
e promovesse 0s seus interesses de classe. Ainda que o incen-
tivo a unido e a empatia que fundamentava a ideia de opresséo
comum estivesse dirigido para a construc¢éo de solidariedade,
slogans como “organize-se em torno da sua propria opressao”
forneceram a desculpa de que muitas mulheres privilegiadas
precisavam para ignorar as diferencas entre o seu estatuto
social e o estatuto das massas de mulheres. Conseguirem
transformar os seus interesses no principal objetivo do movi-
mento feminista e utilizarem uma retdrica de generalizacéo
que tornou a sua condicdo sinénimo de “opressdo” era um
sinal do privilégio de raca e de classe das mulheres brancas
da classe média, bem como uma expressao de liberdade em
relacdo as muitasrestricdes que o sexismo coloca as mulheres
da classe trabalhadora. Quem podia exigir uma mudanca de
vocabulario? (hooks, 2000: 5-6)"

'®  Atraducdo segue de perto a edigdo portuguesa, ja referida, com ligeiras corregdes.
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Como a autora bem assinala, o feminismo burgués, branco, liberal
domina também o discurso feminista, produzindo uma retdérica e uma
constelacéo de conceitos que silenciam, a partida, a prépria expresséo da
opressdo material de raca e classe sentida pelas massas de mulheres da
classe trabalhadora, as quais ndo possuiam sequer entrada nas esferas
de poder que lhe permitisse disputar o discurso, as representacoes e a
linguagem. Destaretorica fazem parte, por exemplo, a prépria definicdo
banalizada do feminismo como a busca daigualdade com os homens — o
que, para as mulheres racializadas e de classe operdria pouco sentido
faria (hooks, 2000:18) —, ou o conceito de “opressdo comum” e/ou de uma
“sororidade” aproblematica, baseada no apagamento das diferencgas ou
da diversidade entre as mulheres, o que, na pratica, parece correspon-
der auma essencializacdo ou biologiza¢céo da condi¢éo feminina, a qual
acabaria também por anular o potencial politico do feminismo e torné-lo
canibalizavel pelo patriarcado, como frequentemente acontece.

Tal como verificam tanto Collins, como Lorde e hooks, a margem, ou o
lugar de outsider (“estranha”, “que esta de fora”), ou ainda a posicao para-
doxal de outsider within (“que estd fora e dentro”) das poucas intelectuais
negras na academia (Collins, 1986), vai ser o lugar de construcéo social e
de enunciacdo de um pensamento e de um saber que tem de criar as suas
proprias armas, ou seja, o seu proprio discurso, as suas ferramentas concep-
tuais e asualinguagem. S6 a perspetiva da margem permitira desenvolver
um pensamento feminista que contemple a diversidade das mulheres e
as diferentes formas de opresséo a que estédo sujeitas, configurando um

verdadeiro pensamento contra-hegemonico, conforme explica bell hooks:

As mulheres negras, ndo tendo nenhum “Outro” institu-
cionalizado que possa ser discriminado, explorado ou
oprimido, muitas vezes tém uma experiéncia de vida que
desafia diretamente a estrutura social dominante classista,
sexista e racista, bem como a sua ideologia concomitante.
Esta experiéncia vivida pode dar forma a nossa consciéncia
de tal maneira que a nossa visédo do mundo difere daqueles
que tém um certo grau de privilégio (por mais relativo que

seja dentro do sistema existente). E essencial para a luta

87



MULHERES, RACA E ETNICIDADES

feminista sustentada que as mulheres negras reconhecam
a vantagem que a nossa marginalidade nos d4 e que usem
esta perspetiva para criticar a hegemonia racista, classista
e sexista dominante, bem como para imaginar e criar uma
contra-hegemonia. O que estou a tentar dizer é que temos
um papel central a desempenhar na constru¢éo da Teoria
Feminista e um contributo a dar que € tnico e valioso. A for-
macdo de uma teoria e de uma pratica feminista libertadoras
é uma responsabilidade coletiva que deve ser partilhada.
(hooks, 2000: 15)

A primeira arma serd a de valorizacédo da condicéo da diferenca em si
mesma (e ndo apenas das diferencas concretas e nomeaveis que se acu-
mulam nas mulheres negras em relacdo ao “centro”) como uma potente
arma epistemoldgica e de desconstrucéo. A “exterioridade” em relacao
a qualquer gramatica constitutiva de identidades, o reverso ou o nega-
tivo néo dialético (do homem, do branco, ...) € o lugar da autodefinicéo
individual e coletiva, conforme refere Lorde na sua autobiografia, Zami:
“Demorou bastante até percebermos que o nosso lugar era a propria
casa da diferenca, em vez da seguranca de uma qualquer diferenca em
particular” (Lorde, 1993: 242).

Para Collins, a segregacao racial, em todas as suas formas, quer na
dimenso espacial material da guetizacdo, quer no trabalho (a restri-
cdo das mulheres negras ao trabalho agricola e doméstico e, depois, ao
de servicos “menores”), quer no confronto com situag¢des idénticas de
discriminacéo e violéncia de raca, género e classe, acabou por produzir
espacos separados, ou comunidades, nos quais foi possivel desenvolver

coletivamente saberes resistentes:

Historicamente, dois fatores estimularam a teoria social cri-
tica das mulheres negras dos Estados Unidos. Em primeiro
lugar, antes da Segunda Guerra Mundial, a segregacao racial
na habitacdo urbana aprofundou-se de tal maneira que a maio-
ria de mulheres afro-americanas viviam em bairros negros

fechados onde as suas criancas frequentavam escolas de
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esmagadora maioria negra e onde as proprias mulheres per-
tenciam a igrejas exclusivamente negras e a organizacgoes
comunitdrias semelhantes. Apesar de a guetizacéo ter sido
concebida para aumentar o controlo politico e a exploracéo
econdmica dos americanos negros [...], estes bairros exclusi-
vamente negros, ao mesmo tempo, constituiram um espaco
separado onde as mulheres e os homens afro-americanos
podiam usar ideias de origem africana para criar saberes dis-
tintamente de oposicdo e concebidos pararesistir a opressédo
racial. [...] Enquanto mées, amas, professoras, e mulheres da
Igrejaem comunidades rurais e urbanas fundamentalmente
s6 negras, as mulheres negras estadunidenses participaram
na construcgéo e reconstrucédo destes saberes de oposicéo.
Através das experiéncias de vida adquiridas com as suas fami-
lias alargadas e comunidades, as mulheres afro-americanas
individuais modelaram as suas ideias sobre o significado da
feminilidade negra. Quando estas ideias conquistaram uma
expresséo coletiva, as autodefinicdes das mulheres negras
permitiram-lhes transformar concec¢des de influéncia afri-
canade simesmas e da comunidade. Estas autodefinicdes da
feminilidade negra foram concebidas pararesistir asimagens
negativas e de controlo da feminilidade negra criadas pelos
brancos,bem como as prdticas sociais discriminatérias que
estas imagens de controlo sustentavam. Em suma, a par-
ticipacdo das mulheres negras na criacdo de uma cultura
afro-americana que evoluia constantemente impulsionou
decisivamente as visdes do mundo negras e centradas nas
mulheres. (Collins, 2000: 9-10)

E neste quadro que, segundo Collins, as mulheres negras puderam
construir as suas proprias autodefini¢cdes e instrumentos adequados aum
pensamento proprio e independente. Deste processo faz parte a critica
das representacoes racistas da “mulher negra”, desenhadas para o seu
controlo social,como critica daideologia da opressao. O pensamento femi-

nista negro deve disputar as representacdes no sentido da visibilizacao
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das experiéncias de vida partilhadas e concretas que lhe ddo substancia
e coeréncia, bem como coesfo ao grupo identitario que o sustenta, ou que
constitui o seulugar de enunciacéo oufala (standpoint)." Muito embora,
como explica Collins, este grupo identitario se constitua de experién-
cias comuns desenvolvidas no quadro especifico do multiculturalismo
estadunidense, e evidencie unidade, esta ndo apaga as heterogeneidades
e as tensoOes internas, nem respostas diversas e dialogadas a desafios
comuns, pelo que ndo deve ser entendido como essencializado, até por-
que também este grupo é atravessado, por exemplo, por diferencas de
classe, de estatuto legal (a cidadania estadunidense ou a auséncia dela),
avivéncia do espac¢o urbano e/ourural ou da migracéo, e outros fatores,
como a idade ou a relacdo com o legado histérico (Collins, 2000: 28).
Trata-se, pois, de um saber assumidamente localizado e que opde a
transparéncia do pensamento normativo branco a densidade da expe-
riéncia que os corpos femininos negros representam. Para além disso,
é feito de experiéncia empirica, da demonstracao no concreto, e de uma
linguagem que usa o exemplo pratico e imediato como base simbdlica para
a construcao e a discusséo de conceitos, como o exemplo de Sojourner

Truth, estudado no capitulo anterior, j4 demonstrara:

A experiéncia como um critério de significado com imagens
praticas como veiculos simbdlicos é um principio epistemol6-
gico fundamental nos sistemas de pensamento afro-americanos
[...]- “Olhem para o meu brago!” exclamou Sojourner Truth: “Eu
arei e plantei e recolhi para os celeiros e nenhum homem era
capaz de fazer melhor! E ndo sou uma mulher?” [...] Ao invocar
exemplos da sua propria vida para simbolizar novos significa-
dos, Truth desconstruiu as nocoes prevalecentes de Mulher.
Histdrias, narrativas e principios biblicos sdo selecionados pela
respetiva aplicabilidade as experiéncias de vida afro-america-
nas e tornam-se representacoes simbdlicas de toda a riqueza

dessa experiéncia. (Collins, 2000: 258)

' Este conceito serd trabalhado de um modo mais alargado no capitulo dedicado aos

feminismos negros no Brasil.
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Collins remete para o exemplo de varias académicas que, a despeito da
educacéo formal superior em sistemas de saber hegemoénicos, continuam
arecorrer aos saberes transmitidos pelas mulheres negras como melhor
recurso de instrumentos de andlise para os seus topicos de estudo, bem
como para o desenvolvimento de metodologias adequadas. Para além
disso, Collins encontra uma vertente de autoavaliacéo nestes saberes,
que considera caber na dimenséo epistemolégica da sua validacéo, a qual,
obviamente, ndo € evidente e estd sujeita a uma forte disputa no quadro
dosregimes de saber-poder e de “verdade” hegemodnicos nos EUA. Nesta
medida, o pensamento feminista negro também tem de recorrer a armas
proprias, que ndo as do master (senhor/amo), e estas séo ainda a base

material e da experiéncia coletiva e historicamente fundada:

Por outro lado, muitas mulheres negras tiveram acesso a uma
outra epistemologia que abrange critérios para avaliar averdade
que sdo largamente aceites entre as mulheres afro-america-
nas. A esta epistemologia feminista negra estd subjacente uma
base material e de experiéncia, nomeadamente experiéncias
coletivas e asrespetivas mundivisdes que as mulheres negras
afirmam com base nanossa histéria particular[...] As condicoes
histoéricas do trabalho das mulheres negras, tanto na sociedade
civilnegra como no trabalho assalariado, impulsionaram uma
série de experiéncias que, a medida que foram partilhadas e
transmitidas, converteram-se na sabedoria coletiva de um
lugar de enunciacdo das mulheres negras. Para além disso,
um conjunto de principios para avaliar as reivindicacdoes de
conhecimento esta disponivel para aquelas que partilharam
estas experiéncias. Estes principios passaram para uma sabe-
doria mais geral das mulheres negras e, depois, para aquilo
que designo aqui de epistemologia feminista negra. (Collins,
2000: 256)

Collins salienta a importancia de elementos tipicos do pensamento
africano na formacéo do pensamento negro e do pensamento feminista

negro nos EUA, nomeadamente as cosmologias de diversos grupos étnicos
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da Africa ocidental e os seus ethos distintos relativamente a lingua, a
religido, a estrutura familiar e as politicas de comunidade (Collins, 2000:
10). Mais do que isto, é relevante sublinhar a forma como o pensamento
feminista negro se desenvolve em coletivo, em acédo e de forma dialo-
gada, ancorando-se na resposta a problemas concretos, da qual deriva
a consciéncia de opresséo e a formacéo do saber sobre e em reacéo a
essamesma opressio (ibidem: 24). Nao existe, no pensamento feminista
negro, a separacio entre a intelectual e a mulher de acéo, ja que, como
afirma a sociologa estadunidense, entre as mulheres negras, o feminismo
“faz-se” e as molduras tedricas estdo “naquilo” que se faz e no “modo”
como se faz (ibidem: 31), nas relacOes intersubjetivas, e no mundo real:
“Estas formas de saber permitem a subjetividade entre quem conhece
e o objeto de conhecimento, situam-se nas proprias mulheres (ndo em
autoridades mais elevadas), e séo experimentadas diretamente no mundo
(ndo através de abstracoes)” (ibidem: 259).

Para além disso, procura-se a valorizacéo de linguagens diversas,
como a poesia e a musica, nomeadamente aquela que se encontra na
tradicédo autobiografica e do blues. A poeta Audre Lorde define a poesia
como essencial & autocompreensio da experiéncia de vida das mulhe-
res negras, ou seja, como o instrumento que permite encontrar sentido
paravivéncias que escapam aos restantes sistemas de inteligibilidade.
Ao contrdario do estéril jogo de palavras em que se converteu a poesia
branca e masculina, a poesia, para as mulheres negras, constitui a forma
de se resgatarem de uma excentricidade frequentemente vivida como
uma dissociacéo interior, ja que alinguagem poética permite “nomear”
fendmenos situados na ja mencionada condicdo de diferenca, tornan-

do-se um instrumento resistente do pensamento. Assim, Lorde afirma:

Falo aqui da poesia como uma destilacdo reveladora da expe-
riéncia, e ndo como o jogo de palavras estéril que a palavra
poesia significa na distorcdo dos pais brancos — de modo a
encobrir um desejo desesperado por uma imaginacdo sem
profundidade. Para as mulheres, por isso, poesia ndo é um
luxo. E uma necessidade vital da nossa existéncia. Forma a

qualidade daluz com a qual predicamos as nossas esperancas
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e os nossos sonhos de sobrevivéncia e transformacéo, primeiro
convertidos em linguagem, depois em ideia, depois em acao
mais tangivel. Poesia € o modo como ajudamos a dar nome

ao indizivel para que possa ser pensado. (Lorde, 1993: 307)

No sentido, ainda, de construir saberes resistentes, Lorde aponta para
aimportancia da raiva (anger) e do trabalho sobre a raiva como episte-
mologicamente importantes na resisténcia ao racismo. Uma vez que o
conhecimento branco e o feminismo branco se constroem na suposta
auséncia de emocoes e na fic¢cdo de um lugar de enunciacdo desmate-
rializado, abstrato e neutro, e também porque o estere6tipo da mulher
negra enraivecida faz parte do conjunto de representacdes racistas que
silenciam as vozes das mulheres negras, para Lorde, araiva da densidade
aexperiéncia e fornece o fundo no qual se pode construir o conhecimento
da opresséo. De uma forma idéntica, Lorde elogia o poder do erdtico como
um caminho para a autodefinicéo, para a compreenséo de si e da expe-
riéncia vivida, e para avalidacio dos saberes, em oposic¢éo a codificacdo
pornogréfica do corpo hipersexualizado das mulheres negras, e ao purita-
nismo dos saberes desligados dos corpos, dos afetos e da espiritualidade.
Erotismo, assim definido, ndo se limita a um conceito de ordem sexual,
mas a vitalidade e a criatividade que unem as mulheres numa partilha
esclarecedora, produtora de conhecimento e de voz, e empoderadora.
Nalguma medida, corresponde também ao que Collins identifica como
parte do ja referido ethos “afro” ou africano do pensamento feminista
negro, o qual opera com uma ética do cuidado e da responsabilidade,
segundo a qual a expressividade pessoal, as emocoes, os afetos, a capa-
cidade de empatia, a partilha fazem parte do processo de construcéo dos
saberes e da validacdo do conhecimento (Collins, 2000: 263).

Para concluir este capitulo, uma atencéo particular serd dedicada ao
conceito de “interseccionalidade” proposto pelajurista Kimberlé Crenshaw
em 1989, no artigo “Demarginalizing the Intersection of Race and Sex:
A Black Feminist Critique of Antidiscrimination Doctrine, Feminist Theory
and Antiracist Politics”, publicado no University of Chicago Legal Forum,
e desenvolvido num segundo artigo, intitulado “Mapping the Margins:

Intersectionality, Identity Politics and Violence against Women of Color”,
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publicado em 1991 na Stanford Law Review. Esta atencéo deve-se, nido
anovidade do conceito, o qual surge desde o inicio na reflexéo das pio-
neiras do pensamento feminista negro, como acima referi, mas porque
o termo “interseccionalidade” se difundiu de uma forma incontornéavel
e se tornou recorrente, inclusivamente como adjetivo definidor de uma
corrente dentro dos préprios feminismos — o feminismo “interseccional”.
A circulacao deste travelling concept nao se fez sem a sua banalizacéo,
ou um alargamento tal que comporta uma dimenséo de esvaziamento,
nomeadamente no que diz respeito a sua origem no &mbito de uma teoria
que pretendia enquadrar especificamente a experiéncia das mulheres
negras. De resto, o balancgo critico da “viagem” do conceito tem vindo a
ser feito por revistas importantes, que lhe dedicam nimeros especiais,
tais como a Signs (vol. 38,n.° 4 de 2013) e a European Journal of Women’s
Studies (vol. 24,n.° 4 de 2017). Embora este balan¢o seja tido em conta, é
sobretudo oregresso a formulacédo original e ao contexto que a suscitou
que importa no quadro do estudo dos feminismos negros.

Assim, nos dois artigos citados, Kimberlé Crenshaw recupera, no
fundo, aquilo que justifica a existéncia de um pensamento e um ativismo
feminista negro: aideia de que a experiéncia de opressio das mulheres
negras ndo cabe num feminismo, cujo discurso e agenda e a propria
ideia normativa de Mulher sdo decalcados das vivéncias das mulheres
brancas de classe média, sem problematizar o respetivo racismo, tal
como ndo cabe num antirracismo, decalcado da experiéncia dos homens
negros e incapaz de perceber o sexismo existente nas comunidades e

culturas negras:

Afirmo que as mulheres negras séo, por vezes, excluidas da
Teoria Feminista e do discurso politico antirracista, porque
ambas derivam de um conjunto bem definido de experiéncias
que, frequentemente, nao reflete com precisdo a interacéo
de raca e género. Estes problemas de exclusdo ndo podem
ser resolvidos incluindo simplesmente as mulheres negras
numa estrutura analitica ja estabelecida. Porque a experién-
ciainterseccional € maior que a soma de racismo e sexismo,

uma andlise que ndo tenha em conta a interseccionalidade
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nao pode abordar adequadamente os modos particulares de
subordinacdo das mulheres negras. Assim, para que a Teoria
Feminista e o discurso politico antirracista possam abran-
ger as experiéncias e preocupacoes das mulheres negras,
todo o quadro que tem sido usado como base para traduzir
“a experiéncia das mulheres” ou “a experiéncia negra” em
reivindicacdes politicas concretas tem de ser repensado e
reformulado. (Crenshaw, 1989: 140)

Apesar de,como vimos, esta ideia ser fundacional e estar expressa de
diferentes maneiras emtodas as autoras estudadas, a metafora escolhida
por Crenshaw — a dainterseccéo, ou seja,de um cruzamento de transito —
provou-se reveladora e eficiente para significar a necessidade de ter
em conta o cruzamento de eixos de opressdo quando se considera a
discriminacéo e a violéncia sobre as mulheres negras. Para além disso,
salienta que € justamente esta experiéncia de marginalidade potenciada
pelo cruzamento de eixos de opresséo que pode conduzir a um pensa-
mento emancipatério mais amplo. Trata-se, no fundo, da premissa da
feminista negra do século XIX, Anna Julia Cooper, de que “S6 a mulher
negra pode afirmar, onde e quando eu entro [..] naquele momento e
naquele lugar toda a raca negra entra comigo” (apud Crenshaw, 1989:
160), que Crenshaw reformula como: “Quando elas entram, todas as
pessoas entram” (Crenshaw, 1989: 167).

Enquanto jurista, Crenshaw analisa processos judiciais relativos a
casos de discriminacéo laboral e de violéncia doméstica e sexual de
mulheres negras, os quais ndo foram bem-sucedidos devido ao facto de,
nalei e nasuainterpretacio, ndo haver lugar para a experiéncia especifica
das mulheres negras. Na linha do que Spivak afirmava para a subalterna
colonizada e do modo como esta é silenciada pelos c6digos hegemoénicos
patriarcais e feministas brancos que a “leem” a partir de um enquadra-
mento que a apaga e a sua “voz”, seja qual for a linguagem em que se
exprima, também as mulheres negras se encontram neste fosso em que
séo sobrerrepresentadas por discursos que anulam a possibilidade de
serem escutadas. Crenshaw descreve extensamente a dificuldade de as

mulheres negras inserirem as suas experiéncias de violéncia doméstica
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e sexual, por exemplo, num normativo que é determinado pela expe-
riéncia das mulheres brancas, e que se baseia na preservacido de uma
pureza simbolicamente representada pelo corpo feminino (branco) por
um patriarcado branco, conforme se vé na exigéncia que é feita as viti-
mas de violacdo de demonstrar que nédo sdo sedutoras. Nesta narrativa,
as mulheres negras ndo conseguem que a violéncia exercida sobre elas
seja tida como relevante ou sequer credivel, uma vez que a representa-
céo estereotipada da mulher negra a apresenta como hipersexualizada
e aviolacéio de mulheres negras, desde a escravatura, se “naturalizou”.
Da mesma maneira, também sédo silenciadas dentro das comunidades
negras, ja que o tropo da violacdo da mulher branca pelo homem negro
serviu historicamente de pretexto paralinchamentos e continua a servir
de pretexto para a violéncia policial sobre as comunidades negras.
A polémica surgida em torno do romance de 1982 A Cor Purpura, de Alice
Walker, que Crenshaw menciona em ambos os artigos, deve-se, exata-
mente, ao facto de a violéncia de género exercida pelos homens negros
sobre as mulheres negras ndo caber no discurso antirracista. A autora
menciona, inclusivamente que, quando a violéncia de género dos homens
negros surge no discurso antirracista como consequéncia do racismo,
é apresentada como resultado de uma emasculacédo simbdlica, ou, pelo
menos, da expropriacdo do homem negro de um poder idéntico ao do
branco, o que ndo corrige a opressio sexista dentro das comunidades
negras, antes legitima ambic¢oes patriarcais reforcadas, que se voltam
contra as mulheres negras.

Como se vé, Crenshaw problematiza, assim, a questéo da representa-
céo das mulheres negras como Darstellung, ainda na linha da reflexdo de
Spivak, mas igualmente como Vertretung, ja que, conforme exemplifica a
partir das reivindicacdes laborais que os tribunais consideraram impro-
cedentes, as mulheres negras nemrepresentam ninguém, nem encontram
representacéo em ninguém (no sentido de “falar por alguém”). Assim, nos
tribunais, eram desconsideradas quer enquanto porta-vozes de grupos
de mulheres, quer enquanto porta-vozes de grupos de pessoas negras.
Ao mesmo tempo, os agentes encarregados das respostas institucionais
e legais para a discriminacéo laboral e para a violéncia também néo as

representam, ja que as respetivas pautas se encontram decalcadas ou em
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leis antidiscriminacdo que ndo tém em conta a especificidade do grupo, ou
em modelos de intervencédo desenhados de forma restrita para mulheres
brancas, falantes do inglés (a discriminacéo cultural e linguistica junta-
-se a discriminacao racial), legalizadas, e com capacidade financeira e
de se mover no aparelho burocratico nacional — o que, em varios casos,
como os descritos por Crenshaw, pode constituir a diferenca entre a vida
e amorte. Contudo, como afirma a autora, se as mulheres negras (ou as
women of color,num sentido que abrange, mulheres latinas ou asiaticas,
no segundo artigo em apreco) pudessem adquirir esta representativi-
dade, no sentido de constituirem um espelho amplo que abarcasse a
maior diversidade de experiéncias, melhores respostas haveria para os

problemas decorrentes das opressoes de género e raca:

A recusa de permitir que uma classe que sofre desvantagens
multiplas represente outras que sofram apenas de uma destroi
os esforcos pararestruturar a distribui¢éo de oportunidades e
limita os remédios e os alivios a ajustamentos menores dentro
deuma hierarquia estabelecida. Consequentemente, as aborda-
gens “apartir de baixo”, aquelas que combinam todas as pessoas
discriminadas para desafiar todo um sistema de emprego, ficam
postas de lado pela visdo limitada do A&mbito errado e estreito
das solugdes disponiveis. Se umarepresentacéo interseccional
“a partir de baixo” fosse permitida habitualmente, as pessoas
trabalhadoras poderiam aceitar a possibilidade de que ha mais
aganhar desafiando coletivamente a hierarquia do que quando
cadapessoadiscriminada, individualmente, tenta proteger a sua

fonte de privilégio dentro da hierarquia. (Crenshaw, 1989:145)

Por conseguinte, o conceito de interseccionalidade, assim desen-
volvido por Crenshaw, torna-se util com base na forma concreta como
demonstra anecessidade de ter em conta a diversidade das vivéncias da
opresséo por parte das mulheres, em particular aquelas que se situam
no cruzamento de dois ou mais eixos de opresséo, os quais, conforme
demonstrara Verena Stolcker, sdo indissocidveis e se deslocam em cor-

relacdo. Porém, a metafora da intersecc¢éo, que, na circulacéo do conceito
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e no uso cada vez mais alargado, vai incluir toda uma série de catego-
rias, para além de género e raca, tais como classe, orientacdo sexual,
religido, idade, etc., acaba por cristalizar um olhar pouco diferenciado
sobre os eixos de opresséo e as suas formas de agir, bem como, na pra-
tica, por essencializar o lugar “interseccionado” das mulheres negras,
ofuscando a diversidade que este lugar contém em si mesmo. A medida
que se banalizou, o uso do termo converteu-se num “mantra”, que nao tem
em conta a heterogeneidade histérica e cultural dos préprios processos
de construcao identitdria no &mbito de interacdes diversas de sistemas
de opressao, que se exercem de formas contextualmente diversas e com
manifestacdes distintas em diferentes geografias. Assim, para a ferra-
menta de interseccionalidade preservar a sua utilidade, é preciso que
esta seja informada por um olhar critico mais atento aos contextos. O
capitulo seguinte terda em conta esta questéo.

Ainda no ambito dos feminismos negros estadunidenses, € inevitavel
ter em conta a enorme relevancia das escritoras e o seu protagonismo.
S&do muitas as referéncias possiveis, mas o foco acaba por recair em Alice
Walker e em Toni Morrison, pelo maior destaque que as suas obras vieram
a conhecer,inclusivamente no mainstream que conduziu ao Prémio Nobel
para Morrison, e pelos debates que incendiaram, dentro das proprias
comunidades negras. Assim, nas aulas, excertos das suas narrativas
podem ser analisados, com foco na andlise da representacédo das figu-
ras femininas e de como estas materializam um lugar social especifico
e historicamente contextualizado para as mulheres negras, bem como,
por outro lado, com o foco mais amplo e abrangente nos elementos com-
positivos das obras em si que podem conformar uma estética propria,

ou, uma fala literdria de e para as subalternas negras.
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CAPITULO 8

FEMINISMOS
DE “WOMEN OF COLOR”

ENTRE AS DIASPORAS, OS NACIONALISMOS
E O POS-NACIONALISMO NA EUROPA

Textos em analise:

Emejulu, Akwugo; Sobande, Francesca (2019), “Introduction: On the Problems and
Possibilities of European Black Feminism and Afrofeminism”, in Akwugo Emejulu;
Francesca Sobande (orgs.), To Exist is to Resist. Black Feminism in Europe. London:
Pluto Press, 3-9.

El-Tayeb, Fatima (2011), “Dimensions of Diaspora. Women of Color Feminism, Black
Europe, and Queer Memory Discourses”, in Fatima El-Tayeb, European Others.
Queering Ethnicity in Postnational Europe. Minneapolis: University of Minnesota
Press, 43-80.

O presente capitulo serd dedicado aos feminismos de mulheres marcadas
peladiferenca deraca e de etnicidade no contexto europeu.?’ Esta reflexao
tem em conta e valoriza a heterogeneidade dos movimentos e expressoes
artisticas e culturais das mulheres racializadas em diversos paises, reu-
nidos, por exemplo, em estudos de caso no volume To Exist is to Resist.
Black Feminism in Europe, das soci6logas Akwugo Emejulu e Francesca
Sobande (2019). Esta heterogeneidade € manifesta numa das questdes
essenciais a debater: aimportancia da historicidade e da especificidade
dos contextos locais na construcio das identidades, nomeadamente a
identidade de género e aidentidade racial e étnica, pelo que a formulacéo
“marcadas pela diferenca de raca” € intencional e relevante, como se
mostrard a seguir. Todavia, mais do que estudar os multiplos casos em
particular, interessa-nos uma reflexdo abrangente que forneca pontos de

debate transversais e que permita ndo somente perceber semelhancas

20 Mantém-se a designacdo em inglés no titulo do capitulo, porque o equivalente em
portugués — “mulheres de cor” — tem outro tipo de conotagdo, a qual ndo é de afirmacdo
politica das mulheres racializadas, mas sim o seu inverso: uma expressédo de colorblindness
(cegueira de cor).

99



MULHERES, RACA E ETNICIDADES

nos processos de opresséo interseccional das mulheres na Europa, mas
também o que estes revelam sobre a prépria Europa e os discursos que
constroem, quer as nagdes europeias como “comunidades imaginadas”
(Anderson, 1983), quer uma identidade europeia pés-nacional, nomeada-
mente tendo em conta o passado colonial dos diferentes paises e como
este se prolonga em relagdes de poder de cariz colonial relativas as
chamadas minorias e a pessoas migrantes. Neste ambito, procura-se a
especificidade europeia contemporanea nos processos de producéo do
Outro, a qual, por exemplo, leva a op¢éo pela expressdo women of color,
em detrimento de “mulheres negras”, uma vez que a identificacéo black
ou “afro” néo é suficiente para dar conta da diversidade de comunidades
entendidas como “ndo-brancas” que se encontra no espaco europeu,
onde o Outro radical é, historicamente e com particular forca na atuali-
dade, o Islao, ou seja, uma marca de etnicidade tantas vezes associada
discursivamente a signos visuais relativos a cor da pele e a fisionomia.
O texto da historiadora Fatima El-Tayeb, que pde em destaque um dos
casos possivelmente mais inusitados no que diz respeito a minorias
negras — o caso da Alemanha — torna-se particularmente interessante
pela profundidade da proposta tedrica, a qual, como se verd, pretende
pensar por um angulo inovador os conceitos de identidade, memoria,
nacao, didspora, e pés-nacionalismo, bem como perceber como as noc¢oes
de raca e etnicidade sdo mobilizadas no contexto europeu, quer pelos
poderes hegemonicos, quer pelas comunidades resistentes, em parti-
cular pelas mulheres racializadas, nos movimentos sociais e nas artes.

E certo que ambos os textos propostos reconhecem o papel importante
dos feminismos negros estadunidenses no despertar da consciéncia de uma
identidade coletiva das mulheres negras em varios paises europeus, ndo
somente de lingua inglesa, mas também na Alemanha, através de Audre
Lorde e da sua estada em Berlim nos anos 1980. Esta circulacio dos femi-
nismos é um dado importante areter, o qual, obviamente, ndo é exclusivo
dos feminismos de mulheres racializadas, mas acaba por desempenhar
um papel particularmente crucial no empoderamento de mulheres mui-
tas vezes isoladas, como acontecia na Alemanha, ourelegadas a margens
sociais limitadas, como, por exemplo, no caso portugués, em que os movi-

mentos recém-surgidos de feminismo negro redescobrem os feminismos
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negros estadunidenses, também devido a circulacdo dos mesmos pelo
Brasil e por influéncia de mulheres negras brasileiras. Todavia, ambos
os textos realcam que, neste processo, a Europa tem outras e multiplas
referéncias e se foca em probleméticas proprias, denunciando, inclusiva-
mente, um dominio excessivo por parte do pensamento negro e feminista
negro estadunidense relativo as didsporas negras, que invisibiliza algumas
questdes importantes sobre os processos de racializag¢éo, decorrentes da
especificidade da histéria europeia, nomeadamente da historia colonial.
Depois de uma apresenta¢io dos feminismos negros europeus extensa-
mente semelhante a dos estadunidenses na defini¢éo e propdsitos gerais,

Emejulu e Sobande ressalvam:

Quase sempre, quando pensamos nateoria e no ativismo femi-
nistas negros, olhamos para a experiéncia negra americana
especifica e procuramos universalizar e aplica-la a Europa.Isto
é um erro a dois niveis. Primeiro, tentando importar a politica
racial americana para a Europa, o que marca araca e araciali-
zagdo como se fossem algo fundamentalmente estrangeiro e
alheio a experiéncia europeia. Isto acaba por ser muito conve-
niente e rouba as feministas negras europeias uma ferramenta
analitica chave para nomear e agir contra a nossa opresséo.
Se ainjusticaracial for compreendida em termos americanos
e como uma exportag¢éo americana, ndo hd incentivo nenhum
para desmontar a ordem social racializada que é distinta na
Europa. Em segundo lugar, esta importacio da experiéncia
americana silencia as experiéncias e as histérias das femi-
nistas negras europeias que resistem a dominacéo racista e
sexista. Estas dindmicas também apagam as longas histérias
de lutas anti-imperialistas de feministas negras localizadas

em varios impérios europeus. (Emejulu e Sobande, 2019: 5)

Fatima El-Tayeb analisa a especificidade das comunidades negras euro-
peias, problematizando um conceito de didspora que, para a populacio
negra,recorrentemente se estrutura em torno da fratura que constituiu o

trafico negreiro transatlantico na histéria dos/as africanos/as, a memoria
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da escravatura e o simbolismo do Atlantico como Middle Passage. Segundo
aautora, este conceito de didspora, estruturante para as didsporas negras
nas Américas e que se afasta da origem do conceito na didspora judaica,
néo serve as comunidades negras europeias, cujo percurso historico &,
obviamente, diverso, quer na circulacio geografica quer na temporali-
dade. Para além disso, os componentes do conceito de didspora que este
carrega quando vinculado a deslocacéo forcada através do Atlantico,
nomeadamente o peso do passado perdido e a vinculacdo a um lugar de
origem — a Africa — com contornos mitificados, nio d4 conta da geografia
das deslocacdes das comunidades negras da Europa, nem da sua pro-
ximidade muito maior as Africas contemporaneas, nem da sua situacéo
presente nos paises ditos de acolhimento. Acima de tudo, a autora destaca
como determinante para pensar as didsporas na contemporaneidade
europeia, a ideia do presente e do investimento das pessoas migrantes
nos paises em que vivem e dos quais se consideram parte integrante,
disputando, pois, o seu lugar como nacionais desses mesmos paises.
Deresto,como constata El-Tayeb, a insisténcia no termo didspora aplicado
a pessoas teimosamente rotuladas como “migrantes”, apesar de nasci-
das e educadas nos paises europeus héa geracgdes, ou percebidas como
“estrangeiras”, a despeito da permanéncia das comunidades na Europa
héd pelo menos cinco séculos, como € o caso da comunidade roma e sinti,
é um dos processos mais expressivos da producéo politica ativa de alte-
ridade por parte da Europa, e que € preciso denunciar como uma forma

de racismo, uma vez que constitui o suporte de todo o tipo de exclusdes.

O caso da Europa continental representa uma forma de racia-
lizacdo que recebe pouca atencdo académica, tanto porque
diverge de modelos que dominam tradicionalmente o discurso
sobre a raca, quanto porque a sua estratégia de negacéo é
particularmente dificil de contestar: em vez dos mecanismos
explicitos através dos quais a raca € implementada ou refe-
rida nas intera¢des politicas sociais e econémicas dentro de
comunidades ou entre elas, a ideologia da “auséncia daraca”
é o processo através do qual o pensamento racial e os seus

efeitos sdo invisibilizados. Araga, por vezes, parece existir em
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todo o lado menos na Europa, onde as minorias racializadas
tém tradicionalmente sido colocadas fora das comunidades
nacionais e, por extenséo, da comunidade continental. Assim,
a Europa pode ser situada no contexto mais amplo das ideo-
logias de “cegueira a cor” que proibem os discursos sobre
a opressido com base na raca [..] Na sua versdo europeia, a
ideologia é caracterizada pela convergéncia de raca e religiéo,
bem como pela externalizacéo de populacdesracializadas (em
vez de estas seremrelegadas para um estatuto de cidadaos de
segunda classe). Panicosrecentes sobre aincompatibilidade do
Isldo com as sociedades modernas, as “revoltas” francesas de
2005, 0oua ameaca terrorista atribuida a “migrantes de segun-
da-geracéo”, indicam que ainda hd um investimento substancial
naquela que Stuart Hall chamou de narrativa “internalista” da
identidade europeia, ou seja, aquela na qual a Europa aparece
como uma entidade extensamente homogénea, inteiramente
autossuficiente, com o seu desenvolvimento néo influenciado
por forcas externas nem pelo contacto com outras partes do
mundo [...]. Consequentemente, nesta narrativa, a diversidade
racial ereligiosa da Europa € menos umarealidade do que uma

ameaca a propria esséncia do continente. (El-Tayeb, 2011: xvii)

El-Tayeb descreve, assim, um mecanismo de tipo colonial: uma Europa
que apaga a heterogeneidade étnica que a consubstanciou, bem como
cada um dos paises que a compdem, desde a origem, através de uma
narrativa de homogeneidade branca e de matriz judaico-cristé (o Islao
como presenca constante é invisibilizado, bem como, num mecanismo
inverso, o antissemitismo e as suas consequéncias tragicas na historia
europeia); uma Europa que se afirma o baluarte dos valores daigualdade,
do secularismo e da tolerancia, e onde, segundo o discurso dominante,
“ndo existem racas”, mas que, a coberto deste discurso, pratica ativa-
mente discriminacéo e opresséo racistas, inclusivamente com expresséo
em linhas de segregacéfo espacial, quer nas politicas de migracao, que,
por exemplo, de demarcacédo dentro do espaco urbano. Estas praticas

racistas apoiam-se num discurso hegemoénico em que a pessoa com uma
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diferenca fisiondmica e ou marcadores étnico-religiosos relativamente
a “branquitude” construida como norma € percebida como estrangeira
(mesmo que possua direitos formais de cidadania): “Os europeus que
possuam os marcadores (visuais) do Outro, por isso, sdo eternos recém-
-chegados, para sempre suspensos no tempo, para sempre ‘acabados de
chegar’, definidos por um ‘ser estrangeiro’ estatico, que se sobrepde tanto
a experiéncia individual quanto aos factos histéricos” (El-Tayeb, 2011:
xxvV). Por conseguinte, estas pessoas sdo encaradas como um problema,
um desvio, uma ameaca, uma contaminacao (note-se a biologizac¢ao do
discurso sobre o “estrangeiro”), algo a afastar, eliminar, apagar, no quadro
da “verdadeira Europa”, como se vé na diaboliza¢do das comunidades
muculmanas a partir da hipervisibilizacdo da questdo do véu ou do ter-
rorismo associado as popula¢cdes guetizadas em zonas periféricas das
grandes cidades (ibidem: xxiv). Todavia, a ideia hegemonica de que “nédo
hd racas” nem racismo na Europa faz com que, mesmo na academia, a
ideia da “raga” como instrumento de andlise social critica seja descartada
como importada e inadequada as realidades europeias (ibidem: xxviii).

El-Tayeb propde uma inversdo de paradigma no olhar sobre estas
comunidades, centrando-se nelas mesmas e nas suas inter-relacoes,
de um modo horizontal, e na forma como, exteriorizadas, disputam a
identidade europeia intensamente e através de praticas criativas que
desconstroem os fundamentos das identidades nacionais e étnicas,
revelando-as como construc¢des sociais e politicas. Para designar este
processo, que também convoca um olhar critico sobre as artes e sobre o
conceito de performatividade, a autora ativa a ideia de “relacéo”, oriunda
dateoria crioula das Antilhas e,nomeadamente, da obra Poétique de la
Relation de Edouard Glissant, publicada em 1990, a qual, de uma maneira
que se poderia apelidar de p6s-colonial, coloca em questdo eixos do
paradigma darazdo ocidental,nomeadamente o pensamento dicotémico
(assente em distin¢des e categorias), a ordem causal e linear, e as pre-
tensdes universalizantes a partir de uma parte que, metonimicamente,
pretende conferir inteligibilidade ao Todo. Assim, esta teoria pretende
explorar a mistura, a diversidade, a coincidéncia de temporalidades
distintas, semresolver as suas tensdes e os diferenciais de poder, mas

mostrando a produtividade de vivéncias e praticas que se distanciam
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da ideia de autenticidade e de origem, investem no presente e futuro,
no espaco que habitam (e ndo num espaco a que € suposto retornarem)
erevelam os “fantasmas” que assombram os discursos hegemonicos,
nomeadamente o racismo, a islamofobia, o antissemitismo e o antici-
ganismo que se escondem na ideologia de colorblindness europeia, e
a persisténcia de relagdes de poder de cariz colonial (El-Tayeb, 2011:
Xix-xx). O pés-nacionalismo europeu inverte-se, assim, numa ideia de
unido ou alianca entre as comunidades marginalizadas, cuja marca é
a circulacéo e desenvolvimento comum de prdaticas expressivas para
além das fronteiras nacionais (europeias e ditas “de origem”) e com
base numa experiéncia idéntica de marginalizacdo relativamente ao
“corpo” nacional e pés-nacional da Europa. Igualmente, estas comuni-
dades manifestam uma disputa das identidades nacionais dos paises em
que residem, em grande parte a partir dareescrita da memoria coletiva,
procurando demonstrar, ai sim, a sua continuidade relativamente a um
passado de heterogeneidade étnica na Europa, que desfaca a pereniza-
cdo da etiqueta de migrante ou estrangeiro (ibidem: xxii). Importante
para a reflexdo de “Mulheres, Raca e Etnicidades” é o destaque dos
movimentos de women of color e de pessoas queer racializadas como
agentes destas dindmicas de transformacdo social e cultural passiveis
de configurar, como se disse, uma mudanca de paradigma (ihidem: xx).
Para além disso, a proposta que El-Tayeb intitula de queering ethnicities
(desconstruir as etnicidades, usando a légica do queer) tem, na base, a
chamada queer of color critique (critica queer racializada), representada,
entre outros, por José Esteban Mufioz, tedrico queer cubano-americano,

e que Roderick Ferguson define da seguinte maneira:

A andlise “Queer of color” [...] interroga as formacdes sociais
como intersecc¢des deraca, género, sexualidade e classe, com
um interesse particular no modo como essas formac¢des cor-
respondem a ideais e praticas nacionalistas ou deles divergem.
A andlise “Queer of color” é uma empresa heterogénea feita
do feminismo de “women of color”, da andlise materialista, da
teoria pés-estruturalista e da critica queer. (Ferguson, 2004
apud El-Tayeb, 2011: xxxiii)

105



MULHERES, RACA E ETNICIDADES

Para a autora, adquire relevancia nesta teoria critica uma anélise inter-
seccional dos fendmenos sociais e da construcéo de identidades com foco
naideia de nacdo e nos nacionalismos, cujas narrativas se materializam
em corpos normativos, geralmente masculinos, brancos, heterossexuais
e de classe elevada. A designacio queer deixa de dizer respeito apenas a
questdes de identidade sexual, passando a ser usada como ferramenta
de critica dos processos de racializacdo implicados nas identidades
nacionais. No ambito desta critica queer, a ideia de “desidentificacéo”
aparece como um dos instrumentos Uteis para descrever os processos
de resisténcia de todas as pessoas marginalizadas por divergirem do
“corpo normativo” da nacéo, as quais, tal como afirmava Audre Lorde,
operam com a diferenca, e enquanto a diferenca em si, para criarem
fraturas e abrirem novos caminhos na imaginacéo da nacéo. El-Tayeb

explica, a partir de Mufioz:

[...] “[d]esidentificag¢éo pretende descrever as estratégias de
sobrevivéncia praticadas pelo sujeito minoritdrio de modo a
negociar com uma esfera publica maioritaria e fébica que con-
tinuamente elide ou pune a existéncia de sujeitos que néo se
conformam ao fantasma da cidadania normativa” (Muiioz 1999,
4). Partindo da nocéo de desidentificacdo de Judith Butler,
entendida ndo como contraidentificacdo nem como rejeicéo de
uma narrativa dominante, mas como um “deslize” desestabili-
zador,um “fracasso de identificacéo” que abre potencialmente
um momento de disrupcéo e de reorienta¢do, Mufioz enquadra
adesidentificacdo como uma estratégia politica com o objetivo
de criar uma rede discursiva de posicionalidades marginali-
zadas. [...] Esta interconexio — também expressa em obras
como Black Atlantic, de Paul Gilroy, lembrando-nos de que a
modernidade ocidental ndo existiria sem as contribuicoes de
pessoas racializadas — é o que falta na narrativa internalista

da Europa. (El-Tayeb, 2011: xxxiii-xxxiv)

Para El-Tayeb, é importante, ainda, o alargamento da andlise queer ao

conceito de didaspora, desfazendo a sua vincula¢éo nacional e ao passado,
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parapassar a designar uma condi¢cdo contemporanea com possibilidades

de imaginacéo e de construcéo de futuro:

Neste estudo, amplio a nocéo de didspora para descrever
uma populac¢do que néo partilha uma origem comum — por
mais imagindria que possa ser — mas uma condi¢do con-
temporanea. Nesta concecédo mais alargada de didspora, o
conceito transforma-se de um termo de deslocamento tem-
poral e espacial focado no passado no sentido de um termo
de deslocacdo permanente e produtiva dirigida ao futuro
— refletindo o potencial de desconstruir a etnicidade com
0 queer como uma estratégica politica ndo essencialista e,

muitas vezes, néo linear. (El-Tayeb, 2011: xxXXV)

Trata-se, segundo El-Tayeb, de dar destaque aos saberes, as vivén-
cias e a criacéo artistica das minorias étnicas na performatizacio de
identidades necessariamente anti-essencialistas, pds-nacionais e pos-
-étnicas, localizadas e circulantes, e policéntricas. Nestalinha, a teérica
vai ao encontro da valorizacdo de uma identidade mével e de camadas
multiplas evocada pela escritora negra Taye Selasi que, numa TED Talk
significativamente intitulada “Nao perguntes de onde sou, pergunta-me
qual é o meu lugar”,? coloca em destaque o instante e recusa a fixacao
em termos de origem e de ascendéncia, sem, porém, recusar nenhum dos
multiplos elementos da sua complexa composicao identitaria.

Neste ambito, o estudo de caso de El-Tayeb foca-se nas mulheres
negras na Alemanha e na forma como, a partir dos anos 1980, séo elas
que déo inicio a agregacédo das pessoas negras alemds num movimento
social,inicialmente designadas por “afro-alemés”, e, depois, de “Schwarze
Menschen in Deutschland” (Pessoas Negras na Alemanha) — designa-
c¢do mais abrangente que vai ter em conta uma maior diversidade de
pessoas racializadas e possuidoras ou nédo de nacionalidade alema. De

facto, as pessoas negras constituem um verdadeiro oximoro em relacéo

2! Consultado a 24.01.2023, em https://www.ted.com/talks/taiye_selasi_don_t_ask_
where_i_m_from_ask_where_i_m_a_local.
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quer a imaginacao da nacéo alema quer da didspora negra, uma vez que
a Alemanha aparece como epitome da branquitude e como um pais que,
segundo a narrativa hegemonica, ndo foi colonialista, pois o seu império
colonial foi diminuto e de pouca dura (El-Tayeb, 2011: 61). Para além disso,
aquele que foi um Estado racial (Rassenstaat) no periodo nazi rejeita o
proprio termo “raca” para a andlise das suas instituicdes ou das suas dina-
micas sociais. Conforme, porém, demonstram os Estudos Pds-coloniais
relativos a Alemanha, a participacdo dos alemées nas relacdes de poder
coloniais de outros paises e o seu proprio colonialismo, para além do
imaginario colonial que se expandiu neste pais, nomeadamente na cultura
popular, fazem com que prevalecam mentalidades coloniais e racistas que
serefletem narelacdo institucional e quotidiana com pessoas migrantes
(Nghi Ha et al., 2007).

Dahistéria da Alemanha, tal como é geralmente contada, desaparecem,
porém, as pessoas negras, cuja presenca se regista desde os primordios.
Tal como as restantes poténcias coloniais, a Alemanha também terd, no
seu solo, comunidades de sujeitos colonizados, a partir da viragem para
o século XX, os quais, porém, sdo igualmente apagados da historia alem4,
incluindo da histdria do sofrimento, ja que, por exemplo, jamais se fala
do que sucedeu as pessoas negras durante o regime nacional-socialista,
apesar de estas serem também alvo das politicas de segregacéo e de
exterminio com base naraca. Conforme verifica El-Tayeb, esta auséncia
por demais ruidosa comeca a ser questionada por mulheres negras, a
partir de um desafio de Audre Lorde, e da publicacéo subsequente do
volume Showing Our Colours. Afro-German Women Speak Out por May
Ayim, Katharina Oguntoye e Dagmar Schulz, em 1986.%> A importancia
deste volume resulta da forma como disputa a memoria coletiva aleméa e
asuabranquitude normativa, a partir das memorias de mulheres negras
de diferentes geracoOes. Trata-se de livro heteréclito, notavel pela ino-
vacgdo formal, que funde o registo historiografico com o testemunho e a
memoria individual, a fotografia, a poesia, permitindo estabelecer uma

continuidade da presenca negra na Alemanha do final do século XI1X até

22 El-Tayeb cita o texto na traducdo inglesa. O original tem como titulo: Farbe bekennen.
Afro-deutsche Frauen auf den Spuren ihrer Geschichte. Escrevi sobre a importancia deste
volume na disputa da memdria coletiva alema (Martins, 2016a).
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ao presente, através de vozes femininas na primeira pessoa. Assim, as
histoérias de mulheres, contextualizadas a partir da investiga¢éo historio-
grafica, descrevem na primeira pessoa as vivéncias das pessoas negras
desde o periodo imperial (Kaiserreich) até a atualidade, passando pela
Primeira Guerra Mundial, a perda do império colonial, o fim da Guerra
e a ocupacao da Renania por tropas coloniais francesas, naquilo que
veio a ser conhecido, na Alemanha, por “A vergonha negra no Reno”, a
situacdo dos chamados “bastardos da Renania” (ou seja, os filhos e filhas
mesticos resultantes das unides de soldados negros das forgcas armadas
francesas com mulheres alemas), o periodo nazi e os varios destinos
das pessoas negras, entre os campos de concentracdo e exterminio e
a esterilizacéo forcada, a ocupacdo da Alemanha por soldados negros
norte-americanos, a vinda de trabalhadores migrantes africanos para
a Republica Federal da Alemanha e a Republica Democrética Alema, no
ambito das estratégias destes paises para o “Terceiro Mundo” no quadro
da Guerra Fria, e, finalmente, a contemporaneidade pés-unificacdo, com
oreforco do nacionalismo aleméo, por um lado, e o aumento das migra-
c¢Oes negras, por outro. Como se pode verificar, pelo menos ao longo
de todo o século XX, a questdo racial e, dentro dela, a questdo negra foi
muito mais determinante do que a histéria oficial e a memoria coletiva
deixam transparecer, ja que, por exemplo, € a existéncia dos “bastardos
da Renénia” e aideia da contaminacfo de sangue que se plasma na con-
cecdo de raca subjacente ao Estado racial nacional-socialista. Porém, a
sua fusdo com o antissemitismo, que coloca o “judeu” no lugar do Outro
radical, acaba por ter consequéncias diversas para as pessoas negras
residentes em territério aleméo, que podem ser igualmente tragicas ou,
pelo contrdrio, permitir a salvacdo, por ndo corresponderem rigorosa-
mente a esse imagindrio de alteridade. Contudo, ao contrdrio de outros
paises em que as pessoas negras puderam funcionar muito cedo como
communities, as experiéncias das pessoas negras na Alemanha, com
excecdo de alguns nucleos urbanos em Berlim e Hamburgo, €, sobre-
tudo, de disperséo e isolamento, e de estranheza relativa a sua prépria
identidade racial, em meios rurais ou socioeconémicos precarios, entre-
gues a mées alemés ou a institui¢cdes, face ao abandono dos pais, por

exemplo, no caso dos soldados franceses da Primeira Guerra Mundial ou
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estadunidenses da Segunda Guerra Mundial. Showing Our Colours acaba
por funcionar, pois, como um documento fundacional e agregador para
as pessoas negras, no sentido de estabelecer uma base histdrica para
uma identidade disputada com a imaginacao “branca” da nacéo alema,
ao criar, inclusivamente, o termo “afro-aleméo/a”, mas também, simul-
taneamente, articulada internacionalmente com as didsporas negras,
junto as quais afirmavam a especificidade dos processos de construcédo
identitaria derivados dos processos de racializacdo na Alemanha, nos
contextos histéricos acima esbocados. Neste processo de constituicio
de uma community (as protagonistas preferem a designacdo em inglés), o
papel das mulheres foi pioneiro e proeminente, pelo que os movimentos
que se seguiram a esta primeira agregacdo de mulheres, nomeadamente
a ADEFRA (Associacdo de Mulheres Afro-alemés, fundada em 1986),
contiveram uma dimenséo feminista e interseccional, também devido ao
impulso da americana Audre Lorde, feminista e Iésbica (El-Tayeb, 2011:
71). Para além disso, conforme verifica El-Tayeb (ibidem: 73), a partir da
analise de uma antologia poética produzida por women of color alemés
e editada em 1999 na Holanda com o titulo de Talking Home, a afirmacéo
identitaria que desconstroi aidentidade nacional e a sua materializacao
em corpos normativos, ou seja, a ideia feminista de queering ethnicities
inclui uma dimenséo artistica performativa. Esta constitui-se numa arte
que atravessa as formas de expressio, bem como as linguas e os edificios
culturais de base filologica, e que materializa, por seu turno, corpos queer,
transgressores em termos étnicos e de identidade sexual e de género,
promovendo, inclusivamente, aliancas entre identidades transétnicas
que, noutros contextos, ndo surgiriam no &mbito das didsporas negras,
como, por exemplo, a alianca com mulheres turcas ou com mulheresroma,
igualmente exteriorizadas como of color pelanormatividade “branca” da

identidade nacional da Alemanha.

Os inicios da formacdo do movimento negro aleméo ilus-
tram, por isso, como a desconstru¢do da etnicidade pelo
queer emprega a desidentificacdo como “um terceiro termo
que resiste ao bindrio de identificacdo e contraidentifica-

¢do” (Mufioz, 1999: 97), abrindo um espaco intermédio néo
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autorizado que resiste a falsa dissolugéo de conflito através
da supressédo de pluralidades [...] a consciéncia de didspora
expressa aqui ndo era de nostalgia por um lar perdido, um
regresso a um estado de inocéncia, de pureza ou de seme-
lhanca, mas, em vez disso,uma consciéncia que ressoava com a
percecao do feminismo de mulheres racializadas da diferenca
como uma oportunidade, estabelecendo uma ponte entre o
dialégico e o dialético. (El-Tayeb, 2011: 68)

Assume-se, assim, nalinha de Lorde, o limiar, a fronteira, ou a propria
diferenca como o lugar identitdrio e de fala da subalterna, bem como a
circulacéo, a pluralidade e arelacdo como a forma de estar de individuos
e comunidades que se reclama, desta forma, de um pds-nacionalismo
crioulo, por oposicdo ao pés-nacionalismo branco e cristdo da Europa
hegemonica.

Justamente pelo facto de a assunc¢éo do lugar da diferenca se traduzir
em inovacgdes estéticas em expressoes artisticas que, também elas, recu-
sam a fixa¢cdo num lugar disciplinar ou de origem geografica e cultural,
afirmando-se na hibridacéo, na circulacéo, e na indefinicao do queer, é
importante um olhar sobre algumas, em concreto, que permitam dar
substancia a proposta tedrica. E 6bvio que Fatima El-Tayeb parte ja de
algumas referéncias de cariz literario, como os livros de mulheres negras
ja mencionados (Showing Our Colours e Talking Home) e os poemas de
May Ayim, poeta afro-alema, que estéo traduzidos para inglés e tém ja
algumas traducgdes para portugués, em edi¢cdes informais (fanzines).
Porém, outras obras sdo igualmente uteis, como, por exemplo, as per-
formances da portuguesa Grada Kilomba, a partir do seu livro Plantation
Memories (2013 [2008]), e aforma como ali se vocalizam polifonicamente
as narrativas do racismo quotidiano.?® Entre tantos outros, o romance
dabritanica Bernardine Evaristo (2019), Girl, Woman, Other é particular-
mente util pela sua construcdo em espiral a partir de capitulos em que

cada personagem descreve, de uma forma exaustiva e profundamente

23 Cf. ““Plantation Memories’ by Grada Kilomba, Trailer | (Engl./Port.)”. Consultado a
09.08.2022, em https://www.youtube.com/watch?v=ftRjL7E5Y94.
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detalhada, os inimeros elementos e ramificacdes da sua identidade. Essas
ramificacdes permitem que, de seguida, outra personagem faga o mesmo,
numa légica de acumulag¢éo que mostra a complexidade pés-moderna
das identidades, a sua fragmentacéo, ou, sob o ponto de vista que con-
duz areflexdo de queering ethnicities, o seu cariz mével, inevitavelmente
misturado para além de todos os limites, e sempre num transito com
ligacoes inusitadas, que rompe, a partida, com qualquer tentacéo de fixa-
céoidentitdria, mesmo que num conjunto interseccionado de categorias.
O excesso danarracéo de Evaristo aponta, justamente, para a insuficiéncia
das categorias identitarias (sejam elas género, racga, etnicidade, classe,
orientacdo sexual, etc.) e denuncia-as como violéncias que amputam os
individuos, cuja subjetividade é, como o proprio romance, um inabar-
cavel rizoma moével, espraiando-se em multiplas direcdes complexas,

contraditdrias, inesperadas.
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CAPITULO 9

FEMINISMOS NEGROS
NO CONTEXTO BRASILEIRO

ALGUMAS INTERROGACOES

Textos em analise:

Gonzalez, Lélia (2020), “Por um feminismo afro-latino-americano”, in Lélia Gonzalez
[org. de Flavia Rios e Marcia Lima], Lélia Gonzalez. Por um feminismo afro-latino-

-americano. Rio de Janeiro: Zahar, 126-136 [orig.: 1988].

Gonzalez, Lélia (2020), “A categoria politico-cultural de amefricanidade”, in Lélia
Gonzalez [org. de Flavia Rios e Marcia Lima], Lélia Gonzalez. Por um feminismo

afro-latino-americano. Rio de Janeiro: Zahar, 115-125 [orig.: 1988].
Carneiro, Sueli (2003), “Mulheres em Movimento”, Estudos Avan¢ados, 17(49), 117-
132. https://doi.org/10.1590/S0103-40142003000300008

Ribeiro, Djamila (2017), “O que é lugar de fala?”,in O que é lugar de fala. Belo Horizonte:

Letramento, 53-79.

Pensar os feminismos e as questdes raciais no Brasil é particularmente
importante, uma vez que, ali, a discusséo sobre a opressdo das mulheres
negras, pobres e periféricas € acesa,nomeadamente devido a forca con-
quistada pelos movimentos respetivos e pelo protagonismo que alcan-
caram na causa feminista, bem como na representacéo politica. Assim,
surgem no pais como o simbolo maior da resisténcia negra, feminista,
LGBTQIA+ e das classes pobres, nomeadamente das periferias das gran-
des metropoles.

Como nos capitulos anteriores, este capitulo ndo pretende descrever
em profundidade os movimentos de mulheres negras ou as ideias dos
feminismos negros no Brasil, mas procurar algumas ideias-chave que
alarguem os debates anteriormente expostos, a partir deste contexto
particular. Assim, o feminismo negro no Brasil bebe inevitavelmente dos
feminismos negros estadunidenses e do conceito de interseccionalidade,
por exemplo, bem como se inspira nos movimentos negros na América
Latina, ou nos movimentos pan-africanistas, com Frantz Fanon e Aimé

Césaire,da Martinica, ou pensadores africanos, como Cheikh Anta Diop
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ou Amilcar Cabral, entre outros. No pensamento das mulheres negras
brasileiras, encontraremos, por isso, bastantes conceitos que ja foram
desenvolvidos nos capitulos anteriores, pelo que a escolha dos textosrecai
em Lélia Gonzalez (1935-1994), a pensadora que, para além de pioneira,
traz maior originalidade na proposta tedrica e de acéo e na forma como
as suas reflexdes radicam nas especificidades do contexto afro-brasi-
leiro e da América Latina. Com foco nos conceitos que propoe, trarei
a colacédo outras pensadoras, como Sueli Carneiro e Djamila Ribeiro,
esta ultima para debater o conceito de “lugar de fala”, o qual, apesar
de néo ter origem no Brasil, se vulgarizou neste pais e, em particular,
nos movimentos feministas negros, de uma forma que, muitas vezes, se
torna problemadtica, nomeadamente devido a questido darepresentacéo,
ja debatida por Gayatri Spivak.

Lélia Gonzalez, professora e ativista, fundadora do Movimento Negro
Unificado, marca o pensamento feminista negro no Brasil pelo desas-
sombro das suas intervencdes académicas e politicas, num registo e
numa linguagem que confrontam o formalismo e as hierarquias, como
modo de exercicio de poder e de excluséo institucional. A semelhanca das
feministas negras estadunidenses, parte da experiéncia da discrimina-
cdo eviolénciaracial,bem como da experiéncia de luta nos movimentos
negros. Descreve e afirma a singularidade da situacédo das mulheres
negras e indigenas no cruzamento das opressoes racista e sexista®* e
nas lacunas das lutas, uma vez que o movimento de mulheres no Brasil
néo enfrenta o seuracismo nem o modo como se molda a partir de um
modelo de feminilidade branco e de classe média urbano, ao mesmo
tempo que o machismo se faz notar dentro dos movimentos negros.

Assim, Gonzalez elogia as conquistas do feminismo, nomeadamente
no avanco da transformacao social, da democracia e no entendimento
do privado como politico, mas nota as suas insuficiéncias e o viés euro-
céntrico e neocolonialista (Gonzalez, 2020a:128). Recorrendo, como faz
frequentemente, as categorias da psicandlise, Gonzalez discute a proble-

matica darepresentacéo relativamente aquilo que pode ser, no minimo,

24 Escrevendo nos anos 1970-1980, Lélia Gonzalez ndo usa, ainda, o termo interseccionalidade
que, hoje, porém, é corrente no Brasil.
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um “racismo por omissdo” da parte dos feminismos brancos, no maximo
uma pratica racista ativa de alienacdo. Assim, a mulher negra é aquela
que ndo é escutada e que, ao invés de ter espaco para falar, é “falada por

alguém” (no duplo sentido de representacéo trabalhado por Spivak):2°

Vale lembrar aqui duas categorias do pensamento lacaniano
que ajudam nossareflexdo. Intimamente articuladas, as cate-
gorias de infans e de sujeito suposto saber nos levam a questéo
daalienacéo. A primeira designa aquele que ndo é sujeito de seu
proprio discurso, na medida em que € falado pelos outros. O
conceito de infans é constituido a partir da andlise da formacéo
psiquica da criancga, que, quando falada por adultos na terceira
pessoa, é, consequentemente, excluida, ignorada, ausente,
apesar de sua presenca. Esse discurso é entéo reproduzido
e ela fala de si mesma na terceira pessoa (até o momento em
que aprende a mudar pronomes pessoais). Do mesmo modo,
nos, mulheres e ndo brancas, somos convocadas, definidas
e classificadas por um sistema ideolégico de dominac¢éo que
nos infantiliza. Ao nos impor um lugar inferior dentro de sua
hierarquia (sustentado por nossas condicoes biolégicas de
sexo eraca), suprime nossa humanidade precisamente porque
nos nega o direito de ser sujeitos ndo apenas de nosso proprio
discurso, mas de nossa proépria histéria. Ndo serd necesséa-
rio dizer que, com todas essas caracteristicas, estamos nos
referindo ao sistema patriarcal-racista. Consequentemente,
o feminismo coerente consigo mesmo ndo pode enfatizar a
dimenséo racial. Se assim fosse, seria contraditério aceitar e
reproduzir a infantilizacdo desse sistema; e isso é alienacéo.

(Gonzalez, 2020a: 128; itdlicos como no original)

Com base nateorialacaniana,bem como de Fanon e Memmi, Gonzalez

descreve um mecanismo que verifica como tipico do Brasil que interioriza

25 A expressdo pretende fundir a ideia de “alguém fala por ela” (vertreten) com a ideia
da representacdo (Darstellung) da subalterna que se sobrep&e a tudo o que ela possa
querer exprimir.
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a sua propria condicdo subalterna face ao pensamento eurocéntrico.
Esta é mais uma razdo do efeito alienador e excludente do pensamento
feminista branco no Brasil, o qual ndo tem em conta a especificidade
multirracial e multicultural da sociedade brasileira, mesmo quando, na
sua dimenséo marxista, reflete sobre classe e a questdo da divisdo sexual
do trabalho. De resto, a auséncia de pensamento sobre a questéo racial

€ uma critica que Gonzalez faz, também, as esquerdas no seu pais:

Por tudo isso, o feminismo latino-americano perde muito de
sua forca abstraindo um fato da maior importéancia: o cardter
multirracial e pluricultural das sociedades daregio. Lidar, por
exemplo, com a divisdo sexual do trabalho sem articuld-lacoma
correspondente ao nivel racial é cair em uma espécie de raciona-
lismo universal abstrato, tipico de um discurso masculinizante
e branco. Falar de opressdo a mulher latino-americana é falar
de uma generalidade que esconde, enfatiza, que tira de cena
a dura realidade vivida por milhdes de mulheres que pagam
um preco muito alto por ndo serem brancas. Concordamos
plenamente com Jenny Bourne, quando ela afirma: “Eu vejo
o antirracismo como algo que néo esté fora do movimento de
mulheres, mas como algo intrinseco aos melhores principios
feministas”. (Gonzalez, 2020a: 129)

Para sustentar estas afirmacoes, Gonzalez descreve, em varios arti-
gos, a questdo racial e a condicdo das populacdes negras, em particular
das mulheres, ndo somente no Brasil, como noutros paises da América
Latina, em que as pessoas negras sdo ainda mais invisibilizadas. No
Brasil, em concreto, confronta as narrativas que sustentam a identidade
nacional, nomeadamente o “mito da democracia racial”, opondo-lhe um
novo conceito que coloca no centro desta identidade nacional o elemento
amerindio e africano, suprimindo o elemento “latino” ou dando-lhe um
lugar secundario: a “amefricanidade”.

Assim, para Gonzalez, a ideia de “democracia racial” deriva de um
lusotropicalismo que mitifica o “indio” e o “mestico” como significantes

de uma sociedade harmoniosamente misturada, mas que, na realidade,
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esconde um racismo muito violento e segregador e uma ideologia de
embranquecimento, que, inclusivamente, a maneira do “complexo do
colonizado” teorizado por Fanon e Memmi, sdo interiorizados pela prépria
populacio negra. Este mecanismo de “racismo por denegacédo” deve-se,

no entendimento de Gonzalez, a colonizacéo ibérica:

Jéano caso das sociedades de origem latina, temos o racismo
disfarcado ou, como eu o classifico, o racismo por denegacéao.
Aqui, prevalecem as “teorias” da miscigenacéo, da assimi-
lacdo e da “democracia racial”. A chamada América Latina,
que, na verdade, é muito mais amerindia e amefricana do
que outra coisa, apresenta-se como o melhor exemplo de
racismo por denegacéo. [...] o racismo latino-americano é
suficientemente sofisticado para manter negros e indios na
condicdo de segmentos subordinados no interior das classes
mais exploradas, gracas a sua forma ideolégica mais eficaz: a
ideologia do branqueamento. Veiculada pelos meios de comu-
nicacdo de massa e pelos aparelhos ideoldgicos tradicionais,
elareproduz e perpetua a crenga de que as classificacoes e
os valores do Ocidente branco séo os Unicos verdadeiros e
universais. Uma vez estabelecido, o mito da superioridade
branca demonstra sua eficdcia pelos efeitos de estilhaca-
mento, de fragmentacio da identidade racial que ele produz:
o desejo de embranquecer (de “limpar o sangue”, como se
diz no Brasil) é internalizado, com a simultanea negacéo da

propriaraca, da propria cultura. (Gonzalez, 2020b: 118-119)

Para Gonzalez, € ainda importante a marcac¢édo de uma singularidade
da América Latina face aos EUA e aos movimentos negros daquele pais,
0s quais, ao denominarem-se “afro-americanos”, ou seja, a inicarepre-
sentacdo dos negros no continente americano, invisibilizam o resto
das Américas e, em particular, o elemento amerindio. Por isso, cunha
o conceito de “amefricanidade”, o qual designa um modo especifico
de construcgédo da didspora negra nas Américas, a partir de praticas de

resisténcia cultural préprias, que se moldaram com uma preservacao
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extensa das culturas africanas, expressas também naligacdo dos movi-
mentos negros aos movimentos pan-africanistas, e as culturas indigenas.
Segundo a tedrica, este termo, mais democratico, permite articular a
historicidade e a heterogeneidade das Américas no seu todo, contem-

plando uma perspetiva de unidade na diversidade:

Asimplicagdes politicas e culturais da categoria de amefrica-
nidade (Amefricanity) sdo, de fato, democraticas; exatamente
porque o préprio termo nos permite ultrapassar as limita-
¢Oes de carater territorial, linguistico e ideolégico, abrindo
novas perspetivas paraum entendimento mais profundo dessa
parte do mundo onde ela se manifesta: AAMERICA como um
todo (Sul, Central, Norte e Insular). Para além do seu carater
puramente geografico, a categoria de amefricanidade incor-
poratodo um processo histérico de intensa dindmica cultural
(adaptacao, resisténcia, reinterpretacéo e criacdo de novas
formas) que € afrocentrada, isto é, referenciada em modelos
como: a Jamaica e o akan, seu modelo dominante; o Brasil e
seus modelos iorub4d, banto e ewe-fon. [...] Seu valor meto-
dolégico, a meu ver, estd no fato de permitir a possibilidade
de resgatar uma unidade especifica, historicamente forjada
no interior de diferentes sociedades que se formaram numa
determinada parte do mundo. Portanto, a Améfrica, enquanto
sistema etnogeografico de referéncia, € uma criacéo nossa
e de nossos antepassados no continente em que vivemos,
inspirados em modelos africanos. Por conseguinte, o termo
amefricanas/amefricanos designa toda uma descendéncia:
néo so a dos africanos trazidos pelo trafico negreiro como a
daqueles que chegaram a AMERICA muito antes de Colombo.
(Gonzalez, 2020b:122-123)

Importante nesta concecédo de Gonzalez é o olhar focado ndo somente
no racismo enquanto experiéncia comum de opressio, mas, sobretudo
nas praticas especificas de resisténcia, manifestas numa formacao cul-

tural hibrida singular, e, em particular, na criatividade desenvolvida
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a partir de culturas africanas e indigenas. De entre estas, a autora
salienta as formas alternativas de organizacéo social livre, como qui-
lombos, cimarrones, e aquelas que derivaram, por exemplo, de culturas
pré-colombianas (Gonzalez, 2020b: 124). Mais do que tudo, porém, e
especificamente para o Brasil, salienta as marcas africanas na lingua
portuguesa, as quais sdo encaradas pejorativamente por quem defende
anorma europeia, porém, para a autora, mostram clara e efetivamente
a centralidade dos elementos africanos e amerindios. Nesse sentido, a

autora cunha mais um termo: “pretogués” ou “pretugués”.

Ou seja, aquilo que chamo de “pretugués” e que nada mais é
do que marca de africanizagédo do portugués falado no Brasil
(nunca esquecendo que o colonizador chamava os escravos
africanos de “pretos”, e de “crioulos” os nascidos no Brasil) é
facilmente constatavel sobretudo no espanhol daregifo cari-
benha. O cardter tonal e ritmico das linguas africanas trazidas
para o Novo Mundo, e também a auséncia de certas consoantes
(como o L ou o R, por exemplo), apontam para um aspeto pouco
explorado da influéncia negra na formacéo histérico-cultural
do continente como um todo (e isso sem falar nos dialetos
“crioulos” do Caribe). Similaridades ainda mais evidentes
sfo constatdveis se o nosso olhar se volta para as musicas,
as dancas, os sistemas de crencas etc. Desnecessdrio dizer
o quanto tudo isso é encoberto pelo véu ideoldgico do bran-
queamento, € recalcado por classificagdes eurocéntricas do
tipo “cultura popular”, “folclore nacional” etc. que minimizam

aimportancia da contribuicdo negra. (Gonzalez, 2020b: 115)

Mais do que umalingua, o “pretugués” acaba por designar, por exten-
sdo, todas as manifestacOes das linguas e das culturas negras que sdo
absorvidas e branqueadas através de um processo de folclorizacédo
e de commodification capitalista dentro da construcédo da identidade
nacional associada ao mito lusotropicalista da identidade racial. Ao
considerar a “bunda” como um icone nacional dentro deste processo,

a autora vai analisar criticamente as representacOes estereotipadas
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da “mulher negra” sobre as quais se ancora o racismo e o machismo
no Brasil, “por denegac¢do”, ou seja, através de dinamicas sociais de
excluséo e violéncia fortissimas, dentro de um quadro legal e de uma

imaginacdo nacional de igualdade:

Pois bem. Pelo menos no que se refere ao Brasil, que se atente
néo so para toda uma literatura (Jorge Amado, por exemplo)
como para as manifestacdes das fantasias sexuais brasilei-
ras. Elas se concentram no objeto parcial por exceléncia da
nossa cultura: a bunda. Recorrendo ao [diciondario] Aurélio,
pode-se constatar que essa palavra se inscreve no vocabulario
de uma lingua africana, o quimbundo (mbunda), que muito
influenciou os nossos falares. Além disso, vale ressaltar que
os bundos constituem uma etnia banto de Angola que, além do
supracitado quimbundo, falam outras duas linguas: bunda e
ambundo. Se atentarmos para o fato de que Luanda foi um dos
maiores portos de exportacédo de escravos para a América...
Em consequéncia, além de certos modismos (refiro-me, por
exemplo, ao biquini fio dental) que buscam evidenciar esse
objeto parcial, note-se que o termo deu origem a muitos outros
em nosso “pretugués”. Por essarazio, gosto de fazer um tro-
cadilho, afirmando que o portugués, o lusitano, “néo fala e
nem diz bunda” (do verbo desbundar). (Gonzalez, 2020b: 116;

italicos como no original)

O estereotipo da mulher negra associado a bunda € o da mulata, popu-
larizado pelo Carnaval e pelo samba. Repetidamente, Gonzalez analisa
estarepresentacio e a sua perversidade, uma vez que a mulata aparece
como “coroada” enquanto rainha da sensualidade e simbolo nacional.
Estanarrativa oculta arealidade das jovens negras e periféricas, as quais
sobrevivem a um quotidiano duro de empregadas domésticas (designacao
que, para a tedrica, abrange todo o tipo de servicos “menores”, associa-
dos ao cuidado de pessoas e lugares) para brilharem durante alguns
dias nos desfiles de Carnaval, que servem de mecanismo de controlo e

de alienacéo.
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De um modo geral, a mulher negra é vista pelo restante
da sociedade a partir de dois tipos de qualificacdo “pro-
fissional”: doméstica e mulata. A profissdo de “mulata” é
uma das mais recentes criacdes do sistema hegemodnico
no sentido de um tipo especial de “mercado de trabalho”.
Atualmente, o significante mulata ndo nos remete apenas
ao significado tradicionalmente aceito (filha de mestica
de preto/a com branca/o), mas a um outro, mais moderno:
“produto de exportacdo”. A profissdo de mulata € exercida
por jovens negras que, num processo extremo de aliena-
c¢do imposto pelo sistema, submetem-se a exposicédo de
seus corpos (com o minimo de roupa possivel), através do
“rebolado”, para o deleite do voyeurismo dos turistas e dos
representantes da burguesia nacional. Sem se aperceberem,
elas sdo manipuladas, ndo s6 como objetos sexuais, mas
como provas concretas da “democracia racial” brasileira;
afinal, sdo tdo bonitas e tdo admiradas! Ndo se apercebem
de que constituem uma nova interpretacdo do velho ditado
racista “Preta pra cozinhar, mulata pra fornicar e branca

pra casar”. (Gonzalez, 2020c: 51)

Esta matriz, conforme constata Gonzalez, tem origem na escravidao
e na representacdo do corpo da mulher negra como disponivel para a
apropriacao sexual pelo homem branco, dada a sensualidade animal que
acaracteriza. Ao mesmo tempo, porém, a mulata €é a mucama, empregada
“de estimacao” que cuida da Casa Grande (numa referéncia a obra Casa
Grande e Senzala de Gilberto Freyre, publicada em 1933) e sofre a violéncia
sexual dos patrdes brancos, bem como a opressio das patroas brancas.
Este também € um padréo de relacdes de poder que se prolonga na con-
temporaneidade com as empregadas domésticas e que os feminismos
brancos néo contemplam, uma vez que as mulheres brancas e de classe
média surgem como exploradoras e que a sua emancipacéo se faz, em
grande medida, gracas ao trabalho mal pago e longo das mulheres negras.
Se os feminismos brancos adotam a categoria classe, esta, porém, nédo é

cruzada com a diferenca racial:
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Quanto a mulher negra, sua falta de perspetiva quanto a pos-
sibilidade de novas alternativas faz com que ela se volte para
a prestacédo de servicos domésticos, o que a coloca numa
situacao de sujeicéo, de dependéncia das familias de classe
média branca. A empregada doméstica tem sofrido um pro-
cesso de reforco quanto a internalizacdo da diferenca, da
“inferioridade”, da subordinacdo. No entanto, foi ela quem
possibilitou e ainda possibilita a emancipac¢do econdémica e
cultural da patroa dentro do sistema de dupla jornada, como
jdvimos. E interessante observar, nos textos feministas que
tratam da questéo dasrelacdes de dominac&do homem/mulher,
da subordinacao feminina, de suas tentativas de conscienti-
zacdo etc.,como existe uma espécie de discurso comum com
relacéo as mulheres das camadas pobres, do subproletariado,
dos grupos oprimidos. Em termos de escritos brasileiros
sobre o tema, percebe-se que a mulher negra, as familias
negras — que constituem a grande maioria dessas camadas
— néo sdo caracterizadas como tais. As categorias utiliza-
das sdo exatamente aquelas que neutralizam a questéo da
discriminacéo racial, do confinamento a que a comunidade

negra estda reduzida. (Gonzalez, 2020c: 35)

Afigura da mucama dd origem a uma outra representacéo da mulher
negra, a mae preta, que Gonzalez prefere, todavia, considerar da pers-
petiva da criatividade daresisténcia dos povos negros e do papel crucial
que nela desempenharam as mulheres, nomeadamente na preservacao

e natransmisséo das culturas africanas dentro da didspora amefricana:

Foi em fung¢do de sua atuagdo como mucama que a mulher
negra deu origem a figura da mée preta, ou seja, aquela que
efetivamente, ao menos em termos de primeira infancia (fun-
damental na formacéo da estrutura psiquica de quem quer que
seja), cuidou e educou os filhos de seus senhores, contando-
-lhes histdrias sobre o quibungo, a mula sem cabeca e outras

figuras do imagindrio popular (Zumbi, por exemplo). [...] Ndo

122



CAPITULO 9 / FEMINISMOS NEGROS NO CONTEXTO BRASILEIRO

Maes de Santo dentro das religides de matriz africana, como o Candomblé
e aUmbanda, enquanto mulheres negras que tém, de facto, um dominio
sobre recursos econdmicos e humanos, para além do papel religioso
e cultural. Por fim, destaca as mulheres negras e pobres na sua exis-
téncia quotidiana, a qual constitui, conforme conclui Gonzalez, o modo

de resisténcia daquelas que, verdadeiramente, ndo tém nada a perder

podemos deixar de levar em consideracdo que existem varia-
cdes quanto as formas de resisténcia. E uma delas é achamada
“resisténcia passiva”. Anosso ver, a mée preta e o pai-jodo, com
suas histdrias, criaram uma espécie de “romance familiar” que
teve uma importancia fundamental na formac¢éo dos valores
e crencas do povo, do nosso Volksgeist. Conscientemente ou
néo, passaram para o brasileiro “branco” as categorias das
culturas africanas de que eram representantes. Mais preci-
samente, coube a mée preta, enquanto sujeito suposto saber,
aafricanizacéio do portugués falado no Brasil (o “pretugués”,
como dizem os africanos lus6fonos) e, consequentemente, a
propria africanizacéo da cultura brasileira. (Gonzalez, 2020c:

47; itdlicos como no original)

Para além desta “resisténcia passiva”, a tedrica salienta o papel das

(Gonzalez, 2020c: 55).

poraneidade, enquanto fundadora e diretora do Geledés - Instituto da

Na senda de Gonzalez, Sueli Carneiro, que se destaca, na contem-

Mulher Negra,?® defende o “enegrecimento do feminismo”:

Enegrecendo o feminismo é a expressio que vimos utilizando
para designar a trajetéria das mulheres negras no interior do
movimento feminista brasileiro. Buscamos assinalar, com ela,
aidentidade branca e ocidental da formulagéo classica femi-
nista, de um lado; e, de outro, revelar a insuficiéncia tedrica

e pratica politica para integrar as diferentes expressdes do

26

Mais informacdes disponiveis no site do referido Instituto. Consultado a 19.07.2022, em

https://www.geledes.org.br/o-que-e-o-geledes-instituto-da-mulher-negral/.
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feminino construidos em sociedades multirraciais e pluricul-
turais. Com essas iniciativas, po6de-se engendrar uma agenda
especifica que combateu, simultaneamente, as desigualdades
de género e intragénero; afirmamos e visibilizamos uma pers-
pectiva feminista negra que emerge da condicao especifica
do ser mulher, negra e, em geral, pobre, delineamos, por fim,
o papel que essa perspetiva tem na luta antirracista no Brasil.

(Carneiro, 2003: 2; itdlicos como no original)

Ou seja, trata-se, novamente, da adocédo de uma perspetiva inter-
seccional que permita abordar os problemas especificos das mulheres
negras, os quais permanecem invisibilizados nas categorias de abor-
dagem académica e nas politicas publicas, de uma forma transversal,
do trabalho a saide, passando pelos meios de comunicac¢éo e pelo meio
ambiente. Para além disso, Carneiro salienta a violéncia material e
simbdlica que permanece, relativamente as mulheres negras, e que
amputa as suas subjetividades, bem como as relagdes intersubjetivas

e afetivas:

Emrelacdo ao topico davioléncia, as mulheres negras realca-
ram uma outra dimenséo do problema. Tem-se reiterado que,
para além da problemadtica da violéncia doméstica e sexual
que atingem as mulheres de todos os grupos raciais e classes
sociais, hd uma forma especifica de violéncia que constrange
o direito a imagem ou a uma representacao positiva, limita
as possibilidades de encontro no mercado afetivo, inibe ou
compromete o pleno exercicio da sexualidade pelo peso dos
estigmas seculares, cerceia o acesso ao trabalho, arrefece
as aspiragoes e rebaixa a autoestima. Esses sdo os efeitos da
hegemonia da “branquitude” no imagindrio social e nas rela-
cOes sociais coneretas. E uma violéncia invisivel que contrai
saldos negativos para a subjetividade das mulheres negras,
resvalando na afetividade e sexualidade destas. Tal dimen-
sdo da violéncia racial e as particularidades que ela assume

emrelacfo as mulheres dos grupos raciais ndo-hegemonicos
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vem despertando andlises cuidadosas e recria¢cio de prati-
cas que se mostram capazes de construir outros referenciais.

(Carneiro, 2003: 6)

Regressa-se, pois, a questéo da representacédo, tal como articulada
por Spivak, no sentido de “imaginar” e “falar por” e a reivindicag¢éo fun-
damental de um “lugar de fala”, ou seja, o reconhecimento das mulheres
negras como capazes de, a partir da prépria experiéncia, serem sujeitos
politicos, com voz proépria.

A importancia de debater o conceito de “lugar de fala” no contexto
brasileiro deve-se ao facto de este se ter tornado “moda” e de se ter
convertido na definicdo de uma posicdo de autoridade ou legitimidade
para debater uma qualquer questio associada aum determinado lugar de
opresséo. Assim, por um lado, nenhuma pessoa branca poderia intervir
num debate sobre questdes raciais; por outro, a palavra de uma pessoa
negra nédo pode ou deve ser posta em causa no mesmo debate, uma vez
que a sua experiéncia individual é validada por si mesma, sem questiona-
mento do lugar ideolégico. A vulgarizacéo do conceito levou, justamente, a
publicacéo do livro O que é lugar de fala por Djamila Ribeiro, numa cole¢éo
dedicada a explicacdo simples de conceitos frequentemente usados pelos
feminismos negros. A autora comeca por evocar o gesto de autoridade
que serve para silenciar umas vozes e legitimar outras (“Fique quieto,
essendo é seulugar de fala” — Ribeiro, 2017: 56), a partir do entendimento
erroneo de um conceito que, na verdade, vem dos feminismos negros
estadunidenses e, em concreto, da standpoint theory, desenvolvida, entre
outras tedricas, por Patricia Hill Collins. Como explica Ribeiro, a partir
de Collins, no contexto dos feminismos negros, standpoint tem a ver,
efetivamente, com a validacdo de uma experiéncia intersubjetiva, aquela
que marca um lugar social, definido pelos eixos de opresséo que nela se
intersectam, e ndo de um lugar definido sumariamente a partir de catego-
rias identitarias, cuja substancia permanece vaga, mas que se arroga, so
por si,uma legitimidade assente num valor de verdade associado a esse
lugar identitario. Ou seja, ndo se trata de uma forma de tokenismo, em
que avoz de alguém represente, de uma forma essencialista, aidentidade

que, supostamente, lhe corresponde, sem que a configuracéo identitdria
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seja atravessada pela discussdo dos sistemas de opresséo estruturais
em causa ou da ideologia presente nos discursos ativados nessa fala.
De facto, a ideia de standpoint ndo tem a intencéo de limitar o direito a
fala: pretende, sim, alargar as possibilidades de expresséo de sujeitos e
lugares de enunciacéo, ou seja, de autorrepresentacido, de representa-
tividade, num espaco publico em que sé grupos hegemonicos definiam
quem fala e como se pode falar e escutar, conforme verificava Spivak.
Ribeiro afirma: “O falar ndo se restringe ao ato de emitir palavras, mas
a poder existir. Pensamos lugar de fala como refutar a historiografia
tradicional e a hierarquizacdo de saberes consequente da hierarquia
social” (Ribeiro, 2017: 64). Este alargamento do debate a mais lugares
de fala, que se pretende promover, pressupOe a definicdo do standpoint,
ouseja, do lugar de enunciacdo de quem participa na discussdo, umavez
que se entende que este determina o enunciado, da mesma maneira que
condiciona, por exemplo, a producdo de um conhecimento que, como
sabem os Feminismos e a Teoria Pés-colonial, é sempre situado e nunca
“neutro” ou “objetivo”, ficcdo que servia apenas a hegemonia masculina,
branca e ocidental no eixo saber-poder.

Uma vez que o objetivo é a promocao da diversidade darepresentacéo,
“lugar de fala” ndo deve servir para silenciar ou excluir, mas sim para
acrescentarvozes em primeira pessoa e processos de escuta que, a partir
da diversidade de vivéncias da opressédo, consubstanciem de um modo
mais denso e complexo as experiéncias intersubjetivas que cabem nas
etiquetas das categorias identitarias, de acordo com a especificidade dos
contextos culturais e historicos. Neste quadro, a literatura pode desem-
penhar uma funcio muito util. “Contar histérias”, tendo, obviamente em
conta a dimensao ficcional e o cariz estético deste ato, que néo se deve
confundir com um registo documental, é fundamental para romper com
os codigos institucionalizados e com os reportorios discursivos hegemo-
nicos que se sobrepdem as experiéncias marginais, inserindo fraturas
que permitem a fala e a escuta da fala da subalterna. Assim, no quadro
dos feminismos negros brasileiros, € inevitavel a referéncia a escrita de
Conceicdo Evaristo e a forma como esta escritora negra se tornou, com
Marielle Franco, uma figura de referéncia na luta das mulheres negras

no Brasil. Em particular, ha a destacar o conceito de “escrevivéncia”, com
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o qual a escritora designa a escrita e a préopria existéncia como formas
de resisténcia, indispensdvel as mulheres negras. Conforme a escritora
explica, na introducéo ao romance Becos da memoria (2017), intitulada

“Da construcéo de Becos”,

Se a publicacdo de Becos da memoria levou vinte anos para
acontecer, o processo da escrita do livro foi rapido, muito rapido.
Em poucos meses, minha memoria ficcionalizou lembrancas e
esquecimentos de experiéncias que minha familia e eu tinha-
mos vivido, um dia. Tenho dito que Becos da memdria é uma
criacéo que pode ser lida como ficgdes da memoria. E, como a
memoria esquece, surge a necessidade da invencao. Também
ja afirmei que invento sim e sem o menor pudor. As histdrias
sdo inventadas, mesmo as reais, quando sdo contadas. Entre
o acontecimento e a narracio do fato, hd um espac¢o em pro-
fundidade, € ali que explode a invencéo. Nesse sentido venho
afirmando: nada que estd narrado em Becos da memdria é ver-
dade, nada que estda narrado em Becos da memdria é mentira.
Ali busquei escrever a ficcdo como se estivesse escrevendo a
realidade vivida, a verdade. Nabase,no fundamento da narrativa
de Becos estd uma vivéncia, que foiminha e dos meus. Escrever
Becos foi perseguir uma escrevivéncia. Por isso também busco
a primeira narracdo, a que veio antes da escrita. Busco a voz,
afala de quem conta, para se misturar a minha. Assim nasceu
a narrativa de Becos da memdria. (Evaristo, 2017: 11; itdlicos

como no original)

Assim, aficgcéo “escrevivente” pretende romper ou, pelo menos, pro-
vocar alguns dos conceitos da Teoria da Literatura, nomeadamente da
narratologia, fundados no quadro de epistemologias hegeménicas euro-
céntricas, de cujo paradigma os Estudos Literarios ocidentais também
fazem parte. Exemplos sdo o préprio pacto ficcional, em que o cosmos
da obrade arte se distingue davidareal e se rege por l6gicas proprias.
Para a autora, que nédo rejeita, como € 6bvio, a dimensdo de imaginacao

na criacéo literaria, a fic¢cdo é indissocidvel da vivéncia, esclarece-a, e
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deve verter-se sobre ela, uma perspetiva que resulta da necessidade
existencial, social e politica (as trés dimensdes sdo indissociaveis)
individual e coletiva de consolidacédo e afirmacédo da experiéncia de
opressdo e violéncia vivida pelas populag¢des negras e, em particular,
pelas mulheres negras. Para Evaristo, a fic¢éo surge nas brechas da
memoria, procurando o realmente vivido. Assim, a escritora acaba
por interrogar, também, os conceitos de recordacéo e esquecimento,
verdade e invencéo. E verdade que a autora, expressamente, procura
vozes narradoras que ndo a sua, e que devem, justamente, preencher
as falhas da memoria, fundindo realidade e ficcdo num continuum em
que ambas sdo uma e a outra coisa. Porém, Evaristo escreve inten-
cionalmente uma obra que deve ser lida como préxima das vivéncias
da autora e que reclama uma projecao sobre o real, para uma melhor
compreensdo que propicie a transformacéo social. Nesta linha, acaba
por colocar em causa a distin¢édo entre autor e narrador, fundamental
como um dos principios base para o estudo da narrativa no ambito dos
Estudos Literarios. Muito embora ndo defenda leituras biografistas da
sua obra, Evaristo constroéi intencionalmente uma confuséo ttil entre
autora e narradora, entre o testemunho e a ficcdo na materializacédo

das existéncias negras nas favelas, tema do livro:

Insinuo, apenas, que aliteratura marcada por uma escrevivéncia
pode con(fundir) a identidade da personagem narradora com a
identidade da autora. Esta con(fusdo) ndo me constrange. E conti-
nuo afirmando que afavela descrita em Becos da memdria acabou
e acabou. Hoje as favelas produzem outras narrativas, provocam
outros testemunhos e inspiram outras fic¢des. (Evaristo, 2017:

12;italicos como no original)

Vdrias das obras de Conceicdo Evaristo, das quais destacarei o
romance Becos da memdria, jA mencionado, ou os contos de Olhos
D’Agua,também centrados em vivéncias de mulheres negras, periféri-
cas, nas grandes metropoles do Brasil, oferecem, por isso, um material
proficuo para anadlise literaria, no qual é possivel aplicar o quadro

conceptual descrito como moldura tedrica. Inversamente, € possivel
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partir de excertos do romance, bem como de alguns dos contos, para,
através de uma andlise literaria — da qual fazem parte, obviamente —
osrecursos estéticos, perceber abase da experiéncia social que con-
duziu a formulacdo dos conceitos e das representacdes sobre os quais

se estruturam os feminismos negros no Brasil.
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CAPITULO 10

DOS FEMINISMOS NEGROS
AOS FEMINISMOS AFRICANOS

Textos em andlise:

Hall, Stuart (1990), “Cultural Identity and Diaspora”, in Jonathan Rutherford (org.),
Identity: Community, Culture, Difference. London: Lawrence & Wishart, 222-237.%7

McFadden, Patricia (2007), “African Feminist Perspectives of Post-Coloniality”, The
Black Scholar, 37(1), 36-42. https://doi.org/10.1080/00064246.2007.11413380

McFadden, Patricia (2016), “Becoming Contemporary African Feminists: Her-stories,

Legacies and the New Imperatives”, The Feminist Dialogue Series, 1,1-7.

O presente capitulo pretende debater uma questao recorrente no a&mbito
dos feminismos de mulheres negras e que diz respeito a relacdo com as
Africas e com a prépria imaginacéo de uma identidade “afro”, nos movi-
mentos das diferentes didsporas, por oposicdo a identidade “africana” que,
consoante os contextos geograficos e historicos, pode ou ndo mobilizar
o significante “negra”. No cerne deste debate estd uma essencializagéo
do significante negro, que revela, inclusivamente, relacdes de poder
entre as didsporas e o continente africano. Este, apesar de aparecer
como mito de origem, iconicizado e idealizado, nomeadamente através
de representactes femininas ou do feminino, é extensamente ignorado
nas suas realidades contemporaneas e na forma como as mulheres con-
cretas se entendem, se organizam, e concebem os feminismos, quer numa
perspetiva tedrica, quer ativista. Assim, numa hierarquia que comeca
nos EUA e passa pelo Brasil, as mulheres negras da didspora muitas
vezes invisibilizam as mulheres africanas, incluindo aquelas que com
elas convivem, enquanto migrantes recentes, pretendendo estender a

todo o universo de mulheres negras conceitos que sdo operacionais em

27 Versdo portuguesa: Hall, Stuart (2006), “Identidade Cultural e Didspora”, Comunicac¢do
& Cultura, 1, 21-35 [Traducdo de Regina Afonso].
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contextos especificos, como tenho vindo a demonstrar.?® Por estarazéo,
o capitulo tem um formato diferente, fazendo um balanc¢o das leituras
relativas a feminismos negros dos capitulos anteriores na articulacéo
com a teoria da didspora, a partir de Stuart Hall, e caminhando para os
feminismos africanos, a partir de algumas leituras preliminares, com
auxilio de algumas referéncias literdrias e de textos teéricos curtos,
nomeadamente dos textos de Patricia McFadden, feminista de Eswatini,
acima propostos.?®

Como se tem constatado ao longo deste livro, para além de epistemolo-
gias e de ideologias, os feminismos constroem uma politica de identidades,
localizada, cujas ideias, pautas, praticas e auto e heterorrepresentacoes
dependem dos eixos de pertenca, em particular dos eixos de opresséo,
que convergem em determinadas mulheres e das formas que estes vao
assumindo. Assim, estas identidades nédo séo fixas nem estaveis, nao
constituem esséncias, mas estdo sujeitas a contextos em constante des-
locamento, sendo, por isso, processuais, dindmicas, instaveis e tensas.

Nao surpreende, pois, que mulheres negras em contextos como o
estadunidense ou o brasileiro, por um lado, e os africanos, por outro, se
construam identitariamente de forma distinta. Quando consideramos os
EUA, temos de ter em conta uma sociedade multirracial e multicultural,
com uma populacédo negra que é herdeira da escravatura, da segrega-
cao racial, da luta pelos direitos civicos, e que vive quotidianamente a
discriminacéo e a violénciaracistas. As mulheres negras fazem-se ouvir
enquanto feministas a partir dos anos 60, reivindicando um lugar distinto
relativamente quer aos feminismos brancos e de classe média, quer aos

movimentos negros, pautados por uma dominacéo masculina. E nesta

28 Este fendmeno também acontece na Europa, quando a ideia de didspora € decalcada
dos EUA e do tréfico transatlantico de escravos, e fundada na memdria mais antiga da escra-
vatura. Tende a ter uma marca de classe, sendo mais visivel na intelectualidade e no meio
artistico. Porém, como vimos no capitulo dedicado a Europa, o fenémeno € mais complexo
e tem mais variantes, tendo em conta a histdria particular dos diferentes paises no que diz
respeito ao colonialismo, a descolonizag¢do, aos processos de racializagdo, e as migragoes
recentes, dentro da construcdo das diferentes identidades nacionais.

29 O texto deste capitulo corresponde a uma sintese de artigos e conferéncias que realizei
sobre o tema, muitas vezes por solicitacdo de outras universidades, como a Universidade
de Lisboa, a Universidade Federal da Bahia ou a Universidade de S&o Paulo, dadas as con-
fus®es que por vezes surgem entre os feminismos negros “afro” e os feminismos africanos.
Ver, nomeadamente, Martins (2018).
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duplaresisténcia que é formulada a identidade das “mulheres negras”, que
se entendem como submetidas nio somente a uma opressio acumulada,
mas a uma opresséo diferente, que veio, nos anos 90, a ser entendida sob
o paradigma da interseccionalidade (cf. supra Capitulo 7).

No Brasil, também com uma populacido negra com uma heranca de
escravidéo e resisténcia a ela, fala-se em democraciaracial, ou seja, apre-
goa-se amesticagem como um disfarce de um intenso racismo, com conse-
quéncias profundas em termos de desigualdades e manifestagdes sociais
extremamente violentas. Este suscita a oposi¢cdo de um movimento negro,
a partir de meados dos anos 1970, no qual militam mulheres. Segundo
um processo semelhante ao do contexto dos EUA, também as mulheres
negras brasileiras, sobretudo a partir dos anos 1980, com Lélia Gonzalez
(cf. supra Capitulo 9), tém reclamado crescentemente um lugar préprio
dentro do movimento negro, que deve despatriarcalizar-se e dentro dos
feminismos, clamando pela urgéncia de “enegrecer” estes ultimos (cf.
supra Capitulo 9).

Em ambos os casos, trata-se de comunidades diaspodricas herdeiras
da escravatura e da desterritorializacdo de negros e negras africanos/as
para a América, que encontram na cor da pele — signo que, por um lado,
materializa uma opressio semelhante e que, por outro, remete para uma
origem comum no continente africano — o elo de uniéo que se sobrepoe
a disperséo geografica e ao corte que estas comunidades sofreram em
relacéo ao passado. E um processo de construcéio de uma identidade
cultural que, como verifica Stuart Hall (1990: 223), tem sido de especial
importancia para o sujeito pés-colonial, nomeadamente desde os movi-
mentos da “Negritude”, por exemplo. A “consciéncia negra” é evocada
por estes movimentos a partir do resgate do “espirito” que enforma uma
raca e da cultura que lhe corresponde, seja numa dimenséo de herancga
ancestral —asreligides de matriz africana, nomeadamente —, seja numa
dimenséao de criacdo comum, como, por exemplo, através de um repor-
tério de simbolos ou iconografico e da producgéo artistica (a muisica ou
a literatura, entre outros). Como bem verifica Hall, ndo se deve subes-
timar estes processos de construcio de identidades essencializadas,
que designa de atos de “redescoberta imaginativa”, na emergéncia de

muitos movimentos de resisténcia, nomeadamente feminista, anticolonial
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e antirracista (Hall, 1990: 224). O objetivo de uma identidade com uma
ideia de origem projetada em Africa e evocada pelo prefixo “afro” ou pelo
adjetivo “negro” é o de conferir unidade a experiéncias de vida dispersas

e cujo fio de sentido sofreu ruturas e perdas irreversiveis:

Crucial é o facto de estas imagens constituirem um modo de
impor uma coeréncia imagindria a experiéncia da disperséo e
dafragmentacéo que € a historia de todas as didsporas forcga-
das, conseguindo-o ao representar ou “prefigurar” Africa como
amée destas diferentes civilizacdes. Este triangulo est4, afinal
de contas, “centrado” em Africa. Africa é o termo que faltava,
a inescapdvel aporia que estd no centro da nossa identidade
cultural e lhe dd um sentido que, até ha pouco tempo, lhe fal-
tava. Hoje em dia, quem observar estas imagens texturizadas,
a luz da histéria do transporte forcado, da escravatura e da
migracio, ndo pode deixar de perceber que a fissura causada
pelaseparacao, pela “perda daidentidade”; fator determinante
da experiéncia caribenha, comeca a sarar no momento em
que estas ligagdes esquecidas sédo recuperadas. Textos deste
tipo oferecem uma abundancia ou plenitude imaginarias que
podem contrapor-se ao conjunto de rubricas fraturadas do
nosso passado. (Hall, 1990: 224-225)3°

Uma vez que, como se viu, as identidades culturais correspondem a
construcoes e a “redescobertas imaginarias”, Hall salienta o facto de as
diferentes comunidades diaspdricas que encontram uma origem comum
na Africa se encontrarem em processos de “devir” (e néo de “ser”), que
refletem dindmicas diversas de negociacio das suas identidades p6s-co-
loniais e raciais, em processos de deslocamento que designa através do
conceito derridiano de différance. De facto, os processos de “escavacédo”
dereferentes comuns a tais “comunidades imaginadas” apresentam nao
somente heterogeneidades como “jogos” de significacéo e de represen-

tacdo que refletem “presencas” diferentes (africana, americana, etc.)

30 Atraducédo € da edicdo portuguesa citada, com ligeiras alteragées.
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em identidades hibridas em contextos distintos e instaveis, das quais
a proposta de “amefricanidade” de Lélia Gonzalez (2020 [1988]) para o
Brasil é um excelente exemplo.

O afastamento ou différance em relaciio a Africa, por oposicéio a sua
evocacdo enquanto “presenca” central de uma construcio identitaria essen-
cializada, é aquele que aqui me ocupa. Na verdade, a Africa, nos discursos
sobre o “afro” dos movimentos negros na didspora e, em particular, dos
movimentos feministas negros, aparece ndo raro idealizada e mitificada,
distante darealidade africana do passado retratado pela historiografia, e
ainda mais longinqua da Africa atual. Este parece-me um dado merecedor
de reflexdo, tanto mais porque alguns destes movimentos — o dos EUA —,
por exemplo, nascem e desenvolvem-se num contexto imperialista do
Norte. Outros, como o brasileiro, afirmam-se num contexto do Sul global
que diverge bastante da posi¢cdo geopolitica da generalidade dos paises
africanos no sistema-mundo, e ao mesmo tempo que olha para Africa como
origem, a sua inspiracdo € mediada pelasldgicas e conceitos dos feminis-
mos negros estadunidenses. A representacéo de Africa que comunidades
diaspodricas como estas constroem em negociacdo com os contextos em
quevivem e, subsequentemente, projetam sobre o continente africano tem
consequéncias politicas que merecem reflexao pela disjun¢éo que apre-
sentam emrelacéo as realidades vividas pelos africanos e pelas africanas.
Se hd alguma presenca de autores africanos anti-coloniais no pensamento
desenvolvido pelos movimentos negros (como Kwame N’Krumah, Patrice
Lumumba ou Amilcar Cabral), este ndo surge como relevante nem para a
escola da Teoria Pés-colonial nem para a Teoria Decolonial.

Como no caso das mulheres negras dos contextos estadunidense e
brasileiro, as identidades das africanas sdo enunciadas em funcédo do
conjunto das opressodes que sofrem. E verdade que se trata de mulheres
negras, que tém em conta esta identidade racial.*' No entanto, o discurso
sobre araca, que, na didspora, domina e perpassa todos os debates, nao

é prioritario no pensamento e nas praticas dos feminismos do continente

3 As minhas consideragdes, aqui, focam-se em concreto na Africa dita “negra” ou subsaariana,
deixando de lado o Norte de Africa onde as identidades se constroem em torno de outras
referéncias que ndo estdo diretamente em causa no contraste com a identidade negra ou
“afro” das comunidades diaspdricas descendentes de escravos/as africanos/as nas Américas.
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africano, a ndo ser em casos especificos, como o apartheid sul-africano.
O discurso e as lutas, em Africa, remetem, primeiramente, para uma
opressédo colonial, que ja foi europeia e branca, mas hoje, ¢ dominante-
mente negra, com contornos de classe muito fortes. Assim, os fatores
relevantes para a autocompreensfo dos feminismos africanos sdo o
passado colonial, os periodos das independéncias em que as mulheres
participam de modo significativo, mas o patriarcado negro acaba por
assumir o poder, e a pés-colonialidade com o neocolonialismo globalizado
agindo em alian¢a com elites de homens negros. Nesta periodizacao,
o conceito de pds-colonialidade deve ser entendido tal como é enun-
ciado por Patricia McFadden, no texto proposto para leitura, que parte
da realidade contemporanea dos paises africanos e, por isso, inverte a
definicdo dos Estudos Pés-coloniais do Norte, que tém a relacéo colonial
e, portanto, o eixo colénia-metrépole como determinante na definicao.
Para esta feminista africana, post-coloniality refere-se a uma especifi-
cidade histérica do momento atual vivido pelas sociedades africanas,
no contexto global do “neoimperialismo” e da “re-colonizac¢éo”, através
dareconfiguracdo de grupos e dindmicas sociais (McFadden, 2007: 36).
Néo se trata do periodo imediatamente posterior as independéncias, mas
do periodo da contestacéo as estruturas de poder dos Estados africanos
que se consolidaram apds as independéncias e que contrariaram os pro-
jetos nacionalistas, nomeadamente através da ocupacéo do Estado por
determinadas elites masculinas, usando mecanismos de cariz colonial
associados a fortes logicas patriarcais. Neste periodo de transicdo, que
inclui uma consciéncia diferente das relacdes de poder, a nivel regional,
continental e global, ainiciativa (agency) das mulheres, particularmente
das mulheres pobres, é um elemento determinante, bem como o ativismo

e a Teoria feministas, que se apresentam como indissociaveis:

Por isso, gostaria de apresentar a nocdo de pds-colonial
como um momento que reflete a coalescéncia de uma série
derelagdes histdricas entre varios grupos e circulos politicos,
especificos do continente africano. Também vou ligar esta
noc¢éo ao surgimento e ao desenvolvimento de determina-

das configuragdes de classe e de lutas nas sociedades do
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continente e ao seu cruzamento com o ambiente global mais
amplo. A iniciativa [agency] das mulheres é central a minha
definicdo da pds-colonialidade como um estado de conscién-
cia, um momento de transicdo e uma performance politica,
em particular a iniciativa das mulheres pobres e de outras
comunidades trabalhadoras em todo o continente africano.
[...] Os estudos e o ativismo feministas demonstram cada vez
mais a diferenca entre o neocolonialismo, como um periodo
posterior a declaracdo formal de independéncia, no qual as
classes médias usaram o Estado e os varios instrumentos
coloniais de extraclo e de dominacdo para consolidar as
suas posicoes dentro das sociedades africanas através da
imposicédo de politicas legislativas e publicas que facilitaram
aacumulacio predominantemente para os homens negros; e
apds-colonialidade, como um momento emergente de contes-
tacdo entre aqueles que ocuparam o Estado antes e depois da
independéncia, e aqueles/as cujos interesses e necessidades
se tornaram periféricos relativamente ao projeto anticolonial
e nacionalistalan¢cado hd quase um século. (McFadden, 2007:

37, itdlicos como no original)

Como se vé pelas palavras de McFadden, ha uma forc¢a de transfor-
macado social e politicareconhecida as mulheres africanas, num quadro
desenhado pela economia politica global e local e por questdes de classe
e género, que as distancia darepresentacéo estereotipada de “mulheres
do Terceiro Mundo”, as subalternas mudas, com a qual se veem repetida-
mente confrontadas. Decorre daqui uma intensa necessidade de demar-
cacédo anticolonial pela construg¢éo de uma identidade que € negra, mas
é sobretudo africana, ou seja, a referéncia a raca néo é tao fundamental
quanto a insisténcia na africanidade, na unidade regional e continental
(em que o vetor raga aparece pressuposto).

Este é o primeiro paradoxo que merece a nossa atencdo. No més de
julho de 2017, numa conversa, a académica nigeriana Oyeronké Oyéwumi,
uma das mais relevantes tedricas dos feminismos africanos, cujos tex-

tos serdo estudados no capitulo seguinte, afirmou-me categoricamente:
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“Nunca falo de raca. Nio faz sentido na Africa”. Chimamanda Ngozi
Adichie,também nigeriana e atualmente uma das escritoras e feministas
africanas com maior renome internacional, assume uma posicéo seme-
lhante. No seu ultimo romance, Americanah (2014 [2013]), a protagonista,
Ifemelu, uma imigrante nigeriana nos EUA, ou uma negra “ndo-ameri-
cana”, como ela propria se designa, da conta das suas perplexidades ao
ser confrontada com uma sociedade onde a matriz racial permeia as
relacdes humanas. Na Nigéria natal nunca se tinha visto como “negra”, ao
passo que,nos EUA, se vé como que capturada pelaidentidade deraca. Ao
mesmo tempo, apesar de negra, enquanto imigrante, ¢ marginalizada pelos
afro-americanos, e enquanto africana “de origem” é exotizada e, assim,
objetificada e menorizada, mesmo no discurso profundamente amante
de Africa. Paradoxalmente, as pessoas afro-americanas consideram a
sua antiguidade no territério estadunidense uma pertenga ao corpo da
nacdo que os/as imigrantes recentes, aqueles/as que nasceram em solo
africano, ndo possuem. Estes/as representam, para os/as afro-america-
nos/as, irénica e paradoxalmente, um “afro” ndo auténtico, constituem
um objeto anacroénico de curiosidade, séo exemplares do primitivo, do
subdesenvolvimento, subalternos/as que suscitam pena ou séo coloca-
dos/as na prisdo de uma série de estereétipos de uma Africa mitica e
idealizada. O romance acaba por constituir, deste modo, uma reflexao
extremamente importante sobre a différance constatada por Hall nas
identidades culturais imaginadas e essencializadas pelas didsporas, ou
sobre os lugares heterogéneos que existem dentro de uma identidade
negra aparentemente una, ou ainda, como o “afro” da didspora difere
da africanidade daqueles que nasceram realmente em Africa, podendo,
até, silencia-la sob uma construcéo de uma “herancanegra africana” que
se sobrepoOe a extrema diversidade das realidades africanas, passadas
e presentes e as vozes dos africanos e das africanas, ndo permitindo
discerni-las. As consequéncias deste tipo de representacdes sobre as
politicas de imigracédo ou sobre a exploracdo econdmica neocolonial do
continente africano ndo deixardo de se fazer sentir. Assim, apesar de
absolutamente essencial a mobilizacéo em torno das pautas antirracistas,
a “cultura negra”, a “consciéncia negra” ou “afro” neste contexto dias-

poricorevela, de forma evidente, o seu cariz construido, mas sobretudo
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uma dimenséo de “imaginacéo” que pode tornar-se perigosa quando
assume pendor normativo quanto a quem pode ou néo identificar-se
como negro/a ou associar-se a “cultura negra”, bem como naquilo que
faz ounédo parte do seureportério iconico e simbdlico. Adichie nota isto,
no romance Americanah, em relacéo a comunidade afro-americana dos
EUA. Numa nota do blogue da protagonista, que corresponde a voz da
autora, esta chama a atencdo para a marginalizacdo dos/as africanos/
as de imigracdo recente em relacdo a uma comunidade afro-americana

fortemente fechada em torno das suas referéncias e icones:

Aos meus companheiros negros ndo-americanos: na América,
és negro, baby

Querido negro ndo-americano, quando escolhes vir para a
América, tornas-te negro. Para de argumentar. Para de dizer
que és jamaicano ou ganense. A Américanfio quer saber. Que
importanéo seres “negro” no teu pais. Agora estds na América.
Todos temos 0s nossos momentos de iniciacéo na Sociedade
dos Antigos Negros. (Adichie, 2014: 220)

Oyéwumi e Adichie mostram, assim, que aidentidade negranédo € una:
mulheres negras podem assumir essa identidade de formas diferentes
ou até mencioné-la porventura s6 em contextos da didspora africana.
Podem, inclusivamente, como vimos em Adichie, sentir-se excluidas por
ela, dependendo dos contornos que lhe correspondem, e que configuram
uma construcgéo simbdlico-narrativa mais complexa do que a associacéo
em torno da cor da pele, que, neste ambito, se torna um signo de seman-
tica flexivel e diferentemente apropriavel.

Facilmente se percebe que, em contexto quase exclusivamente negro
como é a Africa a sul do Saara, a prioridade da identidade de raca néo
faz sentido para as africanas. Pelo contrario, ao assumirem-se como
“africanas”, sentem que ha uma necessidade de criar uma especifici-
dade identitaria para as mulheres negras de Africa. Araca e o racismo
néo estédo ausentes da consciéncia identitaria das mulheres africanas,
que viveram o colonialismo até muito tarde, mas ficam implicitamente

subsumidos na “africanidade” e no imperativo de “descolonizacéo”
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em relacdo a um neocolonialismo tanto externo como interno, cujos
agentes podem ser também negros. Daqui decorre a auséncia, na
bibliografia como no discurso ativista dos feminismos em Africa, do
conceito de interseccionalidade, que s6 muito recentemente comeca
a aparecer nalguns textos escritos no contexto muito particular da
Africa do Sul pés-apartheid ou por importacéo dos EUA. O que esta
auséncia assinala é uma demarcacédo em relacéo a propria légica de
construc¢éo dos feminismos do Norte, incluindo dos feminismos negros,
e dos feminismos do Sul que seguem légicas do Norte (por exemplo,
importando esta teoria estadunidense). Nao servem as africanas nem
as categorias em que se estrutura o pensamento interseccional (vimos
ja como ndo enunciam o fator raca, veremos abaixo como mesmo o
conceito de género € contestado enquanto imposicao colonial), nem
o proprio pensamento em categorias, que decorre dos paradigmas
epistemoldgicos da modernidade ocidental e violenta outros tipos
de inteligibilidades quer das identidades, quer das rela¢des sociais,
e ndo da conta da especificidade de determinadas questdes de eco-
nomia politica. O afastamento em relacéo a estas propostas tedricas
decorre, como veremos abaixo, de um imperativo de descolonizacédo do
feminismo que, apesar da sua insisténcia, nem sempre tem forca para
resistir ao imperialismo epistémico do Norte, exercido por diversas
vias. McFadden encara o momento da pés-colonialidade, exatamente,
como um momento de criatividade em que se repensam, também, as

categorias epistemoldgicas:

Ao longo dos ultimos anos, ao escrever como feminista
radical no continente e fora dele, dei-me conta de que nds,
as estudiosas de economia politica (independentemente de
qualquer outra identidade anti-establishment que trouxer-
mos para este quadro ideolégico e analitico fundacional),
necessitamos de imaginar e criar conceptualmente novas
ferramentas de pensamento; novos imagindrios que nos
permitirdo fazer avancar as nossas agendas politicas de
transformacdo humana e social. (McFadden, 2007: 36;

itdlicos como no original)
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Quando, como frequentemente acontece nos movimentos de mulheres
negras na didspora, se olha as africanas como evocacéo inspiradora de
uma Mée Africa ancestral e portadora por exceléncia de uma “esséncia”
negra, por vezes entendida em termos quase misticos, temos que ter
consciéncia de que, quer a negritude, a africanidade, a ancestralidade
e atradicdo, quer a maternidade constituem territérios importantes de
disputa para as mulheres africanas, justamente porque nao sio esséncias,
mas construcgdes identitarias negociadas em complexas relagdes de poder.

A construclo da negritude, sobretudo no dominio cultural, como
ideia que consubstanciaria uma identidade africana, no ambito da luta
anticolonial, dos anos 40 aos anos 60 do século XX, e no periodo ini-
cial das independéncias, teve implicacdes negativas para as mulheres,
em termos de subalternizacdo, como as préoprias mulheres envolvidas
nos movimentos independentistas perceberam. No artigo “Movimento
Negro no Brasil: Novos e Velhos Desafios”, Sueli Carneiro (2002) men-
ciona algumas das falhas que encontra no movimento negro brasileiro,
destacando o esquecimento “das lutas de libertacéo dos paises africanos”,
e afirmando que “ndo nos inspiramos nas teses de Kwame N’Krumah, de
Amilcar Cabral, de Agostinho Neto, de Patrick Lumumba” e que “perde-
mos a perspetiva expressa na tradicéo pan-africanista”. Se é verdade que
esteslideres africanos do periodo da luta anticolonial foram inspiradores
e alguns, como Amilcar Cabral, incluem, nas suas reflexdes, mencoes
importantes a emancipacédo e ao papel das mulheres, é curioso notar
que sédo todos homens, o que vem a ser problematizado pelas mulheres
africanas. De facto, a identidade negra propagada pela generalidade da
intelectualidade africana, na qual pontuavam pouquissimas mulheres,
tinha um claro recorte machista, decalcado, alids, das representacdes
coloniais. A afirmacéo do “negro” fazia-se a custa da “negra”. Nos discur-
sos pan-africanistas de entéo (e arrisco-me a dizer, também de hoje), a
Mulher africana aparecia como a mesma Africa-terra-mulher-mée que
se abria a conquista do colono e de que o homem africano se veio tam-
bém a apropriar, como se aum colonizador —branco — se tivesse apenas
substituido um colonizador negro (Boehmer, 2005; Martins, 2011).

O paradigma desta representacdo vé-se no poema epitome da

“Negritude”, o poema “Femme Noire” de Léopold Sedar Senghor do
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Senegal, escrito em 1944. Neste contexto, a mulher africana, mitificada e
idealizada como uma beleza exdtica, sensual e fértil, é fortemente sexua-
lizada e transformada num objeto passivo, apropriavel, que faz erguer os
homens para a acdo. A conotacgéo sexual é intencional, pois corresponde a
um tropo repetido, o qual ndo raro surge mesmo enquanto representacio
do ato da violacéo sexual como um mergulho nas origens, na natureza-
-esséncia africana, que impulsiona os guerreiros anticoloniais.®? A mulher
africana é, para além disso, elogiada como o repositodrio da tradicéo e
como a transmissora das culturas orais em linguas locais. Tudo isto
parece de uma beleza infinita e, frequentemente, configura o ideal que os
feminismos negros na didspora tém da mulher africana, uma inspiracéo
de ancestralidade. Contudo, € uma idealizacio insidiosa e excludente
no contexto africano, que aprofunda as opressdes das colonizadas no
ambito da colonialidade mais geral. De facto, se, segundo Quijano, o colo-
nizador construia o colonizado como um Outro fora do tempo, o préprio
colonizado, que ndo deixou de ser o Outro para os brancos, perpetua
a mesma dualidade tradicdo-modernidade para sustentar relagdes de
poder de cariz patriarcal. A frequéncia obsessiva com que, a propésito de
Africa, se repetem os discursos sobre o binémio tradicio-modernidade
decorre da necessidade patriarcal de promover um modelo androcén-
trico de organizacéo social e politica, que serve também o capitalismo
global. A linha colonial desloca-se de modo a colocar a mulher coloni-
zada fora do tempo, num atraso irresgatdvel, e o homem colonizado,
por sua vez, no progresso que advém da posse das linguas europeias,
do conhecimento da escrita, da urbanidade. A fixacédo essencialista da
Mulher-Africana neste retrato mitico de um tempo atavico ou primitivo,
idealizado como a “esséncia” de uma cultura corresponde, no fundo, a
impossibilidade da transformacéo da sua condicéo. Ndo devemos esque-
cer que um destes retratos mais celebrados — a Mae-Africa — tem como
representacoes icénicas uma mée sofrida e desgastada pelos partos

sucessivos e pelo trabalho duro que realiza enquanto carrega filhos nas

32 Um dos melhores exemplos no contexto luséfono é o romancista angolano Pepetela,
nomeadamente no romance candnico e de cariz autobiogréfico que relata o percurso para
a independéncia de Angola, A Gerac¢cdo da Utopia (1992).
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costas. Esta suposta celebracdo de uma paradoxal “valentia de vitima”
perpetua perversamente um lugar de fortissima opresséo.

Asmulheres africanas cedo perceberam que a construciao de umaiden-
tidade negra com sinal positivo por parte do movimento da “Negritude”,
como também de identidades nacionais particulares e da prépria nocéao
de africanidade, possuia uma dimenséo sexuada que as subalternizava
através de dualidades simbdlicas como as mencionadas acima. A luta pela
visibilidade das mulheres, do seu lugar Outro no combate pela indepen-
déncia ou unidade das na¢des, e o reclamar de papéis sociais diferentes,
baseada numa revolucédo cultural feminista que inclui a reinvencéao dos
mitos, tem sido muito forte e insistente na escrita africana de autoria
feminina. Ou seja, o imperativo € despatriarcalizar a cultura negra tra-
dicionalmente construida, refazendo toda a dimenséo simbdlica, mitica,
e das narrativas nacionais e pan-africanistas.

Este combate através da escritarevela como alimentar mitos patriar-
cais na esperanca de construir ancestralidades africanas no contexto da
formacéo de uma cultura “afro” pode ter consequéncias muito adversas
para as mulheres africanas reais. A armadilha da tradicdo, entendida
como sindénimo de cultura, tem conduzido & exclusdo de muitas africa-
nas de direitos politicos e sociais fundamentais e reforcado os poderes
patriarcais. Neste contexto, por exemplo, o mito da mée Africa ou de um
“matriarcado africano” é a base simbdlica para a repeticdo constante
da ideia da maternidade como um valor intrinseco desta africanidade
sexuada e essencializada, a qual, por sua vez, no discurso politico, entre
tantas outras coisas, constitui um argumento para a criminalizacdo do
aborto, que ndo existe em muitos paises ou esta a sofrer retrocessos.
Nao surpreende, pois, que os feminismos africanos mais progressistas
recusem a posicédo conservadora de outras tendéncias que identificam
amaternidade e a complementaridade homem-mulher como “intrinse-
camente africanos” para naturalizar a vinculacdo da mulher ao lar e a
procriacéo e esvaziar a préopria nocdo de opressao patriarcal, sem falar
da rejeicdo de orientacOes sexuais que ndo a heteronormativa. Outras
feministas recusam a essencializacdo das “culturas africanas” e a sua
fixacdo simbdlica no feminino por fazerem parecer imutavel e uno o que,

na realidade, € dindmico e complexo, defendendo que € na diversidade
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e no potencial de transformacéao inerente as proprias culturas que pode
ser ancorada a defesa pelos direitos das mulheres, assente na ressignifi-
cacéo das praticas sociais, como veremos no capitulo seguinte. De uma
perspetiva claramente politica, McFadden verifica o quanto a iconografia
hegemoénica sobre a Africa beneficia as elites de lideres masculinos e o
patriarcado africano, excluindo, por exemplo, as mulheres do direito a

posse da terra, o que corresponde a negacéo dos direitos de cidadania:

Os homens negros de todo o continente usaram areocupacao
simboélica da terra como uma expresséo da afirmacédo meta-
forica da sua virilidade e masculinidade. A propriedade da
terra, sejam uns poucos acres em zonas secas ou centenas de
acres nasregioesricas e araveis de um pais como o Zimbabwe,
transformou-se numa performance de masculinidade [...].
(McFadden, 2007: 40)

Para McFadden, a reconceptualizacdo da cidadania plena e, por
conseguinte, do Estado decalcado dos modelos ocidentais patriarcais,
constitui um dos maiores desafios das mulheres e dos feminismos africa-
nos na contemporaneidade pés-colonial. Assim se constata que embora
os feminismos africanos possam ser constituidos por mulheres negras
(nédo o sdo exclusivamente), estes se identificam a partir da sua ancoragem
nos contextos africanos especificos e nos respetivos problemas, abor-
dados numa perspetiva prioritariamente de economia politica, que nao
ignora o simbdlico. O que agrega as mulheres do continente africano, tdo
imensamente heterogéneo, incluindo na dimenséo racial e étnica, sdo as
opressoes e violéncias que as atravessam e que McFadden descreve de uma
forma crua como uma alianca do capitalismo, do neocolonialismo global
financeirizado e militarizado, e do neoextrativismo com o patriarcado

africano negro, com consequéncias brutais sobre as mulheres e raparigas:

Esta cumplicidade (e este conflito) no exercicio da acumula-
cdo primitiva entre homens brancos e negros estende-se por
toda avastabase derecursos do continente e exprime-se nos

orcamentos militares grotescamente retorcidos da maioria
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dos paises africanos, comparados com o que gastam em edu-
cacao e cuidados de saude, por exemplo, e na intensificagéo
de colaboracdo militar entre as estruturas militares africanas
e as elites militares estadunidenses, britanicas e outras da
Europa. As guerras irrompem por toda a Africa, alimentadas
por milhdes de armas pequenas, que se convertem na divida de
Africa —despejada sobre as comunidades mais remotas, onde
nem sequer existem os recursos sociais, educativos e de saude
mais basicos. Amorte e a destrui¢céo reinam sobre os corpos
e asvidas de meninas e mulheres, e comunidades inteiras séo
devastadas. Formas inimagindveis de violacédo séo infligidas
tanto por bandidos quanto por regimes militares suposta-
mente legitimos, os quais sdo financiados, treinados, dirigidos
etolerados pelas chamadas democracias do mundo ocidental.
E as classes governantes brancas do Norte ndo querem sequer
saber das centenas de milhares de criancas e mulheres afri-
canas que morrem em consequéncia da ganancia capitalista:
desfeitas em bocados pela exploséo dos milhares de minas
colocados pelos bandidos, cujos chefes trocam armamento
moderno por sacos de diamantes, tanzanita, ouro, petréleo e
montanhas de coltan (um mineral raro essencial para a pro-
ducédo de telemodveis e outras novas tecnologias dependentes
de microchips). (McFadden, 2007: 37-38)

Perante esta consciéncia, que ultrapassa, em muito, uma politica
de identidades, ou a noc¢ao de eixos de opressdo categorizaveis, para
abarcar uma enorme complexidade de violéncias com motivacdes
de ordem econdmica e geopolitica, que se traduzem em aliancas de
geometrias muito variaveis e em pactos materiais e discursivos entre
agentes diversos do capitalismo, do neocolonialismo e do heteropa-
triarcado, Patricia McFadden (2016) enuncia os amplos desafios de um
feminismo africano contemporaneo e radical: Em primeiro lugar, resistir
a apropriacdo neoliberal global, patriarcal e nacionalista do conceito
de “género” e recupera-lo como instrumento de critica da exclusédo

e da violéncia patriarcais, bem como de formulacdo de uma agenda
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de transformacéo politica e econédmica no sentido do bem-estar e da
dignidade das mulheres, no &mbito do feminismo como uma tradi¢cio
de celebracédo e de resisténcia. Em segundo lugar, criar os espacos
seguros para trabalhar os desafios da sexualidade e da represséo dos
corpos femininos negros, por via do essencialismo cultural em torno
dos significados atribuidos as identidades africanas e que ameacam
as mulheres a partir de nocoes de decéncia e de patologia, definidas
pelos guardides do poder e do privilégio patriarcal e feudal. E, por fim,
uma criacdo de comunidades ecoldgicas resistentes ao saque capita-
lista global neoextrativista sobre os recursos africanos, destruindo as
proprias bases da vida em muitos lugares no continente e promovendo

guerras intermindveis.
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FEMINISMOS AFRICANOS

PERSPETIVAS DECOLONIAIS

Textos em analise:

Oyéwumi, Oyerénké (2004), “Conceptualising Gender: Eurocentric Foundations
of Feminist Concepts and the Challenge of African Epistemologies”, in Signe
Arnfred; Bibi Bakare-Yusuf; Edward Waswa Kisiang’ani; Desiree Lewis; Oyéronkeé
Oyéwumi; Filomina Chioma Steady (orgs.), African Gender Scholarship: Concepts,

Methodologies and Paradigms. Dakar: Codesria, 1-8.

Tamale, Silvia (2008), “The Right to Culture and the Culture of Rights: A Critical

Perspective on Women’s Sexual Rights in Africa”, Feminist Legal Studies,16,47-69.33

O presente capitulo é dedicado a algumas das propostas epistemoldgicas
de tedricas de relevo no ambito dos feminismos africanos, bem como
ao enquadramento de algumas tendéncias dos feminismos das Africas
relativamente aos feminismos do Norte. Assim, problematizar-se-4, por
um lado, a exportacéo de conceitos do feminismo ocidental liberal, bem
como, por outro, a jd mencionada associacdo do continente africano e das
suas mulheres a tradi¢éo, recorrente nas representacoes, e que parece
condend-las a auséncia de direitos. As propostas contidas nos textos
propostos, bem como noutros que serdo chamados a colacéo, apresentam,
pois,um sentido decolonial, uma vez que propdem epistemologias alter-
nativas, desenvolvidas a partir das culturas e dos saberes das mulheres
de contextos africanos especificos.*

Nos textos de feministas africanas, desde os anos 1980 até ao presente,
€ constante e insistente a denuncia do imperialismo, do racismo ou do
etnocentrismo do feminismo do Norte, bem como da sua tentativa de

colonizacéao das lutas das mulheres africanas, através da imposicédo de

33 Esta mesma tedrica ugandesa publicou, em 2020, um extenso e completo livro inteira-
mente dedicado a pensar os feminismos africanos e que deve ser parte indispensavel de
uma formacdo especializada neste tema (cf. Tamale, 2020). Porém, dado que se trata de uma
aula, a escolha recai sobre um dos seus artigos mais Uteis a reflexdo em causa.

34 A proposta deste capitulo baseia-se, igualmente, em trabalhos que ja publiquei e confe-
réncias que realizei, como, por exemplo Martins (2016a, 2019).
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agendas, conceitos e debates alheios e culturalmente cegos. A persisténcia
desta denuncia € desde logo sintomatica da continuidade de umarelacéao
de tipo colonial, que as mulheres do Sul ndo deixaram de sentir como um
exercicio de violéncia, quer no que concerne praticas politicas e sociais
concretas, quer no plano epistémico e epistemoldgico. O conceito de
Mulher decalcado das mulheres brancas, ocidentais e de classe média,
com que ainda opera grande parte dos feminismos do Norte, apresenta,
para as feministas africanas, pretensdes universalizantes manifestas no
modo como se institui como bitola para aferir do grau de emancipacéio
das mulheres do resto do mundo. Nesta perspetiva, ao abrigo de titulos
com a combatividade de palavras de ordem, que apelam a uma “desco-
lonizacéo” dos estudos de género, as feministas de Africa criticam, por
um lado, o conhecimento produzido no Norte sobre as mulheres africa-
nas, bem como, por outro lado, a intervenc¢éo feminista que se apoia nas
representagdes que resultam deste conhecimento.

Assim, a critica das feministas africanas tomou, num primeiro
momento, um polémico rumo de reac¢éo em relacdo as politicas e for-
mulac¢des tedricas provenientes do Norte. Parecia uma urgéncia a
construcéo, por demarcacio, de um feminismo que se identificasse
claramente como africano. Esta primeira vaga de feminismos africanos,
que podemos situar no final dos anos 1980 e nos anos 1990, procura
desmontar, sobretudo, o instrumentdrio tedrico-metodolégico inven-
tado pelo feminismo ocidental para o tratamento das questdes relativas
as mulheres. A intencéo das tedricas deste primeiro momento toma
como fulcro a Histdéria, numa perspetiva etnografica, mas sobretudo o
periodo pré-colonial, durante o qual as mulheres teriam sido detento-
ras de papéis sociais de grande relevo, em modelos de sociedade que
o colonialismo anulou ou inverteu. Destacam-se, nesta contestacéo, as
nigerianas Ifi Amadiume e Oyeronké Oyéwumi que, através de trabalhos
de cariz etnografico sobre determinadas sociedades “tradicionais” do
territério da atual Nigéria, demonstram que a categoria “género” ndo é
estruturante, e sim insignificante, em diversas sociedades no mundo,
pelo que a sua aplicabilidade jamais pode ser universal. Apesar de o
foco do capitulorecair sobre Oyéwumi, algumas notas sobre o trabalho

de Amadiume tornaréo o debate mais claro.

148



CAPITULO 11/ FEMINISMOS AFRICANOS

Em Male Daughters, Female Husbands: Gender and Sex in an African
Society, Ifi Amadiume (1987) apresenta um estudo etnografico da comu-
nidade Nnobi da etnia Igbo da Nigéria, no periodo pré-colonial (até 1900),
colonial e pés-independéncia. Pelo titulo se vé que o fulcro da contestacao
€ uma nocao de familia que o Ocidente tomou como paradigmatica. Esta
nocao é contestada a partir da tese de que os Nnobi possuiam uma orga-
nizacgéo social em que os papéis sociossexuais eram flexiveis, podendo
determinadas fun¢des de ordem politica, econdmica, religiosa, social ou
dentro do agregado familiar, ser desempenhadas por pessoas de ambos
os sexos. Daqui decorria, por exemplo, a possibilidade de mulheres exer-
cerem os direitos e poderes geralmente apandgio do sexo masculino
no ambito de liga¢cdes de cariz conjugal com pessoas do mesmo sexo,
sem que estas implicassem relacdes sexuais, as quais ocorriam hete-
rossexualmente, noutras unides com parceiros escolhidos para fun¢oes
essencialmente reprodutivas. Para além disso, Amadiume retrata uma
sociedade em que as mulheres desempenham fun¢des de grande impor-
tancia nos dominios econdmico, social e religioso. Segundo a autora,
esta posicéo social de relevo das mulheres no espaco publico e privado
desaparece com o colonialismo, que lhes impde o modelo doméstico e
passivo da mulher vitoriana.

O que deu destaque a obra pioneira de Amadiume foi, por um lado, a
critica acesa aoracismo e etnocentrismo da antropologia social europeia
e feminista, em particular, e, por outro lado, a possibilidade de mos-
trar, contra as representacdes eurocéntricas da mulher africana, uma
mulher mais emancipada do que as do Norte. Esta “mulher africana”,
recuperada da pré-colonialidade, permitia também corrigir uma ideia
de africanidade que tinha servido de instrumento de legitimacao dos
movimentos anticoloniais e projetos de independéncia, contrariando o
lugar secundéario que o patriarcado africano reservava as mulheres nas
narrativas nacionalistas.

Uma critica de conteudo e registo igualmente veementes contra o
“nortecentrismo” (expresséo usada pela autora) das representacdes domi-
nantes de Africa e de uma Teoria Feminista que se construiu com base
na omisséo das experiéncias das mulheres de Africa ou na deturpacéo

das realidades histdricas é a que encontramos no livro The Invention of
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Women. Making an African Sense of Western Gender Discourses (1997),
de Oyeéronké Oyéwumi, bem como no artigo da autora selecionado
para este capitulo. Esta soci6éloga nigeriana vai ainda mais longe do que
Amadiume, no sentido de denunciar muito do saber académico produ-
zido em Africa como pouco rigoroso, por tomar como ponto de partida
categorias conceptuais e metodologias herdadas do Ocidente, sem que
estas sejam postas em causa e substituidas por conceitos e métodos
endégenos (Oyéwumi, 1997: 21). Assim, enquanto Amadiume preserva,
nos seus estudos, o conceito de “género”, descrevendo uma sociedade
em que hd uma clara divisdo de papéis entre homens e mulheres, mas
também a possibilidade de ultrapassar esta divisdo em casos determi-
nados, Oyéwumi elabora uma anéalise de idéntico pendor antropolégico
sobre os Yorubd da Nigéria com o objetivo de desconstruir esse conceito,
tal como € usado pelo feminismo ocidental, sustentando a sua inaplica-
bilidade no contexto africano pré-colonial, devido a uma organizacéo
social onde este fator ndo somente ndo era estruturante, nem apenas
flexivel, mas inexistente.

Oyéwumi contesta o que, na sua perspetiva, € um essencialismo biol6-
gico do Ocidente, um conjunto de culturas em que domina a visualidade
e que constroéiidentidades através de um “um olhar que produz diferen-
cas”. Uma vez que as diferencas visiveis sdo as do corpo, este torna-se
categoria definidora de identidades, posicOes e papéis sociais (Oyéwumi,
1997: 1-2). Para esta tedrica, muito embora o feminismo ocidental pos-
tule o conceito de “género” como construcdo culturalmente especifica,
na pratica o que acontece € a sua essencializacéo e universalizacio por
via da distincéo visual do corpo masculino e feminino, que existem em
toda a parte, o que torna o feminismo nortecéntrico cego para o facto
de, por exemplo, ter havido sociedades onde a categoria “mulheres” ndo
existia enquanto grupo, ja que o principio fundamental de organizacéo
era a idade ou a geracdo (maior poder, privilégios e responsabilidades

dos mais velhos) e a linhagem:

[...] Apercebi-me de que a categoria fundamental “mulher” —
que é fundacional nos discursos de género ocidentais — sim-

plesmente néo existia no pafs Yorubd antes do seu contacto
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continuado com o Ocidente. Ndo havia um grupo preexistente
desse tipo, caracterizado por uma posicao social, interesses
ou desejos comuns. A légica cultural das categorias sociais
ocidentais baseia-se numa ideologia de determinismo bio-
légico: a concecédo de que a biologia fornece a légica para a
organizacdo do mundo social. Assim, esta l6gica cultural, na
verdade, é uma “bio-légica”. [...] Se quiséssemos aplicar esta
“bio-logica” ocidental ao mundo social Yoruba (isto é, usar a
biologia como ideologia para organizar esse mundo social),
teriamos de comecar por inventar a categoria “mulher” no

discurso Yoruba. (Oyéwumi, 1997: ix-x)

No texto proposto para o capitulo, intitulado “Conceptualising Gender:
Eurocentric Foundations of Feminist Concepts and the Challenge of
African Epistemologies” (2004), a mesma autora prefere contestar o domi-
nio da noc¢ao de “género” na compreensao da sociedade por parte dos
feminismos do Norte, a partir da centralidade de um conceito particular de
familia no Ocidente: a familia nuclear composta por um casal monogamico
erespetivos filhos e filhas. Segundo Oyéwumi, nesta relacéo familiar, a
mulher define-se emrelacdo ao esposo e a sua autoridade patriarcal, o que
nao acontece, mais uma vez, nafamilia Yoruba tradicional: “Esta familia
pode ser descrita como nfo tendo género, porque os papéis e as catego-
rias de linhagem néo sdo diferenciados por género. Os centros de poder
na familia sdo difusos e ndo especificos de nenhum género” (Oyéwumi,
2004: 5). Mais recentemente, em What Gender is Motherhood? Changing
Yorubd’s Ideals of Power, Procreation and Identity in the Age of Modernity
(Oyéwumli, 2016), a autora continua a sustentar que a categoria género
néo serve para descrever a estrutura social dos Yoruba. Por essa razéo,
ndo ha um género associavel a nocdo de maternidade, a qual constitui
um principio mistico de poder dentro da sabedoria Ifa. Este principio
confere valor social a pessoas com anatomia feminina e faz com que a
matrilinearidade prevaleca nalgumas questdes, mas ndo determina os
lugares e as func¢des sociais das pessoas consoante a diferente anatomia
sexual, nem na familia nem na estrutura social e politica amplas. Estes

lugares e funcdes derivam, mais uma vez, da senioridade articulada com
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alinhagem, pelo que haverd fémeas subordinadas a outras fémeas, caso
sejam mais novas ou tenham entrado numa dada linhagem mais tarde,
pelavia do casamento, o que significa, também, que os papéis sociais ndo
sdo definitivos e se deslocam consoante diferentes constelacdes destes
fatores, e ndo segundo a anatomia dos sujeitos em causa. Como em The
Invention of Women, o estudo de Oyéwumi sustenta-se fortemente no
estudo do Yorubd como uma lingua sem flexdo de género, contestando
todauma série de estudos desde a época colonial, inclusivamente Estudos
Feministas e sobre as Mulheres, que introduzem a categoria de género
de modo artificial através de traducdes inadequadas que reproduzem
os modelos ocidentais de género.

Independentemente de as andlises etnograficas destas autoras serem
ou ndo exatas,*® o desafio que Amadiume e Oyéwumi colocam a Teoria
Feminista em geral € pensar a possibilidade de uma organizacéo social
em que o sexo néo seja estruturante. Conceber este tipo de organizacao
€ algo que a mundivisdo eurocéntrica torna extremamente dificil, até
na configuracéo das linguas europeias que lhe ddo expressédo. Dada a
estruturacéo em flexdo sexuada, estas tornam inclusivamente impossi-
vel a traducéo cabal das palavras que designam as rela¢des sociais ndo
sexuadas descritas por estas antropologas nas linguas locais. Ou seja,
estes estudos, nem que seja em tese, revelam o quio profunda e intrinseca
é a dimenséo sexuada das sociedades ocidentais, ou das que se filiam
nessa matriz, e obrigam a uma desconstrucéo feminista radical de toda
a percecdo do mundo e das coisas, incluindo a linguagem que a crista-
liza. Para além disso, € necessario perceber que a recusa do conceito
de “género” como um conceito colonial, exdgeno e, por isso, inadequado
ao contexto africano atinge a base tanto dos feminismos brancos, como
dos feminismos negros.

Ora, a rejeicdo do conceito de “género” ndo se deve apenas a uma
reconstrucio do passado pré-colonial, mas também ao desagrado dos

feminismos africanos pela forma como foi exportado pelo Ocidente nas

35 Os estudos pioneiros de Amadiume e de Oyéwumi foram sujeitos a uma série de criticas
que se prendem, sobretudo, com a idealizagdo do mundo pré-colonial e com um valor exage-
rado dedicado ao substrato linguistico da cultura Yorubd, com interpretagdes que, segundo
as criticas, a prépria lingua ndo permite (cf. Martins, 2016b).

152



CAPITULO 11/ FEMINISMOS AFRICANOS

estratégias de ajuda ao desenvolvimento, tornando-se, de facto, uma
etiqueta que abrange todo o tipo de projetos, mas jamais uma agenda
de transformacéo politica. Na Teoria Feminista em Africa, a contestacéo
ao que se chamou paradigma WID - Women in Development ou GaD -
Gender and Development, data ja dos anos 1980, ou seja, é concomitante
com o seu surgimento e prolonga-se até ao presente (Mama, 2011).2¢
A persisténcia desta contestacéo revela a preponderancia que as suas
concecoes ainda tém no modo de pensar e intervir no que diz respeito as
mulheres no continente africano. O pensamento WID sobre a condicao
das mulheres africanas, as agendas de intervencéo sobretudo de insti-
tuicOes estrangeiras, de organizacOes ndo governamentais (ONG) e do
“feminismo de Estado”, que endogeneizou o modelo, sdo consideradas,
por estas criticas, como parte do feminismo “imperial” (Mama, 1995).
As razdes das obje¢cdes demonstram, igualmente, como o pensamento
pos-colonial se cruza com o feminista, numa critica que pde em causa,
simultaneamente e narespetiva interdependéncia, mais umarepresenta-
céo essencialista da Mulher Africana e um paradigma de desenvolvimento
oriundo da modernidade europeia e de cariz neocolonial e capitalista.
Como explica Mbilinyi (1992: 47), o conceito de WID surgiu no contexto
da Década das Mulheres das Nacdes Unidas (1975-1985) e no ambito
de programas de desenvolvimento destinados as mulheres, elaborados
por especialistas da Organizacéo das Nacdes Unidas (ONU) e de outras
agéncias, que eram, na sua maioria, mulheres brancas, europeias ou nor-
te-americanas, de classe média, tendo-se endogeneizado e encontrado
também especialistas de origem africana. E certo que a intervencéo inter-
nacional, nomeadamente através de agéncias da ONU, de muitas ONG,
e até de organismos financeiros que incluiam a melhoria da condicédo
feminina nas exigéncias de democratizacdo dos Estados para obtencéao
de ajudas financeiras externas, reforcou, em muitos casos, movimentos
de mulheres existentes em varios paises africanos e conduziu, nomea-
damente, a alteracéo da legislacdo no sentido da igualdade de direitos

politicos, sociais e econdmicos, em particular na redacédo ou reviséo de

36 Javimos como Gayatri Spivak critica estes dois paradigmas de tratamento da subalterna
colonizada relativamente as mulheres asiaticas, colocando a questdo da representacdo na
sua dupla acecao (cf. supra Capitulo 5).

153



MULHERES, RACA E ETNICIDADES

textos constitucionais, bem como a representacio em orgéos legislati-
vos ou governativos. Contudo, este modelo ndo € isento de problemas.

Na perspetiva do feminismo do modelo WID, a opressdo da mulher
africana reside no facto de esta ser pobre, iletrada e rural, presa a
tradicéo, ao casamento, a familia e aos trabalhos domésticos — uma
representacio das africanas como vitimas que omite a sua heteroge-
neidade, excluindo a enorme parte que vive no espaco urbano, bem
como as diferentes posicoes de classe, educacéo, profissionalizacéo, etc.
Avitimizacdo é,desde logo, uma estratégia de representacfio que nega a
possibilidade de estas mulheres serem agentes do seu proprio destino,
exercerem praticas de resisténcia e, por isso, serem “feministas”, no sen-
tido de possuirem consciéncia da sua condicéo de opresséo e capacidade
para intervir ativamente contra ela. Em funcéo dessa representacéo,
as agendas do WID séo tracadas de uma forma que reduz o feminismo
africano aum “feminismo de sobrevivéncia”, o qual restringe as reivin-
dicacOes das mulheres africanas a questoes praticas de sobrevivéncia
(acesso a dgua, a alimentacéo, a educacao para os filhos) relacionadas
com duas particularidades: a heterossexualidade e a pré-natalidade,
ou a importancia singular da maternidade. Questdes como os direitos
politicos e de cidadania ou, por exemplo, o direito ao corpo e a sexua-
lidade, ndo surgiriam neste feminismo “tipicamente” africano, exceto
na formulacédo de satude reprodutiva, e ndo como questdes definidoras
de subjetividades diversas (McFadden, 1992).

No pensamento WID, as mulheres intelectuais e de classe média
(locais e estrangeiras) instituem-se como um modelo de emancipacéo
que subalterniza as mulheres vistas como subdesenvolvidas. As primei-
ras entendem que devem trazer as segundas a consciéncia da propria
situacdo de opressio e ensinar-lhes os meios de resisténcia. Perante esta
atitude condescendente, é desfeita qualquer possibilidade de alianca,
numa pratica que se configura como uma segunda opresséo (ou coloni-
zacdo) desta Mulher Outra: “Elas [as peritas no WID] consideravam-se
mais emancipadas que as suas mulheres ‘alvo’, mais ‘modernas’ e ado-
taram uma representacéo ‘nos’ — ‘elas’, reificando as mulheres ‘rurais’
e ‘pobres’ como ‘outras’ e deficientes, porque carecendo das qualidades
do ‘n6s’” (Mbilinyi, 1992: 49).
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O modelo de ajuda externa ao desenvolvimento das mulheres assenta
numa imagem das mulheres do Sul considerada pelas feministas afri-
canas, a semelhanca das asidticas, como um saber e um conjunto de
representacdes culturais de cariz colonial, construidas ainda da pers-
petiva da etnografia que sustentava a dominacéao ocidental, com a ideia
do exdtico e com o paternalismo da “misséo civilizadora” (Amadiume,
1987; Mbilinyi, 1992: 36). O olhar do Norte incide ndo sobre mulheres com
as suas experiéncias diversificadas em contextos muito heterogéneos
e singulares, mas primordialmente como uma visédo das “Mulheres dos
Outros”, ou seja, mulheres aprisionadas pela cultura a que pertencem e
que se impoe sobre elas de um modo invariavelmente mais determinante
e coercivo do que acontece no Norte, através da opressdo masculina
entendida como marca proépria dessa cultura.

Assim, no Norte, o entendimento dominante destas “Mulheres dos
Outros” passa, geralmente, pela construcdo de uma cultura Outra, por
oposicéo ao Ocidente, a qual precede e modela a tentativa de compreenséao
das vivéncias das mulheres. A partir deste pensamento “culturalista”,
formam-se novas abstracdes correspondentes a blocos culturais, dos
quais fazem parte as respetivas mulheres que ndo sdo reconhecidas como
sujeito. Pelo contrario, as “mulheres dos Outros” séo necessariamente
apresentadas como vitimas — dos respetivos homens — o que torna a acao
redentora do Ocidente num imperativo ético. A invisibilizacdo de que as
“mulheres dos Outros” sdo vitimas, mesmo no olhar bem-intencionado e
soliddrio de muitas mulheres do Norte e, diria eu, brancas como negras,
resulta de, no seu lugar, estar uma representacéo profundamente sumaria:
ficcoes como a “Mulher Muculmana” e a “Mulher Africana” sobrepdem-se
e amputam as mulheresreais pelareducdo a uma espécie de metonimia
que facilita a sua identifica¢do no Ocidente. A burca ou o véu islamico
para as mulheres muculmanas, os casamentos precoces e a poligamia
para as mulheres africanas, muitas delas também de culturas islamicas
(Nnaemeka, 2005: 54), constituem representacdes estereotipadas que
prontamente tornam presente uma ideia distorcida, redutora e intencional
de uma determinada cultura como bdrbara e selvagem. Isto acontece no
ambito de um discurso perverso que defende o combate a essa mesma

cultura para dela salvar as mulheres, ao mesmo tempo que, narealidade,

155



MULHERES, RACA E ETNICIDADES

nega os direitos e as escolhas delas, as torna invisiveis e mudas. As pautas
dos programas de género sdo determinadas, numa extensa maioria, por
prioridades estabelecidas no Norte que evocam esta ideia de combate a
uma selvajaria primitiva. Este processo de “culturalizacido” das “Mulheres
dos Outros” apresenta, em geral,um acentuado cariz eurocéntrico, impe-
rial e neocolonial. O Ocidente posiciona-se no degrau superior de uma
escala de progresso civilizacional, que encontra varias bitolas, das quais
uma adquire particular relevancia: a forma como cada cultura trata as
suas mulheres, ou a dimensdo da emancipacéo feminina, aferida por
critérios eurocéntricos. Esta é entendida como um argumento incon-
testavel a favor do paradigma politico, social e cultural da modernidade
ocidental, no qual as mulheres supostamente serdo menos oprimidas.
Para além disso, este paradigma continua a situar Africa no degrau mais
baixo de uma hierarquia civilizacional que, numa perspetiva neocolonial,
reclama a intervencéo civilizadora (ou de “ajuda ao desenvolvimento”)
do Norte, apagando ou destruindo saberes locais alternativos e logicas
endoégenas das atividades das mulheres, cujo estudo e aprofundamento
poderiam conduzir a melhores resultados (Lewis, 2004: 32).

O caso do destaque dado a Mutilacéo Genital Feminina (MGF), que surge
de forma quase obsessiva como o problema fundamental das mulheres
e meninas africanas, merece a nossa aten¢do como um exemplo destas
dinamicas coloniais. Para varias feministas africanas, a designacio “muti-
lacdo genital” e a sua omnipresenca no discurso do Norte nédo € ingénua.
Consideram que transporta em sium juizo de valor eurocéntrico emrelagio
ao “barbarismo” de uma pratica que, desta forma, ndo pode ser abordada
na complexidade das questdes sociais, politicas e econémicas que lhe

estéo associadas. Segundo Nnaemeka:

A sensacionalizacdo omnipresente da clitoridectomia nos
média e na academia ocidentais conduz a crenca igualmente
omnipresente na in completude da maioria das mulheres afri-
canas, uma crenga que, basicamente, pde em causa a nossa
humanidade. [..] A quest&o néo é a da Africa barbara e do Isldo
opressor. A questéo é o patriarcado. [...] O abuso do corpo femi-

nino é global e deveria ser estudado e interpretado no contexto
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das condi¢bes de opressao pelo patriarcado. (Nnaemeka, 2005:
60-61)

Por estarazédo, estas tedricas ressignificam o termo “mutilacdo” como
uma metafora aplicavel a todo o conjunto de discursos e praticas sociais
que silenciam ouinvisibilizam as mulheres do Sul, bem como, em particu-
lar, que apagam a dimensdo mais politica da epistemologia feminista do
Sul quando é publicada no Norte (Nnaemeka, 2005: 54). Isto ndo significa
que nao haja condenacéo da exciséo e tentativas para a erradicar, ape-
nas uma tentativa de a compreender em termos enddgenos que possam
potenciar o ativismo em torno desta questéo.

Num artigo dedicado as sexualidades em Africa, tema em que também
é pioneira, Silvia Tamale, jurista e feminista ugandesa, autora do texto que
proponho paraleitura em aula, significativamente intitulado “The Right to
Culture and the Culture of Rights”, explica como o desenho de programas
de intervencéo do Norte, como a acdo “adote um clitéris”, iniciada em 2006
pela organizacdo norte-americana Clitoraid, motivou uma forte reacéo
coletiva (Tamale, 2011: 20). O que estd em causa ndo € uma preocupacao
com a plenitude subjetiva das mulheres africanas, através do direito ao
corpo e ao prazer — convém nio esquecer que a sexualidade das mulheres
negras preserva ainda hoje, em grande parte, o carater ameacador que o
discurso colonial lhe conferiu e que o patriarcado pés-colonial prolongou
(Tamale, 2008:53) —, mas areiteracao e amplificacéo da existéncia de pra-
ticas “selvagens” de opressio masculina em Africa, dentro de um quadro
discursivo colonial e racista, que homogeneiza e despolitiza os contextos
especificos para reforcar a linha de diferenca Norte-Sul.

Abordando especificamente a sexualidade, Tamale (2008) chama a
atencgdo para aforma como aideia da conquista de direitos para as mulhe-
res africanas se faz, recorrentemente, segundo um discurso juridico do
feminismo liberal que os coloca em oposicéo a cultura — ou seja, a garan-
tia dos direitos para as mulheres do Sul, em particular dos chamados
“direitos sexuais”, depende de um processo de destruicdo de culturas
tradicionais ou do resgate destas mulheres das culturas em que nasceram
e cresceram e que, no fundo, constituem os referentes identitarios que

conhecem e que lhes permitem fazer sentido das suas vidas:
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As feministas do mainstream, muitas vezes, apresentam os
conceitos de “cultura” e “direitos” como distintos, invariavel-
mente opostos e antagonisticos. Somos levadas a acreditar
que os conceitos de “cultura” e “direitos” sdo polos opostos
sem nenhuma possibilidade de encontrar um terreno comum,
no qual se possam desenvolver novas sinergias para a trans-
formacéo social. Isto aplica-se em particular aos teorizadores
dos direitos das mulheres africanas, cuja cultura é vista como
essencialmente hostil as mulheres. Concecdes estreitas de cul-
tura que areduzem a “costume” ou “tradicéo” e assumem que
estes sdo naturais e imutdveis exacerbam o problema. (Tamale,

2008:47-48)

Este discurso, além de reforcar a colonialidade do poder do Norte e
do patriarcado do Sul (que enuncia a tradicdo como o lugar das mulhe-
res, reservando para os homens o acesso a modernidade e aos direitos),
parte de uma concecéo de cultura como uma formacéo estatica fora do
tempo e materializada no corpo feminino (Tamale, 2008: 51). Este corpo
torna-se signo de uma certeza de impossibilidade de transformacéo, que
produz como inexistentes as dindmicas de agencialidade, negociacéo,
ou resisténcia das mulheres, e que descredibiliza até mesmo leituras
contextualmente sustentadas e, por isso, mais rigorosas, dos multiplos
significados de determinadas praticas, como a circuncisio feminina ou os
ritos de iniciacéo sexual. Tamale observa como a Organizacdo Mundial
de Saude inclui no conjunto de interveng¢des sobre os 6rgédos genitais
femininos que designa como MGF e, por isso, como prejudiciais, a pratica
do alongamento dos pequenos labios (ibidem: 62). A tedrica ugandesa
contesta uma classificag¢do colonial que ignora a heterogeneidade das
intervencodes nos 6rgéos genitais nas mulheres do Sul, condenando-as
sumariamente, ao mesmo tempo que exclui desta patologizacao praticas
analogasrealizadas no Ocidente. No entanto, o alongamento dos peque-
nos labios é considerado pelas mulheres africanas como propiciador do
prazer feminino e de um sentimento de empoderamento ndo somente
estético como decorrente do aumento de uma capacidade de seducéao

(ibidem). Esta pratica sobreviveu dos tempos coloniais ao presente, como
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parte importante dos ritos de iniciac¢éo, valorizados pelas mulheres
como o momento da constituicdo e do reforco da sua identidade social.
Tamale salienta a dimensfdo emancipadora destes rituais em culturas
que, longe de serem rigidas, demonstram uma enorme versatilidade e
se transformam a partir da iniciativa das mulheres para acompanha-
rem os novos tempos de realidades modernas, urbanas e globalizadas.
A jurista ugandesa recusa, por isso, um debate sobre direitos que se
polarize entre posi¢des universalistas e de relativismo cultural, pre-
ferindo olhar as culturas como multimodas, verséateis e porosas, o que
permite que nelas se desenvolvam caminhos emancipatérios (e ndo

apenas dindmicas de opresséo):

Néao precisamos de nos reduzir (pois ambas séo posicoes
redutoras) nem ao “campo universalista” nem ao “campo
relativista”. Afinal, [...] as culturas sao fluidas e interativas, em
vez de distintas umas das outras. Estdo em fluxo constante,
adaptando-se e reformando-se. Ha forcas sociopoliticas e
econdmicas internas e externas que as impulsionam. As cul-
turas, de muitas maneiras, sdo estruturadas pelas dindmicas
de poder de uma dada sociedade e um reflexo das mesmas
[...]. Em suma, as culturas emprestam e as culturas pedem
emprestado; tanto podem ser opressoras, colonizadas, explo-
radas, submersas e depreciadas como podem ser libertadoras

e empoderadoras. (Tamale, 2008: 48)

Tamale observa como as conselheiras Ssenga dos Baganda do Uganda,
responsaveis tradicionais pela iniciacdo sexual das mulheres, ndo agem
apenas em contextos rurais de secretismo mistico, mas se afirmam numa
l6gica profissionalizada, comercial e através dos média e da Internet em
contextos urbanos e modernizados (Tamale, 2005: 9-10). Assim, a inicia-
cédo sexual no Ugandando perde a vinculacédo a toda uma série de logicas
ditas tradicionais, entre as quais o papel preponderante das mulheres
conselheiras num saber que é transmitido ritualmente de geracdo em
geracdo, mas cada vez mais abrange mulheres e homens com exigén-

cias de prazer para as duas partes (Tamale, 2006: 93). Mais do que isso:
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tornou-se possivel construir, no &mbito dos ritos de iniciacdo, toda uma
série de novas identidades para as mulheres, a partir da ressignificacio
das sexualidades. Longe de uma posicao de submissdo numa ideia de sexo
paraprocriacdo, estas mulheres usam o sexo e o erotismo como lugar de
poder (Tamale, 2006: 93-94). Tamale sublinha ainda como as mulheres
sabia e estrategicamente alargam as suas reivindicacdes emancipatorias
a outros dominios da vida privada e publica, como a autonomia finan-
ceira, nestes novos espacos medidticos que atravessam eles préprios
a diviséo privado/publico, tradicdo/modernidade, e mesmo fronteiras
abissais entre magia e conhecimento (ibidem: 92).

Estes problemas levam a formulacido de um feminismo “pds-africano”
(Mekgwe, 2010), no sentido da superacéao das construcoes essencialistas
de identidades tidas como verdadeira ou tipicamente “africanas”. Ao con-
trario, propde-se o reconhecimento dos africanos e das africanas como
atores, para que possam tornar-se finalmente visiveis as complexidades
das transformacdées provocadas pelo colonialismo, bem como a diversidade
de identidades na pds-colonialidade, incluindo, nesta heterogeneidade,
fatores de raca e classe, ruralidade e urbanidade, entre outros.

Num artigo publicado em 2011, a nigeriana Amina Mama desvaloriza
a disputa “territorial” por um feminismo “africano”, afirmando que a
l6gica dos feminismos deve ser sempre politica e transnacionalista, ndo
rejeitando nem a identificacdo de problematicas especificas de expe-
riéncias vividas no continente, nem as solidariedades internacionais a
partir de causas comuns. A teoria € africana, na medida em que parte
de agendas enddgenas determinadas por movimentos de mulheres nos
contextos locais, mas ndo rejeita o recurso a modelos de reflexdo néo
africanos, desde que estes sejam objeto de uma apropriac¢éo critica, numa
perspetiva descolonizadora. Para além disso, transcende-se uma pers-
petiva identitaria da reflexao tedrica, dos ativismos e dos discursos, no
sentido de um foco politico e ideoldgico, como vimos no capitulo anterior
apartir de McFadden. O neoliberalismo e o neocolonialismo globalizado
séo destacados, entéo, como alvo dos combates dos feminismos afri-
canos, enquanto os agentes de opressfo que mais recuos tém causado
nos ultimos anos, pois promovem uma politica de enfraquecimento e

amputacio do Estado associada a uma cultura de desresponsabilidade e
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inimputabilidade reproduzida pelos homens negros a todos os niveis da
sociedade, desde os mais altos cargos politicos até a dimenséo familiar,
com consequente abandono total das mulheres.

No contexto africano, a literatura tem sido usada muito frequente-
mente pelas mulheres como instrumento de luta, retratando as situagdes
de opresséo e procurando solucdes. Nesse sentido, pode considerar-se
que varias obras acabam por ter um cunho ensaistico, no sentido em
que colocam em cena, nomeadamente em narrativas curtas, determina-
das questdes pdés-coloniais e feministas, tais como as abordadas acima.
E, por exemplo, o caso do conto The Headstrong Historian, da escritora
nigeriana Chimamanda Ngozi Adichie (2009), que descreve em poucas
péginas trés periodos da Historia da Nigéria (pré-colonial, colonial e
pOs-independéncia), através da historia de uma familia ou de uma linha-
gem. A narrativa assenta em duas personagens femininas extremamente
fortes — a avd e a neta —, sendo que a primeira representa o lugar social
forte e livre das mulheres nas comunidades pré-coloniais e a forma inte-
ligente, astuta e assertiva como resistiram ao poder colonial, enquanto a
segundarepresenta a heranca dessas formas emancipadas de estar, por
parte das mulheres, na Nigéria pds-colonial, face ao prolongamento de
relactes de colonialidade e a acrescida desigualdade de género. A geracéo
do periodo colonial é representada por um homem, um filho, que se deixa
assimilar e se torna agente, quer da opressio colonial, quer da opressao
de género que a cultura europeia traz consigo e impde. Os matizes do
conto, inclusivamente na teia simbdlica e de personagens que rodeia
as duas mulheres, permitem fazer dele um ponto de partida para uma
reflexdo ampla e problematizada de questdes feministas pds-coloniais,
com pontos de vistafemininos, os quais interpelam também os conceitos
geralmente tipificados a partir de um modelo eurocéntrico, como os de
amor, sexualidade, maternidade, liberdade, escravatura, pudor, poesia,
oratura e, finalmente, o préprio conceito de Histdria na suarelacdo com

outras formas de assumir a narrativa da memoria.3’

37 Escrevi sobre este texto em Martins (2011).
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CAPITULO 12

FEMINISMOS DECOLONIAIS
A PARTIR DE ABYA YALA

Textos em andlise:

Lugones, Maria (2008), “Colonialidad y género”, Tabula Rasa, 9,73-101.38

Segato, Rita Laura (2012), “Género e colonialidade: em buscas de chaves de leitura e
de umvocabuldrio estratégico descolonial”, e-cadernos CES,18,106-131 [Traducédo

de Rose Barboza]. https://doi.org/10.4000/eces.1533

Nalinha dos anteriores, o presente capitulo pretende dar a conhecer con-
tributos tedricos para a reflexdo feminista numa perspetiva decolonial,
desta feita a partir de Abya Yala. Esta expressado do povo kuna marca a
intencio decolonial dos povos origindrios das Américas de demarcacéo
emrelacdo a designacgéio que os conquistadores europeus e as elites criou-
las deram ao continente. Muito embora as duas autoras, ambas de origem
argentina, ndo pertencam a povos indigenas, a sua reflexio ancora-se
neles, pelo que se justifica o recurso a esta forma de autonomeacédo como
reivindicacédo de emancipac¢éo dos povos também através da linguagem.
Néo se pretende, como € evidente, esgotar as propostas oriundas de
Abya Yala, mas considerar algumas que possam alargar o pensamento
feminista decolonial estudado até este ponto. Nesta perspetiva, como
veremos, tanto o texto de Lugones quanto o de Segato remetem, entre
outros, para os estudos do feminismo antropolégico africano, nomea-
damente para Oyéwumi, analisada no capitulo anterior.

Maria Lugones, fil6sofa argentina, desenvolve, no seu texto, o conceito
de “sistema moderno/colonial” de género, que se tornou central dentro
da escola decolonial, na sua vertente feminista. De resto, Lugones parte
da teoria do fil6sofo peruano Anibal Quijano (cf. supra Capitulo 4) e dos
conceitos de colonialidade e modernidade, que aquele encara como os

eixos de articulagcdo do poder capitalista, eurocentrado e global e do

3¢ Edigdoinglesa: Lugones, Maria (2008), “The Coloniality of Gender”, Worlds & Knowledges
Otherwise, 2(2), 1-17.
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seu controlo das diferentes esferas da existéncia, como sexo, trabalho,
autoridade coletiva e subjetividade/intersubjetividade, os seus recur-
sos e produtos (Lugones, 2008: 78). O objetivo da fil6sofa € demonstrar
como estes conceitos ndo sdo adequados para compreender nem a vio-
léncia exercida sobre as mujeres de color,nem a participacdo dos homens
racializados nesta violéncia, ou, pelo menos, a sua indiferenca face a
destruicdo das estruturas comunitarias pelo colonialismo (ibidem: 76).
Muito embora defenda a ideia de interseccionalidade de raca, classe,
género e sexualidade como essenciais na compreenséo desta violéncia,
bem como na critica ao feminismo hegemoénico, Lugones vai mais longe,
no sentido de néo entender estas categorias como um dado adquirido,
ou seja, como prévias aos processos de colonizacédo e de racializacéo.
Para a fil6sofa, considerar a raga e o género, que sublinha serem indis-
socidveis, como anteriores a primeira modernidade europeia, a qual,
como defende, também se constitui com o colonialismo, equivale a bio-
logizar estas categorias (ibidem: 82) — critica que dirige a Quijano e a
forma como ele ndo reflete sobre a possibilidade de estas categorias se
formarem com o préprio processo de colonizacéo (ibidem: 77-78). Esta
critica é extensiva ao conteiudo normativo que o género carrega, quando
entendido como pressuposto, como acontece na teoria de Quijano, que
naturaliza o patriarcado, o dimorfismo de género e a heterossexualidade.
Lugones acredita que todos estes elementos, como se disse, nascem com

o colonialismo:

NAo é necessario que as relacdes sociais estejam organi-
zadas em termos de género, nem sequer as relagcdes que se
considerem sexuais. Porém, a organizacgéo social em termos
de género nédo tem por que ser heterossexual ou patriarcal.
E n&o tem que sé-lo por uma questéo histérica. Entender os
tracos historicamente especificos da organizacédo de género
no sistema moderno/colonial de género (dimorfismo biolégico,
organizacéo patriarcal e heterossexual das relagdes sociais)
€ central a uma compreenséo da organizacao diferencial de
género em termos raciais. Tanto o dimorfismo biolégico, a

heterossexualidade, como o patriarcado sdo caracteristicos
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do que chamo o lado claro/visivel da organizacéo colonial/
moderna de género. O dimorfismo bioldgico, a dicotomia
homem/mulher, a heterossexualidade e o patriarcado estéo
inscritos com maiuscula e hegemonicamente no préprio sig-
nificado de género. Quijano néo tomou consciéncia da sua
propria aceitacdo do significado hegemoénico do género. Ao
incluir estes elementos na andlise da colonialidade do poder,
tento alargar e complexificar a abordagem de Quijano que con-
sidero central ao que chamo de sistema de género moderno/
colonial. (Lugones, 2008: 78)

Lugones aponta para o género como uma categoria emancipatoria,
mas que, apesar disso, oculta aquilo que ja carrega de relacdes de poder.
Salienta ainda o facto de as sociedades ndo terem de se reger por sistemas
de género. Para sustentar esta afirmacéo, recorre a estudos sobre a inter-
sexualidade, por exemplo, demonstrando através de dados quantitativos
relativos as pessoas intersexuais que a prépria biologia é construida
a partir do dimorfismo sexual contido na categoria género (Lugones,
2008:84). Aracionalidade moderna europeia ndo reconhece as pessoas
intersexo, porém, segundo a autora, esta erareconhecida em sociedades
tribais pré-coloniais. Com base em trabalhos etnograficos sobre povos
indigenas das Américas,nomeadamente os de Paula Gun Allen,bem como
sobre povos africanos, nomeadamente os de Oyéwumi, Lugones afirma
que: “Como o capitalismo eurocentrado global se constituiu através da
colonizacéo, isto introduziu diferencas de género onde, anteriormente,
ndo existianenhuma” (ibidem: 86). A introduc¢io do género, a partir de um
conhecimento eurocéntrico, conduziu, em muitos lugares, a submissao
das “fémeas”, a sua exclusédo da vida publica, do Estado e da proprie-
dade da terra, bem como a obliteracdo de homossexuais, do “terceiro
género” e de um conhecimento que designa de “ginecéntrico” por opo-
sicdo ao conhecimento “generizado” da modernidade europeia. A partir
das sociedades que descreve, nomeadamente daquelas que Oyéwumi
estuda em The Invention of Women (cf. supra Capitulo 11), Lugones veri-
fica que o patriarcado ndo € uma categoria transcultural valida e que

tanto as identidades de género, restringidas ao bindomio homem-mulher,
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como a norma dimoérfica e heterossexual, associada aos processos de
dominacéo colonial por racializacéo, é introduzida de forma violenta
nas sociedades colonizadas. Aqui, o género intersecta-se com raca na
formacédo de identidades marcadas pelo dimorfismo de género, mas que
nio chegam a constituir verdadeiras feminilidades e masculinidades, as
quais sdo identidades de género reservadas para a populacdo branca. Aos
colonizados, ndo-brancos, reserva-se umaidentidade animal, organizada
dicotomicamente e em funcdo da reproducéo, s6 associavel por analo-
gia ao Homem (branco) e a Mulher (branca), mas sempre com a marca
da inferioridade racial. Uns e outros situam-se no ja referido regime de
visibilidades e invisibilidades do sistema colonial/moderno de género,

na terminologia de Lugones:

Creio que é importante que vejamos, enquanto tentamos enten-
der a profundidade e a for¢ca da violéncia da producéo tanto do
lado oculto/escuro como do lado visivel/claro do sistema de
género moderno/colonial, que esta heterossexualidade tem
sido coerente e duradouramente perversa, violenta e degra-
dante, e que converteu a gente “ndo branca” em animais e
as mulheres brancas em reprodutoras da Raca (branca) e da
Classe (burguesa). (Lugones, 2008: 92)

Para afilésofa, sé uma perspetiva que tenha em conta a “coconstrucéao
entre a colonialidade do poder e o sistema de género colonial/moderno”
(Lugones, 2008: 93) permite perceber o alcance da violéncia sobre as
mujeres de color que evocou a abrir o artigo, nomeadamente a violéncia

sexual por parte dos colonizadores:

Também é parte da sua histéria que, no Ocidente, s6 as mulhe-
res burguesas brancas contavam como mulheres. As fémeas
excluidas por e nessa descricdo ndo eram somente suas subor-
dinadas, mas também eram vistas e tratadas como animais,
num sentido mais profundo que o daidentificacdo das mulheres
brancas com a natureza, com as criancas e com 0s animais

pequenos. As fémeas ndo brancas eram consideradas animais

166



CAPITULO 12 / FEMINISMOS DECOLONIAIS A PARTIR DE ABYA YALA

no sentido profundo de serem seres “sem género”, marcadas
sexualmente como fémeas, mas sem as caracteristicas da
feminilidade. As fémeas racializadas como seres inferiores
passaram de ser concebidas como animais a ser concebidas
como similes de mulher em tantas versdes de “mulher” como
as necessarias aos processos do capitalismo eurocentrado
global. (Lugones, 2008: 92)

Lugones considera que as formas pré-coloniais descritas e que nao
se conformam ao sistema colonial moderno de género, nem no dimor-
fismo, nem na heteronormatividade, nem na hierarquia entre géneros,
persistem nos intersticios da colonialidade e constituem uma forma de
resisténcia que ha que desvendar, explorando mais os lados invisiveis
e ocultos deste sistema. Este € um trabalho que encontramos no texto
proposto de Rita Segato, embora com alguma discordancia relativamente
a Lugones, como veremos a seguir.

A antropodloga argentina Rita Segato desenvolve a sua reflexdo, como
Lugones, a partir da necessidade de encontrar respostas para situacoes de
violéncia extrema sofridas pelas mulheres, nomeadamente na Guatemala,
em El Salvador, no México e no Congo, feminicidios numa dimensio sem
precedentes e que classifica de “sintoma da barbdrie do género moderno”

e “genocidio de género”:

A rapinagem sobre o feminino se manifesta tanto sob as for-
mas de destruicfio corporal sem precedentes, como sob as
formas de trafico e comercializacéo de tudo o que estes corpos
podem oferecer, até ao seu limite. A ocupacio depredadora
dos corpos femininos ou feminizados se pratica como nunca
até aqui e, nesta etapa apocaliptica da humanidade, espolia até
deixar somente restos [...]. Pensar aquela situacdo me levou a
perceber que a crueldade e o desamparo das mulheres aumen-
tam a medida que a modernidade e o mercado se expandem
e anexam novas regides. Apesar de todo o aparato juridico
que se conhece, desde a Conferéncia Mundial sobre Direitos

Humanos de 1993, com a expressdo “direitos das mulheres”,
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podemos, sem duvida, falar da barbdarie crescente de género
moderno, ou do que ja € chamado “genocidio de género”.
(Segato, 2012:108)

Situacdes extremas como esta, bem como o facto de trabalhar junto de
populacdes indigenas conduziram Segato a repensar, em primeiro lugar,
os modos como criar fissuras na ordem totalizante da colonialidade, a
partir da consideracédo das relacdes de género. Neste ponto, parte dos

conceitos propostos por Lugones:

A questdo que nos convoca hoje a discorrer sobre as praticas
descoloniais que fluem na contracorrente de um mundo tota-
lizado pela ordem da colonialidade é tdo ampla que outorga
grande liberdade de resposta. Eu areformulo desta maneira:
onde estdo sendo abertas as fissuras que avan¢cam, hoje,
desarticulando a colonialidade do poder, e como podemos
falar delas? Que papéis desempenham as relacdes de género
nesse processo? A parte inicial de minha exposi¢do me con-
duzira a tratar do tema que me foi solicitado: examinar a
inter-relacéo entre colonialidade e patriarcado e suas deri-
vacgoes, o patriarcado colonial moderno e a colonialidade
de género, no contexto da luta pelas autonomias. (Segato,
2012:106)

Em segundo lugar, a autora repensa também a antropologia, numa
perspetiva epistemoldgica, conceptual e metodoldgica motivada pela
critica decolonial. Assim, Segato inverte o ponto de vista tradicional
da antropologia, reinventando-a como uma interpelacdo, uma “antro-
pologia por demanda” que deve responder as perguntas daqueles que,
tradicionalmente, constituiam os objetos de estudo (Segato, 2012: 107).
Igualmente, ao ser chamada a trabalhar com povos indigenas, constata
anecessidade de abandonar termos como “cultura”, “relativismo cultu-
ral”, “tradi¢cao” e “pré-modernidade”, de um modo andlogo ao que veri-
ficAmos no capitulo anterior a partir do texto da jurista africana Silvia

Tamale (ibidem), denunciando “afalsa escolha entre os direitos das assim
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chamadas minorias — crian¢as e mulheres — e o direito a diferenca dos
povos indigenas” (Segato, 2012: 109).

Segatorefere-se, em particular, a questédo do infanticidio nalguns povos
indigenas e um projeto de lei no Brasil que propde a sua criminalizacéo e
oreforco de meios de vigilancia e intervencéo do Estado. Tal como Tamale
verifica no contexto ugandés para a MGF, também aqui se trataria de
usar o discurso universalista dos direitos humanos e o valor da pretensa
salvacéo das criancas para desqualificar moralmente os povos indigenas,
e “manté-los sob a tutela interessada do mundo branco” (Segato, 2012:
109), ou seja, numa situacao de colonizacéo justificada por uma versao
contemporanea da misséo civilizadora. Outro problema enfrentado pela
autoratem aver com a violéncia exercida sobre mulheres indigenas por
homens também indigenas e como protegé-las, por um lado, e a autono-
mia destas comunidades face a intervencao e a dependéncia do Estado,
por outro, sem entrar em argumentos como o do ja referido relativismo
cultural. A primeira conclusio de Segato € que a resposta ndo se situa
no Estado que representa a modernidade colonial liberal e capitalista,
que destruiu as comunidades locais — o “mundo aldeia”, na terminolo-
gia da antropdloga —, e interveio nas rela¢des de género, potenciando a
violéncia e a vulnerabilidade, e agora pretende oferecer solu¢cdes para a

intervencéo destruidora que esse mesmo Estado colonial causou:

Minha primeira afirmac¢éo nessatarefa é que o Estado entrega
aqui com uma méo aquilo que ja retirou com a outra: cria uma
lei que defende as mulheres da violéncia a qual estdo expos-
tas, porque esse mesmo Estado ja destruiu as instituicdes e o
tecido comunitario que as protegia. O advento moderno tenta
desenvolver e introduzir seu proprio antidoto para o veneno
que inocula. O polo modernizador da Republica, herdeira direta
da administracdo ultramarina, permanentemente coloniza-
dor e intervencionista, debilita autonomias, irrompe na vida
institucional, rasga o tecido comunitario, gera dependéncia
e oferece com uma méio a modernidade do discurso critico
igualitdrio, enquanto com a outra introduz os principios do

individualismo e a modernidade instrumental darazao liberal
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e capitalista, conjuntamente com o racismo que submete os
homens ndo brancos ao estresse e a emasculacéo. (Segato,
2012:110)

Segato entende que o argumentario da cultura e do direito a dife-
rencando serve para sustentar a autonomia de povos, dos quais algumas
préaticas sdo escolhidas para legitimar a inferioridade civilizacional e o
direito a misséo civilizadora do colonizador. Por isso, defende o conceito
de “pluralismo histérico”, no &mbito do qual reformula, igualmente, as
nocoes de povo e de cultura, colocando-os na historicidade como um
processo em constante evolucdo, em contacto com as experiéncias de
outros povos, e em constante negocia¢éo de tensdes internas, e nio como
edificios fechados, rigidos e imutdveis. O que define povo € ser sujeito
coletivo de um processo histérico, do qual se decanta um sedimento de
experiéncia que corresponderia a sua cultura e patrimonio. Neste enten-
dimento dos conceitos é, pois, possivel pensar a transformacéo a partir
dointerior, por oposicao a atitudes coloniais de desfazer as culturas em
nome dos direitos, ou a reivindicacio da violacdo dos direitos em nome
dorelativismo cultural, nalinha do que também defendia Tamale a partir

do exemplo do Uganda:

Percebemos assim que os costumes de um povo sdo submeti-
dos aescrutinio e deliberacéo permanente e,em consequéncia,
modificam-se, pois a permanéncia desse povo ndo depende da
repeticdo de suas praticas,nem daimutabilidade de suasideias.
Soltamos assim as amarras que sustentam a identidade, sem
dispensa-la, mas referindo-a a nocdo de povo, enquanto vetor
histérico, enquanto agente coletivo de um projeto histdrico,
que se percebe como proveniente de um passado comum e
construindo um futuro também comum, através de uma trama
interna que nédo dispensa o conflito de interesse e o anta-
gonismo das sensibilidades éticas e posturas politicas, mas
que compartilha uma histéria. Esta perspetiva nos conduz
a substituir a expressédo “uma cultura” pela expressédo “um

povo”, sujeito vivo de uma histoéria, em meio a articula¢des e
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intercambios que, mais que uma interculturalidade, desenham
uma inter-historicidade. O que identifica este sujeito coletivo,
esse povo, ndo € um patrimonio cultural estavel, de conteu-
dos fixos, mas a autopercecéo por parte de seus membros de
compartilhar uma histéria comum, que vem de um passado e
se dirige a um futuro, ainda que através de situacoes de dis-
senso interno e conflituosidade. (Segato, 2012: 111-112; italicos

como no original)

Segundo Segato, face ainterrupcao, por intervenc¢éo externa, do pro-
jeto de historia que consubstancia aideia de povo, a este sujeito coletivo
deve ser devolvida a possibilidade de refazer esse mesmo processo,
retomando os fios do passado, costurando o presente e projetando o
futuro, através das suas dinamicas de debate e de deliberacdo interna
e de resolucéo de conflitos, encontrando soluctes ativadas por ideias
do mundo circundante, no didlogo com as proprias. Assim se entende
a ideia de “inter-historicidade”. Neste a&mbito, o papel do Estado seria
nao o de impor a sua lei, mas o de restituir a jurisdicdo e a histdria.
Nisto consiste o “pluralismo histérico”, uma “variante ndo culturalista
do relativismo, apenas imune a tendéncia fundamentalista inerente a
todo o culturalismo” (Segato, 2012: 112).

E na anélise darelacéo entre o que apelida de Mundo Estado e Mundo
Aldeia, ou seja, a entrada do Estado colonial e pds-colonial nas comu-
nidades indigenas, sob o ponto de vista das questdes de género, que
Segatovaidivergir quer do feminismo eurocéntrico, que olha o patriarcado
como universal e exporta os seus modelos de feminismo como igual-
mente universais, de uma forma colonial, quer de Lugones e Oyéwumi, as
quais afirmam a inexisténcia do género no mundo pré-colonial. Segundo
Segato, o Estado destruiu o cosmos destas comunidades, agravando e
intensificando as hierarquias que formavam parte da respetiva ordem
pré-colonial, nomeadamente a hierarquia de género, que existia, muito

embora sob a forma de um “patriarcado de baixa intensidade”:

Dados documentais, histdricos e etnograficos do mundo tribal,

mostram a existéncia e estruturas reconheciveis de diferenca
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semelhantes ao que chamamos relacdes de género na moder-
nidade, que incluem hierarquias claras de prestigio entre a
masculinidade e afeminilidade, representados por figuras que
podem ser entendidas como homens e mulheres. Apesar do
cardater reconhecivel das posi¢des de género, nesse mundo
séo mais frequentes as aberturas ao transito e a circulacao
entre essas posicdes que se encontram interditas em seu equi-
valente moderno ocidental. Como € sabido, povos indigenas,
como os Warao da Venezuela, Cuna do Panamé, Guayaquis do
Paraguai, Trio do Suriname, Javaés do Brasil e o mundo inca
pré-colombiano, entre outros, assim como varios povos nativos
norte-americanos e das na¢cdes origindrias canadenses, além
de todos os grupos religiosos afro-americanos, incluem lin-
guagens e contemplam praticas transgenéricas estabilizadas,
casamentos entre pessoas que o Ocidente entende como do
mesmo sexo e outras transitividades de género bloqueadas
pelo sistema de género absolutamente engessado da colonial/
modernidade. (Segato, 2012: 117)

Tal como acima se explica, a antrop6loga reconhece uma organiza-
cédo de género nestas comunidades pré-coloniais, embora esta ndo seja
comparavel ao binarismo e a hierarquia de géneros do mundo europeu
e do sistema colonial moderno, uma vez que reflete uma heterogenei-
dade de posicoes e uma flexibilidade que a ordem de género europeia
nédo contempla. Porém, também esta ordem, na qual se reconhece uma
“pré-historia patriarcal da humanidade”, em que evolui muito lentamente
a constituicdo de um sujeito masculino, é radicalmente transformada
segundo a semantica do género imposta pela invaséo, conquista e pelo
dominio colonial, a qual, realmente, cria um patriarcado e introduz uma
hierarquia, ao promover a separacéo das esferas privada e publica, con-

ferindo a esta ultima um cariz totalizante:

[..] quando essa colonial/modernidade intrude o género da
aldeia, modifica-o perigosamente. Intervém na estrutura de

relacdes da aldeia, apreende-as e as reorganiza a partir de
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dentro, mantendo a aparéncia de continuidade, mas trans-
formando os sentidos, ao introduzir uma ordem agoraregida
por normas diferentes. E por isso que falo, no subtitulo, de
verossimilhanca: as nomenclaturas permanecem, mas sdo
reinterpretadas a luz de uma nova ordem moderna. Esse cru-
zamento é realmente fatal, porque um idioma que era hierar-
quico, em contato com o discurso igualitario da modernidade,
transforma-se em uma ordem ultra-hierdarquica, devido aos
fatores que examinarei a seguir: a superinflacdo dos homens
no ambiente comunitdrio, no seu papel de intermedidrios com
o mundo exterior, ou seja, com a administracfio do branco;
a emasculacdo dos homens no ambiente extracomunitdrio,
frente ao poder dos administradores brancos; a superinfla-
cédo e universalizacdo da esfera publica, que na condicéo de
espaco publico era habitada ancestralmente pelos homens, e o
consequente colapso e a privatizacado da esfera doméstica; e a
binarizacédo da outrora dualidade de espacos, resultante da uni-
versalizacdo de um dos seus dois termos quando constituido
agora como esfera publica, por oposicéo ao outro, constituido
como espaco privado. [...] o discurso da colonial/modernidade,
apesar de igualitario, esconde em seu interior, como muitas
autoras feministas assinalaram, um hiato hierarquico abissal,
devido ao que poderiamos chamar aqui, tentativamente, de
totalizacéo progressiva pela esfera publica ou totalitarismo

da esfera puiblica. (Segato, 2012:118; itdlicos como no original)

Conforme verifica a antropdloga, o dominio hierarquico da esfera publica
habitada pelos homens significou a perdaradical de poder politico das mulhe-
res, uma vez que a colocac¢éo do publico num binarismo com o doméstico,
a que ficaram adstritas as mulheres, criou uma fronteira intransponivel
entre as duas esferas (antes, o doméstico era um espagco com uma politica
propria). Acresce o reforco de poder dos homens, como interlocutores do
colonizador, os quais ganharam acesso a recursos e conhecimentos pri-
vilegiados sobre o mundo do poder. Ao mesmo tempo, a emasculacio dos

homens face ao homem branco constituiu um processo gerador de violéncia,
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a qual as mulheres ficaram mais vulnerdveis pela anulacéo da capacidade
de autodefesa que possuiam no ambito das relagdes comunitarias e do seu

olhar protetor sobre a esfera familiar. Nesta medida, como afirma Segato:

Assim como as caracteristicas do crime de genocidio sdo, por
suaracionalidade e sistematicidade, originarias dos tempos
modernos, os feminicidios, como praticas quase mecéanicas de
exterminio das mulheres sdo também uma inven¢édo moderna.
E a barbarie da colonial/modernidade mencionada anterior-
mente. (Segato, 2012:121)

A autora explica a intervencéo colonial em termos epistemoldgicos
como a introducdo de uma légica de binarismos, por oposi¢cdo a uma
l6gica de dualismo. A racionalidade colonial moderna, com a sua ten-
déncia totalizante associada a esfera publica e aos homens, constroi
as mulheres do Mundo Aldeia como o Outro, uma “externalidade obje-
tiva” para o olhar colonial masculino, bem como o Outro marcado pela
diferenca de raca e género em relacdo a norma que € o homem branco.
A objetificacdo a que sdo sujeitas levam a que surjam como um problema
associado a um estatuto ndo-humano, dentro do binarismo de género e da
norma heterossexual (Segato, 2012:122-124). Ora, se dentro do dualismo
dos sistemas de patriarcado de baixa intensidade, ha duas entidades
com ontologia prépria, em que uma néo tenta submeter a outra, e que
dialogam, mesmo que haja ligeiras diferencas hierarquicas, dentro da
l6gica bindria darazéo moderna colonial, que Segato considera o instru-
mento mais eficiente do poder, o lugar do Outro € o lugar descartavel da

aniquilagéo e/ou da conversido no Um:

O dualismo, como o caso do dualismo de género no mundo indi-
gena, é uma das variantes do multiplo. O nimero dois resume
e representa uma multiplicidade referida ou resultante dos
transitos entre os dois polos; os cruzamentos, encontros e
encruzilhadas das tantas formas de transgeneridade consta-
tadas nos mundos néo interferidos ou somente parcialmente

interferidos pela estrutura da colonialidade. O binarismo,
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préprio do mundo do Um da colonial/modernidade, resulta da
episteme do expurgo e da exterioridade que o sistema colonial

construiu e a colonialidade mantém vigente. (Segato, 2012:123)

Estareflexdo sobre a colonialidade de género serve, por conseguinte,
aautora, para, conforme explica, procurar brechas neste esquema binario
pararesponder ainterpelacdo que constitui adimenséo atroz do feminici-
dionas comunidades marcadas pelaintrusdo destruidora do Estado e para
aqual a prossecucdo de uma acio de cariz colonial ndo constitui resposta.
Asolucgéo que propde, para que sejam restituidos o pluralismo histdrico e a
possibilidade de um povo desenvolver, na inter-historicidade, o seu projeto
de historia, é reconhecer, por um lado, a situacéo atual de “entre-mundos”
na qual s existem situactes intermédias e interfaces entre o mundo do
Estado e o Mundo Aldeia. Nesta interface, ha que identificar tendéncias
progressistas e conservadoras. Segundo Segato, a modernidade do mer-
cado é destrutiva, sendo que a modernidade daigualdade pode ser bené-
fica. Por outro lado, a solidariedade comunitaria do mundo aldeia torna
aordem moderna melhor, pelo que as perspetivas devem ser invertidas,
olhando o indigena como aquele que interfere na histériado homem branco.
A antropodloga conclui com a formulacdo de uma nova cidadania, que
designa de cidadania étnica ou comunitdria, a qual permitiria restituir
aos povos um foro interno com maior capacidade para a resolucédo dos
problemas, nomeadamente as opressdes e a violéncia de género, trazidas
e exacerbadas pela ordem colonial. Tal como acontecia nos processos
descritos por Tamale, as préprias comunidades, no didlogo critico com
uma modernidade progressista, sdo capazes de formular os seus proble-

mas e de negociar solug¢des, recuperando a posicao de sujeito da histdria:

E aqui onde entra, proveitosamente, o entre-mundo da moderni-
dade critica, fertilizando a hierarquia étnica com seu discurso de
igualdade e gerando o que comeca a chamar-se cidadania étnica
ou comunitdria, que somente podera ser adequada quando partir
do foro interno e a da jurisdi¢éo propria, ou seja, do debate e
deliberacédo de seus membros, que teceréo os fios de sua his-

téria particular. (Segato, 2012:128)
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CAPITULO 13

CAMINHOS PARA
UM FEMINISMO TRANSNACIONAL

PROPOSTAS A PARTIR DA ASIA

Textos em analise:
Mohanty, Chandra Talpade (1984), “Under Western Eyes: Feminist Scholarship and
Colonial Discourses”, boundary 2,12(3), 333-358. https://doi.org/10.2307/302821

Mohanty, Chandra Talpade (2003), ““Under Western Eyes’ Revisited: Feminist
Solidarity Through Anticapitalist Struggles”, Signs: Journal of Women in Culture
and Society, 28(2), 499-535. https://doi.org/10.1086/342914 *°

A semelhanca dos anteriores, o capitulo presente néo pretende apre-
sentar um retrato da situacdo das mulheres nem dos feminismos num
continente tdo vasto e heterogéneo quanto a Asia, mas apenas procurar
algumas propostas de reflexéo tedrica, epistemoldgica e de andlise que
permitam alargar os debates dos Feminismos P6s-coloniais. No Ambito
das aulas de “Mulheres, Raca e Etnicidades”, descritas neste volume, o
primeiro contacto com uma pensadora asiatica deu-se com o trabalho
fundamental de Gayatri Spivak, que poderia ser incluida na aula que agora
se descreve e que, como se vera, se situa, de algum modo, no prolonga-
mento de alguns debates por ela colocados. Dado que ja foi considerada
uma autora indiana, poder-se-ia ter privilegiado mais pensadoras de um
outro contexto asidtico. Porém, os textos da socidloga indiana Chandra
Talpade Mohanty séo relevantes por duas razdes: o primeiro, “Under
Western Eyes” conquistou o estatuto de um texto quase tao relevante nos
Feminismos Pds-coloniais como “Can the Subaltern Speak?” de Spivak,
e remete para o mesmo contexto dos anos 1980 e para o modo como

as feministas dos contextos colonizados pensavam a relacdo com os

% Edicdo brasileira: Mohanty, Chandra Talpade (2020), Sob olhos ocidentais. Copenhaga/
Rio de Janeiro: Zazie Edi¢gées [Traducdo de Ana Bernstein]. Inclui os dois ensaios: “Sob olhos
ocidentais: Estudos feministas e discursos coloniais” e “‘Sob olhos ocidentais’ revisitado:
solidariedade feminista através de lutas anticapitalistas”.
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feminismos do Ocidente, nomeadamente a partir da questéo fulcral da
representacéo; o segundo constitui uma revisitacdo do mesmo texto,
década e meia depois, a semelhanca do que Spivak fez com o seu texto,
embora areflexdo de Mohanty se torne particularmente importante, pela
forma como se desprende do texto inicial no sentido da elaboracéo mais
abrangente de uma nova epistemologia e umanova pedagogia feministas
transnacionais no d&mbito das reconfigura¢cées do mundo pés-descolo-
nizacéo sob o dominio do capitalismo global. Reconstituir este percurso
€ pertinente, uma vez que permite refletir sobre alternativas a prépria
concecdo do curso que tenho vindo a descrever, aceitando o repto de
outros caminhos teérico-metodolégicos possiveis na prépria pedagogia
e avaliando-os.

Em “Under Western Eyes”, de 1984, tal como, alids, no texto posterior,
aintencdo de Mohanty é caminhar no sentido de alianc¢as feministas, que
considera urgentes, mas implicam uma descolonizacédo do feminismo
ocidental. O foco da reflexdo é a questédo da representacéo, claramente
evocada na citacdo de Marx que fecha o artigo, em tom de desafio lan-
cado aum feminismo considerado colonial: “E tempo de ir além de Marx
que achava possivel dizer: eles ndo podem representar-se; tém de ser
representados” (Mohanty, 1984: 354). Tal como em Spivak, a represen-
tacdo, no artigo de Mohanty, diz respeito a dupla acecédo de darstellen e
vertreten,uma vez que o conceito de colonizacéo é entendido quer como
um discurso cultural que produz aquilo a que se chamava, na altura,
“Terceiro Mundo”, e, dentro dele “a Mulher do Terceiro Mundo”, quer como
asrelacdes materiais e simbolicas de subalterniza¢éo para as mulheres
concretas que resultam desse discurso, ou o que Mohanty designa como
“efeitos” da atribuicdo ao Ocidente do lugar hierarquicamente superior
de referente para a organizacéo e para a agenda das lutas das mulheres

numa perspetiva universalizante, sob a etiqueta de “humanismo”:

Defendo que os escritos feministas que analiso aqui colonizam
discursivamente as heterogeneidades materiais e histéricas
dasvidas das mulheres no Terceiro Mundo e, assim, produzem/
re-presentam uma “Mulher do Terceiro Mundo” compdsita, sin-

gular — uma imagem que parece construida arbitrariamente,
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mas ndo obstante carrega consigo a assinatura condescendente
do discurso humanista ocidental. Argumento que preconceitos
de privilégio e de universalidade etnocéntrica, por um lado, e
uma autoconsciéncia inadequada sobre o efeito do conheci-
mento académico ocidental no “Terceiro Mundo” no contexto
de um sistema mundial dominado pelo Ocidente, por outro lado,
caracterizam uma grande parte do trabalho feminista ocidental
sobre as mulheres do Terceiro Mundo. (Mohanty, 1984: 334-335)

Mohanty verifica que o discurso hegemodnico do saber académico oci-
dental, que se alia ao imperialismo econdmico, materializa discursivamente
aideia de “diferenca” num “Terceiro Mundo” entendido monoliticamente
como o Outro, reservando a heterogeneidade para a andlise dos contex-
tos do Norte. Os conceitos desenvolvidos no Ocidente sédo reificados e
é-lhes atribuido o poder da aplicabilidade transcultural, universal. Neste
ambito, a autora observa como aideia de “Mulher” aparece como um grupo
coerente constituido a partir de uma nocéo singular de patriarcado e de
diferenca sexual/de género, ou seja, uma ideia que € prévia aos processos
de andlise e que é exportada (Mohanty, 1984: 337), e ndo como algo que
resulte dessas mesmas andlises, permitindo discernir os modelos de poder
e de luta presentes nas dindmicas complexas de construcao social das
identidades e das diferencas em contextos heterogéneos. Assim se cria
um mecanismo colonial em que o género € o eixo fundamental, uma vez
que arealidade material diferenciada das mulheres concretas do “Terceiro
Mundo” é apagada, ao subsumi-las numa representacdo da “Mulher do
Terceiro Mundo”, uma espécie de icone que se desenvolve como o Outro
da Mulher Ocidental e serve, na realidade, mais a definicdo desta ultima

do que da primeira:

Afirmo que, como resultado dos dois modos — ou, melhor,
quadros — de andlise acima descritos, € pressuposta uma
noc¢ao homogénea da opressao das mulheres como um grupo,
a qual, por sua vez, produz a imagem de uma “mulher média
do Terceiro Mundo”. Esta mulher média do Terceiro Mundo

tem uma vida essencialmente truncada devido ao seu género
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feminino (leia-se: oprimida sexualmente) e ao facto de ser do
“Terceiro Mundo” (leia-se:ignorante, pobre, analfabeta, presa a
tradicdo, doméstica, orientada para a familia, vitimizada, etc.).
Isto, penso eu, surge em contraste com a autorrepresentacao
(implicita) das mulheres ocidentais como formadas, modernas,
tendo controlo sobre os seus corpos e sexualidades, e aliber-
dade de tomar as suas préprias decisoOes. [...] Estas distin¢des
sdo feitas porque se privilegia um determinado grupo como a
norma oureferente. Os homens envolvidos em trabalho assa-
lariado, os produtores do primeiro mundo e, penso também,
as feministas ocidentais que, por vezes, moldam as mulheres
do Terceiro Mundo em termos de “nés mesmas despidas” (um
termo de Michelle Rosaldo), todos e todas constroem-se como

oreferente nessa andlise bindria. (Mohanty, 1984: 337)

Mohanty denuncia arepresentacio das mulheres do “Terceiro Mundo”
como umarepresentacao colonial que as objetifica e fixa num estatuto de
eternas vitimas e de imaturidade cultural e politica, ou seja, que as essen-
cializa como oprimidas, segundo um processo que considera semelhante
aessencializacéo das mulheres como fracas e frageis no discurso sexista.
Deste modo, o foco da andlise nunca seréo as especificidades materiais e
ideoldgicas que, num determinado contexto cultural e histérico, fazem com
que se forme um grupo de mulheres numa situacéo de opressido também
determinada. Ao analisar, passo a passo, os topoirecorrentes da represen-
tacdo da “Mulher do Terceiro Mundo”, Mohanty fornece alguns exemplos
sobre asinvisibilidades e os &ngulos cegos que o discurso colonial dos femi-
nismos ocidentais produz. Por exemplo, ao considerar a ideia das “mulhe-
res como vitimas de violéncia masculina”, a autora verifica a facilidade
como se amalgama diferentes formas de violéncia — da MGF a violacdo —
e se atribui a mesma motivacéo (controlo masculino do corpo feminino),
independentemente dos contextos geograficos (mulheres negras africanas
e vietnamitas podem ser associadas de uma penada). Relativamente as
relacdes de perpétua dependéncia do masculino, que constituem mais um
topos da representacio da “Mulher do Terceiro Mundo”, Mohanty exem-

plifica com aincapacidade dos feminismos ocidentais de irem além de um
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modelo estereotipado de “maternidade”, sem se procurar o valor associado
ao “ser mae” em sociedades e culturas especificas. O mesmo acontece no
que diz respeito ao facto de estas mulheres serem entendidas apenas e
s6 narelacdo com a familia, nomeadamente quando associadas ao Isléo,
e no que diz respeito a questédo do véu islamico, cujos significados con-
traditérios e, em certos contextos, potencialmente subversivos, nao séo
tidos em conta, uma vez que se parte de um unico significado genérico da
pratica do uso do véu: o do controlo das mulheres (Mohanty, 1984: 347).
A tedrica aponta para a fixacdo da representacéo da mulher Outra numa
espécie de primitivismo a-histérico, da qual também padece a propria

representacdo do mundo drabe e islamico:

Nao apenas se vé todas as mulheres arabes ou muculmanas
como constituindo um grupo oprimido homogéneo, mas tam-
bém néo ha debate sobre as praticas especificas na familia
que constroem as mulheres como méaes, mulheres, irmas,
etc. Parece que os drabes e os muculmanos ndo mudam nada.
A familia patriarcal deles vem dos tempos do profeta Maomé.

Existem, aparentemente, “fora da histéria”. (Mohanty, 1984: 342)

Para além disso, a questéo religiosa aparece desligada das relacoes
sociais e o Isldo,igualmente, como um edificio monolitico, em vez de, como
afirma a autora, “um discurso que inclui regras para as relacdes econémi-
cas, sociais e de poder na sociedade” (Mohanty, 1984: 343). Finalmente,
a articulacédo da construcéo da alteridade a partir do eixo das relacoes
econodmicas entre paises desenvolvidos e paises “em desenvolvimento”,
uma relacéo que estd na continuidade da colonial, faz desaparecer tam-
bém, por um lado, as ideologias e, por outro lado, as heterogeneidades
das mulheres, naquilo que a autora designa como “reducionismo econo6-
mico”, e que é uma critica, como a de Spivak e das africanas, ao modelo
de intervencédo WID. Para este modelo, que desenha formas de ajuda para
“mulheres rurais”, “mulheres pobres”, as mulheres existem como cate-
goria consistente antes da entrada num processo de desenvolvimento,
concebido e desencadeado pelo Ocidente. Isto acaba por constituir uma

“invencéo das mulheres”, proxima do pensamento da nigeriana Oyéwumi,
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mesmo que Mohanty, obviamente, esteja distante darecusa da existéncia
do género, do patriarcado ou da categoria “mulheres” que encontramos
na analise da Nigéria pré-colonial, e se situe, bem concretamente, nas
dindmicas de economia politica capitalistas e neocoloniais dos finais do
século XX. A autora procura mostrar como sdo estas que, em cada caso
concreto, constituem as categorias que convergem interseccionalmente
na opressdo das mulheres subalternizadas, como classe, cultura, religido

no quadro de conformac¢des marcadas pela ideologia:

As praticas que caracterizam o estatuto e os papéis das
mulheres variam com a classe. As mulheres sdo construidas
como mulheres através da interacdo complexa entre classe,
cultura, religido e outras institui¢cdes e quadros ideoldgicos.
Néo sdo “mulheres” —um grupo coerente — somente com base
num determinado sistema econémico ou numa determinada
politica. Esse tipo de comparacdes transculturais redutoras
resulta na colonizacédo dos conflitos e nas contradi¢cdes que
caracterizam mulheres de diferentes classes sociais e cultu-
ras. Assim, segundo Perdita Huston, as mulheres nos paises do
Terceiro Mundo sobre os quais escreve tém “necessidades” e
“problemas”, mas poucas, se é que alguma, tém “escolhas” ou
liberdade para agir. Esta é uma representacéo interessante e
significativa das mulheres no Terceiro Mundo, porque sugere
uma autoapresentacéo latente das mulheres ocidentais, paraa
qualvale apena olhar. Ela escreve: “O que me surpreendeu e me
emocionou mais a medida que escutei mulheres em diferentes
contextos culturais foram os tracos comuns dos seus valores
mais fundamentais que saltavam a vista — quer fossem formadas
ou analfabetas, urbanas oururais: aimportancia que atribuem
a familia, a dignidade e ao servig¢o aos outros”. Pergunto-me
se Huston consideraria esses mesmos valores pouco habituais

para as mulheres no Ocidente? (Mohanty, 1984: 344)

Aironia presente nas ultimas frases acima citadas denuncia a atitude

paternalista das feministas ocidentais no seu olhar colonial sobre as
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mulheres do Terceiro Mundo, o qual coloca estas ultimas numa exterio-
ridade tal que parecem alienigenas. Este facto acaba por pér em causa
qualquer forma de “sororidade” ou de possibilidade de aliancas, como as
almejadas por Mohanty. Conforme a tedrica aponta ainda, no discurso etno-
céntrico das feministas ocidentais, a Outra ndo tem, afinal, uma ontologia
prépria, mas apenas uma ontologia derivativa, tal como afirmava Fanon
relativamente a alteridade radical do sujeito racializado. A margem, ou a
periferia, assim construidas, servem para conferir contornos e confirmar

o centro, no qual se situa o Humanismo europeu como norma:

Por outras palavras, somente na medida em que “Mulher/
Mulheres” e “o Oriente” forem definidos como Outros, ou
como periféricos, é que o Homem/Humanismo (ocidental) pode
representar-se a si mesmo como centro. Nao € o centro que
determina a periferia, mas a periferia que, na sua dependén-
cia, determina o centro. (Mohanty, 1984: 353; itdlicos como

no original)

Por fim, a tedricaindianareflete sobre como a prépria nocédo de poder
se estabelece neste discurso, em que se cria um binarismo entre um
grupo homogéneo de opressores — os homens — e as mulheres, como
grupo igualmente homogéneo de oprimidos. Ao situar estes grupos,
assim, previamente constituidos e sem fraturas, numa relacao de poder
que igualmente se analisa a partir de uma relacdo de género derivada,
de forma simplificada, do modelo eurocéntrico, também se cristaliza
o proprio conceito de poder, definido pelo binémio acdo-reacéio, asso-
ciado aos homens como sujeitos e as mulheres como objetos, que ndo
podem mais do que defender-se (Mohanty, 1984: 339). Conforme verifica
Mohanty, nesta conceptualizacdo de poder acaba por se negar a possi-
bilidade de alteracéo dos seus fundamentos, mesmo que se invertesse
a ocupacéo dos dois polos da relacdo. Para além do facto de as mulhe-
res ocidentais surgirem como unicos possiveis sujeitos desta inverséo,
0 que realmente importa é que o surgimento de alternativas para a
transformacéo social, através da transformacéo da prépria substancia

do poder, é anulado:
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O discurso feminista sobre o Terceiro Mundo que pressu-
poe uma categoria — ou um grupo — homogéneo designado
“mulheres” opera necessariamente criando divisdes de poder
origindrias. AsrelacOes de poder estéo estruturadas segundo
uma fonte de poder e uma reacéo cumulativa ao poder. A opo-
sicdo é um fendmeno generalizado criado como resposta ao
poder — o qual, por sua vez, é propriedade de determinados
grupos de pessoas. O problema principal com uma tal defi-
nicdo de poder € que encerra todas as lutas revoluciondarias
em estruturas bindrias — possuindo poder versus ndo tendo
poder. As mulheres séo grupos unificados, sem poder. Se a
luta por uma sociedade justa for vista em termos da passagem
das mulheres, enquanto grupo, de sem poder a poderosas, e é
isto que se subentende no discurso feminista que estrutura a
diferenca sexual nos termos da diviséo entre os sexos, entéo a
nova sociedade seria estruturalmente idéntica a organizacao
existente dasrelacdes de poder, constituindo-se apenas como
uma simples inversdo do que existe. (Mohanty, 1984: 350-351,

itdlicos como no original)

O que Mohanty afirma, assim, é a necessidade de colocar o foco na
anédlise profunda das dinamicas de poder, ou seja, numa analise politica
que desvende as complexidades entretecidas nas relacdes sociais que
se desenvolvem no eixo da colonialidade, mas séo heterogéneas e dife-
renciadas em constela¢des culturais e histéricas diversas. O poder deve
ser interrogado nas multiplas formas da opresséo, a partir das multiplas
formas das lutas e estas s6 séo visiveis se, realmente, a representacao
estereotipada da Mulher do Terceiro Mundo como materializacdo da
diferenca der lugar a um olhar que as reconheca como sujeitos e escute
avoz da subalterna.

E justamente para isto que Chandra Mohanty chama a atencéo quando,
16 anos mais tarde, revisita o seu texto original, procurando a validade
das suas reflexdes no contexto da globaliza¢éo do inicio do século XXl e da
forma como esta alterou (ou néo) a colonialidade capitalista: “O meu obje-

tivo mais simples era tornar claro que o trabalho feminista transcultural
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tem de prestar atencdo a micropolitica do contexto, das subjetividades e
daluta,bem como a macropolitica dos sistemas e processos econémicos
e politicos globais” (Mohanty, 2003: 501).

O seu objetivo continua a ser a constru¢édo de uma “pratica feminista
transnacional anticapitalista”, a qual implica, conforme afirma, uma viséao
da solidariedade feminista ndo colonial transfronteirica e a criacdo de um
projeto politico comum a partir do que designa de “diferen¢as comuns”
(Mohanty, 2003:503-504). Por conseguinte, o seu olhar pretende focar-se
nas particularidades dos contextos para procurar ligacoes e semelhan-
cas e, desta forma, num movimento inverso ao do colonialismo ou da
globalizacéo capitalista hegemonica, construir aliangas globais. Da sua
linguagem desaparece a designacio “Ocidental” vs. “Terceiro Mundo”,
substituida agora por Norte/Sul ou “O Mundo do Um Terc¢o”/“O Mundo dos
Dois Terc¢os”, em que os primeiros termos designam as minorias sociais
privilegiadas e os segundos as maiorias sociais exploradas e oprimidas,
qualquer que seja a geografia. Alids, interessa a Mohanty salientar a
fluidez das fronteiras e as continuidades e descontinuidades dentro dos
proprios territorios nacionais.

O pensamento da tedricaindiana foca-se no local, para perceber como
€ que o global,nomeadamente o capitalismo, se manifesta a este nivel, e
vice-versa, partindo da premissa de que “o capital tal como funciona agora
depende de e exacerba asrelacdes de dominacéo racistas, patriarcais e
hetero-sexistas” (Mohanty, 2003: 510). Para além disso, adota a perspe-
tiva das mulheres pobres e racializadas do Sul, as mais marginalizadas,
convicta de que aquelas que sofrem as maiores opressdes possuem uma
visdo mais ampla das estruturas de poder em jogo em cada caso, segundo

aquilo que designa de “efeitos epistémicos da localizacéo social”:

Se prestarmos atencéo ao espaco das comunidades de mulhe-
res mais marginalizadas do mundo e pensarmos a partir dele,
teremos mais probabilidade de imaginar uma sociedade demo-
cratica e justa capaz de tratar todos os seus cidadaos e cidadas
de forma justa. Inversamente, se comecarmos a nossa andlise
no espaco de comunidades privilegiadas, e a limitarmos a

ele, as nossas visOes de justica tém mais probabilidade de
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serem excludentes, porque o privilégio alimenta a cegueira em
relacdo aquelas pessoas que ndo tém os mesmos privilégios.
Comecando com as vidas e os interesses das comunidades
marginalizadas de mulheres, sou capaz de aceder e de tornar
o funcionamento do poder visivel — lendo a escada do privi-
légio a subir. E mais necessario olhar para cima — os povos
colonizados tém de se conhecer a simesmos e ao colonizador.
Esta localizacao particular, marginalizada, torna visiveis a
politica do saber e os investimentos de poder que lhe estéo
associados, de maneira a podermos comecar atrabalhar para
transformar o uso e o abuso de poder. Esta andlise baseia-se
na noc¢éo de privilégio epistémico tal como foi desenvolvida
pelastedricas feministas do lugar de enunciacéo (com as suas
raizes no materialismo histérico de Marx e Lukacs), bem como
pelosrealistas pds-positivistas, que desenvolvem uma anédlise
da experiéncia, da identidade e dos efeitos epistémicos da
localizacéo social. (Mohanty, 2003: 510-511)

Trata-se, pois, daquilo que poderiamos chamar de epistemologias
decoloniais, no sentido de os saberes dos povos colonizados serem
protagonistas, mas com um claro acento no feminismo, uma vez que
as subalternas se situam em degraus mais profundos da dominacéo
colonial e o seu conhecimento de opressdes multiplas permitird pensar
solucdes mais alargadas. Sdo as mulheres que, de forma despropor-
cionadamente acentuada, sofrem as consequéncias da degradacéo
das condicOes ambientais, das fomes, das guerras, da privatizacédo
de servicos, da desregulacéo de governos e da diminuicdo do espaco
democréatico, do desmantelamento do estado social, da exploracéo
laboral, das politicas securitarias e prisionais, etc. (Mohanty, 2003:
514). Por isso, e conforme se vé na citacédo, estas ndo so falam como sdo
capazes de compreender e desvendar, a partir de baixo, a complexidade
dasrelacoes de poder. Mohanty fornece alguns exemplos, tais como o
dos movimentos antiglobalizacfo liderados pela ecologista Vandana
Shiva contra o estabelecimento de patentes sobre sementes, o que

constitui, para estes movimentos, uma pratica de pirataria sobre os
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saberes indigenas. Muito embora considere que é necessario acen-
tuar a dimenséo de género na retorica destes movimentos, Mohanty
descortina neles a mobilizacdo e o conhecimento femininos contra o
poder da globalizacéo do capital das multinacionais, bem como contra
aapropriacfo pelo paradigma capitalista da propriedade privada e pelo
paradigma dos saberes ocidentais tidos como os unicos validos, o que
exclui e prejudica, em particular, as mulheres camponesas. Trata-se,
mais uma vez, da colonialidade do saber-poder que engole os sabe-
res locais e as epistemologias ndo-ocidentais, invalida os modos de
construcdo comunitdria e sem fins lucrativos destes saberes, e torna

descartdveis os seus agentes — as mulheres:

O contraste entre sistemas cientificos ocidentais e as episte-
mologias e os sistemas de medicina indigenas néo séo a unica
questdo aqui. Trata-se do poder colonialista e corporativo
de definir a ciéncia ocidental, e a dependéncia de valores
capitalistas de propriedade privada e lucro, como o Unico sis-
tema normativo que resulta no exercicio de um poder imenso.
Assim, os saberes indigenas, que muitas vezes séo gerados em
comunidade e partilhados entre as mulheres camponesas e
datribo parauso doméstico, local e publico, ficam sujeitos as
ideologias de um paradigma cientifico ocidental corporativo,
onde os direitos de propriedade s6 podem ser entendidos
de um modo possessivo ou privatizado. Todas as inovacdes
que tinham sido coletivas, ocorridas ao longo do tempo em
florestas e quintas, sdo apropriadas ou excluidas. A ideia
de um fundo intelectual comum, no qual o conhecimento
é recolhido coletivamente e transmitido para beneficios
de toda a gente, e ndo propriedade privada, é o verdadeiro
oposto da nocédo de propriedade privada e do seu exercicio,
que sdo abase dos acordos de direito de propriedade da OMC
[Organizacdo Mundial do Comércio]. Por isso, esta ideia de
um fundo intelectual comum entre mulheres camponesas
e da tribo, na verdade, exclui-as da propriedade e facilita a

biopirataria corporativa. (Mohanty, 2003: 512-513)
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Através destes exemplos, e recorrendo a este ponto de vista, Mohanty
desloca o olhar do seu primeiro artigo, que visava o colonialismo do
feminismo ocidental, para a percecdo daforma como a colonialidade — ou
o que designa simplesmente por “Ocidente” — atravessa as rela¢des de
poder e as pessoas, em particular as mulheres, os seus corpos e o seu
trabalho, onde quer que se encontrem, reconfigurando os discursos e as
praticas de cariz colonial no mundo globalizado. A resposta a globaliza-
céo capitalista hegemonica deve ser um feminismo transnacional, cuja
pratica deve desvendar ndo s6 a dimensédo de género da globalizacéo,
como a sua auséncia em muitos movimentos da antiglobalizacéo, par-
tindo de algumas iniciativas que suscitaram a possibilidade de aliancas
internacionais entre mulheres, como a conferéncia da ONU em Pequim,
em 1995. O mais interessante, porém, € o papel atribuido por Mohanty
as pedagogias feministas na academia, onde, como afirma, se encontra
agora o seu “lugar de fala”, ou seja, o de professora numa universidade
americana e, enquanto “de dentro e de fora” (usando alinguagem de Hill
Collins), enuncia uma série de possibilidades para rever os curricula de
modo a constituir um modelo pedagdgico de solidariedade feminista
para o trabalho transcultural (Mohanty, 2003: 517). E a esta proposta
que dedicarei as ultimas consideracdes.

Atedrica descortina trés modelos nos feminismos e a suarelacdo com
as mulheres do Sul: o primeiro é o “modelo feminista-turista”, segundo
o qual a feminista ocidental aparece ou como consumidora, ou como
assumindo o “fardo da mulher branca” dentro de um discurso colonial.
Ainclusédo das mulheres do Sul neste modelo faz-se segundo aquilo que
a propria autora criticou na primeira versdo de “Under Western Eyes”
dos anos 1980 e que agora ironiza com as palavras “adicione as mulheres
como vitimas globais ou mulheres poderosas e mexa” (Mohanty, 2003:
517). Neste modelo, acentuam-se as relacoes de diferenca e de distancia,
uma vez que as mulheres do Sul aparecem como uma alteridade radical,
estereotipada, estatica e fixa, a qual apenas recebe a intervencéo do
Norte. O segundo modelo é aquele que designa de “feminista-explora-
dora” (ibidem: 519). Trata-se de um modelo etnografico, em que a mulher
“estrangeira” ao Norte/Ocidente, novamente, se encontra marcada pela

diferenca e pela distancia e € investigada enquanto objeto, muitas vezes
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sob um ponto de vista de relativismo cultural, e sem que as relacdes de
poder sejam interrogadas. Segundo a autora, € este o modelo de muitos
cursos em “Feminismo Pds-colonial” nas universidades estadunidenses,
0 que, dado o seu cariz colonial, contradiz o préprio titulo dos mesmos
cursos. Finalmente, Mohanty propde um novo modelo, que designa de

“solidariedade feminista ou modelo de Estudos Feministas comparados”:

As diferencas e as semelhancgas, por conseguinte, existem em
relacéo e tensdo entre si em todos os contextos. O que é enfa-
tizado sdo as relacdes de mutualidade, corresponsabilidade,
e os interesses comuns, ancorando a ideia de solidariedade
feminista. Por exemplo, neste modelo, ndo se ensinaria uma
disciplina sobre mulheres racializadas nos EUA com acres-
centos sobre as mulheres do Terceiro Mundo/Sul ou brancas,
mas sim um curso comparativo que mostrasse a inter-rela¢do
das histdrias, experiéncias, e lutas das mulheres racializadas
dos EUA, das mulheres brancas e das mulheres do Terceiro
Mundo/Sul. Ao ensinar desta forma comparada e atenta ao
poder, cada experiéncia histdrica ilumina as experiéncias
das outras. Assim, o foco néo € apenas nas interseccoes de
raca, classe, género, nacéo e sexualidade em comunidades
diferentes de mulheres, mas na mutualidade e na coimplica-
cdo, querequerem atencéo ao entretecer de histérias destas
comunidades. Adicionalmente, o foco é simultaneamente em
experiéncias individuais e coletivas de opresséo e exploracéo

e de luta e resisténcia. (Mohanty, 2003: 521-522)

Esta proposta tem um alcance epistemolégico, metodolégico e pedago-
gico que pretende analisar asrelacoes de poder, que implicam diferenca,
recusando o foco nesta ultima. Prefere-se um método comparativo que,
aplicado a experiéncias de opressédo e de resisténcia de mulheres com
diferentes defini¢des identitarias, e tendo em conta a interseccionali-
dade, desvende a forma como o poder se exerce e as possibilidades de
transformacéo. Esta metodologia comparativa permite um olhar mais

aprofundado sobre diferencgas, mas, sobretudo, sobre elementos comuns,
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coimplicacdes e interligacdes para além das fronteiras nacionais, geogra-
ficas ou entre categorias de andlise, enfrentando a fluidez, as circulagdes,
os matizes e as complexidades dos processos sociais no mundo global,
onde, como verificou a autora, o “Ocidente” e o “Sul” enquanto metaforas
se encontram distribuidos pelas mais diversas geografias e culturas,
e atravessam o0s corpos de maneiras distintas, mas com implicacoes
reciprocas. Os conteudos de uma pedagogia deste tipo dariam relevo a
especificidade de narrativas de experiéncias histérica e culturalmente
situadas, encarando-as, no A&mbito da mesma metodologia comparativa,
como cruciais para um pensamento politico — aquele que, como afirma
Mohanty, “pode desestabilizar verdades recebidas e localizar o debate
nas complexidades e nas contradi¢coes da vida histérica” (Mohanty, 2003:
524). O olhar focar-se-ia sobre interseccoes de experiéncias, percebendo
o modo como determinadas questdes de ordem politica e socioecono-
mica se desenrolam e implicam as mulheres interculturalmente, e o que
dessas coimplicacdes, que podem ser disjunc¢oes, se pode retirar como

fuleros de solidariedade:

Esta perspetiva de solidariedade requer a compreenséo das
especificidades e diferencas histdricas e de experiéncia das
vidas das mulheres,bem como as liga¢des histéricas e de expe-
riéncia entre mulheres de diferentes comunidades nacionais,
culturais e raciais. Assim, a proposta é organizar programas e
conteudos sobre processos sociais e econdmicos e histérias
devérias comunidades de mulheres em dreas particularmente
significativas como o trabalho sexual, a militarizagédo, a justica
ambiental, o complexo prisdo/industria, e os direitos humanos,
olhando para pontos de contacto e de ligacdo, mas também
para disjuncdes. E importante realcar sempre néio apenas as
ligacOdes de dominacgédo, mas também as de luta e resisténcia.
(Mohanty, 2003: 522)

O acento colocado nas experiéncias de luta e resisténcia revela, da
parte da autora, um passo em frente relativamente a questio da repre-

sentacdo,umavez que parte do pressuposto de que as subalternas falam.

190



CAPITULO 13 / CAMINHOS PARA UM FEMINISMO TRANSNACIONAL

O estudo das suas falas — entendidas enquanto os textos ou as narrativas
que as suas acoes de resisténcia consubstanciam — num quadro com-
parativo, que provoque esclarecimentos reciprocos, configura-se como
a ampliacdo da fala das subalternas e a como a compreensio dos seus
multiplos lugares em processos diferenciados de subalternizacio. Mais
do que uma unica linha colonial, ou do que a sua derivacdo numa opres-
séo adicional — a de género —, este olhar sugere uma trama desigual de
linhas, que se tornam visiveis justamente através do método comparativo.
A novidade constitui também num olhar que ndo coloca as mulheres do
Sul como as Outras das mulheres do Norte — o centro normativo —, nem
os Feminismos Pés-coloniais como derivativos dos feminismos tout court,
0 que preservaria uma légica eurocéntrica, mas num olhar que ousa
comparar o diferente numa légica horizontal, ou seja, periferizando, de
algum modo, o Norte/Ocidente, de modo a, subsequentemente, perceber
melhor os processos de exercicio de poder, na sua substancia e nas suas
préaticas discursivas e materiais, e identificando, de diferentes formas,
os respetivos sujeitos. Mohanty vé aqui, adicionalmente, uma forma de
educacédo para o ativismo antiglobalizacédo, ja que, na sua perspetiva, as
pedagogias feministas excedem o &mbito académico e devem formar

para uma cidadania plena e ativa (Mohanty, 2003: 523).
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CAPITULO 14

FEMINISMOS ISLAMICOS

DEBATES CONTEMPORANEOS

Textos em analise:

Ahmed, Leila (1992), “The Discourse of the Veil”, in Leila Ahmed, Women and Gender
in Islam. Historical Roots of a Modern Debate. New Haven: Yale University Press,
144-168.

Abu-Lughod, Lila (2002), “Do Muslim Women Really Need Saving? Anthropological
Reflections on Cultural Relativism and Its Others”, American Anthropologist,104(3),
783-790. https://doi.org/10.1525/aa.2002.104.3.783 °

O ultimo capitulo, correspondente a ultima aula de “Mulheres, Raca e
Etnicidades”, é dedicado a alguns aspetos dos feminismos islamicos, ou
seja, a questdesrelativas a mulheres que tém em comum uma identidade
religiosa e a tradicéo cultural a ela associada, o que cabe sob a etiqueta
de “etnicidade”. Obviamente que o Isldo e as comunidades islamicas
constituem uma realidade inabarcéavel, de tdo vasta e diversa. Por isso,
o capitulo focar-se-4 nalguns debates que se tornaram relevantes na
relacdo do Ocidente cristdo com o seu Outro mais irredutivel — o Isldo
amalgamado com representacdes do Oriente. Estes debates fazem com
que os feminismos islamicos reivindiquem, para si, um lugar dentro dos
Feminismos Pés-coloniais, mesmo no caso em que as mulheres a que
diz respeito vivam e pratiquem a religido em solo europeu, como no caso
da vizinha Espanha, onde hd um movimento feminista islamico ativo e
interventivo (Prado, 2008: 11). Os feminismos islamicos, alids, bebem
também dos chamados feminismos do “Terceiro Mundo”, e reclamam, a
semelhanca de Chandra Talpade Mohanty, um feminismo transnacional,
correspondente a transnacionalidade do préprio Isldo. A partir da pers-

petiva situada da Europa crist, e em relacéo a origem da globalizacao

40 Edigédo brasileira: Abu-Lughod, Lila (2012), “As mulheres muculmanas precisam realmente
de salvacdo? Reflexdes antropoldgicas sobre o relativismo cultural e seus Outros relativismo
cultural e seus Outros”, Estudos Feministas, 20(2), 256, 451-470 [Tradugdo de Jodo Henrique
Amorim]. https://doi.org/10.1590/S0104-026X2012000200006
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hegemonica, os feminismos islamicos enfrentam, mais uma vez, a pro-
ducdo da alteridade radical e incomensuravel pela l6gica dicotéomica da
modernidade ocidental e enquadram-se no Orientalismo descrito por
Edward Said, cujas narrativas mobilizam, na maioria dos casos, repre-
sentacOes de género estereotipadas onde determinados icones femininos
fazem convergir olhares ocidentais de fascinio ou de fobia. Em todos os
casos, sustentam discursos de ordem colonial focalizados nos corpos
femininos e em motivos como o véu e o harém, que sempre convocaram
a curiosidade dos viajantes e colonizadores europeus, em particular no
Médio Oriente Arabe, por representarem os espacos mais inacessiveis
a penetracdo masculina — os espacos onde viviam as mulheres.

Os textos propostos debateréo, justamente, a questiao do véu islamico
etodas as suas derivacoes, até a burca do discurso da “guerra contra o ter-
rorismo”, ndo porque esta seja a questao mais relevante para as mulheres
imensamente heterogéneas que se identificam como muculmanas (uma
vastissima parte delas vive em culturas onde néo se cobre a cabeca ou,
se se cobre, a peca de vestudrio usada nada tem a ver com aquilo que, no
Ocidente, se associa aos costumes islamicos), mas, porque, como ambas
as autoras propostas explicam, se converteu no cerne de uma disputa civi-
lizacional que tem origem no final do século XIX. Aretérica desta disputa
mantém-se até aos nossos dias, e continua a sustentar relacdes de poder
internacionais de cariz colonial, a custa das mulheres mug¢ulmanas, e com
uma mobilizacdo complexa, sendo perversa, dos feminismos e dos seus
discursos. Estard em causa, novamente, a questio da representag¢éo —na
dupla acecéo de darstellen e vertreten,bem marcadas por Gayatri Spivak —,
bem como a questéo da fala das subalternas. Estas jamais sdo escutadas, no
ambito de uma equacéo que, como sublinha Abu-Lughod, citando Spivak,
se pode bem traduzir pela férmula “homens brancos salvando mulheres
castanhas de homens castanhos”, ou que, recorrendo a Chandra Mohanty,
invisibiliza as mulheres muculmanas sob a hipervisibilidade da iconica
“Mulher Mugulmana”, com os trag¢os habitualmente associados a “Mulher
do Terceiro Mundo”. Nestes inclui-se, entre tantos, a impossibilidade de
consciéncia, de desejo, de fala, de resisténcia, de capacidade de emancipa-
cdo. Nesta perspetiva, hd, novamente, uma interpelacdo aos feminismos

eurocéntricos, claramente identificados como coloniais.
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Escrito imediatamente a seguir aos ataques terroristas de 11 de setem-
bro de 2001, o artigo da antropdloga palestiniana residente nos EUA, Lila
Abu-Lughod, d4 conta da sua perplexidade perante o facto de processos
histéricos complexos, de ordem politica e social, como aqueles que esta-
riam na raiz do terrorismo internacional e da situacéo de varios paises
do Médio Oriente, incluindo, no caso, o Afeganistéo, serem explicados
com particular insisténcia de forma “culturalista” e associando as cul-
turas e os seus significados (entendidos como monoliticos e facilmente
descritiveis) as mulheres. Da mesma maneira, nota que este processo de
reificacdo da cultura enquanto diferenca, assente em narrativas rotinadas
ou estereotipadas da opressdo da Mulher Outra — a Mulher Islamica —,
legitima intervencdes bélicas, como a Guerra contra o Terror, movida
pelos EUA e pelos seus aliados. De facto, estas guerras apareceram nos
discursos publicos posteriores ao 11 de Setembro, quer da parte de lideres
conservadores, quer de setores feministas, como necessarias para salvar
as mulheres muculmanas das suas proprias culturas naturalmente opres-
soras e misoginas, o que, para a autora, faz ressoar a retorica colonial e
missiondria sobre estas mulheres, que surgiu, como explicard Ahmed, nos
tempos do colonialismo britanico e francés do Médio Oriente na viragem
do século XIX para o século XX e se materializou no “véu” como simbolo de
opressio. Ou seja, as mulheres e a sualibertacdo de um Islédo intrinseca e
violentamente machista legitimam o discurso da misséo civilizadora do
Ocidente ha mais de um século, fundindo os topoi do “fardo do homem
branco” e do “salvador branco”, com a participacdo dos feminismos do
Norte. Trata-se, como verifica Abu-Lughod, de criar divisdes intransponi-
veis como avelha geografiaimagindria do Ocidente vs. Oriente, ou aideia
do choque de civilizactes, de que falava Huntington, em vez de mostrar
ligacdes globais, que responsabilizariam norte-americanos e europeus na
histdria da evolugéo dos regimes politicos repressivos do Médio Oriente.
Neste processo, as mulheres, no fundo, desaparecem enquanto existéncias
que importam, no &mbito de uma continuada disputa de poder colonial
ou, conforme afirma, da “apropriacéo colonial das vozes das mulheres”
(Abu-Lughod, 2002: 784-785).

Tanto Abu-Lughod como Ahmed denunciam o discurso colonial que cons-

tréi uma hierarquia civilizacional a partir da forma como, supostamente,
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cada “cultura” reificada trata as suas mulheres —um discurso claramente
hipécerita, uma vez que, na realidade, pretende apenas a dominacio do
Outro, usando as mulheres como pretexto. De facto, os seus agentes pre-
servam praticas miséginas, quer no que diz respeito as mulheres Outras,
quer as mulheres europeias e norte-americanas. No &mbito deste dis-
curso, e sobretudo quando estd em causa o Isldo, perspetivado a partir
do Ocidente, aideia de “salvar”, como verifica Abu-Lughod, esté revestida
de uma superioridade arrogante, pois desenrola-se segundo a nocéo de
que as mulheres teriam de ser salvas da sua prépria cultura, colocada
no outro lado de uma linha de diferenca incomensuravel, fora do tempo
histérico, num primitivismo barbaro. Conforme explica a egipcia Leila

Ahmed, especialista em Estudos do Isléo e Estudos de Género:

Falando em termos gerais, a tese do discurso sobre o Islédo que
funde um colonialismo empenhado na dominacido masculina
com o feminismo — a tese do novo discurso colonial centrado
nas mulheres — era de que o Isldo era inerente e imutavelmente
opressor para as mulheres, de que o véu e a segregacfo eram
0 epitome dessa opressio, e de que estes costumes eram as
razdes fundamentais para o atraso geral e alargado das socie-
dadesislamicas. SO se essas praticas “intrinsecas” ao Isléo (e,
porisso, o proprio Isldo) fossem abolidas é que as sociedades
muculmanas poderiam avancar no caminho da civilizacéo.
O véu — para os olhos ocidentais o marcador mais visivel da
diferenca e da inferioridade das sociedades islamicas — tor-
nou-se agora o simbolo tanto da opressido das mulheres (ou,
nalinguagem de hoje, da degradacéo das mulheres pelo Islao)
quanto do atraso do Isldo, e converteu-se no alvo aberto do
ataque colonial e na ponta de lan¢a dos ataques as sociedades
muculmanas. (Ahmed, 1992: 151-152)

De modo a compreender como € que o véu se converteu no epitome
de um Isldo néo civilizado, este processo € tracado pelas investigadoras
desde o inicio da ocupacéo colonial europeia do Médio Oriente até ao

presente. Conforme explica Leila Ahmed, focando-se no caso do Egito,
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é neste momento de implantac¢édo colonial que o véu se torna um pro-
blema — e ndo é por acaso. Segundo a autora, este elemento convoca,
igualmente, questdes de classe, nacionalismos e o conflito de culturas
entre colonizadores e colonizados. De facto, a polémica sobre o véu é
introduzida nos paises do Médio Oriente e na Turquia pelas classes alta
e média alta mais préximas dos interesses dos colonizadores britanicos
e prontas a adotar os costumes e as instituicées do mundo ocidental na
viragem para o século XX. Encontra resisténcia nas classes média baixa e
baixa, aquelas que se viram mais prejudicadas econdémica e socialmente
pelo dominio britanico e se revoltavam contra ele, em associacdo com
partidos nacionalistas e que vincavam a tradi¢éo islamica no combate
anticolonial. Ahmed aponta para a contradicéo e perversidade dos brita-
nicos: ao mesmo tempo que, no seu proprio territério, se debatiam com
feminismos nascentes, opondo-lhes o modelo vitoriano de feminilidade
como ideal de civilizacdo, desenvolviam um darwinismo aplicado as
racas, classes sociais e culturas, e foram capazes de capturar a lingua-
gem do mesmo feminismo nascente para legitimacédo deste darwinismo,

sustentando o dominio colonial. Conforme afirma Ahmed,

Quer nas médos de homens patriarcais, quer nas de feministas,
asideias do feminismo ocidental funcionaram essencialmente
para justificar moralmente o ataque a sociedades nativas e
para apoiar a nocéo da superioridade geral da Europa. E evi-
dente, por isso, que quaisquer que fossem os desacordos do
feminismo com a dominacéo masculina brancanas sociedades
ocidentais, fora das suas fronteiras, o feminismo passou de
critico do sistema da dominacdo masculina branca a seu servo
décil. A antropologia, como tem sido dito frequentemente,
serviu de criada do colonialismo. Talvez também tenha de se
dizer que o feminismo, ou as ideias do feminismo, serviram
como a sua outra criada. (Ahmed, 1992:155-156)

Destaforma, colonizadores miséginos e feministas europeias, bem como
missiondrios cristdos, convergiam num discurso civilizador de modelo

ocidental, no qual a ideia da abolicdo do uso do véu, como epitome da
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opressédo das mulheres sob o Islédo, era a ideia fundamental. Assim, foi o
Ocidente, a partir de uma série de leituras incorretas e tendenciosas do
mundo drabe, que determinou o significado do véu, e néo as préprias mulhe-
res no ambito da diversidade de culturas dos paises islamicos, acrescidas
da diversidade das suas estruturas de classe. Ndo se tratava de libertar as
mulheres de uma cultura que, realmente, € miségina em muitas dimensoes
relevantes, mas da substituicdo de uma dominacdo masculina ao estilo
muculmano por um dominio masculino ao estilo ocidental (Ahmed, 1992:
161). Ao responder aos termos colocados pelo colonizador, a resisténcia
anticolonial e nacionalista, por sua vez, reifica igualmente o véu, desta
feita como simbolo de uma tradicéo que, assim, se inventa e se reforca, por
reacio. Deste modo,ironicamente, uma disputa colonial entre patriarcados
que falam pelas mulheres e constroem narrativas e reportorios simbdlicos
culturais que delas se servem, fundindo as mulheres com a prépria imagi-
nacéo do Isldo, converte-se numa aparente disputa entre feministas (contra
ovéu) e antifeministas (pré-véu) (ibidem:163). Também Abu-Lughod, para
o caso do Afeganistao e da burca, esclarece que esta ndo € uma invencao
do regime Taliban, mas uma forma local de as mulheres Pashtun sairem
para arua, transportando com elas a separacio simbdlica entre o mundo
feminino e o masculino. Abu-Lughod situa esta forma de cobrir o corpo
na dimenséo de escolha que resulta, em qualquer cultura, de saber quais
as convencdes de vestudrio adequadas a cada contexto, e nada mais do
que isso. Para além disso, no que se refere as questdes do pudor, que tém
expressoOes culturalmente especificas, percebe, até, um gesto libertador na
escolha daburca, ja que se trata de transportar consigo o espaco protetor
do privado. Tanto para Ahmed, como para Abu-Lughod importa, pois, mais
do que tudo, perceber “a politica do véu”, porque “o uso do véu, em si, nem
deve ser confundido com falta de iniciativa, nem arepresenta” (Abu-Lughod,
2002: 786). Abu-Lughod néo entende o espanto ocidental perante o facto
de, depois da chamada libertacéo do Afeganistdo, as mulheres néo terem
passado a vestir-se segundo os padrdes ocidentais e pergunta: “por que é
que as mulheres se tornariam impudicas de repente?” (ibidem: 785). Ahmed
conclui,recusando a centralidade de “um pedaco de trapo” nos debates sobre
as mulheres muculmanas e sublinhando o facto de esta disputa sobre uma

pecade vestudrio ter sido criada pelos homens e néo pelas mulheres, como,
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por exemplo, aconteceu no Ocidente, quando houve disputas feministas

em torno de questdes andlogas. A estudiosa egipcia explica:

O meu argumento, aqui, néo é que as sociedades islamicas néo
oprimiram as mulheres. Oprimiram e oprimem; nfo estd em
discusséo. Naverdade, aquilo para que quero chamar a atencéo
sd0 os usos politicos daideia de que o Isldo oprimiu as mulheres,
sublinhando que aquilo que os colonialistas patriarcais identi-
ficaram como as fontes e as formas principais da opressao das
mulheres nas sociedades islamicas se baseava numa compreen-
slo vaga e inexata das sociedades muculmanas. Isto também
significa que a agenda feminista para as mulheres mugculmanas,
tal como foi definida pelos europeus [...] eraincorreta e irrele-
vante. Eraincorreta nos pressupostos gerais de que as mulheres
muculmanas necessitavam de abandonar os seus costumes
nativos e adotar os do Ocidente para melhorar a sua condicéo.
Obviamente, as mulheres drabes e mugulmanas necessitam de
rejeitar (tal como as mulheres ocidentais tém tentado fazer) o
androcentrismo e a misoginia de qualquer que seja a cultura
em que se encontrem. Porém, isso ndo é o mesmo que dizer que
tém de adotar a cultura ocidental ourejeitar a cultura d&rabe e o
Isldo como um todo. A agenda feminista definida pelos europeus
também estavaincorretanos detalhes, incluindo o seufoco no
véu. Por causa da histéria de disputa em torno dele, o véu, agora,
estd prenhe de significados. Como item de vestudrio, porém, o
véu em si e se € oundo usado séo tdo relevantes para questdes
substantivas de direitos das mulheres como a convencéo social
de qualquer item de vestidrio serd para as lutas de mulheres

ocidentais sobre questdes substantivas. (Ahmed, 1992:166)

Para Ahmed, como para Abu-Lughod, é importante, pois, combater
o sexismo e a opressio das mulheres, nos termos desenhados por estas
e dentro dos seus proprios referentes culturais, os quais, tal como
verificavam Segato e Tamale, e Abu-Lughod confirma para as mulheres

muculmanas, se encontram desde sempre em interag¢des e circulagdes
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intensas (o que também exclui uma perspetiva de relativismo cultural).
A exportacéo colonial dos modelos ocidentais ndo resulta, muito menos
se acompanhada de invasdes bélicas, que destroem as infraestruturas dos
Estados e das comunidades e expdem as mulheres a violéncia acrescida,
bem como a fome, a pobreza, a doencas, a falta de acesso a habitacéo, a
saude, a educacéo, e a outras formas de vulnerabilidade, tal como acon-
teceu no Afeganistdo e se comprova com o regresso dos Taliba, vinte
anos depois. Por conseguinte, é imprescindivel, como afirmam ambas
as tedricas, abordar questdes mais sérias. Na base do problema ético-
-politico, ndo estd o véu, mas a capacidade e o modo de lidar com a alte-
ridade cultural (Abu-Lughod, 2002: 786). Da escuta da subalterna faz
parte a abertura a diferentes formas de conceber as subjetividades, o
desejo, e no¢des como liberdade e justica, as quais ndo se declinam de

um modo universal, mas podem consubstanciar-se em praticas diversas:

Mais uma vez, quando falo de aceitar as diferencas, ndo estou
asugerir que devemos resignar-nos a ser relativistas culturais
que respeitam seja o que for que esteja a passar-se noutro
lugar como “s6 parte daquela cultura”. J4 debati os perigos
das explicagdes “culturais”; as culturas “deles” sdo tao parte
da histéria e de um mundo interconectado como as nossas.
Aquilo que defendo é o trabalho duro que € necessédrio para
reconhecer e respeitar as diferencas — precisamente como
produtos de histérias diferentes, expressoes de circunstancias
diferentes, e manifestactes de desejos estruturados de forma
diferente. Podemos querer justica para as mulheres, mas pode-
remos aceitar que haja ideias diferentes sobre a justica e que
as mulheres possam desejar, ou escolher, futuros diferentes
daqueles que nds consideramos os melhores? Temos de ter em
conta que elas podem formar a sua subjetividade, por assim
dizer,numa linguagem diferente. (Abu-Lughod, 2002: 787-788)

Abu-Lughod aponta que, para as ativistas feministas que entendem
as suas subjetividades dentro do Islédo, este tem de ser o ponto de partida

para atransformacéo social, o que se faz, alids, através dareinterpretacgéo

200



CAPITULO 14 / FEMINISMOS ISLAMICOS

dos textos sagrados, muito a semelhanca do que acontece nos feminismos
associados a outras tradi¢des religiosas, como o cristdo. Segundo a tedrica,
para além disso, a pratica de “hermenéuticas da suspeicéo” dever-se-ia
focar,também, nos perigos e nas violéncias do humanismo secular, o qual
aparece como dogma na retérica ocidental e estd na base de inumeras
violéncias coloniais ao longo de séculos. Se, para as mulheres ocidentais,
parece evidente que a sua forma de vida corresponde a uma ideia de eman-
cipacdo e libertacéo, ela é entendida pelas mulheres do mundo drabe como
uma vida de mulheres sés, sem lacos comunitdrios e, por isso, vulneraveis
avioléncia sexual e a anomia social. Abu-Lughod apela, pois, a um olhar
intercultural e a um feminismo transnacional, que possa equacionar, no
caso de partir de um lugar de fala ocidental, as suas corresponsabilida-
des em processos transnacionais de opressio e violéncia, mas também a
forma de, transnacionalmente, criar um mundo mais pacifico e mais justo.

A compreensio da opressio de género de mulheres arabes, num dos
multiplos contextos perpassados pelo Isldo — o Egito — pode também pas-
sar pelaleitura dafic¢éo da escritora feminista, médica e ativista egipcia
Nawal El Saadawi (1931-2021), uma das mais importantes feministas do
mundo arabe. Nas suas muitas obras de fic¢céo, encontramos um retrato
desta opresséo, interseccionada com elementos de etnicidade, de classe
e de organizacédo econémica e do poder politico, em associacéo estreita
com o poder religioso. Por motivos de extensio, anovela God Dies by the
Nile (2015 [1985]) presta-se a andlise em aula. Aqui, El Saadawi retrata
uma comunidade rural egipcia e a forma como o patriarcado se organiza
em circulos concéntricos de classe que confluem com enorme violéncia
sobre as mulheres camponesas pobres, as quais, ao longo da narrativa per-
manecem num enorme siléncio, a despeito da dignidade e daresisténcia
que preservam. De forma sébria, mas esteticamente eficaz, sdo descritos
processos como a pobreza e o trabalho, a maternidade, a organizacéo
familiar, os rituais como a mutilagéo genital feminina (néo diretamente
ligados ao Isldo, mas pagdos), a ligacdo com a supersticéo e a religido e,
sobretudo, o despotismo dos poderes locais, ironicamente associados
a “Deus”, perante os quais até os poderes religiosos se vergam, sempre
sacrificando as mulheres, através da exploracéo, da violéncia sexual,

de agresséo fisica constante, e da outros tipos de opresséo e abandono.
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CONCLUSAO

Acredito que o presente livro dé conta, de forma extensiva, de algum do
trabalho que é possivel desenvolver na formacdo em “Mulheres, Raca
e Etnicidades” e em Feminismos Pds-coloniais/Decoloniais, cruzando
os diversos paradigmas tedricos que esta temaética e esta drea de saber
implicam e fornecendo um instrumentdrio conceptual e metodoldgico
para enquadrar quer os debates contemporaneos que fundem questdes
de género e questdes coloniais e raciais, quer a sua expressfo na cul-
tura, em particular, na literatura. Conforme foi expresso, é fortissima a
atualidade do tema, bem como sdo extremamente rapidas as dinamicas
sociais em evolucio nestes eixos, quer na dimenséo da opressio, quer
da resisténcia, com o seu reflexo no pensamento e na criacéo artistica,
quer sejam desenvolvidos num contexto académico, quer ativista. Assim,
a selecéo reflete pilares de reflexdo que se supde serem aplicaveis de
forma ampla e transversal a contextos e tematicas que, ndo obstante,
carecem de contextualizacdo meticulosa, quando do respetivo trata-
mento individualizado, enquanto estudos de caso. Trata-se, igualmente,
de pilares estruturantes que, por o serem, suscitam desafios ndo somente
de aplicacéo pratica, mas de desenvolvimento do pensamento tedrico,
o qual considero ser indispensdvel também para um ativismo compe-
tente. A opc¢éo pelo desenvolvimento da andlise dos materiais tedricos
neste livro justifica-se, assim, pela importancia que atribuo a criar um
instrumento de trabalho pedagdégico para o futuro. Acredito que arefle-
x&80 aqui compilada poder4d revelar-se de muita utilidade como ancora
ndo somente do trabalho subsequente a desenvolver no dominio dos
Feminismos Pés-coloniais/Decoloniais, com as devidas atualizagoes,
como também de outros estudos, pesquisas e formac¢des nas diversas

dreas tematicas e de pensamento contempladas.
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