Pa'gina75

o~

Do feminismo universal a pluralidade das diferencas:
disputas epistemolégicas no interior do movimento
feminista

From universal feminism to the plurality of differences: epistemological disputes
within the feminist movement

Maria Liliane Rosado Rodrigues’
Anténia Eudivania de Oliveira Silva?
lara Maria de Araujo®

Resumo: O feminismo consolidou-se, ao longo do século XX, como um dos mais importantes movimentos
politicos e campos tedricos de critica as estruturas patriarcais que historicamente subordinaram as
mulheres, porém, tem sido atravessado por momentos de avangos e recuos, limites e possibilidades. Nesse
contexto, este artigo tem como objeto analisaras disputas epistemolégicas no interior do movimento
feminista, problematizando os limites do feminismo universalista e evidenciando as contribuicbes dos
feminismos da diferenga, partindo da produgao tedrico/critica queproblematiza as categorias “Mulher” e
“Género”. Em contraposi¢céo a essa perspectiva hegeménica, esta escrita evidencia a perspectiva de outras
sujeitas/mulheres que dao vida ao feminismo da diferenga, as quais s&o historicamente silenciadas e
atravessadas por marcadores como raga, classe e territorio. A fundamentagao tedrica para analise das
categorias “Mulher” e “Género” foitecida a partir de Simone de Beauvoir (2019) e Joan Scott (1995), além
das contribuigcbes de autoras contemporaneas, como Judith Butler (2003), Luciana Balestrin (2017), Patricia
Hill Collins (2020), e de pensadoras dos feminismos decoloniais e latino-americanos, entre elas Maria
Lugones (2020), Gloria Anzaldua (2005) e Yuderkys Espinosa Mifioso (2020). Metodologicamente, o estudo
adota uma abordagem qualitativa, de carater tedrico/bibliografico, com base na analise critica de produgdes
classicas e contemporaneas do pensamento feminista.
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Abstract: Throughout the 20th century, feminism established itself as one of the most important political
movements and theoretical fields of criticism of the patriarchal structures that have historically subordinated
women. However, it has been marked by moments of progress and setbacks, limitations and possibilities. In
this context, this article aims to analyze the epistemological disputes within the feminist movement,
questioning the limits of universalist feminism and highlighting the contributions of difference feminisms,
based on theoretical/critical production that questions the categories of “Woman” and “Gender.” In contrast
to this hegemonic perspective, this paper seeks to highlight the perspective of other subjects/women, who
give life to difference feminism, who are historically silenced and marked by race, class, and territory. The
theoretical basis for analyzing the categories “Woman” and “Gender” was woven from Simone de Beauvoir
(2019) and Joan Scott (1995), articulated with contributions from contemporary authors such as Judith Butler
(2003), Luciana Balestrin (2017), Patricia Hill Collins (2020), and thinkers of decolonial and Latin American
feminisms, including Maria Lugones (2020), Gloria Anzaldua (2005), and Yuderkys Espinosa Mifioso (2020).
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Methodologically, the study adopts a qualitative, theoretical/bibliographic approach based on a critical
analysis of classic and contemporary works of feminist thought.
Keywords:women; feminisms; identity.

Introducgao

O feminismo consolidou-se, ao longo do século XX, como um dos mais
importantes movimentos politicos e campos teoricos de critica as estruturas patriarcais
que historicamente subordinaram as mulheres. A sua emergéncia como movimento
organizado esteve profundamente vinculada as lutas por direitos civis, politicos e sociais,
especialmente no contexto europeu e norte-americano. Entretanto, a institucionalizacao
do feminismo como uma teoria social foi marcada por uma forte tendéncia a
universalizagdo da experiéncia feminina, tomando como referéncia um sujeito mulher
branco, burgués, ocidental e heterossexual.

Antes de serem produzidas teorias sobre o que circunda a sujeigdo e a
objetificagdo das mulheres, até mesmo anterior a inveng¢ao da palavra feminismo, muitas
mulheres em seus contextos de experiéncias culturais de género ja travavam lutas contra
as opressoes que lhes eram impostas, por terem seus corpos marcados pelo preconceito
e por serem postas como suijeitas invisiveis no seio social. E importante ressaltar que a
ideia de sujeicdo das mulheres € um fator histérico/social vinculado a contextos culturais
diversificados. Partindo dessa compreensdo, seguimos essa discussao na tentativa de
mergulhar no interior da légica do movimento feminista universal, afim de vislumbrara
pluralidade dos feminismos das diferengas e desvelar as outras sujeitas, outras lutas e
novas possibilidades de existéncias concretas, invisibilizadas por perspectivas singulares
das sujeitas mulheres.

O feminismo universal, longe de representar todas as mulheres, produziu
exclusdes epistemoldgicas e politicas, impossibilitando experiéncias atravessadas por
raca, classe, colonialidade, sexualidade e territorio. A critica a esse modelo hegemdnico
deu origem a multiplas correntes feministas que passaram a reivindicar o reconhecimento
da diferenga como categoria central para a compreensao das opressdes de género.
Nesse sentido, este artigo tem como objetivo analisar disputas epistemoldgicas no interior
do movimento feminista, evidenciando os limites do feminismo universalista e as
contribuicdes dos feminismos da diferenga, particularmente aqueles articulados as

perspectivas interseccionais e decoloniais.
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Para essa abordagem, ressaltamos a formacdo epistemoldgica da categoria
“Mulher”, a partir de Simone de Beauvoir (2019), e a categoria “Género”, com base em
Joan Scott (1995), termos que se ergueram em uma conjuntura politica, cultural e
historica para delinear as opressdes que atravessam a pluralidade dos corpos femininos,
retirando-os do determinismo biolégico e reposicionando-os em um dinamismo social,
configurando-se a partir dos estudos de Judith Butller (2003), Luciana Balestrin (2017) e
Patricia Hill Collins e Sirma Bilge (2020).Nessa travessia, seguimos uma metodologia
qualitativa, de carater tedrico-bibliografico, fundamentada na analise critica de autoras
classicas e contemporéaneas do pensamento feminista, com énfase nas produgdes latino-
americana e caribenhas, a exemplo de Gléria Anzaldua (2005), Maria Lugones (2020) e

Yuderkys Espinosa Mifioso (2020).
O feminismo universalista e seus limites historicos

A consolidagdo histérica do feminismo ocorreu majoritariamente no eixo
Europa/Estados Unidos, especialmente a partir do século XIX, quando mulheres
passaram a se organizar politicamente em torno da reivindicagdo de direitos civis e
politicos, em um contexto de ideias liberais e autonomia do individuo diante do Estado.
Reconhecido como feminismo liberal, esse teve um papel fundamental nesse processo,
ao denunciar a exclusao das mulheres do espacgo publico e da cidadania moderna,
associando o conceito de cidadania a liberdade individual, revestindo-se por uma ideia
falseada de emancipacgao, o que privilegia algumas mulheres em detrimento de outras.

A teoria feminista, dentro de um aspecto global, desenvolveu quatro conceitos-
chave — Androcentrismo, Patriarcado, Sexismo e Género — que servem como categorias
de analises para compreender os mecanismos de exclusdo das sociedades atuais
(Garcia, 2015). O Androcentrismo considera o homem como medida de todas as coisas;
o Patriarcado € um sistema politico, econémico, religioso baseado na autoridade do
homem; o Sexismo baseia-se na exploragdo e na dominagdo do sexo feminino pelo
masculino; o Género € uma das categorias que defende que a ideia de feminino e
masculino € uma construgéo cultural e ndo natural ou biolégica. Assim, em cada tempo
historico do movimento feminista, esses conceitos vado dando sentido e significado as

guestdes femininas e dando base as lutas por direitos.
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Ao longo dos anos, as discussdes se multiplicam e as ideias sdo organizadas a
partir de perspectivas e simbolos de lutas, chamadas “ondas feministas” — embora
amplamente difundidas na literatura —, as quais expressam uma leitura linear e
eurocentrada da historia do feminismo. A primeira onda esteve associada a luta pelo
sufragio, a segunda estava vinculada as pautas do corpo e da sexualidade e a terceira
foi marcada pela pluralizacdo das identidades. Tais ondas refletem sobretudo
experiéncias do Norte Global, porém, é importante destacar as suas valiosas
contribui¢cdes para problematizar o corpo das mulheres e a estruturagdo de uma tomada
de consciéncia em torno das estruturas de poder a qual estavam vinculadas.

A segunda onda feminista, por exemplo, ocorrida na década de 1960, foi
impulsionada pela filosofa Simone de Beauvoir, autora do livro O Segundo Sexo. A autora
provocou uma virada de chave, ao apontar questdes profundas sobre as ideologias que
circundam a dominagao da mulher, partindo do espago ao qual a subjetividade feminina
€ circunscrita (um apéndice do homem), provocando-nos com a célebre frase “Ninguém
nasce mulher, Torna-se Mulher”.

Alves e Pitanguy (1991, p. 55) asseveram que

O masculino e o feminino sao criagdes culturais e como tal, sao
comportamentos apreendidos através do processo de socializagao que
condiciona diferentemente aos sexos para cumprirem fungdes sociais
especificas e diversas. Essa aprendizagem € um processo social.

Nas décadas seguintes, 1970 e 1980, mais discussbes em torno da
desconstrucdo de um eterno feminino confluem-se, periodo em que tedricas se
debrucaram sobre atarefa de desconstruir a crenca da inferioridade das mulheres,
baseada em uma conjuntura biolégica, na defesa de que as relagbes dicotdmicas dos
sexos sao construidas historicamente e, por isso, sdo passiveis de desconstrugio. Tais
problematizagcbes marcam o movimento feminista contemporaneo de terceira onda,
influenciando outros conceitos e categorias de estudo, como o de “Género”, utilizado
inicialmente pelas feministas como uma maneira de referirem-se a organizagao social da
relacéo entre os sexos (Scott, 1995).

O uso do termo “Género” foi um mecanismo relevante para as analises das
relagdes sociais entre homens e mulheres, pois se revela na diferenca do conceito de

sexo, esse associado a determinantes bioldgicos, ao passo que o género diz respeito aos
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determinantes culturais e sociais atribuidos aos corpos masculinos e femininos. Na

perspectiva de Louro (2014, p. 26),

Pretende-se, dessa forma, recolocar o debate no campo social, pois &
nele que se constroem e se reproduzem as relagdes (desiguais) entre os
sujeitos. As justificativas para as desigualdades precisariam ser
buscadas nao nas diferengas bioldgicas, mas sim nos arranjos sociais,
na histéria, nas condicdes de acesso aos recursos da sociedade, nas
formas de representacao (Louro, 2014, p. 26).

Assim, a categoria de género, imbricada por uma produgao histérico/social das
construgdes de masculinidade e de feminilidade, no combate aos determinismos
bioldgicos, abre margem para um campo muito maior de discussdes e desvelamentos de
opressdes que regem as relagdes sociais em diferentes contextos culturais, evocando
outras categorias de analises para além da categoria “Mulher”, como o binarismo e a
heterossexualidade compulsoria, repercutindo em um redirecionamento do campo dos
estudos feministas para novas perspectivas, incluindo novas sujeitas no tecer do
movimento. E importante ressaltar que, até o movimento de segunda onda, o seu publico
era de mulheres brancas e burguesas, e as lutas existiam em uma vertente feminista
universalista e essencialista, pois versavam sobre as mulheres por meio da categoria da
“Experiéncia” de ser mulher: por terem corpos em comuns, devido a0 mesmo sexo,
enfrentavam as mesmas opressoes, porém, nao se consideravam outros fatores sociais,
étnicos, culturais e territoriais.

O século XX é considerado o século das mulheres diante da materialidade do
movimento feminista na luta por questdes politicas, sociais e reprodutivas, assim como
um marco nas producdes tedricas que encaminharam o movimento para outra patamar,
a fase das pluralidades. Para Fougeyrollas-Schhwebel(2009, p.145), “As feministas
abrem, assim, o caminho aos movimentos multiculturalistas, nas décadas de 1980 e
1990, ao denunciarem os valores universalistas como aqueles dos grupos dominantes”.
Além disso, reclamou-se o0 espago de outras categorias de mulheres, negras, indigenas,
rurais, lésbicas, enfim, uma luta do feminismo pelas diferencas.

O feminismo universalista, ao propor uma categoria homogénea de mulher,
reproduziu uma légica colonial do saber, na qual determinadas experiéncias s&o
legitimadas como universais, enquanto outras sdo relegadas a marginalidade. Tal

processo revela a imbricacdo entre feminismo hegemdnico e colonialidade,
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especialmente quando as vozes das mulheres subalternizadas sdo sistematicamente

silenciadas.
Feminismos da diferenca e a critica ao sujeito feminino universal

Diante da dindmica global de luta feminina por direitos, as mulheres obtiveram
grandes conquistas, principalmente em sua construgdo como sujeitos politicos, nos
movimentos de primeira e segunda onda do feminismo, nos quais suas reivindicagdes
transitaram entre os espagos publicos e privados, questionando a naturalizacdo dos
papéis de género, determinados por uma categoria biologizante.

Foi, portanto, na terceira onda feminista, ja na década de 1990, que a relevancia
da categoria de género conduziu a uma reflexao critica para dentro do proprio movimento
feminista. Se, na segunda onda, explodiu a categoria “Mulher’, como sujeitos
emancipados, na terceira, as perguntas seriam:Quem constitui essa categoria mulher,
dentro do movimento feminista? Quais mulheres estéo inseridas nesse ambito politico de
acesso a direitos? Qual € a identidade do movimento feminista constituido ao longo de
século XX? Ao se definir todas as mulheres dentro de uma unica categoria “MULHER”,
tendo por base a maternidade e a sexualidade, assume-se o discurso de que todas estéao
em posicao de igualdade, diferente apenas da categoria “HOMEM”. Assim, anulam-se as
possibilidades de existéncia de qualquer relacao de diferenga dentro da prépria categoria.
Essa proposicao, que tem por base a teoria humanista, que defende uma esséncia
feminina e masculina, acaba por confirmar um binarismo determinado pelo sexo e a
constru¢ao de um feminismo da igualdade, que foi duramente criticado pelas feministas
de terceira onda.

Butller (2003, p. 22) ponderou que

Insistir na categoria una das mulheres, gera, inevitavelmente, multiplas
recusas a aceitar essa categoria. Esses dominios de exclusdo revelam

as consequéncias coercitivas e reguladoras dessa constru¢do, mesmo
guando a construcao é elaborada com propdsito emancipatorio.

Evocar uma teorizagdo sobre os sujeitos que compdem o movimento feminista
para além da simples concepg¢ao de mulher foi de extrema relevancia para desvelar o
campo das diferencas no proprio movimento. A partir da categoria de género, a

pluralidade de identidades emerge, trazendo consigo as suas particularidades de
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opressdes. Ao direcionar as opressdes das mulheres para as opressdes de género,
podemos enxergar com nitidez que, durante o percurso do movimento feminista global,
as sujeitas do centro do movimento, mulheres brancas e burguesas, sempre se
preocuparam com a sua propria libertagdo e ndo com a libertagdo de outras categorias
de mulheres. De acordo com Lugones (2020, p. 74),

O feminismo hegeménico branco igualou mulher branca e mulher. Mas,
€ evidente que as mulheres burguesas brancas em todas as épocas da
histdria, inclusive a contemporanea, sempre souberam orientar-se
lucidamente em uma organizag&o da vida que as colocou em posigdes
muito diferentes daquelas das mulheres trabalhadoras ou de cor.

A construgdo de um feminismo universal, constituido em um espaco geografico do
Norte Global, o qual apresenta uma categoria unica de mulher e um agrupamento limitado
de opressdes, sem abrir margem aoutras identidades, foi duramente criticada por
feministas negras e do “Terceiro Mundo” (uma localizagdo geopolitica desses grupos),
como a América Latina, a Asia e a Africa. Houve vozes de mulheres racializadas que se
levantaram em defesa dos seus lugares dentro do movimento feminista, produzindo as
suas proprias formas de resisténcia e de luta por direitos, por meio dos “Feminismos

Subalternos”. Ballestrin (2017, p. 4) explica que

A expressao ‘feminismos subalternos’, presente nos proprios discursos
feministas, caracteriza um jogo relacional e discursos em torno de
tensdes e disputas internas ao movimento feminista e de mulheres,
relacionadas as questdes de identidade, representacao e poder.

Como é possivel depreender da citagao, os feminismos subalternos emergem no
interior do proprio movimento feminista, em um movimento contra-hegemodnico de
reivindicacdo dos grupos de mulheres que tiveram as suas lutas silenciadas e foram

excluidas da cartografia de poder. A autora acrescenta:

Enquanto o feminismo hegem®onico possui uma proje¢ao mais universal
e global, os feminismos subalternos sao vistos como particulares e locais
podendo ser influenciados por dinamicas de migragao e diaspora. Seus
marcadores espago-temporais e politico-culturais se desdobram nos
ambitos comunitarios, comunais, rurais, ndo modernos e religiosos
(Ballestrin, 2017, p. 4).
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A pesquisadora supracitada ressalta que o feminismo subalterno teve as suas
primeiras projecdes em 1980, sob as expressoes do feminismo terceiro-mundista e Pds-
Colonial. Aqui, as teorias feministas e pds-coloniais convergiam em analisar criticamente
o0 contexto historico das relagcbes de poder as quais estavam imersas,partiam da
produgao ocidental, do homem branco, como sujeito central dos discursos imperialistas,
e provocaram diversos campos do conhecimento, como a Literatura, as Ciéncias
Humanas e Sociais, com o intuito de despertar o olhar critico sobre aconstrugao do sujeito
universal,as invisibilidades e os silenciamentos alicercados em uma conjuntura historica

de poder colonialista. Ballestrin (2017, p. 1040) complementa:

Provisoriamente, gostariamos de sugerir que a ideia de feminismos
subalternos pode agregar diferentes movimentos de mulheres feministas,
académicas ou nao: feminismo pds-colonial, feminismo terceiro-
mundista, feminismo negro, feminismo indigena, feminismo comunitario,
feminismo mestico, feminismo latino-americano, feminismo africano,
feminismo islamico, feminismo do Sul, feminismo decolonial, feminismo
fronteirico, feminismo transcultural etc. Em geral, esse amplo espectro de
caracterizagdes esta relacionado com marcagbes geopoliticas, étnico-
raciais e culturais.

Esse encontro entre feminismo e pds-colonialismo foi de grande relevancia para
se pensar as relagcées de dominagao/sujeicao nos aspectos tempo e espaco, quando se
trata das analises histdricas do processo de colonialidade, modernidade e globalizagao,
em consonancia com a geopolitica que produz os paises desenvolvidos, de Primeiro
Mundo, no Norte Global, e os paises de Terceiro Mundo, no Sul Global.

Nessa construgao tedrica, as provocagdes estdo centradas em desconstruir as
narrativas do Ocidente sobre o Oriente, as quais sustentaram, historicamente, as
relagdes de poder e de dominagao de um povo sobre o outro. Assim, a formulagéo de um
imaginario no qual as mulheres/os sujeitos do Terceiro Mundo sao inferiores, e que os
sujeitos do Ocidente, na figura do homem, branco, heterossexual, cristdo e moderno, séo
superiores, € o elemento central do mito do branco salvador ao ter o dominio de civilidade.
Partindo dessa premissa de uma geopolitica do conhecimento, as mulheres do Ocidente
—as feministas desse Norte Global- se constituem como uma representagao legitima de
mulher (0 modelo padrdao de feminilidade para todo o mundo), estando posicionadas

como sendo unicas produtoras de conhecimento cuja missao € libertar todas as outras,
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impondo as suas experiéncias como universais e provocando uma violéncia epistémica
com as outras sujeitas posicionadas na subalternidade.

Na construcdo dessa critica, a quem de fato produz conhecimento, podemos
evocar a indiana Gayatri Chakravorty Spivak (2010), vinculada ao grupo de estudos
subalternos, que teoriza sobre as classes subalternas no Sul asiatico como desprovidas
de poder. A autora seguiu problematizando sobre qual o lugar de fala dos sujeitos
subalternos, isso porque, no jogo das relagdes de poder dominagao/subordinagao, outras
vozes ousaram a falar por esses, provocando uma deslegitimagéo de suas proprias falas.
Nesse contexto, os feminismos subalternos emergem em uma luta politica, na qual as
mulheres do denominado Terceiro Mundo, racializadas, constroem as suas préprias

narrativas sobre a pluralidade identitaria de ser mulher no Sul Global.
Interseccionalidade e Decolonialidade: uma virada epistemolégica

Demarcamos, nesta secdo, as producdes tedricas fundamentadas nas
epistemologias dos feminismos subalternos, referenciadas como um importante marco
tedrico/metodologico dos feminismos criticos, quais sejam, o feminismo interseccional e
o decolonial, que se estruturam como campos de possibilidades para a construgdo de
narrativas emancipadoras para as mulheres da subalternidade e que se articulam na
relagéo dialdgica entre género, raga, classe e geopolitica para tentar desvelar os sistemas
de opressdes que aprisionam os sujeitos alijados de poder.

As ideias sobre interseccionalidade ja permeavam alguns discursos no século XIX,
como o que Sojourner Truth fez na Segunda Conferéncia Anual do Movimento dos
Direitos das Mulheres em Akron, Ohio, em 1852, no momento que um homem branco se
posicionou contra os direitos iguais para homens e mulheres, expondo as disparidades

de ambos:

Bem, criancas, atrevo-me a dizer algo sobre este assunto. Eu acho que
quer os negros do Sul e as mulheres do Norte estdo a falar sobre direitos,
os homens brancos estarao em dificuldade em breve. Mas o que ¢ isto
que estdo a falar? Esse homem ai ha pouco disse que as mulheres
precisam de ajuda para subir as carruagens e levantadas sobre as pogas,
e de me cederem os melhores lugares... € ndo sou eu uma mulher?
Olhem para mim! Olhem para os meus bragos! (ela arregagou a manga
direita da camisa)[...]. Eu lavrei, plantei e colhi para os celeiros e nenhum
homem podia ajudar-me — e ndo sou eu uma mulher? Eu posso trabalhar
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tanto quanto qualquer homem (quando eu puder fazé-lo) e ser chicoteada
também — e ndo sou eu uma mulher? Eu dei a luz cinco criangas e vi
todas serem vendidas para a escravatura e quando chorei a minha dor
de mae, ninguém sendo Jesus ouviu — e ndo sou eu uma mulher?
(Hooks, 2019, p.115).

A fala de Sojourner Truth evocou a sua experiéncia de mulher negra e operaria
para articular as diferentes formas de opressdes que enfrentava cotidianamente,
questionando o modelo padrao utilizado para descrever uma mulher. “Em vez de aceitar
os pressupostos vigentes sobre o que é ser uma mulher e depois tentar provar que se
encaixa em tais padrdes, Truth questionou os proprios padrées” (Collins, 2019, p. 52).

Se voltarmos ao momento da segunda onda do feminismo, nas décadas de 1970
e 1980, o movimento de mulheres negras, nos Estados Unidos, denunciava a auséncia
de suas demandas no movimento feminista hegemonico e apontava o racismo como fator
determinante para isso. A organizagéo coletiva e as produgdes teodricas do feminismo
negro foram de grande relevancia para a materializagdo de teorias feministas
emancipatorias e para a formulagcdao de conceitos-chave, resultando em um maior
entendimento sobre o conjunto de opressdes que atinge os corpos das mulheres negras,
como o conceito de insterseccionalidade. A origem desse conceito é atribuida a afro-
estadunidense Kimberlé Crenshaw (1991), e, nas palavras de autora Carla Akotirene
(2019, p. 14),

A interseccionalidade visa dar instrumentalidade tedrico-metodoldgico a
inseparabilidade estrutural do racismo, capitalismo e
cisheteropatriarcado, produtores das avenidas identitarias em que
mulheres negras s&o repetidas vezes atingidas pelo cruzamento e
sobreposicao de género, raga e classe, modernos aparatos coloniais.

Para uma melhor compreensdo de como o campo da interseccionalidade
estruturou-se, a socidloga estadunidense Patricia Hill Collins (2017) nos oferece uma
base sociolégica bem fundamentada, ao produzir um discurso critico/reflexivo de que,
antes do termo interseccionalidade surgir no seio das teorias académicas pela voz da
Kimberlé Crenshaw, ele ja havia sido forjado no interior dos movimentos sociais de
mulheres negras afro-americanas, ao algarem suas vozes para falar de suas experiéncias
como mulheres racializadas que enfrentavam uma sobreposicao de opressdes,que se
interligando-se e envolvendo género, classe, ragca e sexualidade.

No entendimento de Collins (2017, p. 9), as
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Mulheres afro-americanas e mexicanas confrontaram o desafio de
incorporar género aos argumentos predominantes de raga/classe dos
movimentos nacionalistas negros e mexicanos, assim como
incorporaram racga e classe aos movimentos feministas que avangavam
somente nos argumentos de género.

Nessa perspectiva, tais elementos constitutivos da interseccionalidade, do género,
da classe, da raca e da sexualidade foram sendo produzidos a partir da relagéo dialdgica
dos movimentos sociais, ndo exclusivamente de mulheres negras, mas de outras sujeitas
plurais, que se encontravam na posi¢cao de subalternidade e que lutavam por direitos
sociais, como as mulheres latinas. “O feminismo latino veio na mesma década de 1980,
com o trabalho de Gldéria Anzaldua, que marcou uma importante contribuicdo na
construcdo dos estudos de raga, género e sexualidade” (Collins, 2017, p.9). Gloria
Evangelista Anzaudua foi uma estudiosa norte-americana que produziu teorias culturais
chicanas. Feminista e estudiosa da teoria Queer*, ela fez excelentes contribuigdes para
a categoria da interseccionalidade, a partir de seus discursos sobre os “[...] espagos
fronteirigos, fronteiras e relacionalidade” (Collins, 2017, p. 9).

A interseccionalidade, embora articulada a perspectiva do movimento feminista
negro, revela uma poténcia interdisciplinar que nao se esgota em um unico campo de
praxis e de producao tedrica. Desse modo, o conceito transita em uma pluralidade de
campos sociais e assume uma categoria analitica das estruturas de poder que rege as
relagbes entre os sujeitos. Patricia Hill Collins e Sirma Bilge (2021, p. 45), no livro sobre

interseccionalidade, afirmam que

Usar a interseccionalidade como ferramenta analitica vai muito além de
ver a desigualdade social através das lentes exclusivas de raga ou classe,
em vez disso, entende-se a desigualdade social através das interagdes
entre varias categorias de poder.

Com essa designacgéo, as autoras oferecem margem para uma relagao dialdgica
entre a teoria interseccional e a teoria decolonial, a partir do ponto de encontro sobre as
categorias de poder. A teoria decolonial emergiu no final dos anos de 1990, tendo como
ponto de partida produzir analises sobre um padrdo de poder capitalista, colonial e

moderno que se apropria dos corpos subalternos ao longo da histéria, devido ao processo

4 A teoria queer reline estudos sobre os papéis sociais dos géneros, as multiplicidades e a fluidez das
identidades sexuais.
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de colonizagéo europeia sob as Ameéricas e outros territorios do globo, a partir do século
XV.

Um dos grandes nomes latinos desse estudo € Anibal Quijano (1928-2018),
socidlogo peruano, “...] que a partir de entdo, tem procurado retomar uma série de
problematicas historico-sociais que eram consideradas encerradas ou resolvidas nas
ciéncias sociais latino-americanas” (Quintero; Figuera; Elizalde, 2019, p. 3). Anibal
Quijano propde uma revisao histdrica sob a luz da colonialidade como o reverso da
modernidade, na qual o poder colonial € representado como o lado oculto da
modernidade, forjada na violenta exploragéo dos corpos colonizados. Nesse sentido, a
periodizacao histdrica de modernidade nao ocorreu com o advento do lluminismo, como
propde a histdria eurocéntrica, mas se inicia com a conquista das Américas, sendo esse
o primeiro momento de conexdes globais e inicio do modo de produgéo capitalista.

Segundo a antropodloga afro-dominicana, Rosa Inés Curiel Pichado, conhecida
como Ochy Curiel, “A América € um produto da modernidade na construgdo de um
sistema-mundo; a Europa, para constituir-se como centro do mundo, a produziu como
sua periferia desde 1492, quando o capitalismo se faz mundial, através do colonialismo”
(Curiel, 2020, p. 121).

A partir dessas definicoes, que sustentam as teorias decoloniais, estruturam-se
mecanismos para a compreensdo de como as mulheres do interior do movimento
feminista hegemonico construiram-se na subalternidade, interconectadas por tessituras
de um poder padrdo e endossadas em raizes histdrico-sociais de
dominacao/subordinagédo dos corpos periféricos e racializados. Nessa relagao dialégica
entre teoria decolonial e feminismo, a fildésofa nascida na Argentina, Maria Lugones
(1944-2020) produziu excelentes contribuigbes ao tratar de um “Feminismo Decolonial”,
para também expor uma gama de opressodes enfrentadas pelas mulheres colonizadas.

Na visao de Curiel (2020, p. 126),

O feminismo decolonial recupera varias questdes importantes do projeto
decolonial. A primeira é o conceito de colonialidade. Esse conceito pode
ser explicado a partir do entendimento de que com o fim do colonialismo
como constituicdo geopolitica e geo-histdrica da modernidade ocidental
europeia, a divisdo internacional do trabalho entre centros e periferias,
assim como a hierarquizagao étnico-racial das populacdes e a formacao
dos estados-nagéao na periferia, ndo se transformou significativamente. O
que acontece, ao contrario, € uma transi¢ao do colonialismo moderno a
colonialidade global.
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Maria Lugones, assim como Anibal Quijano, era integrante do grupo de estudos
denominado Modernidade/Colonialidade, que [...] surge de um grupo de intelectuais e
ativistas latino-americanos, situados, em sua maioria, em universidades dos Estados
Unidos e universidades latino-americanas” (Curiel, 2020, p. 126). Ela utilizou-se do
conceito de “Colonialidade do Poder”, formulado por Anibal Quijano, para quem “...] o
poder esta estruturado em relagbes de dominacgéo, exploracédo e conflito entre atores
sociais que disputam o controle dos “quatro dmbitos basicos da vida humana: sexo,
trabalho, autoridade coletiva e subjetiva/intersubjetividade, seus recursos e seus
produtos” (Lugones, 2020, p. 55). A autora aponta limitagdes quanto as analises de
género dentro do eixo modernidade/colonialidade proposto por Quijano, isso porque
acaba por aceitar o entendimento capitalista, eurocéntrico e global sobre o género,
reduzindo-0 a uma organizagao sexual, biologizante e heterossexual.

Lugones (2020, p. 56) observa que

N&o é necessario que as relagdes sociais sejam organizadas em termos
de género, nem mesmo relagdes que se consideram sexuais. Mas, uma
vez dada, uma organizagéo social em termos de género ndo tem por que
ser heterossexual ou patriarcal®. E esse “ndo ter por que” € uma questio
historica. Entender os tragos historicamente especificos da organizagao
do género em seu sistema moderno/colonial é central para entendermos

como essa organizagao acontece de maneira diferente quando acrescida
de termos raciais.

As andlises de Lugones foram essenciais para a intersecgdo género e raga na
construgdo do feminismo decolonial, considerando que corpos racializados/colonizados
foram submetidos a um sistema moderno/colonial de género, que pds em questédo a sua
propria existéncia como sujeitos humanizados. “E importante entender o quanto a
imposicao desse sistema forma a colonialidade do poder, e o tanto que a colonialidade
do poder forma esse sistema de género. A relagdo entre eles segue uma formacgao
mutua” (Lugones, 2020, p. 72).

A compreensé&o dessa conjuntura de modernidade que molda as relagdes sociais,
imersas em uma dimensao de poder global, € de grande relevancia para a produgao de
estratégias politicas de resisténcia contra-hegeménicas dos sujeitos agrupados na

subalternidade. Os estudos decoloniais, a partir dos conceitos de “Colonialidade do

5 Patriarcado: define as relagdes de género como desiguais e hierarquicas.
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Poder”, “Colonialidade do Ser"®e “Colonialidade do Saber”, foram gigantes nessas
propostas de analises tedricas, ao desvelarem as dimensdes em que o poder colonial
perpassa os corpos colonizados e de que maneira esses corpos reagem a este poder.
Os feminismos interseccionais e decolonial constituem-se em mecanismos
poderosos para a formulagcdo de uma consciéncia critica/reflexiva sobre as relagdes de
poder instituidas no eixo modernidade/colonialidade, assim como uma lente que permite
enxergar profundamente as interconexdes entre raca, classe, género e sexualidade. A
partir desse conhecimento € que as sujeitas racializadas podem construir estratégias
politicas de enfrentamento a toda essa conjuntura de poder que se resume a relagéo
sujeicao e objetificagcdo dos corpos, bem como se aproximarem uma das outras para lutar
e fazer valer as palavras de June Jordan (1998), intelectual afro-americana, que diz “a

liberdade é indivisivel”.
Feminismos latino-americanos e caribenhos: territorio, experiéncia e resisténcia

A virada epistemoldgica e o deslocamento historico proporcionado pelo feminismo
decolonial permitiram que os diversos feminismos com potencialidades de resisténcia
politica emergissem e ganhassem visibilidade no territério do Terceiro Mundo. Dentre
esses feminismos “outros”, denominacao para aqueles que se constituem em oposicao
ao feminismo universal, localizados no Sul Global, os feminismos latino-americano e
caribenho tém se movimentado por meio das trincheiras de uma contracultura
hegemonica, a fim de definir as suas identidades, sendo que se materializam em espagos
diversificados e plurais dos diferentes grupos de mulheres, de sujeitos subalternizados
historicamente e anteriormente excluidos das pautas do feminismo hegemonico. O
territorio da América Latina esta situado em um contexto politico de fragilidade
democratica, subordinado as praticas neoliberais que aprofundam as desigualdades
sociais, as violéncias e as opressoes para os diferentes grupos que compdem o territorio.
As mulheres que anunciam o feminismo latino tém em suas vozes uma construgéo de

uma luta coletiva por uma sociedade outra, firme em uma disputa politica de resisténcia.

6 Colonialidade do ser: realidade do mundo moderno colonial que inferioriza a existéncia de pessoas
racializadas.

7 Colonialidade do saber: a desvalorizacdo dos saberes de grupos colonizados, negros, indigenas,
asiaticos.
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Maria Luisa Femenias (2007), argentina, filésofa e tedrica feminista, salienta que
0 marco central dos feminismos latinos contemporaneos € o processo de ressignificagao

como arte politica. Em suas palavras,

O meticuloso trabalho de tradugédo, de citacdo de ressignificacdes, de
ruptura de contextos e a reincorporagao de conceitos marcam o lugar do
direito a producdo do conhecimento, diferente da repeticdo. Trata-se de
um lugar legitimador que também nos estabelece como ‘juizes’ de nossas
praticas, de saberes e de estilos especificos (Femenias, 2007, p. 13,
traducao nossa).

No translado das teorias feministas do Ocidente para o territorio do “Terceiro
Mundo”, termo que por muito tempo foi designado aos paises da América Latina e outros
territérios colonizados, as tedricas latinas se apropriaram de conceitos e o0s
ressignificaram, propiciando o didlogo com suas realidades e criando conceitos. “Em
suma, o feminismo latino-americano tem algo para dizer com sua proépria voz” (Femenias,
2021, p. 229). A autora exemplifica com o conceito de fronteira tratado pela mexicana

Gléria Anzaldua:

Sabemos que, na fradicdo latino-americana, a fronteira recebeu
importantes leituras que se movem sobre o eixo civilizagdo-barbarie, ou,
em outras palavras, brancos-indios. Anzaldua redefine o problema sobre
um eixo duplo: homens-mulheres chicanos-anglo-saxdes, em uma
hermenéutica transcultural que permite esclarecer o significado multiplo
do lugar das chicanas na fronteira mexicano-estadunidense. Desafiando
demarcacgdes politicas, linguisticas, religiosas, econdmicas e simbdlicas,
ela se opde a leitura da fronteira como uma linha divisdria clara que
separa dois ambitos diferentes: o de anglo-saxdes/nas e chicanos/as
(Femenias, 2021, p. 230).

Gloria Anzaldua (1942-2004), uma chicana® expoente nas produgdes tedricas
latinas, aponta a fronteira como algo muito além da imposicdo de limites,
compreendendo-a como um espaco fluido para se pensar a construcdo plural das
identidades. A autora pensa a categoria de fronteira a partir da relacdo de poder entre
Estados Unidos e México, e, em sua posicao de “mestiza”, teoriza sobre a producéo de
uma nova consciéncia que se produz a partir da visdo conflitante de dois lugares distintos,
provocando-a a transcender esse lugar de dualidade. “O trabalho da consciéncia

‘mestiza’ € o de desmantelar a dualidade sujeito-objeto que a mantém prisioneira, e o de

8 A escritora € mexicana, porém, cidada norte-americana.
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mostrar na carne e através de imagens no seu trabalho como a dualidade pode ser
transcendida” (Anzaldua, 2005, p. 707).

O movimento feminista latino produz a sua performance nas lutas por
representacao identitaria dos seus diferentes sujeitos. O sistema de opresséo enfrentado
esta para além do sexismo; reproduz-se também sobre os sujeitos pertencentes a uma
cultura e a uma etnia subjugadas como inferior e minoritaria, diante da cultura universal,
e tem servido como mecanismo de exclusdo, o que deixa visivel que esse feminismo
latino, que emerge de tal campo da subalternidade, constroi a sua luta em diferentes
frentes de batalha.

Entretanto, mesmo com esse significativo trabalho, Femenias (2007) faz questao
de evidenciar que ainda ha, no feminismo universal, uma configuracao de obstaculos na
efetividade da luta pelo espaco politico desses saberes outros, isso porque as teorias
universais sempre chegam a conjuntura marginalizada, porém,o translado das teorias
subalternas ndo consegue emergir nos contextos hegemodnicos de poder, ficando
limitadas nos proprios eixos subalternos. A autora se refere a critica realizada por Judith
Butler (2003) sobre a tentativa de colonizagéo, pelo feminismo global, quando essa
teorizacdo genérica ocupa outros espagos e culturas n&o ocidentais, tornando-os
instrumentos que confirmam opressées marcadamente ocidentais. Para Femenias
(2007, p. 15),

Exatamente, esse € um dos tracos da subalternidade. Embora tenhamos
desenvolvido estratégias abrangentes de agdo, ressignificagéo, auto-
afirmacao e rejeicdo de hetero-designacgdes, o primeiro obstaculo que
enfrentamos é a dificuldade de trafico nacional através de nossos
préprios territérios. Porque, como ensina nossa experiéncia critica, os
circuitos sonoros vao dos centros hegemoénicos aos subalternos;
raramente ao contrario; raramente viaja apenas ao longo de eixos
subalternos.

As mulheres latinas produzem as suas teorias na experiéncia dos seus corpos
subalternizados, sempre trazendo para o discurso as formas como as opressdes estao
articuladas, para tentar encontrar o seu lugar nessa conex&o e propor mecanismos de
luta para poderem se movimentar. E possivel perceber que a consciéncia politica e o
reconhecimento de si e do outro, nessa atmosfera relacional, transformam-se em
estratégia de luta contra-hegemonica. Nessa perspectiva, Femenias (2007) destaca a

diversidade que compreende a América Latina e a dificuldade de se pensar em um unico
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modelo de feminismo, considerando que, se fosse dessa forma, estar-se-ia reproduzindo
os sistemas hegemonicos de poder. A questéo central seria construir uma agenda plural
de luta para as sujeitas diversas e a partilha de conhecimento tedrico transnacional para
se conhecer e unir as necessidades.

Para a constituicdo desse modelo plural de feminismo, € importante destacar os
Encontros Feministas Latino-Americano e Caribenho “[...] que vém funcionando como
espagos criticos transnacionais nos quais militantes locais remodelam e renegociam
identidades, discursos e praticas distintivas dos feminismos da regido” (Alvarezet al.,
2003, p. 543). O primeiro teria acontecido em Bogota, Coldmbia, em 1989. S&o encontros
bienais e trienais nos quais mulheres provenientes de diversos paises da América Latina
e do Caribe se reunem em distintos paises latinos para reinventarem seus feminismos
imbuidas pela luta por direitos e por justica social.

Esses momentos tém se configurado como importantes espagos politicos nos
quais sdo materializadas novas perspectivas feministas, desde as primeiras discussées
sobre autonomia e inclusdo, com as quais as feministas travavam batalhas com as
politicas partidarias de esquerda e outros movimentos sociais que nao apontavam como
centrais as questdes de género,até as propostas de uma nova ética feminista que passa
a dialogar com mulheres de diferentes categorias de experiéncias— afro-americanas,
indigenas, lésbicas e trabalhadoras das camadas populares de diversos paises, entre
eles Chile, México, Brasil e Argentina—, fortalecendo e renovando o movimento. Nesse
sentido, “os encontros, como os préprios feminismos, sdo espacos ndo sé de
solidariedade e expansdo, mas também de conflito e de exclusdo, de negociagdes e
renegociagoes” (Alvarezet al., 2003, p. 569).

Os feminismos latinos, nas ultimas duas décadas, vém sendo formulados dentro
do contexto dos movimentos anticolonialista e decolonial, como pondera Yuderkys
Espinosa Mifioso (2020, p. 99), filésofa afro-caribenha, pesquisadora e ativista
antirracista, antissexista e decolonial, uma das fundadoras do Grupo Latino-americano

de Estudos Formacéao e A¢ao Feminista, ao propor

[...] uma analise complexa dos feminismos do sul e de sua relagao de
dependéncia com os feminismos do Norte, ao ponto de desfazer o mito
de uma suposta unidade interna do sujeito mulher e nos permitir observar
como um campo vivo de disputas de sentidos na América Latina pos-
independéncias, que acaba sendo resolvida com a imposicédo e a
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violéncia simbdlica e material sobre aqueles cujos corpos estdo
marcados por processos de racializacédo e continua exploracgéo.

A fim de “[...] reconstruir algumas chaves para pensar o feminismo na América
Latina e sua historia de dependéncia [...]” (Mifoso, 2020, p. 97), a filésofa parte do
seguinte questionamento: “Como as feministas latinas se constroem nas feministas que
sdo0?”. Para obter respostas, ela interessa-se pela analise das praticas das feministas
latinas como principal mecanismo de construcéo de identidades. Em seu entendimento,
“a investigacao sobre as praticas faz com que nos perguntemos o que é uma pratica,
como funcionam, quais as regras que a estabelecem” (Mifoso, 2020, p. 102). Em vista
disso, ela recorre ao método da genealogia para tracar uma historia das praticas
feministas latinas no intuito de problematiza-las e desnaturaliza-las, utilizando-se das
suas proprias experiéncias como corpo imerso no movimento de mulheres que lutam por
liberdade, pela igualdade de género, pela legalidade do aborto, pela visibilidade das
mulheres de camadas populares e contra o racismo.

No discurso de Yuderkys Espinosa e tantas outras feministas latinas, € notorio o
uso da categoria “experiéncia” como produtora de conhecimento; como aporte tedrico e
metodoldgico, tém-se a apropriagao e a revisdo das epistemologias feministas do ponto
de vista® para validar a autoridade desse conhecimento. Segundo Joan Scott (1999, p.
27),

Tornar visivel a experiéncia de um grupo diferente expde a existéncia de
mecanismos repressores, mas nao seu funcionamento interno ou sua
I6gica; sabemos que a diferenca existe, mas ndo a entendemos como
constituida relacionalmente. Para tanto, precisamos dar conta dos
processos histéricos que, através do discurso, posicionam sujeitos e
produzem suas experiéncias. Nao sao os individuos que tém experiéncia,
mas os sujeitos € que sao constituidos através da experiéncia.

Assim, ao evocar as experiéncias das mulheres latinas, geopoliticamente situadas
no Terceiro Mundo, no Sul Global, € inegavel a existéncia de conflitos com a ideia una de
mulher, proposta pelo feminismo vindo do Norte. Ao fazer com que essas experiéncias
emerjam, aparecera com elas grupos de sujeitas que dentro da histéria hegembénica,
eurocentrista, tiveram suas identidades apagadas. “Pensar a experiéncia dessa forma é

historiciza-la, assim como as identidades que ela produz” (Scott, 1999, p. 27).

® Método de anadlise que toma a experiéncia como fonte de conhecimento
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Nesse percurso, um movimento de resisténcia também vai se construindo com a
luta dessas minorias contra o Estado opressor e neoliberal e com a reivindicagao de seus
direitos sociais, politicos, econémicos e culturais. E neste contexto de embate que, em
paises como Equador e Bolivia, surge um dos potentes movimentos feministas latinos:
os feminismos comunitarios e populares. Um dos pontos de encontro desses feminismos
€ evocar as resisténcias como uma luta continua que se inicia no principio da histéria da
colonizagao, quando as suas ancestrais resistiam a dominacéo colonial espanhola, ha
500anos. Sao, portanto, lutas gestadas no seio do povo indigena, de operarias, de
camponesas e de trabalhadoras. “Neste sentido, tais feminismos rompem com a ideia de
que o feminismo é uma corrente trazida pelo Norte e exclusiva de mulheres brancas
oriundas de paises desenvolvidos” (Barraganet al., 2020, p. 234).

Os feminismos gestados no Sul, como os que emergem das camadas populares,
tém fundamental importancia para a construgao de nova sociedade, pois “[...] recuperam
e atualizam o debate que articula patriarcado, crise civilizatéria, modelo de producao e de
desenvolvimento, e as alternativas a esse paradigma” (Barraganet al., 2020, p. 237).
Apresentam-se, desse modo, em uma perspectiva contra-hegemonica dos paradigmas
do feminismo global e seguem em uma linha de um feminismo da inclusdo que exala as

diferencas como chaves de unido para a luta a existéncia.
Consideragoes finais

Sem desconsiderar a importancia da origem do movimento feminista, a reflexao
que tecemos até aqui teve como objetivo de explorar os siléncios contidos em suas
estruturas, fazendo emergir as suas limitagbes quando assume o escopo de
universalista/global, amparado pelo conceito de “Mulher”, a partir do sexo bioldgico.
Nessa condi¢cao, ao passo que o movimento se ergue em busca da libertagdo dessas
mulheres, paralelamente, outras sujeitas/mulheres, atravessadas por opressoes, que se
configuram para além do sexo, produzem seus proprios enfrentamentos, movimentando-
se a partir de um lugar instituido @ margem.

Como dito, insistir em uma unica categoria de mulheres inviabiliza as diversas
camadas de opressoes encobertas pelo sexo, colocando a proposta do movimento pela
emancipacao como um instrumento de exclusao e de contradigdes. Ressaltamos, assim,

arelevancia da virada de chave a partir das producdes da teoria critica sobre 0 movimento
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feminista, interseccional e decolonial,ultrapassando a barreira do sexo e langando-se as
problematizagcbées de género, as quais refutam o determinismo bioldgico e expdem as
pluralidades e subjetividades que conjugam os corpos das mulheres, entrecruzando
pontos como classe, raga e territorio.

O movimento feminista ergue-se em um campo de poder no qual ha disputas que
emergem de estruturas opressoras em dimensdes historicas, sociais, culturais e politicas
que se retroalimentam e que se materializam em obstaculos, desafiando a conquista de
uma plena emancipagéo das mulheres, o que exige um dialogo teorico profundo sobre

as diferentes existéncias, territorios e as suas interseccionalidades.
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