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Apresentacao

Era uma tarde quente de marco, mais precisamente, 13 de marco de
2018. No centro do Rio, o tumulto habitual. No Instituto de Filosofia e
Ciéncias Sociais da Universidade Federal do Rio de Janeiro, calouros a
procura de salas. E nds, teriamos estudantes inscritos? Suane e Leticia
chegaram pontualmente e, como eu, cheias de expectativas. Como seria dar
um curso com elas? Como seria dar um curso sobre feminismo decolonial,
naquele ambiente convencional, onde falar de Rawls, Dworkin e Sen ou,
simplesmente, abordar temas contemporaneos, como justica social, diretos
basicos e €tica animal, j4 representava uma heresia a consagrada historia da
filosofia?

Aceitei empolgada a proposta do curso feita por minhas - entdo -
doutorandas. Sabia que mais do que tudo, eu teria muito a aprender. Mas
serd que aquele ambiente estava preparado para isso? Quando encaminhei a
ementa do curso, recebi sugestdes eloquentes de inclusdo de algumas
autoras, ditas indispensdveis para se pensar o feminismo. Mas nds ja
tinhamos a nossa selecdo. Tratava-se de um curso sobre feminismo
decolonial. Agora, restava saber se teriamos estudantes.

Naquela tarde, no entanto, fizemos uma verdadeira peregrinacdo pelo
Instituto. A razao? Nao encontradvamos sala onde coubesse todas as pessoas
inscritas. Acabamos ocupando uma sala/auditério, emprestada pelo
departamento de sociologia, no quarto andar. Tinhamos diante de nos
muitas mulheres de todas as idades, mas sobretudo mulheres jovens e
alguns homens jovens. Estudantes de cursos diversos, mas todos vitalmente
interessados em percorrer aqueles textos e iniciar seu proprio processo de
decolonializagcdo do saber.

Atuando todo o tempo juntas; fomos paulatinamente criando uma
interface préopria com cada estudante, gerando vinculos e marcando a
trajetoria futura de alguns de nossos interlocutores. Daquela turma, temos
hoje, participando deste livro, Martina. Durante aquele curso cristalizei a
certeza de que a academia tinha um futuro e que parte dele estava ali, diante



de mim, sendo construido por mulheres brilhantes como Suane, Leticia,
Martina, Milena, Rebeca, Karol e tantas outras.

Foi durante este curso que li pela primeira vez os textos de Maria
Lugones. Nunca cheguei a conhecé-la pessoalmente, embora tenhamos
frequentado, na mesma época, o grupo estadunidense Latina&Latino
Critical Legal Theory (LATCRIT). Foi preciso que duas jovens orientadas
me propusessem o curso sobre feminismo decolonial para que eu,
finalmente, viesse a conhecer sua obra. A razdo de tudo isso, Lugones
expressa muito bem em uma entrevista fornecidal pouco antes de sua
morte. A academia rechaca o pensamento produzido no Sul global,
especialmente o produzido por pessoas de cor. Mencionando seu préprio
exemplo, diz ndo ser lida na academia e ndo saber como seu trabalho vem
sendo passado de uma pessoa a outra. Sabe apenas que ndo foi pela
academia. “NOs nos necessitamos”, diz Lugones, e assim ‘“vamos
perguntando aqui e acold (...) e as pessoas comecam a conhecer oOs
trabalhos. E um comecar a escrever para fora e nio para a academia.”
(LUGONES, 2020). N6s nos necessitamos. Necessitei de Suane e de Leticia
para chegar ao trabalho de Lugones. A academia necessita de Lugones,
Suane, Leticia e tantas outras para se transformar e para, finalmente,
escrever para fora e fazer do mundo sua razao de ser.

Este livro € um agradecimento nosso a Maria Lugones, nossa
contribuicdo para transmitir aqui € acold o seu pensamento € OS Seus
desdobramentos a partir de nossas proprias vivéncias, reflexdes e lutas. Para
sua organizacdo, contamos também com a contribui¢do de Paula, que ja ha
alguns anos tem difundido o pensamento de Lugones, no Brasil.

Cada autor(a) procurou contribuir, a seu modo, para esta homenagem.
Alguns artigos introduzem novas pautas e interlocu¢des. Outros reforcam as
pautas apresentadas por Lugones, eventualmente com criticas. Falamos de
aqui e de acold. Temos, portanto, falas distintas e, em alguns aspectos
divergentes, mas que convergem ao insistir na necessaria decolonializacao
do saber e de prosseguir, no enfrentamento a todas as formas de opressao.

Por fim, gostaria de agradecer a Editora Apeku por ter, mais uma vez,
tornado possivel a expressao de nossas vozes.

Maria Clara Dias



Feminismo e decolonialidade:
contribuicoes de Maria Lugones para a
promocao da justica em sociedades
periféricas

Maria Clara Dias

Neste artigo, pretendo apresentar as principais contribui¢coes de Maria
Lugones para a consolidagdao de um feminismo decolonial e, a partir desta
matriz de pensamento, apresentar uma perspectiva de justica capaz de
romper com diversas formas de opressdo, entre elas, a opressdo especista.
Para tal, pretendo reconstruir o debate de Lugones com Anibal Quijano,
apresentando a expansdo proposta pela autora a perspectiva decolonial — a
critica a colonialidade de género —, e as contribui¢des de Julie Greenberg,
Oyeronké Oyéwumi e Paula Gunn Allen para sua defesa de um feminismo
decolonial, interseccional. Para concluir, pretendo acrescentar as formas de
opressao elencadas pela autora, a opressdo especista e defender uma
perspectiva de justica capaz de rompendo com paradigmas hierdrquicos que
oprimem individuos e grupos diversos, ao longo da nossa historia.

Em seu artigo “Coloniality and Gender”, Lugones se propde a
investigar a interseccionalidade entre racga, classe, gé€nero e sexualidade,
como forma de entender e denunciar a indiferenca que recai sobre as
violéncias sofridas pelas mulheres de cor, vitimas, concomitamente, da
colonialidade do poder e da colonialidade de género. Compreender como se
constrodi esta indiferenca constitui, para a autora, um passo fundamental na
luta pela libertacao e pela supressdo das barreiras impostas as mulheres de
cor. Trata-se de uma indiferenca que perpassa ndao apenas a vivéncia
cotidiana destas mulheres, mas também a teorizagdo acerca de suas
opressoes (Lugones, 2008:76), sustentada em uma perspectiva epistémica
que cria as categorias de raga, género, classe e sexualidade e impde uma



separacao entre as mesmas, de forma a invisibilizar a violéncia imputada
aos individuos que se encontram nos campo de intersecao entre as mesmas.
A separagdo entre tais categoriais busca separar, para invisibilizar, aspectos
inseparaveis. (Lugones, 2008:76)

A interseccionalidade da categoria de género e as demais categorias -
raca e classe - e a necessidade de reconhece-la como determinante da
dominagcdo e exploracdo que afeta certas mulheres estd na base da
perspectiva epistémica do feminismo de cor. Suas representantes denunciam
o feminismo hegemoOnico por ignorar a interseccionalidade entre
raca/classe/sexualidade/género. (Lugones, 2008:75)

Feministas de cor enfatizam a intersec¢do das categorias de raca e
género como forma de revelar o que ndo se v€, quando ambas categorias
sdo conceitualizadas separadamente. Trata-se de um lugar de invisibilidade
para a categoria de género “mulher” e para a categoria racial “negros”,
“indigenas” etc. Como “Mulher” estao representadas as mulheres brancas,
burguesas, heterossexuais. Como “Negros” ou “indigenas” estao
representados homens negros, heterossexuais ou homens indigenas,
heterossexuais. Desta forma, a légica da separacdo em categorias distorce
os individuos e os fendOmenos sociais que existem na interseccao, este € o
caso das mulheres de cor. Nem a categoria de género “mulher”, nem
categoria de raca “negro” ou “indigena” as incluem. Apenas assumindo o
entrelacamento indissocidvel entre género e raga podemos realmente ver e
dar visibilidade as mulheres de cor. O uso do termo mulher sem qualquer
tipo de especificacdo é sem sentido ou, como destaca Lugones (Lugones,
2008:82), tem um sentido racista.

A interseccionalidade de tais categorias e, consequentemente, as
opressoes delas resultantes €, segundo Lugones, ignorada até mesmo por
individuos vitimados por outras formas interseccionais de violéncia e
dominacgdo. Para tecer colaboracdes possiveis na luta contra as violéncias
interseccionais sofridas pelas mulheres a que chamarei periféricas, Lugones
ird investigar dois marcos tedricos, que, em sua percep¢ao, ainda ndo foram
explorados, suficientemente, de forma conjunta. O primeiro é constituido
pelo feminismo sustentado pelas mulheres de cor e mulheres do terceiro
mundo. Tais mulheres apontam para a invisibilidade tanto das opressoes por
elas vivenciadas, quanto de sua producgdo de saber, no ambito do feminismo
branco, eurocéntrico. O segundo marco € fornecido por Anibal Quijano,



através de sua andlise do capitalismo global e dos conceitos de
colonialidade do poder e modernidade. Para LLugones

Rentrelazar ambas hebras de andlisis me permite llegar a lo que estoy llamando,
provisoriamente, “el sistema moderno-colonial de género”. Creo que éste
entendimento del género estd presupuesto en ambos marcos de andlisis en
términos generales, pero no estd expressado explicitamente, o en la direccion que
yo considero necessdria para revelar el alcance y las consecuencias de la
complicidad com €l que motivan esta investigacion (Lugones, 2008:77)

Explorando o paradigma de andlise proposto por Quijano e suas
limitagcdes, Lugones pretende visibilizar um sistema de género
colonial/moderno, estruturado através do entrelacamento entre as categorias
ficcionais de raca e género. Desta forma, pretende, ao mesmo tempo,
endossar o conceito de colonialidade do poder e expandi-lo a construgdo
colonial do género/sexo.

Antes de passarmos a inclusdo do género/sexo enquanto categorias
ficcionais coloniais, proponho uma reconstrucio do conceito de
colonialidade do poder e de raga, a partir de Anibal Quijano.

Anibal Quijano e a colonialidade do poder

Quijano nos oferece uma minuciosa andlise historica do capitalismo e
seu comprometimento com o processo de colonizagdo, iniciado pelos povos
europeus, nos atuais continentes da América e Africa. Para os fins desta
exposi¢ao, pretendo apenas resgatar, com base do artigo “Colonialidade do
poder, eurocentrismo ¢ América Latina”, os conceitos de colonialidade do
poder e de raca. A partir destes conceitos, pretendo esclarecer a adesdao de
Lugones ao pensamento decolonial e sua inclusdo da categoria de gé€nero
como mais uma ficcao, imposta pela matriz de dominagao eurocéntrica.

O pensamento decolonial e sua critica a producdo de saber, a
imposicao de novas subjetividades e a dominagdo eurocéntrica t€m como
eixo central a combinagcdo entre capitalismo e as estruturas de poder
imposta pelo processo de colonizacdo. Para Quijano, o poder capitalista,
eurocentrado e global, estd organizado ao redor de dois eixos: a
colonialidade do poder e a modernidade.

A colonialidade do poder se caracteriza pela persisténcia, nos dias
atuais, de padroes de poder e dominagao de caréter colonial. Um dos eixos
fundamentais deste padrio € a classificacdo social da populacdo mundial de



acordo com a ideia de raca. Tal ideia tem sua origem no processo de
coloniza¢do que marca o nascimento da América e da Europa, enquanto
espacgos geoculturais distintos, regidos por uma relacdo de dominagdo.

O conceito de modernidade se reporta a matriz de conhecimento
emergente no século XVII, nos principais centros de poder europeus. Trata-
se de uma producdo de conhecimento eurocentrada que naturaliza as
identidades, as relacdes de colonialidade e a distribuicdo geopolitica do
poder, de acordo com as demandas do capitalismo. Tal forma de
conhecimento é entdo imposta a totalidade do mundo capitalista como a
unica expressao de saber e racionalidade vélidos.

Dentro deste modelo, a categoria de raca ird assumir o papel de
decodificar as diferencas entre conquistadores e conquistados, apontando
para uma suposta estrutura bioldgica que naturaliza a situacdo destes
ultimos como seres inferiores. Tratava-se de uma nova maneira de legitimar
a dominagdo do europeu colonizador, sobre 0 ndo-europeu, definido como
povo primitivo, inferior, por conseguinte, a ser subjugado.

O recurso a condicdo natural do colonizado como inferior torna
possivel uma definicdo estdvel de papeis sociais e uma hierarquia,
pretensamente universal, entre dominadores e dominados. A introdu¢io da
categoria de raga como condicdo bioldgica ird ndo apenas respaldar a
distin¢do entre europeus e nao-europeus, como também fornecer o
fundamento tedrico para o estabelecimento de uma relacao hierdrquica e de
dominag¢do do europeu sobre todos os demais povos. A nivel global, novas
categorias serdo criadas, obedecendo a visdo dualista, onde de um lado
estardo sempre as caracteristicas superiores da constitui¢do bioldgica, da
cultura ou da produc¢do de saber europeu. Através deste modelo serd tragcado
o binarismo entre oriente/ocidente; primitivo/civilizado; mitico/cientifico;
racional/irracional e tradicional/moderno.

Tais categorias sdo geradas, a partir de, e, em contraste com, a imagem
que o europeu tem de si proprio. Dentre todas as categorias, geradas para
designar os ndo-europeus, Quijano destaca que apenas a que se reporta aos
povos orientais, a de “oriente” foi entdo utilizada para designar uma
auténtica alteridade, um “outro” qualitativamente distinto do europeu. Em
contrapartida, os povos nativos da América e da Africa, tiveram todas as
suas diferencas culturais suprimidas. Foram rotulados na sua totalidade
apenas como indios e negros, respectivamente, e classificados, por
referéncia ao povo europeu, como povos primitivos €, como consequéncia,



inferiores. A historia mundial passa a ser descrita a partir de uma cadeia
temporal evolutiva, onde seus narradores, 0s europeus, estariam no pico da
escala evolutiva, enquanto indios e negros estariam ocupando as mais
baixas posi¢cdes. A colonialidade inventa a propria histdria e instaura uma
matriz de pensamento bindria, dualista, onde colonizadores e colonizados
sdo sempre descritos como polos antagdnicos.

Neste contexto, a categoria de raca € gerada como forma de garantir ao
europeu uma base de dominac¢do universal, justificada com base na natureza
supostamente inferior dos povos colonizados. O mito da ragca como
condi¢do natural, vela as relagdes de poder impostas pela estrutura colonial
e sela um pacto entre a producdo de saber cientifico de matriz europeia e a
subjugacdo dos povos origindrios. Os colonizadores se tornam
naturalmente legitimados a expropriar as populacdes colonizadas, a
explorar sua forca de trabalho, a reprimir suas formas de produgdo de
conhecimento, seus padroes de sentido e totalidade de seu universo
simbdlico. (Quijano, 2005:121)

A cultura europeia, assumida como naturalmente superior, ird se
expandir, através do processo de colonizacdo, adquirindo carater global.
Enquanto expressdo da cultura do dominador, ela deverd ser imposta aos
povos primitivos, assimilada e reproduzida nas mais diversas esferas da
vida social, moldando cada individuo e gerando, de acordo com o padrio
eurocéntrico, novas subjetividades. Tais subjetividades sdo constituidas a
partir do dualismo entre europeus/ndo-europeus. Elas sdo o ndo-europeu, o
dominado, o primitivo, o inferior e, desta forma, incorporaram a si uma
percep¢ao deformada do que sdo.

Nas coldnias, o trabalho nao-pago serd diretamente associado as racas
dominadas, cuja imposi¢ao da ficcao de inferioridade racial naturalizava o
seu dever de servir aos seus superiores. O trabalho assalariado é assumido
como privilégio dos brancos. Paulatinamente, algumas atividades
remuneradas passaram a poder ser realizadas também pelos “abrancados”
(Quijano, 2005:119), ou seja, os mesticos: novo grupo identitario resultante
da domina¢ao sexual do homem branco sobre as mulheres ndo-europeias.
Neste processo, novas categorias sociais sao instauradas, gerando
hierarquias e relagdes de subordinacado particulares. Quijano reconhece, nas
categorias criadas, uma nova forma de subdivisdo das relacdes de trabalho e
producdo, dentro do sistema capitalista. Neste processo, as divisdes de
poder se multiplicam, gerando para aqueles que se encontram na base da



cadeia de dominagao, opressdes sobrepostas. Sobre individuos racializados
recairia, entdo, o dnus de desvantagens sociais e econdmicas cumulativas.

A dominagdo colonial subverte as relacdes sociais existentes entre os
povos colonizados, promove o exterminio dos povos originais € 0O
epistemicidio de suas culturas, impondo uma matriz epist€émica
eurocentrada. Dentro deste programa de dominacgdo a categoria de raca ird
desempenhar, para Quijano, um papel fundamental. Ao ser internalizada,
pelos povos colonizados, tal categoria cumpre o seu papel, justificando a
dominagdo e a exploragdo que recai sobre os mesmos.

Da colonialidade do poder a colonialidade de género

Quijano concebe a interseccionalidade de ragca e género em termo
estruturais amplos. Para entender esta relacdo, € preciso entdo entender o
padrao de poder capitalista, no cerne do qual raca e género adquirem
significado. O autor caracteriza o capitalismo como estruturado em relagcdes
de dominagdo, exploracdo e conflito entre atores sociais que disputam o
controle de quatro ambitos bésicos da existéncia humana: sexo, trabalho,
autoridade coletiva e subjetividade/intersubjetividade, seus recurso e
produtos.

A analise proposta de Quijano oferece uma explicacao histdrica de tais
disputas, onde elas ndo s3o mais pensadas como anteriores, ou pré-
existentes, as relacdes de poder, mas sim como parte constitutiva do proprio
padrdo de poder capitalista. As lutas pelo controle do acesso sexual, seus
recursos e producdes, definem o ambito sexo/gé€nero e estdo também
organizadas de acordo com os eixos da colonialidade e da modernidade. A
colonialidade ¢ um fen6meno que perpassa todas as relacdes dentro do
sistema de poder, permeando, portanto, a raga, o controle de acesso sexual,
a autoridade coletiva, o trabalho e as constru¢do de subjetividades e
relacOes intersubjetivas.

Em seu debate com Anibal Quijano, Lugones ira endossar o conceito
de colonialidade do poder, como marca distintiva da dominac¢do dos povos
europeus, sob os paises do sul global. Ira também endossar sua andlise do
conceito de raca como categoria ficcional, naturalizada no cerne do
processo de dominagdo colonial, sobre a qual virdo a se constituir novas
identidades e relacdes de poder e a logica dos eixos estruturais de
dominagdo, que revela as categorias de raca e g€nero como constituidas



pela colonialidade de poder, tornando raga e género categorias inseparaveis.
Em contrapartida, Lugones pretende denunciar o carater limitado da analise
da categoria de gé€nero oferecida por Quijano — marcada por uma
compreensdo patriarcal e heterossexual das disputas pelo controle do sexo,
seus recursos € produtos — e propor a decolonizacdo da categoria
sexo/género. Em suas palavras,

[...] el eje de colonialidad no es suficiente para dar cuenta de todos los aspectos
del género [...] En el patrén de Quijano, el género parece estar contenido dentro
de la organizacion de aquel “dmbito bésico de la existencia” que Quijano llama
“sexo, sus recursos y produtos”. Es decir, dentro de su marco, existe uma
descripcion de género que no coloca bajo interrogacion y que es demasiado
estrecha e hiper-biologizada ya que presupone el dimorfismo sexual, la
heterosexualidad, la distribuicidn patriarcal del poder y otras presuposiciones de
este tipo.(Lugones, 2008:82)

Desta forma, refém do entendimento hegemodnico de sexo/género,
baseado em um modelo de cardter heterossexual e patriarcal, Quijano
parece nao perceber o carater igualmente ficcional da categoria de gé€nero,
criada, reproduzida e naturalizada pela matriz de pensamento colonial,
como instrumento de dominacao.

A expansdo e radicalizacdo do pensamento critico decolonial, torna
necessdria uma ruptura também com este paradigma opressor imposto pelo
poder hegemoOnico. Para Lugones:

Tanto el dimorfismo bioldgico, el heterosexualismo, como el patriarcado son
caracteristicos de lo que Illamo el lado claro/visible de la organizacion
colonial/moderna del género... Quijano no hd tomado consciéncia de su propia
aceptacion del significado hegemdnico del género. Al incluir estos elementos en
el andlisis de la colonialidad del poder trato de expandir y complicar el enfoque
de Quijano que considero central a lo que llamo el sistema de género
moderno/colonial. (Lugones, 2008:78)

Quijano € capaz e perceber e denunciar a naturalizacdo da categoria de
raca como parte integrante de um programa de dominagdo, mas assume a
distin¢do entre os sexos como natural, ou melhor, como um fato biolégico.
Ao considerar a relacdo entre os sexos como algo natural, o autor
negligencia as estruturas de poder e dominacdo que imperam sobre o sexo
feminino, também reconhecido por natureza como inferior, ndo-racional e
devendo ser dominado e subjugado em uma estrutura de poder que ¢é
também androcéntrica e, como pretende mostrar Lugones, heteronormativa.
Desta forma, a autora acrescenta aos binarismos ja denunciados por
Quijano, o binarismo de sexo/género — impondo as mulheres um lugar de



submissdo e a pessoas trans e intersexuais uma identidade deformada — e o
binarismo de orientacdo sexual, a heterossexualidade compulséria. E
preciso reconhecer ndo apenas que uma organizagao social, estabelecida em
termos de género, ndo precisa estar organizada de acordo com um modelo
heterossexual e patriarcal, mas, sobretudo, que uma organizac¢ao social nao
precisa estar organizada em termos de gé€nero. Para reforcar estes dois
pontos, Lugones ird recorrer as obras de Julie Greenberg, Oyeronké
Oyéwumi e Paula Gunn Allen.

Desconstruindo o binarismo de sexo/género

O binarismo de sexo/gé€nero, do qual até mesmo Anibal Quijano
parece ter se tornado refém, é imposto e justificado pelo modelo de
dominacgdo capitalista/colonial por recurso a sua naturalizacdo, ou seja, a
existéncia de uma base bioldgica capaz de distinguir homens e mulheres.
Deste modo, o primeiro passo a ser dado, no sentido de demonstrar o
carater ficcional, ndo natural, da categoria de sexo/gé€nero consiste em
refutar sua suposta base bioldgica. Tal estratégia é adotada por Lugones ao
introduzir o tema da intersexualidade, a partir das colocacdes de Julie
Greenberg, apresentadas no artigo ‘“Definitional Dilemmas: Male or
Female? Black or White? The Law’s Failure to Recognize Intersexuals and
Multiracials™.

Greenberg denuncia o poder autoatribuido as institui¢cdes legais de
classificar individuos de acordo com uma categoria de sexo, assumindo
como fato um binarismo bioldgico, ja contestado por estudos médicos e
antropoldgicos. (Greenberg, 2002) A existéncia de pessoas intersexo e
todos 0s processos aos quais tais pessoas sao submetidas para se adequar ao
modelo bindrio sdo a prova mais contundente de que a categoria
sexo/género nao reflete uma condi¢cao natural ou bioldgica dos individuos,
mas sim uma construcdo social, pautada em um certo modelo hegemonico
de sexualidade duramente imposto a todos os individuos.

O termo intersexo € utilizado para caracterizar individuos que nascem
com uma anatomia reprodutiva e/ou sexual que ndo corresponde as
representacoes tipicas dos sexos femininos e masculinos. De acordo com a
Organizacdo Mundial de Satde (OMS), a intersexualidade compreende
mais de quarenta condi¢des, indo desde a incompatibilidade entre 6rgados e
cromossomos sexuais até os casos de genitdlias ambiguas e micro-pénis.



Em linhas gerais, pessoas intersexo sdo todas aquelas nas quais os fatores
que definem o sexo bioldgico — cromossomos, gonodas, hormonios e 6rgaos
externos e internos — variam de diferentes formas, fugindo, portanto a uma
classificacao bindria entre sexo feminino ou masculino. Segundo estimativa
da (Intersex Human Rights Australia), 1% da populacio mundial ¢é
composta por pessoas intersexo.

Para que fique bem claro, o que isso significa, eu repito: uma a cada
100 criangas nascidas no mundo, hoje, € intersexo ou seja nao se adequa ao
modelo bindrio de identificacdo sexual. Nao pretendo me estender sobre
este tema, pois isso me distanciaria muito da proposta deste artigo.
Contudo, nao posso deixar de destacar com cores fortes o absurdo que
envolve uma forma de classificacdo de individuo que marginaliza uma a
cada 100 criangas nascidas.

Para o contexto deste artigo, gostaria apenas de ressaltar que a
existéncia de pessoas intersexo ¢ uma prova contundente de dois fatores
importantes. Como nao poderia deixar de ser, o primeiro diz respeito ao
carater artificial, ndo-biolégico do binarismo de sexo/género. O segundo diz
respeito ao perfil perverso de uma sociedade que impde socioculturalmente,
mas também, através de dispositivos médicos e legais, a adequacdo de
individuos a logica identitaria do binarismo sexual. Tal aspecto revela que o
que se entende por sexo bioldgico € também uma poderosa construcdao
social, capaz de mobilizar mecanismos de controle institucionais diversos.
O pensamento decolonial nos fornece uma chave interpretativa importante
para compreendermos os elementos que subjazem a imposi¢ao desta logica.
H4, contudo, contextos em que a urgéncia das opressdes imputadas exige
com que nos convertamos também em ativistas, deixando que as palavras
saidas dos textos, sigam gritadas pelas ruas 2

Lugones ird recorrer ao trabalho de Paula Gunn Allen, para destacar o
fato de que em muitas sociedades tribais, que antecederam ao processo de
colonizacdo, individuos intersexuais eram reconhecidos enquanto tal,
portanto, sem terem que ser submetidos a 16gica do binarismo sexual. Desta
forma:

Es importante considerar los cambios que la colonizacion trajo para entender el
alcance de la organizacion del sexo y el género bajo el colonialismo y al interior
del capitalismo global y eurocentrado. (...) Las correciones sustanciales y
consméticas sobre lo bioldgico dejan em claro que el “género” antecede los
rasgos “bioldgicos” y los llena de significado. La naturalizacién de las diferencias



sexuales es outro produto del uso moderno de la ciéncia que Quijano subtraya
para el caso de la “raza”. (Lugones, 2008:86)

Com isso, Lugones acrescenta o binarismo de sexo/género a estrutura
colonial de dominacdo analisada por Quijano, e credita também a ci€ncia
moderna o argiloso processo de naturalizacdo do sexo, como forma de
justificar relacdes de poder intrinsecas ao proprio capitalismo. Racga e
género sdo entdo reconhecidas como categorias ficcionais, socialmente
construidas e naturalizadas pela ci€ncia moderna, como parte integrante de
um amplo projeto de dominacdo. Para respaldar esta tese, Lugones ird
recorrer as obras de Oyeronké Oyéwumi e Paula Gunn Allen, ambas
apontando para a existéncia de organizacOes sociais nao bindrias, onde a
conformacdo anatdmica de um individuo nao determinava seu lugar numa
escala de poder.

A invenc¢ao da mulher

A narrativa deste processo de construgao colonial do género e sua
imposicdo como referéncia para leitura e estruturagcdo das relagdes sociais €
minuciosamente realizada por Oyeronké Oyéwumi, em seu livro The
Invention of Women. Making an African Sense of Western Gender
Discourses de 1997. Faco questdao de destacar a data porque, a meu ver, ela
endossa uma tese importante aqui mencionada: a indiferenca e
invisibilizagdo do saber produzido pelas mulheres de cor ou mulheres
periféricas, em geral. Apesar da relevancia de seu livro para desconstrucdao
do binarismo de gé€nero, Oyéwumi permanece desconhecida em grande
parte dos centros académicos mundiais, incluindo os dos paises do sul
global. Seu livro é contemporaneo, ou mesmo anterior, aos principais textos
de Judith Butler sobre a desconstru¢do do género. Butler € referéncia sobre
o tema em qualquer ambiente académico exposto ao feminismo. Oyéwumi
s6 em 2019 foi traduzida para o espanhol e ainda ndo tem traducao para o
portugués. Como vencer a colonialidade do saber? Eis uma pergunta que
todas nos, filosofas periféricas deveriamos tentar responder.

Através de seu livro, Oyéwumi pretende documentar como a categoria
de g€nero € construida na sociedade Ioruba, ao sudoeste da Nigéria,
formalmente colonizada pelo Ingleses de 1862 a 1960. Durante o periodo
pré-colonial, tanto a sociedade, como a prépria lingua Ioruba desconheciam
o conceito de mulher, tal como ele vem entdo a ser imposto a partir da



colonizacdo. Com isso, a autora pretende mostrar como a categoria mulher,
fundamental para o discurso de género ocidental, ndo existia na sociedade
Ioruba, antes de seu contato com um mundo, cuja 16gica de estratificacao
social estd baseada em uma ideologia bioldgica determinista.

De acordo com a autora, na sociedade Ioruba pré-colonial, o corpo ndo
era pensado como base para uma hierarquia social. Em outras palavras,
pessoas nao eram ordenados socialmente de acordo com a anatomia de seus
corpos. Havia, sim, uma hierarquia social, porém determinada pela
antiguidade, ou seja, relativa a idade. Neste sentido, a posicao social de um
individuo era sempre estabelecida com relagdo a posicdo dos demais
individuos, em contextos de interacdo especificos. Consequentemente, a
posicdo social era sempre relacional e nunca essencializada. Nas palavras
da autora:

Seniority is highly relational and situational in that no one is permanently in a
senior or junior position; it all depends on who is present in any given situation.
Seniority, unlike gender, is only comprehensible as part of relationships. Thus, it
is neither rigidly fixated on the body nor dichotomized. (Oyéwumi, 1997:40)

O discurso sobre género nos reporta a categorias sociais, binarias
opostas: homem e mulher. Sua imposicao na sociedade loruba através da
lingua inglesa, provoca uma falsa interpretacio das relacOes sociais e
distorce o sentido original, pré-colonial, dos termos “obmrin” e “okunrin”
usados, apenas, para designar individuos com caracteristicas anatOmicas
especificas. A traducdo de obmrin por female/woman e okunrin por
male/man, desconsidera a inexisténcia nas praticas € no pensamento loruba
do binarismo inerente aos termos ‘female/woman” e ‘“male/man”.
Diferentemente dos termos “female” e “male” na cultura ocidental,
“obmrin” e “okunrin” se reportam apenas a diferencas anatémicas, ndo
sugerindo nenhum tipo de antagonismo e derivacdo hierarquica um do
outro. Na cultura Ioruba diferencas anatdmicas ndo constituiam identidades
e marcadores sociais.

Desta forma, acrescenta a autora:

[...] the Yoruba term obmrin is not equivalent to “woman” because the concept
of woman or female conjures up a number of images, including the following:
those who do not have a penis [...];

those who do not have power; and

those who cannot participate in the public arena. (Oyéwumi, 1997:34)



A palavra obmrin ndo deriva etnologicamente de okunrin, assim como,
em inglés, woman deriva de man. Rin, sufixo comum a okunrin e a obmrin,
sugere uma humanidade comum. J4 os prefixos obin e okun se referem a
variacOes anatomicas. (Oyéwumi, 1997:33) Para dar conta da hierarquia de
género estabelecida a partir do processo de colonizacdo e da transcricdo do
Ioruba para a lingua de cultura do colonizador, Oyéwumi propde a
introducdo de novos conceitos: anamale, anafemale e anasex. Nas palavras
da autora, ”the need for a new set of constructs arose from the recognition
that in Western thought, even the so-called biological concepts like male,
female, and sex are not free of hierarchical connotations.” (Oyéwumi,
1997:34)

Oyéwumi destaca o quanto para o povo loruba, a proposta de
visibilizacdo do género foi também seu processo de criacao. Desta forma, a
sociedade nigeriana atual vivencia os conflitos gerados pela imposi¢ao de
um padrao das relagdes de sexo/gé€nero, que realiza uma leitura equivocada
sobre o seu proprio passado. Neste processo de releitura da tradi¢ao Ioruba,
papeis sociais e religiosos historicamente relevantes, foram posteriormente
atribuidos ao sexo masculino, apagando da histdria a indistin¢do sexual que
garantia a igualdade de acesso as diversas esferas sociais a individuos
okunrin e obmrin.

Entre os diversos aspectos varridos da tradicdo, a autora destaca a
organizacgao, distribuicdo de poder e propriedade no cerne de uma linhagem
familiar, definidos, tradicionalmente, pela antiguidade. A terra nio era
vendida, mas sempre transferida aos novos membros da linhagem. A
linhagem familiar era sua Unica proprietaria e okunrin € obmrin tinham
igual direito a ela. O pertencimento a uma linhagem familiar e,
consequentemente, o direto a propriedade da mesma, estava, portanto,
garantido pelo nascimento. Desta forma, uma anafemale ndo adquiria, pelo
casamento, direito aos bens de seu marido, da mesma maneira que um
anamale ndo adquiria direito aos bens de sua esposa. Os membros de uma
linhagem ndo eram identificados por serem filhos ou filhas de um casal,
mas por terem nascido dentro da linhagem. Neste sentido, o modelo
tradicional tampouco atribui relevancia ao papel do progenitor biol6gico, no
ambito das relacOes de paternidade/maternidade. A antiguidade, principio
basico de organizacdo social, determinava privilégios, mas também
responsabilidades dos mais antigos, para com os demais membros de uma
linhagem familiar.



A partir da diferenga entre a organizacdo social pré-colonial da
sociedade loruba e a ordenacdo imposta pelo ocidente, Oyéwumi ira
enderecar criticas ao feminismo ocidental. A autora relembra a segunda
onda do feminismo, marcada por revelar género como uma construcao
social e, acrescenta que, nas sociedades ocidentais, “physical bodies are
always social bodies. As a consequence, there is really no distinction
between sex and gender, despite the many attempts by feminists to
distinguish the two.” (Oyéwumi, 1997:XII) O importante ndo € entdo,
revelar que género seja uma constru¢do social, mas sim que a prépria
biologia € uma construcdo social. Desta forma, nada na categoria
sexo/género pode ser naturalizado e separado da estrutura social de poder
que a constitui e da matriz de pensamento europeu que a impde a todos os
povos, como uma expressao universal da natureza humana.

A pretensdo universalizacdo das caracteristicas apontadas, serd o foco
da segunda critica, enderecada pela autora, ao feminismo ocidental:

[...] paradoxically, a fundamental assumption of feminist theory is that women’s
subordination is universal. These two ideas are contradictory. The universality
attributed to gender asymmetry suggests a biological basis rather than a cultural
one, given that the human anatomy is universal whereas cultures speak in myriad
voices. That gender is socially constructed is said to mean that the criteria that
make up male and female categories vary in different cultures. (Oyéwumi,
1997:10)

Desta forma, Oyéwumi denuncia a incoeréncia do feminismo ocidental
que busca compatibilizar o cardter socialmente determinado da categoria
género, como a crenga em sua universalidade. Na base desta incoeréncia
ndo estaria mais uma vez a propria arrogancia do pensamento eurocéntrico,
incapaz de perceber sua propria forma de organizacio social como apenas
mais uma: a que foi imposta aos povos colonizados, tentando eliminar e
reestruturar outras estruturas sociais existentes, inviabilizando sua tradi¢ao
cultural?

Ginocracia e as sociedades indigenas da América

Em seu livro The Sacred Hoop: Recovering the Feminine in American
Indian Traditions, Paula Gunn Allen nos oferece uma cuidadosa descri¢dao
das tradi¢Oes indigenas americanas, de forma a refutar o suposto cariter
universal do padrao colonial moderno de género. De acordo com a autora,
na maioria das tribos americanas, os papeis de género eram atribuidos com



base em propensdes, inclinagdes e temperamentos. Algumas tribos, como
os Yuma, tinham uma tradicdo de designar o género com base nos sonhos.
Desta forma, alguém do sexo feminino que sonhava com armas, era
identificado como macho para todo tipo de propositos praticos. (Allen,
1992:196)

De acordo com a autora, o estilo de vida tribal tradicional era quase
sempre ginocrata e, nunca, patriarcal. (Allen, 1992:17) Entre as
caracteristicas deste sistema, destaca-se a centralidade da figura feminina,
da esfera religiosa a esfera sdcio-politica; a liberdade e diversidade sexual,
incluindo o reconhecimento de gays e lésbicas; maior estabilidade social,
garantida pela incorporagdo e encorajamento da diversidade; maior
capacidade de expressdo positiva de personalidades, pois o sistema estava
focado na responsabilidade social e ndo em privilégios supostamente
naturais, capazes de instaurar uma hierarquia social; cooperacdo; auséncia
da puni¢do como mecanismo de controle e uma forte relacdio com o
sobrenatural. (Allen, 1992:17-18)

O processo de colonizagdo serd responsdvel por uma subversdo das
relagdes sociais tribais, destituindo a mulher da centralidade do poder e
subjugando-a a figuras masculinas. Para descrever este processo de
transformagdo das sociedades ginocratas em sociedades patriarcais, de
acordo com o modelo colonial/moderno de género, Lugones destaca quatro
passos indicados por Allen:

A primazia do feminino como criador € suplantada pela introducdo de criadores
masculinos, como no cristianismo;

A destruicdo das institui¢des governamentais tribais e a filosofia sobre as quais se
fundam.

A expulsdo dos povos indigenas de suas terras, privando-os, portanto, de seu
sustento e os tornando dependentes dos colonizadores, por conseguintes,
incapazes de manter sua forma de organizacdo social, diante da imposicao
colonial do modelo patriarcal.

A substituicdo da estrutura de cld pelo modelo colonial da familia nuclear, onde
entdo a lideranca das mulheres € substituida pela dos homens. (Lugones,
2008:89-90)

Os colonizadores, como base em uma epistemologia, eurocentrada e
naturalizante geram uma imagem deformada do povo indigena como
primitivo, bruto, selvagem. Instaura sua forma de ordenagdo social,
patriarcal, destituindo o lugar social da mulher indigena, pois, como nao-
branca, ela também nao podera ser identificada como o perfil consagrado a



mulher que integra o sistema colonial, lugar reservado as mulheres brancas.
Mulheres brancas serdo identificadas como o sexo fragil que precisa ser
controlado e dominado, mas também cuidado. Contra este paradigma irdo
se rebelar as feministas ocidentais. Ja as indigenas ou as mulheres
racializadas, em geral, ndo foram identificadas com este perfil. Aos olhos
dos colonizadores, eram vistas como hipersexualizadas e fortes,
justificando, assim, as fantasias sexuais do macho branco e as viol€ncias
sexuais a elas infringidas.

Aqui, como também no relato do povo loruba, temos uma histéria
marcada por violéncias interseccionais que fazem da mulher racializada seu
principal alvo. Trata-se de uma violéncia a que tanto os homens negros e
indigenas, quanto as mulheres brancas, heterossexuais e burgueses, porta
vozes do feminismo ocidental, parecem ignorar. Trata-se do lado
escuro/oculto do sistema de género moderno/colonial, deixado a margem do
proprio conceito de colonialidade do poder proposto por Quijano, que
Lugones procura, através da fala e da escrita das feministas de cor tornar
visivel, Deste forma, Lugones pretende apontar para o carater
necessariamente interseccional das violéncias vividas e promover uma
forma de resisténcia radical as estruturas dominantes do capitalismo
colonial moderno, patriarcal e heteronormativo.

Uma concepcao de Justica decolonial e antiespecista

Assumindo a critica decolonial, por conseguinte, tanto a necessaria
decolonialidade do poder, como a critica ao binarismo sexo/gé€nero, ao
patriarcado e a heteronormatividade como padrOes universais de
organizacao das sociedades, pretendo propor agora uma concep¢ao de
justica que, para além das opressdes ja apontadas por Lugones, possa dar
conta também de uma outra opressdo, a opressao especista. Trata-se da
Perspectiva dos funcionamentos (PdF), uma perspectiva construida com o
intuito de expandir a esfera da moralidade e da justica a todos os integrantes
da sociedade, sejam eles seres humanos, animais ndo humanos ou até
mesmo seres inanimados, como alguns objetos, obras de arte e o meio-
ambiente. Os arcaboucos tedricos da PdF e muitas de suas aplicacOes tém
sido apresentados, desde 2015, em artigos e livros de minha autoria ou
organizados por mim, com a colaboracao de uma equipe de alunos, ex-
alunos e colegas, que comigo compartilham a urgéncia de uma perspectiva



de justica mais abrangente e capaz de romper com os deformantes estigmas
impostos pelo modelo de pensamento eurocéntrico hegemonico 2

As teorias de justica ocidentais reproduzem, até hoje, o paradigma
epistemoldgico colonial moderno, onde os individuos incluidos no 4mbito
da moralidade e da justica, sdo aqueles reconhecidos como detentores de
um certo padrao de racionalidade e liberdade. A racionalidade € descrita
como uma capacidade ndao apenas de relacionar meios e fins, mas
sobretudo, como uma capacidade de (1) refletir sobre fatos, avaliar as
possiveis consequéncias de determinadas agdes e relaciond-las a um
universo de crengas e de desejos; (2) submeter argumentos o um potencial
forum publico de decisao; (3) refletir sobre argumentos alheios e se deixar
influenciar pelos mesmos e, finalmente, (4) possuir um projeto de vida.?
Paralelamente, a liberdade sera definida, negativamente como auséncia de
coacdo, e, positivamente, como uma capacidade de eleger seus proprios
fins, ou seja, como um poder de autodeterminagao. Baseadas nos atributos
da racionalidade e liberdade, tais perspectivas acabam referendando uma
concep¢ao de moralidade e justica na qual o universo dos agentes morais e
politicos coincide igualmente como o dos concernidos pela moralidade.

A moralidade e a justi¢ca s@o entdo pensadas por e para seres humanos,
entendidos de acordo com uma concep¢do de natureza humana,
supostamente universal, que acompanha o pensamento filosofico ocidental
desde a antiguidade, a saber, a de seres livres e racionais. A excecao a esta
regra, € feita por autores utilitaristas, especificamente, Jeremy Betham
(1748-1832) e Peter Singer (1946-), ao identificarem os concernidos morais
como todos os seres sencientes.

Subvertendo o modelo epistémico moderno, a perspectiva a de justica
proposta, perspectiva dos funcionamentos, ird romper com o pressuposto de
uma natureza humana fixa, universal e com a identificagdo dos agentes
morais - daqueles que refletem e agem moralmente - com os concernidos
morais, ou seja, aqueles que fazem parte do nosso universo de considera¢ao
moral. Para realizar tal tarefa, busquei’® uma forma de identificacdo
minimalista de individuo, capaz de romper com um longo processo de
determinacao identitaria, marcado por uma légica de exclusao.

Cheguei assim a caracterizagdo de individuo como um sistema
funcional, ou melhor, como um sistema capaz de receber informacdes do
meio, realizar conexdes diversas e fornecer uma resposta comportamental.
Caracterizados desta forma, individuos podem ser indentificados, tanto (1)



como seres capazes de sentir, e responder aos estimulos dolorosos e/ou
prazerosos, seres, portanto, sencientes, quanto, (2) como seres capazes de
apreender informagdes sobre o seu entorno, relaciona-las a um certo
universo subjetivo de crengas e desejos e responder as mesmas, agindo de
forma coerente com as reflexdes realizadas. Estes seriam, entdao individuos,
aos quais poderiamos atribuir, graus diversos, do que cotidianamente
chamamos de racionalidade e liberdade.

Para além disso, a caracterizacdo de individuo como sistema funcional
nos permite também identificar (3) objetos como livros, saca-rolhas, mesa,
Oculos e (4) sistemas complexos como, por exemplo, um ecosistema e um
meio-ambiente geopolitico. Isso significa que, embora estejamos
identificando os concernidos como sistemas funcionais, nem todos oS
sistemas funcionais serdo, necessariamente, concernidos morais, ou seja,
objeto de nossa consideragao moral.

Ao contrario da tradi¢ao filoséfica que fixa algumas carateristicas para
determinar quem importa moralmente, nesta perspectiva serd a exclusao de
um sistema que deverd ser justificada. Individuos pertencentes ao grupo 3,
por exemplo, ou seja, objetos inanimados, poderdo ao ndo ser objeto de
consideracdo moral, dependendo, contextualmente, de sua relacio com
outros sistemas ou sua posi¢ao dentro de um sistema funcional. Uma perna
mecanica poder ser compreendida como um sistema acoplado que garante a
um individuo seu adequado deslocamento. De forma semelhante, um 6culos
de grau pode ser interpretado como um sistema acoplado que garante a
visdo. Imagens religiosas, partituras musicas, monumentos, € até mesmo
cidades, sao sistemas funcionais com os quais alguns individuos estao de tal
forma identificados que, sem eles, alguns de seus funcionamentos basicos
se perderiam para sempre. A individuacdo de sistemas funcionais nao é,
portanto, algo fixo, mas algo que diz respeito as circunstancias particulares
de cada individuos. Somos todos um complexo de sistemas funcionais que
se transforma - incorporando ou excluindo outros sistemas - e redefinindo,
no decorrer de sua existéncia, seus funcionamentos basicos.

Dentro desta perspectiva agdes ou normas morais € principios de
justica deverdo garantir os funcionamentos basicos dos diferentes sistemas
funcionais. Como funcionamentos basicos entendo todas as a¢des, funcoes
ou capacidades que garantem a integridade funcional de um individuo. Tais
funcionamentos poderdo variar entre os diversos individuos e no cerne da
existéncia de um mesmo individuo. No decorrer da minha existéncia, por



exemplo, ja considerei como parte integrante de minha prépria identidade o
relacionamento afetivo com outros seres humanos cujo nome ja mal me
recordo. Atualmente considero parte estruturante do que sou, poder
expressar minhas ideias, exercendo a fun¢do de professora ou através da
escrita, como alguém que agora redige este artigo. No futuro, talvez meus
funcionamentos bésicos passem a girar apenas entorno da possibilidade de
caminhar ao sol, ouvir o barulho do mar e estar proximas aos seres com 0s
quais mantenho profundo vinculos afetivos. O que importa para a
perspectiva dos funcionamentos € que em nenhum destes casos eu terei me
tornado um individuo mais ou menos valoroso. Ao considerar apenas a
caracterizacdo de individuos como sistemas funcionais, a perspectiva dos
funcionamentos ndo permite uma hierarquizacdo entre os proprios
sistemas. Os sistemas poderdo, sim, ser mais ou menos complexos, mas
esta distin¢ao nao ira refletir na atribui¢ao de valor moral a0 mesmo.

Ao defender uma caracterizagao funcional de individuo, a perspectiva
dos funcionamentos afasta qualquer essecializacao da natureza humana e,
por conseguinte, a naturalizacdo ou fixacdo das categorias de raga,
sexo/género e também de espécie. Desta forma, ja nido estaremos
justificados ao circunscrever os limites da moralidade aos individuos que
supostamente se assemelham a nds, ou que pertencem a nossa espécie,
como diriam os que naturalizam propriedades para melhor justificar as
hierarquias impostas.

Denuncio, assim, a categoria de espécie como mais uma ficcao, criada
também para sustentar um padrao de dominacdo inerente ao capitalismo e
ao modelo colonial moderno de poder. Assim como Lugones, procuro entao
somar contribuicdes para que possamos efetivamente romper como um
paradigma de opressdao que violenta, invisibiliza e faz com que perecam
tantos individuos inadequados a0 modelo econémico sexual e sociocultural
dominante, individuos, como nds, periféricos.
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Fraturas no heterocentramento colonial
nas discussoes sobre aborto

Leticia Gongalves
Paula Gonzaga

O sistema de género é heterossexualista, jd que a
heterossexualidade permeia o controle patriarcal e racializado da
producdo — inclusive de conhecimento — e da autoridade coletiva.

(MARIA LUGONES, 20205, p. 78).

Introducao

Produzir conhecimento partindo do feminismo implica em reconhecer
o lécus enunciativo a partir do qual nossas reflexdes sdo semeadas, regadas,
adubadas e de onde ofertamos e recebemos contribui¢des ao coletivo. A
escrita desse trabalho é um fruto desse processo de semeadura coletiva e
traz em si muitas das reflexdes e questionamentos que dividimos ao longo
da caminhada, ao termos consolidado uma parceria politica, intelectual e
afetiva nos ultimos anos. Nesse sentido, longe de escondermo-nos na
fantasia de neutralidade que a ciéncia moderna tomou como seu delirio
central, iniciamos esse trabalho nos apresentando. Eu sou Paula Gonzaga,
filha de Oxum, mulher negra, cis, nordestina, com muito orgulho de ter
nascido em Salvador, territério de resisténcia negra. Sou psicOloga de
formacgao, mas tenho me dedicado nos ultimos anos a docéncia e a pesquisa.
Feminista negra, tenho me dedicado a entender os processos de resisténcia e
autonomia de mulheres negras, principalmente no ambito dos direitos
sexuais e dos direitos reprodutivos. Eu sou Leticia, lésbica, branca e cis.
Sou mineira e vivi minha infancia e adolescéncia em uma periferia de Belo
Horizonte. O encontro com feministas decoloniais, dentre as quais Maria
Lugones, t€ém sido fundamental para radicalizar minhas reflexdes sobre



feminismo, racismo e imperialismo na América Latina, sobretudo me
responsabilizando pela ruptura com o pacto narcisico da branquitude.

O pensamento da filésofa argentina Maria Lugones tem inspirado
muitos trabalhos sobre os processos de colonialidade de género ao redor no
mundo. Isabel Jimenez-Lucena (2014), por exemplo, se dedicou a analisar a
relacdo de cumplicidade de mulheres brancas espanholas com o projeto
colonial patriarcal na implementacdo dos servigos de saude e de controle
dos corpos das mulheres marroquies. Madina Tlostanova (2014), por sua
vez, reflete sobre como a colonialidade operou em sucessivas empreitadas
exploratérias na regidio do Cducaso e da Asia Central, deturpando,
inclusive, a memoria e os modos de mobilizacdo politica depois da queda
da Unido Soviética. Em nossa realidade latinoamericana a hierarquizacao
racial como estruturante dos Estados-Nacdo; a binaridade de gé€nero e a
heterossexualidade ~compulséria sdo ficgdes poderosas (MARIA
LUGONES, 2008) que tem instrumentalizado a continuidade de relagdes
exploratorias, desumanizadoras e genocidas em relagdo a corpos e
subjetividades consideradas dissidentes.

Como vem sendo denunciado (LUGONES, 2014; YUDERKIS
MINOSO, 2014; AUDRE LORDE, 2019), a introjecdo de premissas
coloniais se d&, inclusive, entre feministas. A cristalizacdo de uma ideia
universal de mulher, forjada a partir do modelo branco, burgués, cristao e
heterossexual tem conduzido muitos debates feministas a ocultar e suprimir
demandas de mulheres negras, lésbicas, bissexuais, indigenas, ciganas,
mulgumanas, transexuais, maes solo e também as que optam por nao terem
filhos. Para Yuderkis Minoso (2014) o feminismo branco latino americano
conseguiu produzir uma escala interna de opressdo, conduzindo mulheres
que fogem do seu ideal de feminilidade a um lugar de Outras das Outras,
subalternizadas em nossos territorios e silenciadas em nossas demandas. O
pensamento de Maria Lugones e as pontes com o pensamento de outras
autoras €, para nos, também uma potente fonte de inspiracio, sobretudo
para complexificar temas que, ndo a-toa, sao foco de intensos debates e
disputas, como € o caso do aborto.

H4 dez anos, pelo menos, temos nos envolvido com a questdo do
aborto e as implicagdes da criminalizagdo para a vida das mulheres, na
academia e nos movimentos feministas. Nos movimentos, principalmente,
sempre estivemos em contato com muitas companheiras 1ésbicas que se
engajavam diretamente com o tema e com a criacao de redes de apoio. Nao



nos recordamos, ao longo destes anos, de termos conversado sobre o fato de
muitas de nés sermos lésbicas lidando com uma questdo que afeta, em sua
maioria, mulheres heterossexuais. E nos lembramos de poucas vezes termos
conduzido nossos debates pela critica do feminismo lésbico. A morte de
Lugones, recentemente, € 0 reconhecimento da importancia do seu trabalho,
reverbera, dentre outros efeitos, no convite a resisténcia ao sistema
moderno colonial de género, radicalizando reflexdes, talvez ja muito
assentadas na colonialidade racista e heterossexual.

Retomamos entdo, nesse trabalho, uma interlocu¢do entre duas
questdes extremamente caras - o aborto e a lesbianidade - como
modalidades subversivas de institui¢cdes basilares do sistema de género
moderno/colonial: a maternidade compulsoria e a heterossexualidade
compulsoria. Nao por coincidéncia ambos os temas sdo coadjuvantes em
grande parte das producdes feministas, considerados em demasia
‘polémicos’ ou ‘radicais’, ao passo que também sdo alvos centrais das
investidas conservadoras que crescem constantemente no cendrio politico
formal latino americano (ALBA RUIBAL, 2014; LETICIA GONCALVES
2019; PAULA GONZAGA, 2020). Nos interessa propriamente, pensar a
partir dessa radicalidade ruptiva, onde mulheres se organizam em torno de
uma negativa ou de, no minimo, uma negociagdo com Imperativos
cristalizados sobre a constru¢do da feminilidade, quais construcdes sao
possiveis desse lugar de outras das outras.

Aquelas de nds que estdo fora do circulo da defini¢do desta sociedade de
mulheres aceitdveis, aquelas de nos que foram forjadas no calvdrio da diferenca
— aquelas de nds que sdo pobres, que sdo lésbicas, que sdo negras, que sdo mais
velhas — sabem que sobrevivéncia nio é uma habilidade académica. E aprender
como estar sozinha, impopular e as vezes injuriada, e como criar causa comum
com aquelas outras que se identificam como fora das estruturas a fim de definir e
buscar um mundo no qual todas nés possamos florescer. E aprender como pegar
nossas diferencas e transforma-las em forcas (AUDRE LORDE, 2019, p. 137).

Longe de romantizar as violéncias que sdo perpetradas contra essas
experiéncias, compete indicar a potencialidade desse 16cus fraturado como
promotor enunciativo de transformagao e subversdao do sistema de gé€nero
moderno/colonial (MARfA LUGONES, 2014). Desse lugar, onde nao ha
didlogo com a padronizagdo de sujeitas do feminismo, hd se produzido
interpelacoes e aliancas extremamente preciosas para um projeto de
sociedade centrado em outras premissas € que busca dirimir desigualdades



historicas que seguem sendo atualizadas através de mecanismos politicos
contemporaneos.

Compreender a complexidade do aborto em sua perspectiva
interseccional ilustra como operam o lado visivel e o lado oculto do sistema
de género moderno/colonial, visto que os argumentos que condenam essa
pratica reforcam os valores dispostos sobre a constru¢ao da feminilidade
hegemoénica e do modelo de familia nuclear heterossexual burgués. De
acordo com Maria Lugones (2008) o lado visivel se ocupa de prescrever
minuciosamente o que constitui homens € mulheres brancos e burgueses
como tal, organizando as relacdoes de género em torno da submissdo das
fémeas brancas tidas como corpos sexualmente passivos € a quem compete
garantir que as prerrogativas de sua classe e de sua raca sejam devidamente
transmitidas aos herdeiros brancos burgueses.

Diante da auséncia gritante, neste texto propomos uma critica ao
heterocentramento racista das discussdes sobre aborto, compreendendo ser
este um esforco fundamental para a ruptura de um compromisso com a
colonialidade de género, denunciado por Lugones. Em um primeiro
momento do texto abordaremos as contribuicdes dos aportes dos
feminismos 1ésbicos para discutir fraturas que a questao do aborto pode
representar para o pacto moderno/colonial heterossexual. Em um segundo
momento expomos, brevemente, efeitos das potentes ficcoes coloniais em
torno da leitura do aborto como uma experi€ncia de sofrimento psiquico.
Por fim, convocamos algumas reflexdes produzidas pela coletiva “La Linea
Aborto Libre”, como expressdo da possibilidade de organizacdo de
resisténcias que fraturem o capitalismo racista e heterocentrado.
Destacamos, ainda, que muitas das feministas negras norte-americanas,
precurssoras do pensamento Lugoniano, sdo também feministas 1ésbicas
que aqui contribuem estruturalmente para nossas reflexdes. O percurso do
texto reflete, principalmente, questdes que temos nos proposto a refletir nos
ultimos anos.

A nacao heterossexual contra o direito ao aborto
seguro

Os expressivos esforcos para a manutencdo da criminalizacdo do
aborto no Brasil, assim como em muitos outros territdrios no mundo,
revelam, por um lado, uma estratégia especifica de capitalizar principios



morais abstratos para ganhos politicos e sociais (LETICIA GONCALVES,
2019). Por outro, hipdtese que apresentamos brevemente a seguir,
denunciam o compromisso, por parte de atores bastante especificos, com a
manutencdo do pacto colonial heterossexual, que estrutura a nossa
sociedade.

Como instituicdo politica (ADRIENNE RICH, 1980), a
heterossexualidade estd comprometida com o patriarcado, sendo
fundamental para a sustentacdo da tese de incompletude das mulheres e de
complementariedade binaria dos géneros, a partir de uma perspectiva
bioldgica e anatomica. A consequéncia desta complementariedade, forjada
como natural, € a procriagdo. Qualquer ameaca aos pilares do
heteropatriarcado coloca em risco o sistema de género moderno colonial
imposto como natural (MARIA LUGONES, 2014).

Adrienne Rich (1980) propds a expressdao ‘heterossexualidade
compulsoria’, argumentando que heterossexualidade opera retirando o
poder das mulheres, reificadas como parte da propriedade emocional e
sexual dos homens. O ‘compulsdrio’ se expressa em diversas e persistentes
estratégias para manutencdo da heterossexualidade como destino natural
dos sexos e assim se perpetue como regime de dominacdo. A
heterossexualidade compulséria constrange tanto para a identificagdo com
um sexo biologizado, quanto para o desejo sexual dirigido ao outro sexo,
forjado como seu oposto. Reitera, assim, ficcdes do marco colonial. Como
outro efeito, o apagamento cronico de referéncias da existéncia lésbica tem
sido um modo de atualizacdo destas ficgdes, impelindo mulheres que nao
sentem desejo erdtico-afetivo por homens a se arriscarem em intercursos
sexuais insatisfatorios, € muitas vezes perigosos, como Unica possibilidade
de vivenciar a propria sexualidade, ou ainda, como uma tentativa de ajustar-
se a um modelo nocivo de normalidade (PAULA GONZAGA, 2019).

A partir do ideal construido sobre mulheres brancas burguesas e
heterossexuais, se impdem um modo unico de existir que deve ser
compulsoriamente seguido. No entanto, a meta € intangivel para aquelas
Cujos corpos sao, a priori, presumidos como nao humanos. O lado oculto de
género € aquele que se manifesta pela violéncia excruciante, pela tortura,
pela violagcdo, pela bestializacdo da sexualidade e pela desumanizacdo
(MARIA LUGONES, 2008). A operacionalizacio dessas premissas sobre
mulheres negras no Brasil implica que essas sejam maioria nos casos de



feminicidio, de lesbocidio, de mortalidade materna, de violéncia obstétrica
em situacao de parto e abortamento.

A criminalizacdo do aborto ndo impede que as mulheres interrompam
gestacdes, nem tem isso como meta, pelo contrario, condiciona as mulheres
a vergonha e a culpa, impondo o ocultamento das subversdes das mulheres
brancas ao sistema de género moderno/colonial, enquanto aplica as
mulheres negras sancdes que nem estdo na letra da lei, mas sdo perpetradas
ao longo dos itinerarios reprodutivos desde os riscos exacerbados pela
clandestinidade até o descaso nos servigos de saude (PAULA GONZAGA,
2019).

Por esta razdo, os contornos que tendem a significar a experi€éncia com
o aborto, bastante caros para a produgdo de justica social para as mulheres,
tém sido invisibilizados. Assim como tem sido invisibilizada a experiéncia
de 1ésbicas negras, seja pelo racismo dos movimentos LGBTI+ ou ainda
pelo machismo e pela lesbofobia dos movimentos antirracistas (AUDRE
LORDE, 2019; PAULA GONZAGA, 2019). De acordo com Fatima Lima
(2018) € necessario atentar para a recorréncia de casos de lesbocidio onde a
vitima é uma mulher negra com performance corporal préxima do que se
ditou como masculina. Essas mulheres, corpos alvo numa sociedade que
impele a um modelo marianista de mulher, conseguem ainda organizar-se
em prol da construcdo de existéncias auténticas (PAULA GONZAGA,
2019).

Retomamos também o importante trabalho de analise da Constituicao
politica colombiana, de 1991, realizado por Ochy Curiel (2013), revelador,
ao apontar como o texto € uma expressao do pacto heterossexual forjado
como consenso no pais. A autora adota a nocdo de hegemonia cultural de
Antonio Gramsci (1975) e destaca uma concepcao de dominagado, entendida
como o poder exercido pela classe dominante através da imposicao de suas
ideologias e cuja finalidade é a manutencdo de um determinado sistema
social. Tal processo tende a ser sutil e se d4 de modo a que a maior parte do
conjunto social, inclusive as pessoas que nao compdem aquele quadro
hegemoOnico, assimilem tal ideologia e passem a partilhar da mesma, o que
se aplica ao caso da heterossexualidade normativa e compulsoria. Trata-se,
assim, da imposicdo de um particular que se transveste de universal.

De acordo com Maria Lugones (2014) a divisdo bindria dos corpos
entre machos e fémeas tem implicacdes na construcdo da subjetividade das
pessoas, na garantia dos seus direitos e no exercicio de suas cidadanias, no



entanto, sustenta-se em poucas bases cientificas e € fortemente contestada
por pesquisas biomédicas e antropoldgicas. “Por eso, como lo hacemos con
otras suposiciones, es importante preguntarse de qué forma el diformismo
sexual sirvid, y sirve, a la explotacion/dominacion capitalista global
eurocentrada.” (MARIA LUGONES, 2014, P. 26).

Compreendemos que os esforcos para criminalizacao das mulheres que
realizam aborto, também com efeitos para homens transexuais e pessoas
ndo bindrias, sobretudo por parte de homens, brancos, heterossexuais,
cristdos e burgueses, revela aspectos mais profundos que apontam para
tentativas de manutencao da hegemonia. Por sua vez, a hegemonia demanda
um constante processo de renovacdo e reafirmagdo, justamente por
encontrar resisténcias e contra-movimentos. Do mesmo modo, para se
manter, ela necessita da ocorréncia de consentimentos e de pactos, ainda
que oculte coergdes.

Conforme discutido por Maria Lugones (2014), a conexdo entre
heterossexualidade, classe e gé€nero como racializados nao foi explicitada
pelos feminismos do século XX, reificando a ficcdo em torno da ideia de
que o modo como as mulheres brancas e burgueses sdo compreendidas pode
ser universalizado para todas as mulheres. A hermenéutica colonial também
sustenta pesquisas e discussOes sobre a experi€éncia das mulheres com a
realizacdo do aborto, em muitos casos com é&nfase em retdricas
salvacionistas.

A realizacao do aborto e o sofrimento psiquico como
efeito da heteronorma

Levando em consideracdo que nao ha consenso sobre as possiveis
associagoes entre a experi€éncia com o aborto e as implicacoes para a saude
mental das mulheres, podemos compreender que a colocacdo da prépria
possibilidade de relacdo causal reflete uma estratégia de diminuicdo do
poder de decisdo e manutencdo do sistema moderno colonial de gé€nero
(LETICIA GONCALVES, 2019). As pesquisas que argumentam pela
relacdo direta (MARIUTTI, 2013; COLEMAN, 2011; MARIUTTI;
FUREGATO, 2010) tendem a isolar o abortamento como fator unico,
reificando uma leitura colonial que universaliza a experiéncia das mulheres,
com base em um padrio essencialista, cujos reconhecimentos da
heterossexualidade e maternidade como naturais sao fragrantes. De maneira



geral, muitos outros atravessamentos sao ocultados, inclusive aqueles
produzidos pela penalizagdo juridica e social da mulher que aborta. Os
feminismos decoloniais, que t€ém Maria Lugones como uma referéncia
fundamental, complexificam e radicalizam este tipo de leitura que tende a
colonizar a subjetividade e os afetos.

Se os sistemas de poder nomeados heterossexualidade e maternidade
compulsorios definem e normatizam, a priori, a categoria mulher-branca-
mae como universal, recusar estes pressupostos recoloca o compromisso
com a ruptura dos lados visivel/iluminado e oculto/obscuro de género
(MARTA LUGONES, 2014). Dentre outros aspectos, implica na
consideracio da 1mposicdo da heterossexualidade-racista e seus
pressupostos como fontes de sofrimento psiquico para as mulheres.

Do ponto de vista da experi€éncia das mulheres, compartilhamos, de
maneira breve, parte de narrativas construidas nas pesquisas que realizamos
acerca da tematica, a saber: “Moralidade, justi¢a e interrup¢ao voluntaria
da gestacdo: a producdo de saude mental para as mulheres como politica
publica de saude integral” de Leticia Gongalves e “Eu quero ter esse direito
a escolha: formacdes discursivas e itinerdrios abortivos em Salvador” de
Paula Rita Bacellar Gonzaga, realizadas respectivamente em Belo
Horizonte/Rio de Janeiro e Salvador. Na primeira pesquisa foram
entrevistadas seis mulheres, dentre as quais quatro delas tinham realizado
um aborto, uma realizou dois e outra realizou quatro. Na segunda foram
doze interlocutoras que ao todo totalizaram vinte e dois itinerarios
abortivos, sendo que seis delas tinham abortado uma vez, trés delas duas
vezes; duas interromperam trés gestacoes € uma abortou quatro vezes.

Dentre as possibilidades para compreender quais os elementos que
podem produzir qualquer sofrimento ou adoecimento psiquico, destacamos
dois eixos que sublinham o que abordamos neste texto, a partir das
narrativas das interlocutoras. Um diz respeito ao modo como a busca pela
manutencao do regime de dominacdo se organiza a partir da manifestacdo
de um engenhoso arsenal de sistemas de crengas coloniais disseminados e
visibilizados de forma sistematica e estratégica. Trata-se, por exemplo, da
construcdo simbdlica do aborto como um assassinato, em que de um lado
estd uma mulher irresponsavel e promiscua e, do outro, um feto inocente e
indefeso. A condenagcdo moral em relacdo a manifestacdo de determinado
exercicio da sexualidade, combinado a recusa, ainda que momentaneo, da
maternidade, sugere potencial fator de risco, quando percebida e



introjetada. Uma das possiveis consequéncias € a producdo de sentimento
de culpa, além do receio e medo de compartilhar esta experi€ncia
(GONCALVES, 2019). Isto faz com que muitas mulheres se sintam
sozinhas e realizem o aborto sem uma rede de apoio, se expondo a muitos
riSCOs.

O outro elemento que atravessa a experiéncia compartilhada pelas
mulheres € a propria relagdo estabelecida com um homem, da qual resultou
aquela gravidez. Chama aten¢do que entre as dezoito interlocutoras de
ambas as pesquisas, a esmagadora maioria nao tinha inten¢ao de engravidar.
A impossibilidade de usar contraceptivo por motivo de satde, a auséncia de
informacdo sobre fatores que diminuem a eficicia do contraceptivo
hormonal, além da inexperi€ncia sexual, sdo alguns dos fatores que
aparecem em suas historias. Em alguns casos o estabelecimento de um
relacionamento estdvel implicou na ado¢do do ‘coito interrompido’ como
mecanismo para evitar a concepcao. Ainda que concordem com a adog¢do
dessa prética, o relato das interlocutoras revela que as condi¢des de
negociacdo da contracep¢ao sdo estruturalmente desiguais e implicam em
sofrimento para as mulheres que percebem a completa auséncia de
responsabilidade contraceptiva dos seus companheiros.

Eu avisei que ndo queria engravidar, que ele ndo podia gozar dentro, mas ele
preferiu o prazer dele a evitar que eu passasse por um aborto. (Carla, Belo
Horizonte, 53, branca).

Af a gente se submetia a isso. Af, eu ficava falando com ele e ele era mais velho.
Eu tinha dezoito pra dezenove e ele tinha vinte e sete, vinte e oito anos, e af ele
ficava: ‘ndo, ndo se preocupe ndo, eu sei o que € que eu fagco e ndo sei o qué’. Ele
sempre falava assim. E a gente ficou um tempo juntos. Teve uma vez que ele
falou, eu falava ‘pare’. Eu ficava tentando fazer com que ele ao menos ejaculasse
fora de mim, eu ficava tentando, pelo menos, entendeu? ‘eu sei o que eu faco, eu
sei fazer, eu sou um homem’ ele sempre falava assim: ‘eu sei o que eu faco, eu
sou um homem, se fosse assim eu ia ter um monte de filho, ndo tenho’ e essas
coisas todas’. (Perséfone, Salvador, 34 anos, negra).

No caso de Perséfone a desigualdade de género € agudizada pela
distancia geracional entre ela e seu parceiro sexual, que lhe impde a ideia de
experiéncia como autoridade. No entanto, constatamos ainda que mesmo
nos casos onde as mulheres sdo mais velhas do que os homens, a
desigualdade de gé€nero e raca sdo proeminentes no estabelecimento das
relacdes. Assim é o caso de Tatiana, que trabalhava em horario integral
como empregada doméstica. Morava na casa em que trabalhava e em um



dos poucos momentos de saida, engravidou de um homem branco, de classe
média-alta. Ela tinha mais de vinte anos, na ocasiao, € o homem dezessete
anos. Com a noticia da gravidez nunca mais o viu. Teve, porém, um contato
com a familia dele, dizendo que ndo se aproximasse mais do mesmo ou
seria denunciada a policia por ‘abuso de menor’. Tatiana relatou que a
conversa que tiveram foi marcada por preconceitos de classe e raca e que
ela decidiu e realizou o aborto com um sentimento de muita revolta com
aquele homem. E, ainda, contou que uma amiga dela falou com ele e ele
duvidou se a gravidez tinha decorrido da relacdo sexual que tiveram
mesmo.

Comentei com a minha amiga e ela foi que falou com meu namorado. Af,
segundo as palavras dela, “nfo, serd que € meu mesmo o filho? Tem sempre
aquela davida, né?” Eu entendi que ele quis dizer que namorada de baile, se foi
pra cama com ele, deve ir com qualquer um outro. Eles pensam logo isso. E ai
minha amiga falou com toda certeza que era dele, que eu ndo era de sair com um
e com outro. Mas ele ndo falou mais nada. Eu mesma nunca cheguei a falar com
ele. (Tatiana, Rio de Janeiro, 45 anos, negra).

E importante destacar que as pesquisas sobre satide mental e aborto
tendem também a desconsiderar o racismo como produtor de saide mental.
Admitir o racismo como determinante social de saide mental, inclusive nas
experi€éncias de aborto, ndo € um aspecto puramente tedrico, mas
fundamentalmente ético para enfrentamento do marco civilizatério da
colonialidade (PAULA GONZAGA, 2019).

Infelizmente ainda temos muito a avangar nesse sentido, haja vista que
a psicologia ainda reproduz premissas universalistas de género, raca e
sexualidade, implicando em uma revitimizacdo subjetiva e atualizando as
situacdes de risco a que muitas mulheres estdo expostas, como fica evidente
no caso de Dandara, que se v€ diante de uma gravidez indesejada apods ter
sua sexualidade abordada em um processo terapéutico.

Eu tinha passado dez anos me relacionando com mulheres, relacionamentos
estaveis e tal e comecei a me questionar sobre essa questdo da identidade sexual e
por meio de um processo terapéutico eu cheguei a conclusio de que eu queria ter
voltar a me relacionar com homens. Nesse momento eu me envolvi com esse
rapaz, ele era jovem e tal, nés ndo nos protegemos e eu acabei engravidando. Eu
nao queria. Ndo queria ter um filho naquele momento, com aquele cara. Eu sabia
que ele ndo ia bancar nada. Quando eu liguei pra ele eu disse que nio queria e
que era pra ele ter calma, mas ele sumiu. Eu passei quatro dias ligando pra ele e o
celular s6 desligado, eu tive que tomar a decisdo sozinha. Depois que eu ji estava
no hospital que ele apareceu, ligou, disse que tinha surtado, que tinha desligado o



celular de propdsito porque ndo conseguia falar comigo. Ele nem era tdo novo
assim, tinha uns 24 ou 25 anos. (Dandara, Salvador, 37 anos, negra).

Dandara se vé€ diante da evolu¢do de uma gravidez que ndo deseja
levar a termo e ainda assim precisa se posicionar como tranquilizadora do
seu parceiro, que opta por sumir alguns dias sob a alegacdo de que tinha
‘surtado’ e que propositalmente a estava evitando por ndo querer lidar com
a situacdo. Assim como a contracep¢ao € historicamente considerada
responsabilidade das mulheres, a interrup¢do gestacional também tem sido
um assunto de mulheres, ndo porque desejamos excluir os homens, como
alguns pretensos aliados alegam, mas porque 0s mesmos recorrentemente se
autorizam a tomar um tempo proprio de elaboragcdo e conducao da situacao.
Esse ‘tempo’, que no caso de Dandara foram quatro dias, no caso de Brigid
seriam quatro anos:

Eu ndo estava preparada. Eu dizia sempre a ele que eu nio estava preparada
principalmente psicologicamente pra ter filho. Ainda mais com um menino cinco
anos mais novo do que eu que provavelmente iria me abandonar. Ai, depois ele
falou assim: ‘ah, se vocé€ quiser a gente dd um jeito, eu s6 vou te pedir que nos
proximos quatro anos que € o tempo que eu td terminando minha faculdade, mas
depois disso eu vou te apoiar totalmente’. Af eu falei assim: ‘Ha? Quer dizer
assim, voc€ vai me apoiar daqui a quatro anos, eu vou continuar morando com
meus pais, fazendo toda parte pesada junto e daqui a quatro anos...
sinceramente, ele ndo falou com a intencdo de me abandonar, de me largar, mas
eu senti que assim, era o caminho” (Brigid, Salvador, 31 anos, negra).

Por vias distintas o que essas mulheres nos narram € o abandono,
consolidado com a relativizacdo da urgéncia, com a postergacdo das
responsabilidades, com o descaso com o corpo-subjetividade que vive o
processo gestacional. O que as mulheres vivenciam, ao contrario das
novelas que reduzem os finais felizes a relacionamentos heteressexuais
monogamicos € procriativos, ¢ o abandono e a constatacdo de uma
disparidade significativa no investimento que o parceiro fazia na propria
relacdo.

Entre as interlocutoras da pesquisa produzida por Paula Rita Bacellar
Gonzaga, o aborto aparece como modo de desvencilhar-se de
relacionamentos abusivos, de seguir com planos individuais de estudo e
trabalho e recorrentemente, com a falta de confianca no parceiro como uma
figura desejivel de paternidade. E necessdrio pensar que em meio a
discursos de homens, brancos, heterossexuais em exercicio de
representacao politica que denominam as mulheres como irresponsdveis ou



incapazes de administrar a propria potencialidade reprodutiva, sdo, em
inimeros casos, os homens que diante de gravidezes que ndo desejam
operaram com repertorios infantis ou evasivos, delegando a mulher uma
decisdo unilateral de assumir solitariamente a fungdo parental ou arriscar-se
em um itinerario abortivo clandestino.

Entre as interlocutoras da pesquisa de Leticia Gongalves, quatro das
seis relacoes foram rompidas pouco tempo apds o aborto, por decisdao dos
homens. As interrup¢des voluntarias da gravidez também foram realizadas
ap6s a falta de manifestacdo de interesse em levar a cabo, por parte dos
homens, um projeto de compartilhamento de parentalidade. O sofrimento
associado a esta experiéncia foi relatado como tendo pouco o aborto em si
como foco e mais a percep¢do da falta de corresponsabilidade contraceptiva
e afetiva dos seus companheiros.

A interlocucdo com estas e outras mulheres reforca a compreensao de
que o modo como a ficcdo de género se mantém produz prejuizos
subjetivos. Neste debate € importante destacar que muitas pesquisas sao
realizadas desconsiderando a compreensdo que as proprias mulheres t€m
sobre suas experiéncias, reduzidas a diagndsticos biomédicos. Este tipo de
metodologia intenciona ou tem como consequéncia a manutencdo da
categoria mulher como homogénea e universal, tal como defendida pelo
feminismo hegemonico denunciado por Lugones.

Nao € nosso objetivo o aprofundamento sobre a compreensao a
existéncia de impactos do abortamento para a saude mental, porém expor
como a incorporacao da ficcdo colonial de género € insuficiente. Estamos
propondo justamente refletir de modo a considerar a radicalidade das
proposicoes da autora, recusando as ficgdes do sistema moderno colonial de
género, em seus lados visiveis e ocultos. Neste sentido, acionamos a
experiéncia de um grupo de feministas lésbicas chilenas que, ja hd mais
tempo que nds, tem se ocupado de colocar a heterossexualidade no centro
do debate sobre aborto. Recorremos ao relato de uma das integrantes desta
coletiva, através de um trabalho de conclusao de curso.

Linea Aborto Libre: “sexo lésbico 100 %
contraceptivo”

[...] muitas/os de nés estdo motivadas/os a mover-se contra a dominagdo
unicamente quando sentimos nossos interesses proprios diretamente ameacados.
Muitas vezes, entdo, o anseio ndo ¢ para uma transformacdo coletiva de



sociedade, para um fim da politica de dominacdes; mas simplesmente para o fim
do que sentimos que nos machuca. E por isso que precisamos desesperadamente
de uma ética do amor para intervir em nosso desejo autocentrado por mudanca.
(bell hooks, 2006, p. 1).

Em seu trabalho de conclusdo de curso de Sociologia, com o titulo
“Estratégias de amor e informacion entre mujeres: la linea aborto libre, una
propuesta de investigacion feminista”, Cecilia Cardenas (2016) apresenta a
experiéncia da Linea Aborto Libre, uma coletiva de lésbicas e feministas
formada em 2012, no Chile. Nao foi possivel localizar informacdes
atualizadas sobre a continuidade da iniciativa, entretanto, o periodo
analisado até o ano de publicacdo do texto € suficiente para evidenciar as
estratégias oriundas de um movimento que se identificou a partir de uma
posicao politica radical.

A primeira organizacdo de apoio a mulheres em territorios em que
havia proibicdo do aborto, ou auséncia de oferta por parte do Estado,
chamava-se Jane e foi criada em 1968, em Chicago, e tendo funcionado até
1973. A segunda foi a Woman on Waves, uma organizacdo fundada na
Holanda, por Rebecca Gomperts, em 1999. Desta iniciativa surgiu a
estratégia de criacdo de linhas telefonicas para producdo de informagdes e
fornecimento de pastilhas (Misoprostol) para outras partes do mundo. A
primeira linha foi organizada em Portugal, em 2004. Na sequéncia foram
criadas as linhas no Equador, em 2008 e na Argentina, em 2009. No Chile,
com o apoio da Woman on Waves, foi criada a coletiva Linea Aborto Libre,
em 2012. A experiéncia chilena foi organizada a partir de uma perspectiva
do feminismo Iésbico, como descreve Cecilia Cardenas (2016).

O aborto no Chile foi proibido em 1989, ao final do governo ditatorial
de Augusto Pinochet. A inclusdo de trés permissivos legais, para os casos
de risco de vida da mulher, inviabilidade fetal e estupro, diferente da
tendéncia mundial, sé foi aprovada em 2017. La Linea Aborto Libre foi
organizada como uma estratégia de resisténcia frente ao contexto de
criminalizacdo total do pais por um longo periodo. Algumas marcagdes sao
importantes para localizar a coletiva como um movimento feminista
Iésbico, sobretudo, a centralidade do enfrentamento a heterossexualidade
compulsdria como fundamental para a luta pelo direito ao aborto, para além
do seu aspecto sanitario.

Semelhante aos outros movimentos, a Linea Aborto Libre atuou com a
producdo de material informativo, o envio de pilulas para a realizagdo do



aborto e a disponibilizacdo de uma linha telefonica para apoio e
acompanhamento amplo para das mulheres, em todo o processo. De acordo
com Cecilia Cardenas (2016), que integrou a coletiva, 0 movimento foi
pensado também como uma provocacdo com vistas a questionar a
heteronorma, considerando que a atuacdo tinha como publico, quase que
exclusivo, mulheres heterossexuais. E, de modo estrutural, que o
heteropatriarcado é um sistema que impede o desenvolvimento livre,
autbnomo e seguro das mulheres.

Compde o conjunto de questdes colocadas pela organizacdo,
insistentes denuncias sobre a maternidade ser ainda pouco questionada
pelas mulheres heterossexuais, no interior dos feminismos. Com a
invisibilizacdo deste aspecto, o aborto se mantem discutido, centralmente,
pelo viés da satude publica e da autonomia sexual, também marcada pela
heterossexualidade compulsoria. De maneira mais radical, a coletiva propde
o sexo lésbico como método contraceptivo. Um de seus slogans € “evita el
aborto, hazte lesbiana”. Esta marcacdo surge também como um modo de
enfrentamento a retomada idealizada da maternidade, no interior de parte
dos movimentos feministas, como conexao com o proprio corpo, com a
terra € mesmo com uma espécie de interioridade e finalidade feminina, o
que implica em consequéncias para a reificacdo da heterossexualidade como
norma.

A radicalidade da Linea alcanca o ponto de sugerir que as mulheres
parem de parir: “no creemos que la maternidad deba ser algo que debamos
rescatar ni menos algo que debamos seguir reproduciendo. Hay que dejar de
parir y punto. Pero, actualmente el movimiento feminista también toma la
maternidad y la recupera, y eso tiene que ver con cuestiones de acomodarse
en el patriarcado” (CADERNAS, 2016, P.97). Desta maneira, a coletiva
propde que a experi€ncia de realizacao do aborto seja também um momento
de reflexdo individual e coletivo sobre o regime da heterossexualidade, que
implica em riscos para as mulheres. Ainda nesse sentido, cabe retomar que
o pensamento moderno colonial imp0s violéncias racializadas que implicam
em distintas experiéncias historicas de reproducdo para mulheres brancas e
negras, sendo necessario, portanto, admitir que aborto e maternidade nao
sdo apenas problematicas de género, mas também de raca e classe.

[...] a experiéncia das mulheres negras com a maternidade traz marcas de
violéncias estruturais que sio basilares do Brasil enquanto Estado-Nagdo. Com o
sequestro e escravizacdo do povo negro muitas mulheres negras foram



submetidas a maternagem forcada dos filhos dos senhores, outras se viam
privadas da possibilidade de ter e criar seus filhos caso isso ndo fosse do interesse
de seus captores. Muitas mulheres negras em resisténcia optaram por abortar de
modo a evitar que seus filhos fossem escravizados e seus corpos explorados na
amamentacgdo de criangas brancas (Maria Maurilia Queiroga, 1988). Nessa tripla
opressdo que recorrentemente nos atravessa - raga, classe e género - ter ou nao
filhos segue sendo uma decisdo que perpassa em tultima instancia sobrevivéncia e
protagonismo na nossa existéncia. (PAULA GONZAGA, 2019, p. 183).

O direito ao exercicio da maternidade nao € antagbnico as criticas ao
regime compulsorio, pelo contrario, provoca o Estado e toda a sociedade a
pensar quais condicdes atualmente possibilitam ou ndo que essa escolha
seja feita e vivenciada de modo auténomo, digno e seguro. E possivel
considerar que a coletiva esteja, principalmente, expondo a importincia em
colocar no centro da experiéncia com o aborto a necessidade de
compreensdo das razdes estruturais, com reverberacdes individuais, que
levam as mulheres a terem uma gravidez ndao desejada, sobretudo,
identificando os multiplos padrdes de violéncia que se apresentam a partir
de fic¢oes do sistema moderno/colonial de género. Como indica Cheryl
Clarke (1988), frente a supremacia - machista, racista, misdgina, capitalista
e imperialista - a lesbianidade € um ato de resisténcia, ¢ um enfrentamento a
autorizagdo social que se dd aos homens de todas as classes e cores de
colonizar e controlar as mulheres pela forca e pela coer¢cdo psiquica, sexual,
fisica e simbodlica.

Orientadas pelo feminismo Iésbico, a coletiva rompe com a
naturalizacdo das categorias “mulher”, “maternidade compulséria”, “amor
materno”, “amor romantico” e “heterossexualidade compulsoria”, a partir
de autoras como Audre Lorde, Adrienne Rich, Cheryl Clarke, Monique
Wittig, Falquet, Riquelme e outras. As provocacdes colocadas intencionam
romper com a oferta de redes solidarias para a realizacdo do aborto, que
apenas atuam de maneira procedimental, sem produzir criticas contundentes
ao heteropatriarcado capitalista, de maneira ainda mais grave, servindo de
mediacdo para seus ajustes. A autoidentificacdo como 1€sbicas contribui
para a politizagao do debate sobre o aborto, por consequéncia, a politizacao
radical da sexualidade. Cheryl Clarke (1988) postula que viver a
lesbianidade implica em resistir ao imperialismo patriarcal, descolonizar
seu corpo, e ainda colocar em perigo o lugar de superioridade e autoridade
que os homens acreditam merecer ocupar perante as mulheres. Para a



autora: ‘la mujer que elige ser lesbiana vive peligrosamente’ (CHERYL
CLARKE, 1988, p. 101).

Uma questdo interessante que Cdadernas (2016) coloca € a pergunta
pelos motivos que levam feministas lésbicas, com chances menores de
gravidez, se engajarem em estratégias de luta e apoio as mulheres que
abortam. A resposta dada pela coletiva € um pensamento € uma préatica
tedrico-politicos baseados em um “amor entre mulheres”. Nao o modelo de
amor romantico, mas consciente e critico. Um modo de relacao potente
como pratica cotidiana de reinvencao politica. Como diz Cardenas (2016,
p.104): “el amor romdntico ha hecho que muchas mujeres nos hayamos
sometido a novelas interminables de desencuentros con un otrx, sin tomar
en cuenta la posibilidad de que nuestra energia también puede estar a
disposicion de nosotras mismas y nuestras hermanas”.

A ideia de amor entre mulheres, como estratégia politica, se relaciona,
por exemplo, com o conceito de continuum 1€sbico, proposto por Adrienne
Rich (1980), que sugere a criagdo de espacos de solidariedade e apoio
mutuo, como uma poténcia libertadora. Trata-se de compreender este amor
como uma questdo politica, para além do aspecto mais estrito do exercicio
da sexualidade. Nas palavras de Adrienne Rich:

[...] no importa cudl sea su orientacion sexual, ya que la libertad de reproduccion
es un asunto que afecta la vida de muchas mujeres pobres y no blancas, y que
volverles la espalda a millones de nuestras hermanas en nombre de nuestro amor
a las mujeres es traicionarnos a nosotras mismas de forma dolorosisima. (RICH,
1983, p. 269).

bell hooks (2006) reafirma o “amor como pratica de liberdade”, de um
modo ainda mais abrangente, como um esforco de saida do
autocentramento que organiza boa parte das lutas politicas. A ética do amor,
ainda que percebida como ingenuidade por determinados segmentos
progressistas, possibilita reconhecer que os sistemas de dominac¢do sao
interconectados e interdependentes, possibilita romper com medos
introjetados por séculos de opressdo capitalista, heterossexista, racista,
colonial, possibilita nos autorizar a ser merecedoras de cuidado, a valorizar
nossas existéncias e a erguer nossas vozes:

Meus siléncios ndo me protegeram. Seu siléncio ndo vai proteger vocé. Mas a
cada palavra verdadeiramente dita, a cada tentativa que fiz de falar as verdades
das quais ainda estou em busca, tive contato com outras mulheres enquanto
analisivamos as palavras adequadas a um mundo no qual todas nds



acreditdvamos, superando nossas diferencas. E foi a preocupacdo e o cuidado
dessas mulheres que me deram forca e me permitiram esmiugar aspectos
essenciais da minha vida. (AUDRE LORDE, 2019, P. 52).

Com esta perspectiva, a coletiva construiu um trabalho politico que se
diferencia da matriz heterossexual hegemdnica nos movimentos feministas,
criando fraturas importantes e incontorndveis para a discussdo sobre o
aborto, sem as quais corremos o0s riscos de cooperamos para a manutengao
de complexos e, cada vez mais sofisticados, mecanismos de subalternizagcdo
e exploracao das mulheres.

Conclusoes

Nas nossas compreensoes, reconhecer a relevancia do trabalho
militante de Maria Lugones estd relacionado ao reconhecimento do esforco
decolonial de muitas feministas negras, lésbicas, latino-americanas,
comunitdrias, enfim, de uma grande e potente rede. A complexificacdo que
Maria Lugones promove na compreensdo de Anibal Quijano, acerca da
colonialidade do poder, ndo sé aprofunda, mas sofistica a possibilidade de
leitura de um sistema que se mantém e se renova na estruturacao de um
sistema econdmico global racista e heteropatriarcal. A percep¢do de que os
referenciais colonizatorios limitam nossa capacidade de leitura da realidade,
sobretudo quando pensamos o feminismo euroc€ntrico € seu compromisso
com a manuten¢do deste sistema, torna imperativo o esfor¢o pela
radicalidade da critica. Diante disso, a ruptura com o carater compulsorio da
maternidade e da heterossexualidade, instituicoes basilares do sistema de
género moderno/colonial, tem sido uma aposta de mulheres ao redor da
América Latina. Ao pensar e viver um projeto de decolonialidade a partir
dos corpos, sexualidade, desejos, afetos, potencialidades e resisténcia,
mulheres latino-americanas tém desafiado a norma patriarcal de que nossos
corpos sdo territérios de conquista, num exercicio micropolitico cotidiano
de afirmar humanidade e feminilidade a partir de premissas que subvertem
as ficcoes poderosas de género e raca, denunciando o seu carater falacioso,
totalitario e hierarquico.
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Correndo gira: Uma reflexao sobre a
colonialidade de género de Maria Lugones
e 0 posicionamento da mulher negras nas
encruzilhadas das opressoes

Andréa Nascimento

[...] people who live in a crossroads, [...] are looking for each
other for the possibility of going beyond resistance ~

Laroyé!

Com profundo estranhamento, julgando a solicitacdo sem propdsito e
como nao havia comprovacdo material disponivel naquele espago, sob
aquela condigdo, ela se pds a defender suas ideias, ainda verbalmente,
dizendo “acreditem em mim, eu sei do que estou falando”, quase nao houve
tempo de concluir o seu apelo, alguém prontamente, disposto a silencia-la,
tomou um mini diciondrio nas maos e a desqualificou com uma s6 palavra.
Estarrecida, observava em siléncio... E aquele foi 0 momento, julgaram eles
dentro de uma percep¢ao dicotOmica e hierarquizada, da justificacio
epist€mica cartesiana baseada em provas, a unica que seria capaz de
distinguir a “luz da razao” de uma simples adesdo “humana” determinada
por crengas.

Independente do material que se tem em maos e se € pertinente ou ndao
ao contexto em que se apresenta, na encruzilhada de julgamentos impostos
aquela mulher, podemos afirmar que a maxima verdadeira naquele cenéario
era a opressao; neste caso, a vaidade caracteristica do lugar de privilégio e a
violéncia racista, por si s, contextualizam.

Todo conhecimento que ela possuia acerca de um conceito fora
reduzido a um verbete nas mados daquele que dispunha de uma
comprovacao material. Era a prova que a estrutura de poder racista, de uma



visdo Unica, eurocéntrica, precisava para colocd-la no lugar em que a
dominacdo se sente mais confortavel. Impotente e perplexa ao mesmo
tempo, ela pensou: “mas que lugar € esse de onde eu falo? Onde minha
palavra ndo tem valor, onde minha existéncia € suprimida, onde aqueles
que, narcisicamente, dominam as narrativas insistem que devem falar por
mim?” E se viu humilhada no purgatério da invisibilizacio e do
silenciamento.

Faco uso desta narrativa para contextualizar a intersec¢cao de opressoes
cotidianas que uma mulher negra precisa enfrentar. Quando se pensa em
“mulher” de forma categérica, vemos a mulher branca no seu lugar de
privilégio. Por outro lado, quando se quer abordar questdes raciais, o que
prontamente se materializa no imagindrio social como regra € o homem
negro. Algo que, na interseccdo das categorias opressivas — vistas
separadamente — 0 que se evidencia € a auséncia da mulher negra, a qual s6
pode ser vista no entrecruzamento de duas ou mais categorias. Dentro de
uma imposi¢do categodrica, bindria, dicotdmica e hierarquizada, estd a
mulher negra posicionada nas encruzilhadas das opressoes. Nesse
momento, percebemos a verdade que oprime, limita, paralisa, mas nao
liberta. Ela te coloca diante de alguns caminhos, e um deles é o daquelas
que se conformam e se submetem a um lugar de fala de lugar nenhum, ou
seja, o lugar da auséncia e da invisibilizacdo. De acordo com Maria
Lugones:

[...] as categorias s@o entendidas como homogéneas e que elas selecionam um
dominante, no seu grupo, como norma; dessa maneira, “mulher” seleciona como
norma as fémeas burguesas brancas heterossexuais, “homem” seleciona os
machos burgueses brancos heterossexuais, “negro” seleciona os machos
heterossexuais negros, e assim sucessivamente. Entdo, € evidente que a logica de
separacdo categorial distorce os seres e fendmenos sociais que existem na
interseccdo, como faz a violéncia contra as mulheres de cor. Devido a maneira
como as categorias sdo construidas, a intersec¢do interpreta erroneamente as
mulheres de cor. Na intersec¢@o entre “mulher” e “negro” hd uma auséncia onde
deveria estar a mulher negra, precisamente porque nem “mulher” nem “negro” a
inclui. A intersec¢do nos mostra um vazio. Por isso, uma vez que a
interseccionalidade nos mostra o que se perde, ficamos com a tarefa de
reconceitualizar a 16gica da interseccao, para, desse modo, evitar a separacao das
categorias existentes e o pensamento categorial. Somente ao perceber gé€nero e
raca como tramados ou fundidos indissoluvelmente, podemos realmente ver as
mulheres de cor. (LUGONES, 2008, p. 82)

Nos impuseram uma dicotomia hierarquizada em vdérias esferas,
superior e inferior, bem e mal, céu e inferno, branco e preto, racional e



irracional, macho e fémea, homem e mulher. Dessa forma, nos ensinam
como as escolhas devem ser feitas, mas a existéncia humana € permeada de
possibilidades multiplas, e estar por vezes no meio de onde os destinos se
entrecruzam € uma delas. A propria ldgica da opressdo € uma evidéncia
disso.

Naquele cenario apresentado, aquela mulher negra € julgada e
condenada a partir dessa hierarquia, pois prontamente € vista como inferior
e na interseccdo das multiplas opressdes — impura, irracional, suja, débil, a
quintesséncia do mal (FANON, 2002, p. 58). Isso acontece pelas formas
como as opressoes se relacionam com este sujeito, ou seja, mulher, negra,
subalterna. Em outras palavras, ela carrega os estigmas coloniais da raca, do
género e da subalternidade — classe. Kimberlé Crenshaw (1995) localiza
estas categorias nas suas intersec¢coes € sugere uma metodologia que rompe
com a ideia destas categorias vistas como exclusivas e separaveis, ou seja,
no contexto das violéncias sofridas pelas mulheres negras estdo raca e
género como uma intersec¢ao primdria, estendendo-se para o conceito de
classe e orientagdo sexual como caminhos atravessados nas encruzilhadas
das opressoes.

Tudo isso sem mencionar o apagamento de toda uma histéria em nome
de uma construcdo reducionista de dominacdo de padrdo capitalista,
eurocéntrico, unidirecional no qual promove a inferiorizacdo cognitiva e a
exclusdo das mulheres de cor. Fenomeno que Wallace de Moraes (2020)
chama de Historicidio, no qual as Historias de resisténcias e as a¢oOes diretas
de outros povos sao apagadas, negligenciadas, invisibilizadas.

Assim s3o os caminhos e atravessamentos da existéncia da mulher
negra, a intersec¢do, sua encruzilhada. No pensamento afrodiaspdrico, Exu
¢ o orixa dos caminhos, o préprio elemento que movimenta todas as coisas,
e ele nos ensina que sO existe uma maneira de passar pela encruzilhada:
“correndo gira”. Entende-se que a gira € o proprio caminho a ser seguido.
Exu representa o proprio movimento de caminhar e, quando o senhor dos
caminhos o apresenta diante de nos, € preciso seguir, pois € sinal de que ele
o deixou aberto para que a gente avance. Na diversidade e adversidade da
encruzilhada, temos uma escolha, o nosso caminho que € a prépria
resisténcia. Exu é Mojiiba!

Com isso, estamos diante do que compde a condicdo humana da
mulher negra, desde o lugar da opressdo, passando pelo processo de
apagamento até o resistir da heranca ancestral que a representa. Ela tem a



possibilidade da producdo de uma subjetividade que resiste, que se constroi
e € construida pela situacdo. Como algo que vai além da opressdo, ao
fornecer materiais que nos permitem compreender a situacao, sem sucumbir
a ela (LUGONES, 2014, p. 940).

A real condicdo das mulheres de cor e seus atravessamentos sao o que
Maria Lugones nos apresenta, porém ndo como algo a ser evidenciado
apenas, mas como todo um processo historico e epistemologico que nos
coloca em movimento € nos posiciona no lugar da resisténcia. A
perspectiva decolonial que ela aborda esta apoiada na critica a colonialidade
do gé€nero na sua concepg¢ao dicotdmica hierarquizada, enquanto relagdo de
poder. Ela declara:

Chamo a andlise da opressdo de género racializada capitalista de “colonialidade
do género”. Chamo a possibilidade de superar a colonialidade do género de
“feminismo descolonial”. (LUGONES, 2014, p. 941)

O carater universalista destas relacdes tem seu inicio a partir da
modernidade colonial, onde o processo de colonizacoes impde aos povos
colonizados uma distin¢c@o hierarquizada que marca todo um desenrolar de
um processo histérico opressivo, a categoria do nao humano; categorizacao
que veio acompanhada de outras distingdes como civilizado e primitivo,
além dos j4 citados homem e mulher, ou seja, povos indigenas e africanos
considerados primitivos € ndo humanos, escravizados, foram colocados a
servico do homem ocidental.

A mulher, neste caso, branca, especificamente, foi considerada como
complemento do homem branco, este posicionado no topo da hierarquia,
considerado um ser de mente e razdo, civilizado e apto para decidir e
governar. A légica categorial do pensamento capitalista e colonial moderno
organizou o mundo ocidental de tal forma que sua estrutura conserva o
carater de uma hierarquia que subjuga e oprime até os dias atuais.

Do ponto de vista ontolégico, o quadro conceitual de género imposto
as mulheres de cor, colonizadas, as feriu com o estigma de fémeas bestiais,
um atributo desumanizante que trouxe como consequéncia o desequilibrio
da sua propria percepcdao de si, do proprio tecido da sua concep¢ao da
realidade, do outro e de suas relacoes.

Colocar a colonizada contra si propria estava incluido no repertério de
justificacdes de abusos da missdo civilizatéria. A confissdo cristd, o pecado e a
divisdo maniqueista entre o bem e o mal serviam para marcar a sexualidade
feminina como maligna uma vez que as mulheres colonizadas eram figuradas em



relacdo a Satands, as vezes como possuidas por Satands. (LUGONES, 2014, p.
938)

Toda a construgcdo desse processo bindrio, dicotdmico e hierarquizado
se completa com a ideia de raga, a expressdo mais profunda e duradoura da
dominagdo colonial (QUIJANO, 2002, p. 1).

Essa categorizacdo e a coloniza¢do dos corpos ndo brancos sao marcas
que permanecem impondo a subalternidade como tnica possibilidade para o
corpo negro, sobretudo das mulheres, em que a percepcao de raca e gé€nero
se encontram para que este corpo, este sujeito seja visto, ainda que sob o
entrecruzamento das categorias de opressao.

Isso significa que o termo “mulher”, em si, sem especificacio desse
entrecruzamento, ndo tem sentido ou tem um sentido racista, ji que a ldgica
categorial historicamente seleciona somente o grupo dominante — as mulheres
burguesas brancas heterossexuais — e, portanto, esconde a brutalizacio, o abuso,
a desumanizagdo que a colonialidade de género implica. (LUGONES, 2008, p.
82)

Em sua metodologia, Lugones comeca a pensar a colonialidade de
g€nero a partir do conceito de colonialidade do poder de Anibal Quijano
(2002). Uma forma de elaboracdo conceitual construida historicamente a
partir das relagdes de subjugacdo de outros povos € as maneiras de pensar a
raca dentro do contexto da colonialidade. Lugones ressalta que o conceito
de colonialidade do poder € central aos trabalhos sobre colonialidade do
saber, colonialidade do ser e decolonialidade. Em seu trabalho, ela também
destaca como um dos eixos fundamentais a importiancia do conceito de
interseccionalidade, que demonstra a exclusdo das mulheres negras nas
lutas libertdrias. Fazer um cruzamento dessas duas linhas de analise lhe
permitiu chegar ao que ela denomina de sistema moderno-colonial de
género. (LUGONES, 2008, p. 77)

Caracterizar esse sistema de género como colonial/moderno, tanto de maneira
geral, como em sua concretude especifica e vivida, nos permitird ver a imposi¢ao
colonial em sua real profundidade; nos permitird estender e aprofundar
historicamente seu alcance destrutivo. Minha tentativa é fazer visivel a
instrumentalidade do sistema de género colonial/moderno na nossa subjugacao
[...] em todos os ambitos da vida. (LUGONES, 2008, p. 77)

Lugones nos apresenta uma proposta de perspectiva decolonial a partir
do interior da vivéncia dos corpos racializados e, nesta relacio, a busca pela
formacdo de uma situagdo, de uma condi¢do localizada, ou seja, pensar a



raca a partir daquelas que a vivenciam dentro de um contexto de diferenca
enquanto imposi¢do colonial. Esta maneira de pensar possibilita a
emergéncia de uma teoria de construcdo subjetiva e epistemolodgica racial,
que seria uma antitese do que normalmente € produzido como
conhecimento dentro da academia, por exemplo. Local onde os corpos
racializados, como norma, sdo objetos e ndo produtores de um saber que os
represente.

Neste cendrio, € importante ressaltar que apenas uma base tedrica seria
insuficiente para evidenciar a construg¢ao subjetiva da mulher negra, em que
toda sua préaxis estd consolidada em um saber empirico rico em valores e
significados. Dessa forma, seremos capazes de pensar a formagdo racial
constituida historicamente dentro da relacdo de colonialidade do poder, do
saber, do ser e da colonialidade de género que localizam a mulher negra na
estrutura, no contexto, na cultura e na subjetividade que a constitui.

Descolonizar o género é necessariamente uma praxis. E decretar uma critica da
opressdo de gé€nero racializada, colonial e capitalista heterossexualizada visando
uma transformacgao vivida do social. Como tal, a descolonizacdo do género
localiza quem teoriza em meio a pessoas, em uma compreensdo historica,
subjetiva/intersubjetiva da relacdo oprimir-resistir na interseccdo de sistemas
complexos de opressdo. Em grande medida, tem que estar de acordo com as
subjetividades e intersubjetividades que parcialmente constroem e sdo
construidas “pela situacdo”. (LUGONES, 2014, p. 940)

O mundo estd consolidado dentro da colonialidade do poder e somos
formadas e condicionadas a viver e aceitar 0 modo de vida a partir desta
relacdo, que estabelece a identidade branca eurocéntrica como dominante.
Compreender como a colonialidade estd organizada e como nds, categorias
racializadas, vivemos dentro deste contexto e, também, como sua incidéncia
e formacao nos afetam e nos impactam cotidianamente responde a muitos
porqués da nossa condi¢do humana e nos localiza no lugar do resistir. Um
posicionamento libertdrio que parte do conhecimento daquilo que nos
oprime, a colonialidade, que contribui para a formacdo de uma consciéncia
da decolonialidade.

A consciéncia deste processo nos tira do lugar da rejeicdo e do auto-
6dio por ndo pertencermos a um padrdo estético, cultural, subjetivo e social
dominante. Somos parte de uma construcdo hierarquica de categorias dentro
de uma historia construida de forma racializada que nos coloca na margem,
na subalternidade.



Em conformidade com sua andlise metodoldgica, Lugones ressalta a
diferenca colonial, espaco onde a colonialidade do poder é exercida
(MIGNOLO, 2000, p. 4), proposta por Walter Mignolo (2000) como
elemento importante para a formagao de uma consciéncia coletiva feminista
decolonial, de forma que se possa conduzir ao entendimento da resisténcia a
colonialidade de género, dentro desta perspectiva.

O didlogo ndo s6 € possivel na diferenca colonial, mas necessdrio para aqueles/as
resistindo a desumanizacdo em localidades diferentes e entremescladas. Assim,
de fato, a transcendéncia sé pode ser feita desde uma perspectiva de
subalternidade, mas rumo a novidade de ser-sendo [...] a tarefa da feminista
descolonial inicia-se com ela vendo a diferenca colonial e enfaticamente
resistindo ao seu préprio habito epistemoldgico de apagé-la. Ao vé-la, ela vé o
mundo renovado e entdo exige de si mesma largar seu encantamento com
“mulher”, o universal, para comecar a aprender sobre as outras que resistem a
diferenca colonial. (LUGONES, 2014, p. 947-948)

O mundo como o conhecemos esta dividido em duas partes, uma
criada pelo poder colonial-moderno-capitalista, o lugar do privilégio, e a
outra parte daqueles que vivem sob este poder. Nos, mulheres negras,
colonizadas, racializadas, desumanizadas, subalternizadas, vivemos a
imposi¢cao desta cultura instituida como norma no lugar da diferenca. Por
1ss0, a importancia do desenvolvimento de uma consciéncia de nds mesmas
distinta e significativamente resistente. E importante ressaltar que a
resisténcia proposta por Lugones ndo se trata de uma pratica organizada
manifesta, mas do reflexo das nossas agdes diante do cotidiano das
opressoes deste sistema colonial moderno capitalista, que nos esmaga
subjetivamente dia apds dia apenas por sermos quem SOmos € Vivermos
como vivemos, nas margens da estrutura de poder.

Nao pertencemos a este mundo, pois a historia que nos trouxe até aqui
nos excluiu e hoje somos a descendéncia da categorizagdo desumana
imposta aos nossos ancestrais escravizados. Por isso, a cosmovisdao que
precisamos ter de nés mesmas a partir de todo este contexto opressivo da
colonialidade do poder, do ser, do saber e da colonialidade de género é que
nao se precisa descontruir este processo, pois a partir dele nos renovamos e
nos constituimos em novos afetos, em novos modos de vida.

O fundamental € a aceitacdo da complexidade das nossas relagoes a
partir do lugar da resisténcia e, como Lugones afirma, da criatividade do
nosso ser-sendo. Com isso o que realmente deve ser, de fato, desconstruido
¢ a necessidade de uma classificacdo que nos aprove dentro do contexto da



ideia do universal, colonial, moderno, capitalista que domina o mundo
ocidental.

A consciéncia decolonial nos faz entender que sabemos muito sobre o
mundo ocidental branco. Tivemos que viver seu modo de vida, reproduzir o
que eles pensam, olhar em sua face a cada atravessamento opressivo por
geracdes. Sabemos mais deles do que eles sabem de nds. Pois quem esta no
poder, no lugar do privilégio ndao quer conhecer a histéria dos povos
oprimidos, eles apenas banalizam, apagam, dividem, desqualificam para
manter sua dominagdo.

Essa linha histérica apagou nio apenas as culturas, conhecimentos, memdrias e
costumes de quem estava de fora dela. Também apagaram os conhecimentos
produzidos na resisténcia a sua imposi¢ao por meio da conquista, da colonizagao
e da escravidao. Esses conhecimentos, culturas e histérias resistentes tem
enfrentado o conhecimento eurocéntrico, incluindo a compreensao eurocéntrica
dos colonizados. Tem resistido a opress@o colonial, incluindo a racializagdo do
trabalho, do género e da sexualidade. Isso deveria estar claro para partindo dos
raciocinios que o saber ocidental imp0s aos colonizados, tanto aqueles que
compreendiam os colonizados em termos categdricos [...]. Desta forma, o que
vemos representado é um apagamento duplo, mas também uma dupla resisténcia
exercida sobre o poder. (LUGONES, 2005, p. 71)

A formagcdo de uma consciéncia decolonial se fundamenta no
entendimento da desumaniza¢do como processo histdrico, por meio da qual
nos permitimos pensar o passado pelo presente. O caminho dessa historia
chega ao ponto em que estamos, dentro de um sistema cultural em que a
apatia moral corrobora substancialmente para uma estrutura que
naturalizada as opressoes racistas, de género, de classe. A vida cotidiana é
um desenrolar deste processo histérico desumanizante, hierarquizado e
violento para pessoas que até hoje se encontram a margem, sustentando o
centro do poder moderno-capitalista. Ainda sob o estigma colonial, sendo
consideradas como uma categoria sub-humana feita para servir, um corpo
feito para o trabalho, com o propdsito de produzir riqueza para aqueles que
ocupam os lugares de poder e privilégios. Sistema que consiste na estrutura
de uma rede de violéncias invasivas que a mulher negra € obrigada a
vivenciar numa constante redu¢do da sua humanidade.

Lugones nos conduz a pensar sobre as ideologias que justificam esta
estrutura de poder, como a democracia racial, por exemplo. Onde este corpo
negro feminino permanece marcado pelo estigma colonial. Pois ndo importa
o lugar que ela ocupe, no imaginario daqueles que estdo no poder ou na



posi¢ao de privilégio, sempre ird existir a expectativa de que aquele corpo
negro feminino estd ali apenas para servir. E o que aponta as dire¢des e 0s
atravessamentos da existéncia da mulher negra e suas conexoes.

A decolonialidade nos ajuda a entender o elo entre o passado e o
presente no curso da historia, nos mostra o sentido histdrico da opressao. O
pensamento feminista decolonial nos permite ver o mundo a partir da
perspectiva da mulher negra, do interior do lugar da resisténcia,
evidenciando um conhecimento rico de valores e significados a partir do
olhar daquelas que se posicionam, de acordo com Audre Lorde (2020) no
lugar da diferenca mutua (ndo dominante).

E na interdependéncia de diferencas miituas (ndio dominantes) que se encontra a
seguranca que nos permite submergir no caos do conhecimento e retornar com as
verdadeiras visdes do nosso futuro, acompanhadas pelo poder simultineo de
realizar as mudangas capazes de fazer nascer esse futuro. As diferencas sdo a
bruta e poderosa conexdo da qual o nosso poder pessoal é forjado. Como
mulheres, fomos ensinadas a ignorar nossas diferencas, ou a vé-las como causas
de desunido e desconfianca, em vez de encard-las como potenciais de mudanga.
Sem comunidade ndo hd libertacdo, apenas o mais vulnerdvel e tempordrio
armisticio entre uma mulher e sua opressdo. No entanto, comunidade ndo deve
implicar um descarte de nossas diferencas, nem o faz de conta patético de que
essas diferencas nao existem. (LORDE, 2020, p. 137)

A consciéncia decolonial ndo se trata apenas de uma possibilidade,
mas, para aquelas que sempre estiveram no lugar da diferenga, atravessadas
pelos caminhos das opressoes, € um movimento do voltar-se para si, para o
que as constitui no individual e no coletivo. E a virada decolonial a partir
dos seus proprios locais de resisténcia contra a colonialidade. Tivemos de
olhar e nos espelhar por tanto tempo na face branca da opressdo, da
colonialidade, do capitalismo, do privilégio, da dominacao, que por vezes
naturalizamos esta face como nossa e isso nos oprime! Mas a consci€ncia
da decolonialidade e do que ela representa, em termos de libertacao e
emancipacdo, nos permite, usando as palavras de Lorenzo Kom’Boa
(2015), matar o branco que existe em nds. Lugones afirma:

Resiste-se a ela desde dentro, de uma forma de compreender o mundo e de viver
nele que é compartilhada e que pode compreender os atos de alguém, permitindo
assim o reconhecimento. Comunidades, mais que individuos, tornam possivel o
fazer; alguém faz com mais alguém, ndo em isolamento individualista. O passar
de boca em boca, de mdo em mao préticas, valores, crengas, ontologias, tempo-
espacos e cosmologias vividas constituem uma pessoa. A produgdo do cotidiano
dentro do qual uma pessoa existe produz ela mesma, na medida em que fornece
vestimenta, comida, economias e ecologias, gestos, ritmos, habitats e no¢des de



espago e tempo particulares, significativos. Mas € importante que estes modos
ndo sejam simplesmente diferentes. Eles incluem a afirmagao da vida ao invés do
lucro, o comunalismo ao invés do individualismo, o “estar” ao invés do
empreender, seres em relacdo em vez de seres em constantes divisdes
dicotdmicas, em fragmentos ordenados hierdrquica e violentamente. Estes modos
de ser, valorar e acreditar tém persistido na oposi¢do a colonialidade.
(LUGONES, 2014, p. 949)

Essa é a real condi¢ao das mulheres de cor que Lugones nos apresenta,
ndo como algo que nos paralisa, mas que nos tira da inércia e nos posiciona
no lugar de oposicdo a este poder colonial, moderno, patriarcal, capitalista,
independente dos entrecruzamentos € caminhos transversos das categorias
opressivas. Ela nos revela e nos permite ver com nitidez as encruzilhadas de
opressOes que nos cercam; que, ao resistirmos a esta diferenca que nos foi
imposta, constituimos nossos afetos e nossa consciéncia decolonial a partir
deste espaco que ela chama de l6cus fraturado.

O l6cus fraturado inclui a dicotomia hierdrquica que constitui a subjetificagdo
dos/as colonizados/as. Mas o l6cus € fraturado pela presenca que resiste, a
subjetividade ativa dos/as colonizados/as contra a invasdo colonial de si
proprios/as na comunidade desde o habitar-se a si mesmos/as. (LUGONES,
2014, p.943)

Estamos diante de uma virada ontoldgica que rompe com a percepgao
dualista, eurocéntrica, colonial de uma hierarquia epist€mica, por meio da
qual, a partir deste espaco de reconhecimento do nosso lugar e da nossa
formacdo enquanto subjetividades que resistem, podemos produzir novas
formulagdes, de dentro da multiplicidade cultural que nos forma, de valores
e significados que resgatam a cosmovisao e as experi€éncias corpo-sensoriais
também como fontes de producao de saberes legitimos e relevantes, isto €,
uma afirmacdo de atitude existencial € um contraponto ao conhecimento
hegemonico que resgata a mulher negra das profundezas da subcategoria de
um corpo sem mente para a constru¢do de um pensamento fundamentado
em sua historicidade, sua ancestralidade e sua vivéncia (HOOKSS, 1991, p.
161 apud BERNARDINO-COSTA, MALDONADO-TORRES,
GROSFOGUEL, 2020, p. 13).

Fomos condicionadas a conviver € a nos conformar durante muito
tempo com o silenciamento, com a vergonha e com a invisibilizacdo. O
lugar da diferenca persiste em nos fragmentar em categorias excludentes.
Mas, na encruzilhada entre a colonialidade do poder e os estigmas coloniais



que nos oprimem, aprendemos que temos de afirmar nossa existéncia a
partir deste lugar onde se resiste as opressoes.

Beatriz Nascimento? (1989) reflete sobre os “elos de ligacdo” como
uma forga ancestral através da perspectiva historica desde o Atlantico até os
dias atuais, um elo histdrico, que nos situa e nos organiza de dentro pra fora
e vai nos constituindo inteiros novamente em toda a nossa complexidade.

A consciéncia decolonial nos remete a um olhar para o passado, para
toda a construgdo historica categorizada, racializada e organizada
hierarquicamente para reduzir a nossa humanidade e nos dominar. Este € o
sentido histérico da opressdo. Atualmente, a organizagao social, o Estado, o
capitalismo operam na fragmentagdo das necessidades da vida humana, ou
seja, o sistema separa para quantificar, qualificar e desqualificar tudo, e
assim permanece a dominagao que nos separa € marginaliza.

As necessidades cognitivas do capitalismo e a naturalizacio das identidades, das
relacdes de colonialidade e da distribuicdo geocultural do poder capitalista
mundial guiam a producdo dessa forma de conhecimento. As necessidades
cognitivas do capitalismo incluem: a medicdo, a quantificacdo, a padronizagdo
(ou objetificacdo, tornar objeto) daquilo que pode ser conhecido, em relacdo ao
sujeito conhecedor, para controlar tanto as relagdes entre as pessoas e a natureza,
quanto, em especial, a propriedade dos meios de produgdo. (LUGONES, 2008, p.
80)

O olhar para a historia e evocar a ancestralidade como constitui¢ao de
espaco de resisténcia é fundamental. O ato de resgatar esta cultura, estes
valores tdo ricos em significados e afetos que nos atravessam, permite que
tenhamos a possibilidade de reconstruir os “elos de ligacdo” da nossa
historia que foi fragmentada pela dominagdo colonial, moderna, racista,
patriarcal, capitalista, e que insiste em nos colocar na posi¢ao inferior
daqueles que ndo possuem resisténcia ontolégica (FANON, 2008, p. 104).

Racismo, sexismo, patriarcalismo, classe sdo as esquinas das
encruzilhadas que a mulher negra atravessa. Produtores de avenidas
identitarias em que ndés somos repetidas vezes atingidas ndo sé pelo
cruzamento, mas pela sua sobreposi¢io. E o fetiche epistemicida e
historicida do corpo racializado estigmatizado e concebido pela logica
desumanizante do mundo ocidental.

A virada decolonial e a formacdo de uma consciéncia que resiste a
colonialidade do poder, as colonialidades de género, do saber, do ser
formam uma gira dialética que nos conduz a consultar a voz sabedora dos
caminhos abertos, que nos fard voltar o olhar para os acordos outrora



estabelecidos com os nossos ancestrais € nos revelard a nossa propria fonte
cultural e epistémica; para enfim nos impulsionar ao enfrentamento a partir
da afirmacdo da nossa subjetividade ativa que resiste e reage as imposi¢oes
categoricas, hierdrquicas opressivas; que ird nos possibilitar a desconstrucao
destes estigmas da diferenca colonial e uma ressignificacdo epistemoldgica
pensada fora dos expedientes ideoldgicos colonialistas ocidentais.

As vezes ndo é o quio longe alguém se move, mas como se move,
dentro de quais complexidades e contra quais simplificagdes historicas,
geogréficas e de significados (LUGONES, 2003, p. 16-17). Com isso,
sabemos que o caminho € o resistir, mas a energia que produz o movimento
que nos faz avancar € o enfrentar.
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Entretelas de feminismos: do decolonial de
Maria Lugones ao amefricano de Lélia
Gonzalez

Beatriz Zocal da Silva
Fldavia de Assis Souza

Introducao

Em se tratando de feminismo e decolonialidade acreditamos haver um
pressuposto crucial que precisa se inscrever em palavras, o de como o0s
processos reflexivos vao se construindo. Uma das maiores provocacoes
inscritas no feminismo decoloniall® é a necessidade de localizarmos pontos
de partida, de falarmos a partir de nds, de nossos corpos, € de nossas
contradicoes.

A pedagogia do feminismo decolonial compreende que acdo €
reflexdo, e é também emocao, racionalidade, é corpo, € intelecto, € um ir e
vir de tensdo e reelaboracdo (CARINO, CUMES, CURIEL, GARZ()N,
MENDOZA, OCHOA e LONDONO, 2017, p.511). H4, dessa forma, uma
estética da escrita feminista que precisa ser acompanhada do rompimento
com uma racionalidade universal cientifica moderna. Reescrevemos os
processos sociais a partir de uma leitura que nao pode ser “macha” e
branca.

Uma outra questao crucial para uma leitura e escrita decolonial, € que
os sujeitos, as sujeitas precisam aparecer! Nossos lugares de fala estio
expressos nas palavras e portanto, precisamos nos localizar. Localiza¢ao
essa geopolitica, de raca, de classe, de orientacdo sexual... E com isso,
bebendo em Ochy Curiel, ndo podemos negar nossas contradi¢des; se
estamos inscritas em relacdes de poder, e o racismo, a Igbtfobia, as
discriminacdes diversas acontecem na relagdo entre pessoas, precisamos
orientar nossas prdaticas a partir do anticolonialismo.



Precisamos apontar as diferencas entre nds e reconhecé-las em um
processo em que a opressdo nao seja silenciada, mas, sim, colocada como
perspectiva de andlise. Estamos todas, todes e todos dentro da matriz
colonial e € s6 evidenciando nossas diferencas que poderemos criar lugares
em comum. O caminho que nos propomos na escrita desse texto € de
inscrever nossos corpos nele, singularizando olhares, considerando nossas
experiéncias e leituras.

Ademais, acreditamos que s6 € possivel concebermos caminhos —
entendendo o feminismo como luta politico-pritica — se os pontos de
partidas forem as nossas préprias diferencas. Por conta da crenca na
construcao coletiva a partir da diferenga € que perisse esse texto foi parido
por duas pensadoras. Sou Flavia, mulher negra, mae, cisheterossexual,
amefricana, simpatizante do candomblé e que bebe nas dguas epist€émicas
das minhas ancestrais nascidas no continente africano. Me auto denomino
Mulherista Africana, filha de Oxum e que a todo momento tem seu Ori
voltado para a guerra.

E, sou Beatriz, mulher cis, branca, bissexual, psicéloga, pds-graduada,
sudestina do interior, em busca da ruptura com o pacto narcisico desde
minha familia, na minha constituicdo interracial, e de como isso atravessa
meu corpo € meu estar no mundo. A escrita do “meu lugar” mobiliza
muitos afetos e € partir de perspectivas do feminismo decolonial e negro,
alinhado aos estudos da branquitude, que tenho pensado minhas préticas,
meus estudos e orientado meu fazer antirracista e contracolonial.

Logo, é a quatro maos que escrevemos ou nos inscrevemos o/no texto
que segue. A nossa experiéncia de escrita se faz desde os corpos de mulher
negra e de mulher branca. Para n6s, € importante marcarmos nossos lugares
porque defendemos que toda producdo de conhecimento € situada, ou seja,
tem um corpo, um territorio, um espirito. Gléria Anzéldua (2012) nos ajuda
a pensarmos em nossos corpos como formuladores de saberes, pois
representam territorios ocupados, racializados, gendrados, nacionalizados
etc.

Isto posto, em um primeiro momento desvelamos sobre a necessidade
de rompimento com o pacto narcisico da branquitude no feminismo, e
temos no feminismo negro e decolonial perspectivas que apontam a
transformacao para leitura de mundo e de posicao enquanto sujeitas; em um
segundo momento, a partir do corpo de mulher negra, discutimos como o
corpo, a construcdo gendrada de corpo, € uma construcao colonial a partir



da leitura de Lugones e Oyerénké Oyéwumi. Por fim, abrimos didlogo com
Lélia Gonzalez, retomando sua proposta de um feminismo latino-americano
e o conceito de Amefricanidade, e com Maria Lugones, no resgate de
experiéncia ndo colonizada, e as tomamos como nossas bases para pensar a
transformacao social na realidade brasileira.

Um encontro decolonial — atravessamentos e
localizacao na colonialidade

Considerando a realidade brasileira, de marcas sociais da colonialidade
que determinam discriminagdo, violéncia e modos de viver, decerto a
proposta feminista de uma pauta “universal” ndo contempla a experi€ncia
multipla e desigual de mulheres latino-americanas. Como mulher branca
precisei de um deslocamento enorme do dito feminismo universal, branco e
burgués, quando compreendi que uma ndo mudanca de perspectiva
caminhava para a omissao racista de nossa complexidade histdrica e social.

Essa percepcao, ao longo dos estudos feministas, me leva em direcao
as perspectivas tedricas nao eurocentradas, que localizam sujeitos e saberes
e que compreendam o racismo como estrutura de dominacdo. Nessa busca
por coeréncia e de localizacdo a partir do olhar parcial como propde Donna
Haraway (1995), e do lugar de fala (Ribeiro, 2018), encontrei-me com o
feminismo negro e decolonial, que me puseram a compreender melhor o
processo de produ¢do do conhecimento com a marca da colonialidade e,
consequentemente, do racismo.

Em geral, as teorias feministas de grupos de mulheres brancas colocam
em questao o espaco privado, o espaco invisibilizado das relagdes sociais,
dos lugares de género, dos padroes e questdes do cotidiano, que sdo a base
estrutural na constitui¢do de sociedade e civilizagao. O que temos de virada
nessas andlises com o feminismo negro e decolonial é a forma de
questionarmos o que a ciéncia desconsiderou como producdo de
conhecimento, de resgatarmos a histéria de mulheres negras, indigenas e
origindrias invisibilizadas, de nos reivindicarmos como sujeitos politicos no
sul global, e localizarmos os “nortes” para sulearmos a propria
eurocentrizacao da producao feminista.

Um feminismo que recusa ser usado nas necropoliticas, que se recusa a
cumplicidades com o racismo, o colonialismo, o neoliberalismo, a
heteronormatividade, a transfobia, é o unico que pode ser vidvel num mundo



permanentemente ameacado por tantas formas de discriminacdo (OLIVEIRA,
2014, p.99).

Foi a partir das leituras de intelectuais negras e decoloniais que
come¢o a rever minhas intencionalidades, meu lugar do mundo, meus
privilégios e a necessidade de colocar em divida meus universalismos. No
entanto, para chegar até essas questdes, a disposicdo e o raciocinio
intelectual ndo foram simples, muito menos suficientes para mobilizar
dividas em minhas perspectivas. Eu tive, e tenho tido, mulheres que me
colocam a me movimentar, como Fldvia, companheira de escrita nesse
texto.

Além disso, a decisdo de romper com o pacto narcisico da branquitude
da sociedade brasileira envolve reconhecer-me para além de beneficiada
pela estrutura racista, mas como produtora ativa da mesma (SCHUCMAN,
2012, p.14). E a partir da concep¢io de ndo se entender como sujeito
racializado que o sujeito branco se distancia da implicagdo com a mudanca
estrutural de um projeto de sociedade, porque isso é “problema do Outro”,
ou do Outro do Outro, como nomeia Grada Kilomba ao pensar o lugar
social de mulheres negras (KILOMBA, 2019, p.38).

Refletir, entdo, a constituicao de sujeitos (entre os quais me incluo) a
partir de uma ideia de dominacao e nao implicagdo com a construcado social
decorrente do processo de colonizagdo, é fundamental e urgente. Dada a
complexidade desses questionamentos que dizem da estrutura e da forma
com que nos organizamos socialmente, precisamos retomar alguns
conceitos e processos historico-politico-econdmicos do projeto de
sociedade que se inaugura com a modernidade em um processo permanente
opressao e violéncia.

O projeto politico da modernidade se constitui com a constru¢do de um
paradigma universal de conhecimento e de humanidade, com uma proposta
de totalidade historica e homogénea. Denise Ferreira da Silva (2016) propde
que € a partir de constru¢des de um pensamento baseado na separabilidade
com uma gramadtica racial que se deu a constru¢do de um programa ético-
politico. A separabilidade, nesse sentido, relaciona-se a um discurso moral
que compreende o social como um todo formado por diferentes partes, e
essas partes ocupam posi¢coes diferentes dependendo da nogdo ética de
humanidade atribuida a ela.

Com isso foi possivel a livre exploracdo, expropriagcdo e exterminio de
diferencas culturais iniciada na colonizacdo, que tinha como discurso um



projeto, um objetivo e um fim, a “civilidade”, isto €, a civilidade europeia.
A colonialidade, dessa forma, permite inaugurar essa no¢do de uma
totalidade do projeto de modernidade/racionalidade e, assim, criar um
sistema de repressdo de crengas, ideias, conhecimentos simbolos, modos de
produzir, de conhecer e significar, proprios do paradigma universal
(QUIJANO, 1992).

Colocando em andlise a constru¢cdo da modernidade-colonialidade
precisa haver uma necessdria reconstrucao epist€mica em torno de modelos
de conhecimento, de fazer politica, que questione a atualizacdo
contemporanea da colonialidade e desse projeto de sociedade. Vérias
escolas foram se constituindo considerando esse paradigma e conseguem ir
além das herancas epistemoldgicas coloniais, qual seja, os Subaltern
Studies, Postcolonial Studies, Cultural Studies, Ethnic Studies,
Epistemologias do Sul, entre outras (CAHEN; BRAGA, 2018). Entretanto,
se questionamos a propria constituicao de “correntes” ou “escolas tedricas”
e a posicdo do sujeito pesquisador, acreditamos que essas perspectivas
seguem um padrao hegemonico de ciéncia, baseando-se ou se orientando
por sujeitos que ocupam lugares de poder e se beneficiam dele.

Silvia Rivera Cusicanqui (2010), em suas reflexdes sobre praticas e
discursos descolonizadores, critica uma elite que adota discursos coloniais e
ainda que se digam “pds coloniais” se baseiam em uma estrutura colonial
de opressdo. A autora, ativista, feminista, boliviana, de origem aimara,
aponta a tendéncia de diversos autores decoloniais “consagrados” que se
apropriaram de bases criticas pds-coloniais da Asia e América Latina e
criaram um “império do império”, contrariando a coeréncia da propria
reflexdo decolonial. Silvia Cusicanqui propde que se aprenda muito mais
com atos do que com palavras descoloniais, vislumbrando e realizando a
descolonizagdo ndo conceitualmente, mas em tempo real, concreto, presente
(RIVERA, 2010).

Nessa perspectiva hd a necessidade de olharmos para as indmeras
mulheres feministas que constroem o giro decolonial implicadas no
reconhecimento das contradi¢des e lugares nessa constru¢ao que se di mais
na préatica do que na teoria. Assim, faco das epistemologias feministas
decoloniais como minha base critica para rever o sujeito da ciéncia e, assim,
por em critica perspectivas que analisam o projeto modernidade-
colonialidade e o processo de constituicao do Estado e suas politicas.



Dito isso, um ponto central na critica do feminismo decolonial €
reconhecer que, em se tratando de uma sociedade constituida a partir de
demarcacdes sociais coloniais, somos todas atravessadas e reprodutoras
dessa l6gica. Ao mesmo tempo que nos propomos a um olhar decolonial,
também reproduzimos a colonizacdo. Desse modo, algumas premissas
apontadas como direcoes nas pedagogias feministas descoloniais
compreendem que s6 pode haver inteng¢do decolonial se houver um
exercicio permanente de critica de nossas agdes e posturas politicas.

E preciso reconhecer a heterogeneidade dos saberes, ndo repetindo o
exercicio da universalidade total dos colonizadores; pluralizar a anunciacdo
reconhecendo diversidade de experi€ncias € vozes; construir premissas
comuns a partir das experiéncias e caminhos, além de reconhecer o
feminismo decolonial como um movimento de construcdo, de contradi¢coes
e de diferencas (CARINO et. al, 2017, p.519).

O processo de construgdo e desconstrucdo dessa perspectiva analitica
mais do que se estruturar como ‘“‘corrente de pensamento” se propde a
refletir sobre experi€éncias multiplas. Tais experiéncias, nem sempre
convergentes, tecem fios para uma reflexdo construida a partir de um
didlogo complexo que produza eco em nds mesmas, mulheres latino-
americanas (CARINO et. al, 2017) ou améfrico-ladinas ou ladino-
amefricanas, como diria Lélia Gonzalez (1984). Afinal, ¢ com um
posicionamento €ético de olhar para nossas diferencgas, de contextos, lugares
e experiéncias, que se encontra o feminismo decolonial.

E desde esse lugar que o feminismo decolonial faz a critica radical a
modernidade/colonialidade reconhecendo a heterogeneidade dos saberes e
praticando a ‘“heterarquia” de poderes. Nessa perspectiva, Ochy Curiel
(2007) vai além do conceito de colonialidade do poder esbocado por
Quijano!! e analisa o heteropatriarcado como estruturante da sociedade e do
modo de se fazer politica. A autora aponta que hd questdes tratadas pelos
estudos feministas anteriormente a constituicdo do conceito de
colonialidade do poder, tais como questdes relativas tanto a naturalizacao
do controle eurocéntrico de territorio e seu impacto nas relacoes
intersubjetivas e culturais; quanto também o uso do corpo como espaco
onde se exerce a dominacdo e exploracdo e as opressdes de gé€nero
(CURIEL, 2007, p.94).

Por sua vez, Maria Lugones (2008) também propde outra analise
trabalhando no conceito de colonialidade do poder de Quijano, criticando o



uso restrito que o autor faz de gé€nero, limitando-se a um sentido binério,
usual do capitalismo global. Existe um sistema de género moderno/colonial
e, portanto, género deve ser compreendido sob perspectivas que nao
afirmem a l6gica patriarcal e heterossexual. E preciso compreender os
processos historicos especificos da organizacdo de género no sistema
moderno/colonial de género e, sobretudo, considerar a racialidade.

A ideia de g€nero, essa construcdo moderna, que tinha no homem
branco a legitimidade e figura 1ideal, n3o era atribuida aos
colonizados/escravizados. A estes estava imposto o lugar do ndo-humano e,
dessa forma, a divisdo animalesca de macho e fémea, isto €, 0 sexo.
Lugones assinala que essa no¢do gendrada estd associada a civilidade, a
nog¢ao de civilizagdo. Entretanto, para os colonizadores a ideia de civilidade
do sujeito colonizado significava sua subalterniza¢ao e ao fim e ao cabo sua
aniquilacao

Desta forma, a inscricdo normativa de género ndo esta ligada apenas
aos aspectos reprodutivos e sexuais, mas sim relacionados ao projeto de
violéncia epistémica, cultural, de vida. Lugones afirma: “a normatividade
que conectava género e civilizacdo concentrou-se no apagamento das
praticas comunitdrias ecoldgicas, saberes de cultivo, de tecelagem, do
cosmos, € nao somente na mudanga e no controle de préticas reprodutivas e
sexuais” (LUGONES, 2014, p. 938).

Nessa definicdo da autora de colonialidade de género atribui-se a
distin¢cdo de gé€nero e sexo aos sujeitos humanos € nao-humanos, a opressao
de género racializada capitalista. Lugones nomeia de feminismo descolonial
a possibilidade de superar tal colonialidade de género.

[...] el feminismo descolonial es sobre todo una apuesta politica que tiene como
objetivo desmantelar desde distintos lugares el sistema moderno/colonial
patriarcal, capitalista, racista, sexista, cuya pretension de una superioridad
europea se ha convertido, desde 1492, en una aspiracién y al mismo tiempo en
una negacién de Ixsotrxs, Ixs colocadxs em la linea de lo no humano (CARINO,
et. al, p.523,2017).

Bem, se é a partir da criacdo de categorias, de binaridade e da
separabilidade de raca que construimos e nos constituimos na sociedade
capitalista, decerto € com nossos corpos que vivemos essa experiéncia.
Experi€ncia essa que € viva, que € atravessada, que € localizada em todos os
lugares que ocupamos e pertencemos. Pensar esse corpo, o corpo de quem



produz e de quem sofre com toda essa violéncia nas formas de atuacao da
colonialidade, € imprescindivel para avancarmos na critica decolonial.

Corpo-campo, corpo-saber: € a partir do corpo que se
in(e)screve

O projeto colonial foi bem-sucedido na constru¢do de uma sociedade
racista, sexista, classista, cishetronormativa e lgbtfébica, em que se pratica
a intolerancia religiosa e a violéncia se torna imperativa diante da diferenca
entre os corpos. Diferenca essa que por séculos foi diligentemente
formulada pelo projeto da empresa colonial moderna. Mas, por que aqui,
em terras Ocidentais, € tao natural odiar, criminalizar, excluir e matar
aqueles corpos caracterizados como “dissidentes’?

O que eu posso dizer, a partir do meu corpo de mulher negra, periférica
¢ que o incomodo/ojeriza que causamos nos corpos brancos, principalmente
os masculinos (vistos como a norma) tem feito parte da nossa trajetoria
nesse mundo. Isso se explica por dois motivos, um € porque nosso corpo €
um corpo territorio-ancestral; carregamos os saberes de nossos
antepassados e pensamos nosso lugar no mundo a partir dele. O segundo
motivo € porque também falamos desde um corpo atravessado pela
experiéncia do trauma. Nao € agradavel para os corpos que estdo no lugar
da norma tomar conhecimento, tanto das maneiras de produzir
conhecimento fora da l6gica cartesiana ocidental, quanto dos traumas que
causam nos corpos situados como “dissidentes”.

O que estou querendo dizer € que a violéncia perpetrada pelo homem
branco opera de diversas maneiras, em diferentes esferas sociais, mas que a
“humanidade branca” nao estd preparada para ter essa conversa. O fato €
que, como nos ensina o povo Yoruba, , Unjé Peé Il Ild Aje’ Unlé, ou quem
come quiabo ndo pega feitico, é importante fazermos essa discussao por
dentro do ambiente acadé€mico e desvelarmos como o Ocidente se
estruturou a partir das diferencas anatdmicas dos corpos, estabelecendo
sociedades extremamente hierarquizadas e intolerantes as diferencas.
Discuto, a partir do trabalho A Invengcdo das Mulheres (2004) da socidloga
Yorubd Oyerénké Oyéwumi em didlogo com o feminismo decolonial de
Maria Lugones.



A sociedade como um “‘corpo” e a *“Bio-logica’ que
organiza o Ocidente: rumo a construcao de um
feminismo descolonial

Posso dizer que descobri que a sociedade € um corpo quando ingressei
no doutorado e comecei a me aventurar pelo campo académico. Minha
experiéncia na academia € interessante porque ilumina determinadas
hierarquias ditadas pelo corpo que existem dentro de diversos espacgos
sociais (académicos e ndo académicos), mas que muitas vezes S0
invisibilizadas.

A p6s-graduacdo € o lugar privilegiado do exercicio do saber-poder, é
a fortaleza do racismo institucional onde homens brancos assumem o topo
da hierarquia. Todavia assumem o topo nao porque realmente sao mais
competentes ou sao mais sabios, mas porque toda uma estrutura social foi
criada de maneira que homens-brancos dominassem 0s espacos onde se
produz conhecimento. O mundo foi criado a partir deles e para eles como
um sistema que se retroalimenta para que tudo permaneca sempre da
mesma maneira: homens brancos no topo e mulheres negras na base.

Existe uma hegemonia masculina branca nos ambientes académicos,
fato constatado pelas pesquisas que ddo conta do nimero de professores e
professoras brancas que ocupam o cargo de docente nas universidades.
Pude vislumbrar essa realidade no meu curso de doutorado porque no
programa que cursei ndo havia (nem houve durante os seis anos que
permaneci 14) sequer um Unico professor/a negro/a.

Mas como se constr6i uma mdaquina que produz a hegemonia para
determinados corpos em detrimento de outros? A filésofa Oyerénké
Oyéwumi nos diz que a biologia € o destino e estd configurada como o
marco do pensamento Ocidental. Pois, a determinacdo de quem é quem,
seja na polis de Aristoteles ou quem € pobre nos Estados Unidos hoje, a
nocao de que a diferenca e a hierarquia na sociedade seguem uma “Bio-
16gica” determinadas continua a ter imensa credibilidade (OYEWUMI,
2004, p. 391).

Oyewumi assinala que para o Ocidente a diferenca é tida como
degeneracdo, uma 1ideia construida pelos pensadores europeus,
principalmente no século XIX. E a degeneracdo reunia duas nocdes de
diferenca, uma cientifica (um desvio do tipo original) e a outra moral



(desvio de uma norma de comportamento). A autora aponta que as duas
no¢des possuem o mesmo significado, isto €, a degeneracdo como
degradacdo.

A partir disso, os sujeitos que estdo em lugares de poder estabelecem a
sua propria biologia como superior, com o intuito de manter privilégio e
dominio sobre os “Outros”. Assim, o corpo diferente € visto como
geneticamente inferior e muitas vezes isso € usado para justificar a posi¢ao
social desfavorecida.

A nocdo de sociedade que emerge dessa concepcdo € que a sociedade é
constituida por corpos € como corpos — corpos masculinos, corpos femininos,
corpos judaicos, corpos arianos, cOrpos negros, corpos brancos, corpos ricos,
corpos pobres. Uso a palavra “corpo” de duas maneiras: primeiro, como uma
metonimia para a biologia e, segundo, para chamar a atencdo para a fisicalidade
que parece estar presente na cultura ocidental. Refiro-me tanto ao corpo fisico
como as metaforas do corpo (OYEWUMI, 2004, p. 392).

Os corpos assumem tamanha importancia nas sociedades Ocidentais
porque esta entende o mundo prioritariamente por meio da visdo. O sentido
da visdo cria a diferenca entre os corpos em termos de cor da pele, género,
territério etc. Segundo a logica Ocidental ao direcionarmos o olhar para
determinados individuos inferimos seu lugar social (ou falta dele), crencgas,
0 que esse corpo € capaz e o que nao € capaz de fazer.

Por isso relatei no inicio desta secdo que o espaco académico se
configura como um dos lugares privilegiados para entendermos que corpos
sdo alicerces sob o qual a ordem social se estabelece (OYEWUMI, 2004, p.
395). Em outras palavras, o meu corpo de mulher negra, periférica, vinda
das camadas mais baixas da sociedade ndo foi reconhecido como um corpo
legitimamente capacitado para produzir conhecimento naquele espaco
hegemonicamente ocupado por corpos brancos masculinos. Isso fez com
que durante algum tempo o epistemicidio fosse perpetrado contra o meu
Corpo.

Trazendo para a leitura de Maria Lugones sobre os corpos colonizados,
a autora demonstra que esses corpos, ou seja, identificados como diferentes
e localizados territorialmente do norte global, justificavam sua classificacao
em corpos ndo-humanos. Mais do que isso, nas palavras da autora:

A “missdo civilizatéria” colonial era a mascara eufemistica do acesso brutal aos
corpos das pessoas através de uma exploracdo inimaginédvel, violacdo sexual,
controle da reproduc@o e terror sistemdtico (por exemplo, alimentando cachorros



com pessoas vivas e fazendo algibeiras e chapéus das vaginas de mulheres
indigenas brutalmente assassinadas) (LUGONES, 2014, p. 937).

Tanto Oyewumi quanto Lugones compartilham a ideia de que o género
foi uma imposicdo colonial. A categoria de “colonialidade de género” de
Maria Lugones corresponde ao que Oyewumi aponta como “a invenc¢ao da
categoria mulher” imposta ao povo Yoruba, cujos corpos foram
violentamente colonizados pelo homem branco europeu.

O trabalho das duas intelectuais se aproxima na medida em que nos
alerta para corpos gendrados, racializados por conta do evento da
colonizacdo, que na leitura de ambas, se apresentam como categorias
inventadas com o objetivo de dominagdo. Oyewumi nos diz que a categoria
mulher foi inventada e Lugones reforca a possibilidade de desconstrugao da
ideia dessa categoria como monolitica, homogénea e normatizadora.

Em outras palavras, ao ler pela primeira vez o texto de Lugones
intitulado Rumo a um Feminismo Descolonial (2014) tinha a expectativa de
que a autora nos apontasse a saida para construirmos, aqui, na Améfrica
Ladina (usando o termo de Lélia Gonzalez) uma corrente de luta politica
fora da légica europeia, algo que falasse mais a partir de nossa realidade
subalternizada. Porém, Lugones faz muito mais do que isso, ela sinaliza
para a necessidade de descolonizarmos o género. Para a autora a
descolonizagdo do género representa uma praxis, isto €, devemos nos
dedicar em construir uma critica a opressao de género racializada, colonial
e capitalista heterossexualizada (TOLENTINO; BATISTA, 2017).

Dai, a interseccionalidade!? surge como horizonte epistémico no
trabalho de Lugones e nos encaminha a pensar que talvez o primeiro passo
para essa descolonizacdo do género, que a autora se refere, tenha que vir do
reconhecimento de que além de sermos plurais, somos corpos atravessados
por muitas feridas coloniais. Quando a autora se refere a uma praxis, ou que
precisamos reconhecer as historias umas das outras, significa

[...] a tarefa da feminista descolonial inicia-se com ela vendo a diferenca colonial
e enfaticamente resistindo ao seu proprio hébito epistemoldgico de apagé-la. Ao
vé-la, ela vé o mundo renovado e entdo exige de si mesma largar seu
encantamento como “mulher”, universal, para comecar a aprender sobre as outras
que resistem a diferenca colonial (LUGONES, 2014, p. 948).

Gostariamos de enfatizar nesse texto que LLugones nos deixa o legado
da esperanca de transformacdo. Nao uma esperanca moldada por
expectativas ilusdrias, mas sim, uma esperanga que pavimenta um caminho,



um solo fértil, onde podemos construir um mundo em que as diferencas
estdo postas, mas elas ndo nos impedem de lutarmos coletivamente por um
mundo em que corpos nio serdo julgados pela diferenca. Afinal, como
afirma lindamente Maria Lugones (2014, p. 951), “estamos nos movendo
em um tempo de encruzilhadas, de vermos umas as outras na diferenca
colonial construindo uma nova sujeita de uma nova geopolitica feminista de
saber e amar’.

Confluindo o feminismo amefricano de Lélia Gonzalez
com o feminismo decolonial de Maria Lugones

Caminhando no sentido de desvelar os caminhos do feminismo
decolonial na constru¢do de uma nova posi¢do como sujeitas, precisamos
localizar na realidade brasileira a invisibilizagdo do pensamento de autoras
que ha décadas fazem uma profunda leitura da racializac@o e colonialidade
como estruturante. Dessa forma, lancamos mao de Lélia Gonzalez, mulher
preta, intelectual reconhecida internacionalmente por sua militincia e
producdo de sentidos localizados em Améfrica, cujo eixo de andlise da
formacao social brasileira entrelacava o sexismo e o racismo (GONZALEZ,
1984).

Assim como Lugones defendia a necessidade de construirmos um
feminismo pautado na diferenca, a partir de corpos colonizados e
localizados na “periferia”, Lélia Gonzalez propde um feminismo que
ilumine a diferenca produzida em um territdrio cuja influéncia histérico-
cultural € indigena e africana. Nos parece que produzir desde a encruzilhada
¢ a proposta das duas autoras.

Lélia ja& na década de 80, apontava questdes tratadas pela
decolonialidade. Em seu texto Por un feminismo afrolatinoamericano
(1988), Lélia faz criticas a0 movimento feminista na América Latina. A
intelectual aponta para o fato de existirem contradi¢des internas advindas da
desigualdade racial no Brasil e em toda América Latina. Segundo Lélia,
essas desigualdades ndo sdo vistas como fator estruturante na formacgao de
nossa sociedade e ndo sdo consideradas tanto na andlise quanto na
militdncia feminista.

Lélia reconhece o quanto o feminismo, enquanto movimento e
mudanca paradigmatica, transformou o mundo, e chama de irmas aquelas
companheiras brancas comprometidas com o aprofundamento do marcador



social da raca dentro do proprio movimento. Entretanto, questiona o porqué
do feminismo “esquecer” da questdo racial. Para Lélia, hd dois pontos
importantes nisso: 0 racismo por omissao, ja que o feminismo se orienta por
uma visao de mundo eurocéntrica € neocolonialista da realidade; e, além
disso, usa do conceito psicanalitico do sujeito-suposto-saber para dizer “o
eurocentrismo e seu efeito neocolonialista acima mencionados também sao
formas alienadas de uma teoria e de uma prética que se percebe como
libertadora” (GONZALEZ, 1988, p.14).

A autora convoca o feminismo a considerar o cardter multirracial e
pluricultural das sociedades dessa regido. Sem isso, o feminismo incorreria
em um racionalismo wuniversal abstrato, tipico de um discurso
masculinizado e branco. Ao mesmo tempo ela também percebe que ha
mudancas sendo produzidas a partir da década de 80.

O entendimento e a solidariedade se ampliaram nos anos 80, gracas as proprias
modificacdes ideoldgicas e de conduta dentro do MM: Um novo feminismo se
delineava nos nossos horizontes, aumentando nossas esperangas pela ampliagao
das suas perspectivas. (GONZALEZ, 1988, p.19)

Lélia com a criagdo da categoria “Amefricanidade” enquanto uma
categoria politico-cultural ja anunciava a interligacdo de estrutura de
hierarquizagdo, propondo uma leitura deslocada da Europa mas voltando-se
a América, a experiéncia e leitura desde a experiéncia de Africa em
diaspora e indigena. Lélia compreende o racismo € O sexismo como
estruturas de dominag¢do da sociedade e do Estado, e denuncia que essa
interseccdo produzia, desde a colonizacdo, a sustentacdo do modelo de
opressdao e exploracdo da sociedade. Nocao esta, como aponta Cardoso
(2019), que dialoga diretamente com o conceito de colonialidade de género
proposto por Maria Lugones.

Acreditamos que Lélia Gonzalez se conecta a Maria Lugones quando
entende que os corpos das fémeas ndo-humanas, localizadas em territério
amefricano, foram generificados e racializados pelo colonialismo com o
intuito de sustentar e regular o modelo capitalista de exploragdo e opressao
e também regular as relagdes sociais, afetivas e sexuais (CARDOSO, 2019,
p. 46).

Essa confluéncia de saberes entre as duas intelectuais estd presente no
trabalho de LLugones quando a autora traz para a roda e torna visivel o lugar
ocupado por mulheres em comunidades indigenas americanas. Ao destacar
o lugar da mulher indigena da etnia Yuma, como a primeira forca do



universo e que todas as atividades tribais somente sdo autorizadas a
acontecer por conta desse entendimento coletivo, intersubjetivo, Lugones
aponta para a possibilidade de desconstrucao da colonialidade de género e
desnuda o quanto o colonialismo foi violento ao impor a supremacia
masculina nas sociedades Ocidentais.

Esse trabalho de revelar e apontar caminhos também € realizado por
Lélia Gonzalez. Lélia em diversos textos faz questdo de trazer ao
conhecimento a importincia das mulheres africanas para suas comunidades.
A autora nos conta que no século XVIII, na parte Leste da Jamaica vive
uma mulher guerreira e matrigestora de sua comunidade. Nanny, de acordo
com Lélia, representa uma ancestralidade mitica para a comunidade
Maroon, porque ultrapassa os limites da mera liderangca mortal, nas palavras
da autora:

E no contexto de um grande corpus de histéria oral dos maroons da Moore Town
de hoje que emerge, com um brilho intenso e unico, a figura de Nanny ou
‘Grandy Nanny’ como a maior heroina de seu povo. Ultrapassando os limites da
mera lideranga mortal, transformou-se em ancestral mitica origindria de quem
todos os maroons se consideram descendentes. Dizendo-se pertencentes a uma
familia ou a um cla, afirmam sua consaguinidade pelo fato de serem Nanny yoyo.
Este dltimo termo significa progénie, ‘filhos’, e também sin6nimo de maroom.
[...] as lendas a seu respeito sublinham o cardter sobrenatural de Nanny: seus
grandes poderes derivam do seu contato e conhecimento intimo do mundo do
espirito, isto € do reino dos ancestrais. Nesse sentido, enquanto mediadora entre
vivos e mortos, ela simboliza a continuidade das sociedades maroon no espago e
no tempo (GONZALEZ, 2018, p. 339).

Seja na representacao como figura central para o povo Yame ou para
os maroons, essas mulheres de etnias distintas publicizadas por Lélia
Gonzalez e Maria Lugones demonstram que os mundos pré-coloniais, e até
mesmo os coloniais, se organizavam a partir de outras ldégicas. O
patriarcalismo estava ausente de muitas dessas comunidades, com isso, as
autoras derrubam a ideia de um patriarcado universal e trans-historico, além
de indicarem a invenc¢do de categorias como raga e género.

Se foram inventadas ou colonizadas, podemos reinventa-las ou
descoloniza-las; € nessa premissa que as duas intelectuais acreditam.
Contudo, e nés, feministas da contemporaneidade, qual o caminho a ser
seguido? Como faremos para nos descolonizarmos dentro da diferenca?
Serd que o caminho é comecarmos abandonando o conceito/palavra
“feminismo” (j4 tdo estereotipada e estigmatizada) que por décadas
representou apenas as mulheres brancas e adotarmos uma outra linguagem?



Devemos inventar outra linguagem que designe melhor um movimento que
precisa ser pensado e reformulado de dentro da diferencga?

Pra nos, € s6 olharmos para trds, para nossas ancestrais — como bem
nos revelou Gonzalez e Lugones por meio de seus legados — que
chegaremos a uma resposta. Ambas ja indicaram inclusive que nos,
normatizadas como mulheres, habitamos a diferenca. Talvez precisariamos
fazer como o povo Yorubd, que ndo possui léxicos especificos para as
categorias homem e mulher. Nessa cultura ndo existe uma diferenciacao
determinada pelo corpo, e tampouco o corpo impde quem vocé serd, que
papéis assumird na sociedade.

Podemos acionar um signo ancestral, que é o Sankofa. “Volte e
pegue”, € i1sso que nos ensina o Adinkra (representacdo grafica) do povo
Akan, representado por um péassaro com um longo pescoco voltando-se para
trés e pegando um ovo. E voltando ao passado e aprendendo com a nossa
ancestralidade, seus modos de vida, e aplicarmos no hoje. Portanto, a
missao € simples e complexa ao mesmo tempo; basta voltar e pegar. Dessa
maneira, nos cabe, enquanto mulheres feministas, a reflexdo: algum dia
seremos capazes de voltarmos para trds e aprendermos com essas mulheres
miticas-ancestrais a caminharmos juntas apesar das diferengas?

Consideracoes finais

Finalizamos este ensaio com questOes abertas para que possamos
avancar na transformacdo de condi¢des determinadas pela colonialidade
que impactam nos corpos € subjetividades. A complexidade e pluralidade
que uma leitura feminista decolonial se propde decerto considera nossos
pontos de partida, nossas inscricdes. Ao considerar nossas diferencas, s
podemos afirmar a pluralidade de sentidos e caminhos, de olhares e de
leituras frente os enfrentamentos que precisamos construir visando o
rompimento das matrizes coloniais que estruturam a sociedade.

Esta, por sua vez, pode caminhar menos no sentido de reafirmacao das
racionalidades feministas e mais no voltar-se com Sankofa, no resgate da
ancestralidade que culmina nossa constituicdo enquanto seres. O que temos
aqui, nessa busca é que com Lugones, com Lélia, com Oyeronk¢, Ochy
Curiel, Silvia Cusicanqui, e tantas outras, € tantas nds, podemos confluir
perspectivas e pensamentos de libertacao. E nesta caminhada, que fazemos
juntas, na luta decolonial e at€¢ mesmo contracolonial € possivel quando nos



localizando, nos situando e reconhecendo nossas diferencgas e fazendo delas
material importante para as possibilidades colocadas desde a encruzilhada.
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Notas sobre capitalismo e ajustes coloniais

Leticia Gongalves
Ana Amélia Lage Martins

Introducao

A Organizacao das Nacdes Unidas criou, em 2010, uma entidade
destinada a promoc¢ao da Igualdade de Género e Empoderamento das
Mulheres, também conhecida como ONU Mulheres. Este braco da
instituicdo tem como objetivo anunciado “fortalecer e ampliar os esforcos
mundiais em defesa dos direitos humanos das mulheres”. Trata-se de um
organismo que dd continuidade ao Fundo de Desenvolvimento das Nacoes
Unidas para a Mulher, 6rgao do sistema ONU criado em 1976 destinado a
questoes relacionadas aos “direitos da mulher”, especialmente aqueles
relacionados a participacao na politica, a gestdo reprodutiva e a seguranca
econdOmica.

Com sede em Nova Iorque e escritorios regionais em diversos paises
da Africa, América, Asia e Europa, a ONU Mulheres desenvolve acdes a
partir de seis linhas prioritdrias: 1) lideranca e participagdo politica das
mulheres; 2) empoderamento econdmico; 3) fim da violéncia contra
mulheres e meninas; 4) paz e seguranca € emergéncias humanitarias; 5)
governanca e planejamento; 6) normas globais e regionais. Sua atuagdo em
cada pais acontece por meio de parcerias com organizagdes da sociedade
civil, 6rgaos dos poderes Executivo, Legislativo e Judiciario, Universidades
e empresas, que viabilizam projetos destinados ao combate da violéncia de
género, a equidade de género, a inser¢do das mulheres no mercado de
trabalho, aos direitos sexuais e reprodutivos, HIV e Aids, paz e seguranca,
dentre outros (ONU MULHERES, 2020).

Uma das principais bandeiras defendidas pela organizacdo € a da
igualdade de género, que se constitui como um dos “Objetivos do
Milénio”™2 ¢ da Agenda 2030, instrumentos consolidados pelas Nagdes



Unidas e em torno dos quais foi construido um amplo consenso cujo
horizonte discursivo € o “desenvolvimento sustentavel”.

Considerando a ideia de igualdade de género e empoderamento
preconizada na atuacdo da ONU Mulheres, o presente trabalho
problematiza, a luz da epistemologia decolonial, sobretudo do pensamento
da filésofa Maria Lugones, como estas no¢des, ao serem incorporadas e
interpretadas pela organizagdo reforcam, através de ajustes, ou mediagdes, o
projeto colonial inaugurado pela invasdao das Américas e que se perpetua
nas sociedades latino-americanas.

ONU Mulheres: igualdade de género e empoderamento

A igualdade de género e o empoderamento das mulheres, que
nomeiam o proprio O6rgao do Sistema ONU destinado ao subcampo
denominado “direitos das mulheres”, compreendem o eixo discursivo
transversal que sustenta a atuacdo da ONU Mulheres, € mesmo da ONU,
em diferentes lugares do mundo. No Brasil, em conformidade com suas
linhas prioritarias, a atuacdo da agéncia transnacional, segundo informacdes
recolhidas no site da organizag¢dol?, acontece atualmente por meio das
seguintes dreas: a) empoderamento econdmico; b) lideranca e participacao
politica; c) fim da violéncia contra as mulheres; d) paz e seguranca; d)
normas globais e regionais; €) governanga € planejamento; f) HIV e Aids.
Todas elas estdo, de alguma maneira, relacionadas as metas estabelecidas
pela Agenda 2030 e se desdobram em programas, editais de financiamento,
projetos interinstitucionais, parcerias com grandes empresas, Universidades,
organizacdes da sociedade civil, campanhas de informac¢do e comunicacao e
outras formas de agdo.

O “empoderamento econdmico” anuncia a¢des destinadas a: “reformas
para dar as mulheres direitos iguais aos recursos econdmicos; reconhecer e
valorizar o trabalho doméstico e de cuidado ndo remunerados; politicas de
protecdo social e a promocao da responsabilidade compartilhada dentro e
fora do lar pelas tarefas relacionadas ao cuidado e reproduc¢do social” (ONU
MULHERES, 2020). O racismo e o sexismo sdo, segundo a organizac¢ao,
elementos que estruturam “padroes de desigualdade social, os quais
vulnerabilizam as condi¢des de vida das mulheres, em especial mulheres
negras e indigenas”. (ONU MULHERES, 2020L%).



Na éarea “lideranca e participacao politica”, a organizagdo reafirma, a
partir da ideia de democracia paritdrial®, a necessidade de inclusio das
mulheres na “tomada de decisdo, junto com os homens, para contribuir na
agenda publica com perspectiva de género” (ONU MULHERES, 2020),
destacando a necessidade de participagao politica das mulheres em todos os
espacos de poder, sejam eles formais ou informais, como modo de garantir
“a sua diversidade e o fortalecimento dos movimentos de mulheres e
feministas: negras, indigenas, ciganas, rurais, jovens” (ONU MULHERES,
2020). Esta 4area engloba projetos destinados a “mulheres indigenas”,
“mulheres negras”; “mulheres rurais”; “mulheres jovens” e “mulheres
LGBT”.

No campo “fim das violéncias contra mulheres” estdo o
programa Prevencdo e Acesso aos Servicos Essenciais para Erradicar a
Violéncia contra as Mulheres e Meninas e a proposi¢ao de acdes no campo
da arte, cultura, educagdo, esportes, tecnologias de informagdao e
comunicacao por meio das quais sdo promovidas a prevencao da violéncia
de género (ONU MULHERES, 2020).

O campo “paz e seguranga’” reconhece, a partir da Resolucdo da ONU
sobre Mulheres, Paz e Seguranca, a participagdo das mulheres como
fundamental para alcancar e manter a paz e sublinha o papel das mulheres
como atores nas articulacdes em torno da paz em situacdes de conflito.

A drea “normas globais e regionais” propde, por sua vez, agdes para
transversalidade de género dentro do escopo de trabalho da propria ONU,
apoio as agoes da sociedade civil e pessoas defensoras de direitos humanos,
bem como agdes especificas relacionadas a Década Internacional de
Afrodescendentes. Sobre esta ultima, afirma o 6rgdo que: “No Brasil, as
acoes visam entre outros, enfrentar o racismo institucional, reduzir a
mortalidade da juventude negra, empoderar as mulheres negras e apoiar
implementacdo de acdes voltadas a saude da populacdao negra”. (ONU
MULHERES, 2020).

No campo da governanga e planejamento, a organizacao tem em vista
a garantia da participacdo “plena e efetiva das mulheres e a igualdade de
oportunidades para a lideranca em todos os niveis de tomada de decisdao na
vida politica, econdmica e publica” (ONU MULHERES, 2020). E,
finalmente, na area “HIV e Aids”, considera que “a desigualdade de género
contribui para a disseminagcdo do HIV” (ONU MULHERES, 2020). O site
indica que a partir de parcerias com a UNAIDS — Programa Conjunto das



Nacoes Unidas sobre HIV/ Aids, a Unido Europeia, o UNFPA — Fundo de
Populagdo das Nacdes Unidas, a ONU Mulheres realiza acgdes
especialmente relacionadas a informacao e comunicagdo neste campo.

O empoderamento das mulheres na concep¢ao da ONU
Mulheres

Empoderar mulheres e promover a equidade de género em todas as atividades
sociais e da economia sdo garantias para o efetivo fortalecimento das economias,
o impulsionamento dos negdcios, a melhoria da qualidade de vida de mulheres,
homens e criangas, e para o desenvolvimento sustentivel (ONU MULHERES,
2020)

Importante eixo do trabalho da ONU Mulheres, o empoderamento €
pensado sobretudo por meio da “inclusao” das mulheres no mercado de
trabalho e estimulo a iniciativas que valorizem o empreendedorismo e a
ocupacao paritaria de campos de trabalho por homens e mulheres. Através
de uma cooperacdo entre ONU Mulheres e o Pacto Global das Nagdes
Unidas, foram criados os “Principios de empoderamento das mulheres”, os
quais se constituem em diretrizes destinadas a empresas e outras
organizacdes: Sao elas (ONU MULHERES, 2020).

1. Estabelecer liderancga corporativa sensivel a igualdade de género, no mais alto
nivel.

2. Tratar todas as mulheres e homens de forma justa no trabalho, respeitando e
apoiando os direitos humanos e a ndo-discriminacao.

3. Garantir a satide, seguranca e bem-estar de todas as mulheres e homens que
trabalham na empresa.

4. Promover educagdo, capacitacdo e desenvolvimento profissional para as
mulheres.

5. Apoiar empreendedorismo de mulheres e promover politicas de
empoderamento das mulheres através das cadeias de suprimentos e marketing.

6. Promover a igualdade de género através de iniciativas voltadas & comunidade e
ao ativismo social.

7. Medir, documentar e publicar os progressos da empresa na promocdo da
igualdade de género.

Por meio da realizagdo do prémio Prémio WEPS Brasil — Empresas
Empoderando Mulheres, a organizacdo incentiva € reconhece acgdes
empresariais que buscam “equidade de género e o empoderamento das
mulheres no Brasil” (ONU MULHERES, 2020). Assim como igualdade de
género, a no¢do de empoderamento organiza as mais diversas frentes de



atuacdo da ONU Mulheres, as quais visam “grupos” “diversos” de
mulheres.

O empoderamento ndo se restringe, contudo, ao campo econémico. O
Glossdrio de Termos do Objetivo de Desenvolvimento Sustentdvel 5
compreende empoderamento das mulheres como o controle das mulheres
sobre 0 seu desenvolvimento que implica na criacdo, pelo governo e
sociedade, de condi¢bes de apoio para garantir “a possibilidade de
realizarem todo o seu potencial na sociedade e a construirem suas vidas de
acordo com suas proprias aspiracdoes” (ONU MULHERES, 2016, p. 15). O
empoderamento inclui, para as mulheres:

[...] o direito a liberdade de consciéncia, religido e crencga; sua total participagdo,
em base de igualdade, em todos os campos sociais, incluindo a participacdo no
processo decisério e o acesso ao poder; o reconhecimento explicito e a
reafirmacdo do direito de todas as mulheres a acessarem e de controlarem todos
os aspectos de sua satde; o acesso das mulheres, em condi¢des de igualdade, aos
recursos econdmicos, incluindo terra, crédito, ci€ncia e tecnologia, treinamento
vocacional, informagdo, comunicagdo ¢ mercados; a eliminagdo de todas as
formas de discriminacdo e violéncia contra as mulheres e meninas; e o direito a
educacdo e formacgdo profissional e acesso as mesmas. Para fomentar o
empoderamento das mulheres € essencial elaborar, implementar e monitorar a
plena participacido das mulheres em politicas e programas eficientes e eficazes de
reforco mutuo com a perspectiva de género, inclusive politicas e programas de
desenvolvimento em todos os niveis (ONU MULHERES, 2016, p.15)

Ja a igualdade de género € trazida pelo referido Glossdrio como a
igualdade em direitos, responsabilidades e oportunidades das mulheres e
dos homens, de meninas e meninos. Assinala a organizacao que:

Igualdade nd@o significa que mulheres e homens sdao os mesmos, mas que oS
direitos, responsabilidades e oportunidades dos homens e das mulheres nao
devem depender do fato de nascerem do sexo masculino ou feminino. Igualdade
de género indica que os interesses, necessidades e prioridades de homens e
mulheres devem ser levadas em consideragdo, reconhecendo a diversidade dos
diferentes grupos de homens e mulheres. A igualdade de género ndo € uma
questdo das mulheres, mas deve envolver igualmente homens e mulheres.
Igualdade entre mulheres e homens € uma questdo de direitos humanos e também
condicdo para e indicador de desenvolvimento sustentdvel centrado nas pessoas
para que seja plenamente alcancada, deverd incluir as especificidades de
mulheres negras, indigenas, quilombolas, 1ésbicas e bissexuais, pessoas trans,
entre outras (ONU MULHERES, 2016, p. 17).

Definidos nestes termos, igualdade de género e empoderamento sdao
eixos convergentes ao universo programatico de todos os escritérios na
América Latina e Caribe atualmente.



A epistemologia decolonial

As perspectivas epistemologicas e ético-politicas trazidas pelos

estudos decoloniais produzidos a partir do grupo
Colonialidade/Modernidade ampliaram significativamente os modos de
compreensao das sociedades latino-americanas. @) grupo

Colonialidade/Modernidade € fruto de um esfor¢o iniciado por um conjunto
de intelectuais latino-americanos que viviam nos EUA no inicio da década
de 1990 e que, inspirados(as) pelos estudos subalternos sul-asidticos,
fundaram um grupo latino-americano de estudos subalternos. Trata-se de
um movimento que inseriu efetivamente a América Latina no debate pds-
colonial mobilizado a partir da década de 19602 e que aprofundou os
esforcos historicos de Bolivar, Marti e outros que, desde o século XIX, ja
colocavam a colonialidade no nucleo do pensamento politico latino-
americano (BALLESTRIN, 2013).

O eixo orientador do pensamento produzido pelo grupo
Modernidade/Colonialidade, que hoje representa uma virada epistemoldgica
importante para as Cié€ncias Sociais, € a compreensdao de que o que
conhecemos como Modernidade se constituiu através de um padrio
especifico de poder global capitalista estabelecido por meio da
colonialidade. Este padrdo, inaugurado no século XVI a partir da
dominagdo dos recursos e povos das Américas pelos europeus, se organiza,
primordialmente, a partir de dois processos histdricos convergentes: a) a
codificacdo e hierarquizacdo das diferencas entre ‘“conquistadores” e
“conquistados” a partir da ideia forjada de raca e género (QUIJANO, 2000;
LUGONES, 2014) ou seja, a producao ideoldgica de uma suposta diferenca
bioldgica que resultava na inferioridade dos povos autdctones frente aos
europeus; b) a articulagdo de todas as formas historicas de controle do
trabalho, de seus recursos e produtos, em torno do capital e do mercado
(QUIJANO, 2000).

A ideia de raga foi, segundo Quijano (2000), fundamental para fundar
relagdes sociais estabelecidas por meio tanto da fixacdo de identidades antes
inexistentes, tais como negros, indios € mesti¢os, bem como para reorientar
outras identidades, como a do portugués e espanhol, antes relacionadas
apenas ao territério de origem. A medida em que estas relacdes sociais se
configuravam em relacdes de dominacdo, estas identidades foram



associadas a hierarquias, lugares e papéis sociais correspondentes ao padrao
de dominacao colonial que se impunha. Estas hierarquias, os lugares e os
papéis sociais eram representados, por seu turno, como elementos
essencialmente constitutivos destas identidades. Assim, raca e identidade
foram estabelecidas como “instrumentos de classificagdo social basicos da
populacao” (QUIJANO, 2000, p. 247, traducao das autoras). De modo
convergente, Quijano (2000) aponta que todas as formas historicas de
controle e de exploracao do trabalho, bem como de controle da produgao e
distribuicdo de mercadorias foram, a partir da colonizacdo das Américas,
articuladas de um novo modo, configurando um novo padrdo global da
divisdo social do trabalho, dos seus recursos e seus produtos. O capitalismo
mundializado® €, assim, fruto desta estrutura inédita proveniente do padrao
de poder colonial que estabeleceu uma divisdo racial do trabalho, dentro da
qual ndo-brancos tiveram sua forca de trabalho escravizada.
Compreendendo a raca como uma “categoria mental da modernidade”,
Quijano demonstra como este foi um modo encontrado para legitimar tanto
as relacdes de dominacdo impostas pela invasdo europeia quanto para
renovar as  antigas ideias e  praticas de relagdes de
superioridade/inferioridade entre “dominados e dominantes”, se
convertendo em um modo elementar de classificacdo social universal da
populacao mundial (QUIJANO, 2000). A “colonialidade” ndo estd restrita,
contudo, a apenas este modo até entdao inexistente de classificagdo racial e
articulacdo das formas historicamente determinadas de exploracdo do
trabalho e inclui o “controle do acesso ao sexo, da autoridade coletiva e da
subjetividade” (QUIJANO, 2000). Ela organiza, pois, a producdo de
conhecimento por meio das préprias relacdes intersubjetivas e se constitui
em toda forma de controle que estrutura as diferentes dimensées da vida2l,
Ao configurar um novo universo de relacoes de dominag¢ido operadas
também a partir da repressao das formas de producao de conhecimento das
pessoas colonizadas e de construcdo de suas subjetividades, o padrao de
poder colonial implicou em uma colonizagdo subjetiva que organizou (e
ainda organiza hegemonicamente) os modos de produzir e conferir sentido
as experiéncias materiais ou intersubjetivas, ao imaginario e a cultura
(QUIJANO, 2000)2. Este movimento visa tanto o aniquilamento das
identidades histdricas, quanto a retirada das populacdes “dominadas” da
histéria da producdo cultural da humanidade, ja que o padrdao de poder



fundado implicava um padrdao cognitivo € uma nova perspectiva de
conhecimento, exclusivamente eurocentrada.

Este padriao cognitivo se estruturou em torno de 3 eixos relacionados
(QUIJANO, 2000): 1) o dualismo europeu-ndo europeu, primitivo-
civilizado, tradicional-moderno, pautado em um mito evolutivo, cuja
Europa era a finalidade; 2) a naturalizacdo das diferencas sociais dos grupos
por meio da codificacdo da raga; e 3) a percep¢ao de que tudo que nao fosse
europeu era relativo ao tempo passado. A racionalidade moderna europeia
que se estabeleceu como paradigma universal do conhecimento, por
consequéncia, ¢ também um produto e produtor da emergéncia e
consolidagdo das relagdes sociais capitalistas organizadas por meio da
colonialidade.

Maria Lugones complexifica o quadro esbocado por Anibal Quijano e
outros autores dedicados a pensar a colonialidade, ao demonstrar como a
categoria género €, assim como a raga, uma ficcao constitutiva deste padrao
de poder colonial. A autora propde que raga e género tanto sdao formados
quanto formativos da colonialidade do poder, do saber, do ser, da natureza e
da linguagem, ou seja, de todos os eixos articuladores do padrdao de poder
colonial, cuja légica se manteve estruturando o sistema-mundo, mesmo
apods os processos de descolonizacao.

Evidenciando que, ao ser compreendido a partir de uma perspectiva
patriarcal e heterossexual no dmbito das disputas pelo “controle do sexo,
seus recursos € produtos”, como faz Quijano, o género é visto sob a Gtica
capitalista, eurocéntrica e global, Lugones propde “aprofundar a teorizagao
da l6gica opressiva da modernidade colonial” (LUGONES, 2014, p. 935).
Para isso, a autora pensa os modos de configuracio do sistema
moderno/colonial de género como estruturante deste modelo.

O sistema moderno/colonial de género, segundo a autora, conta com
um lado visivel/iluminado e um lado oculto/obscuro. O primeiro institui de
maneira hegemoOnica o género e as relacdes de gé€nero, conferindo um
significado fechado e dicotdomico para as categorias homem e mulher. Trata-
se do dimorfismo biolégico. Ele se estrutura a partir da organizacao
patriarcal e heterossexual das relacdes sociais (LUGONES, 2020), que
operam de maneira especifica quando combinados com a classificacio
racial, cuja articulagdo e seus efeitos constituem o lado obscuro do sistema.
Tanto o lado obscuro quanto o lado visivel sdo constituidos a partir de uma
compreensdo ontoldgica propria da modernidade colonial que estrutura e



organiza 0 mundo a partir de termos homogéneos e dicotOmicos,. A
separacdo entre humanos e nao humanos €, para ela, a “dicotomia central”
(LUGONES, 2014) desta modernidade europeia.

Uma distin¢do dicotdmica, hierdrquica entre humano e ndo humano foi imposta
sobre os/as colonizados/as a servico do homem ocidental. Ela veio acompanhada
por outras distingdes hierdrquicas dicotdmicas, incluindo aquela entre homens e
mulheres. Essa distin¢do tornou-se a marca do humano e a marca da civilizagio.
S6 os civilizados sdo homens ou mulheres. Os povos indigenas das Américas e
os/as africanos/as escravizados/as eram classificados/as como espécies ndo
humanas - como animais, incontrolavelmente sexuais e selvagens (LUGONES,
2014, p. 936).

A imposicdo de termos dicotdmicos como esséncia € padrao normativo
do humano sedimentou a ideia de que somente os brancos e europeus eram
civilizados e humanos, ao passo que os colonizados, suas prdticas e
subjetividades - ndo gendradas- eram aberracdes grotescas e transgressoras.
Ela destaca que, no processo colonizatorio, os “machos” dos territorios
dominados eram classificados como ndo humanos a partir do entendimento
normativo do “homem”, “o ser humano por exceléncia” (LUGONES, 2014,
p. 937), enquanto “fémeas” eram julgadas pela perspectiva normativa de
compreensao das “mulheres” como a inversdao humana de homens.

A partir da imposi¢do da introducdo do gé€nero, individuos dos
territorios conquistados se converteram em “machos” e “fémeas”. “Machos
tornaram-se nao-humanos-por-nao-homens, e fémeas colonizadas tornaram-
se nado-humanas-por-nao-mulheres” (LUGONES, 2014, p. 937). Como
decorréncia disso, lembra Lugones (2014), as fé€meas colonizadas nao
foram percebidas como em falta por ndo serem como homens, mas
transformadas em viragos. Enquanto homens colonizados, por sua vez, ndo
foram representados como em falta por ndo serem como-mulheres. O que se
entende, segundo ela, como “feminizacio de homens colonizados”
relaciona-se a uma forma de rebaixamento destes a partir da atribui¢do de
passividade sexual por meio da ameaca de estupro. A hipersexualidade em
tensionamento com a passividade sexual, segundo ela, igualmente
determina um dos dominios da sujeicao masculina dos/as colonizados/as.

O dimorfismo sexual situa-se para Lugones, como mencionado, no
lado “iluminado/visivel” do sistema moderno/colonial de género.
Estabelecido somente entre homens e mulheres brancos e europeus, ele
demonstra como a divisao sexual baseada na biologia é uma fal4cia, ja que



o género antecede os marcadores bioldgicos, preenchendo-os de sentido
(LUGONES, 2020). Lugones (2014) compreende, assim:

[...] tanto género como sexo como imposi¢cdes coloniais. Ou seja, a organizagao
do social em termos de gé€nero € hierdrquica e dicotdmica, e a organizacdo do
social em termos do sexo € dimorfica e relaciona o macho ao homem, inclusive
para marcar uma falta. O mesmo ¢ verdade para a fémea. Entdo, os/as
mesoamericanos/as que ndo compreendem o sexo em termos dimorficos,
separaveis, mas em termos de dualismos fluidos, tornam-se tanto macho ou
fémea (LUGONES, 2014, p. 943).

A autora assinala, a partir de Oyéronké Oyewumi, como a introdu¢do
das diferencas de géneros pela colonizacdo serviu de ferramenta a
dominacdo capitalista global europeia, transformando nao apenas a esfera
da reproducdo, mas subordinando as fémeas em todas as dimensdes da
vida?. [Esta ferramenta articulada a imposi¢do das ragas, produziu a
definicdo das mulheres, como categoria universal, branca e heterossexual,
em oposicao aos homens, também como categoria ficcional colonialmente
estabelecida.

A heterossexualidade, que co-operacionaliza a colonialidade do
género, € também construida de forma mitica e compulsoria. Lugones
evidencia como o sistema de gé€nero € ‘“heterossexualista, ja que a
heterossexualidade permeia o controle patriarcal e racializado da produ¢ao”
(LUGONES, 2020, p. 54). Lugones lembra ainda, resgatando o trabalho de
Paula Gunn Allen, que a introducdo do género também serviu a produgao
do conhecimento e da autoridade coletiva, j4 que todos os niveis de
concepe¢do da realidade passam a ser organizados pela logica do género. As
mulheres brancas, cuja fungdo era de reprodutora da raca e da propriedade,
também foram excluidas da esfera da autoridade coletiva, da producdo do
conhecimento, enquanto a organizacdo social do “sexo” pré-colonial
“inscreveu a diferenciacao sexual em todos os ambitos da vida, inclusive no
saber e nas praticas rituais, na economia, na cosmologia”. Ainda assim, isto
ndo implicou em uma saida destas de um lugar privilegiado, como sera
retomado mais adiante.

E importante destacar que Lugones evidencia a prépria existéncia de
um lado oculto/obscuro € um lado visivel/iluminado como um mecanismo
de constru¢do conjunta entre a colonialidade do poder e o sistema
moderno/colonial de género. Assim, lembra a fildsofa:



[...] problematizar o dimorfismo biolégico e considerar a relagdo entre ele e a
constru¢do dicotdmica de género € central para entender o alcance, a
profundidade e as caracteristicas desse sistema de género. A redug@o do gé€nero
ao privado, ao controle do sexo, seus recursos e produtos, ¢ uma questdo
ideoldgica, apresentada como bioldgica, e é parte da producdo cognitiva da
modernidade que conceitualizou a raca como “atribuida de género” e o gé€nero
como racializado de maneiras particularmente diferenciadas para europeus
brancos/as e para colonizados/as ndo brancos/as. A raga ndo € nem mais mitica,
nem mais ficticia que o género — ambos sdo ficcoes poderosas (LUGONES,
2020, p.72)

O giro epistemoldgico realizado por Lugones € uma importante chave
de leitura sobre a formacao histdrica das Américas e para a compreensao do
universo das transformagdes da organizacdo social dos povos que ja viviam
neste territorio a partir dos processos do capitalismo eurocéntrico
mundializado, que desagregou relagcdes comunais e igualitarias, o
conhecimento cosmoldgico, a autoridade e o0s processos coletivos de
tomada de decisdo e se reproduz, ndo sem resisténcias, por meio de diversos
ajustes materiais, simbolicos e cognitivos.

Capitalismo, género e ajustes coloniais

O feminismo hegemodnico € eurocéntrico, racista, universalista,
burgués e heterossexista (LUGONES, 2008; BIDASECA, 2014; CURIEL,
2007). Ao mesmo tempo que argumenta pelo fim da exploracdo, opressao e
violéncias contra as mulheres, o faz recusando a racializacdo de suas
praticas. A incorporagdo das criticas decoloniais tem como ponto de partida
o reconhecimento de que invisibilizar o proprio /6cus enunciativo, por parte
de feministas brancas, tem sido uma expressdo evidente de racismo e de
reinvindicagdo pela permanéncia na posi¢@o de ser interpretada como neutra
e representante de todas as mulheres. Recusar este lugar € um pressuposto
dos mais bdasicos e incontornavel para quem quer colaborar com a
construcdo de uma sociedade mais justa e, portanto, se engajar na luta
antirracista. E do lugar de mulheres brancas, cis, 1ésbicas, de origens
populares, mas atualmente localizadas na classe média, que falamos. Ou
seja, fazemos parte de um grupo que obtém privilégios dado o
pertencimento racial. Nos perguntarmos sobre estruturas que mantém
privilégios apenas de mulheres brancas nos coloca uma questio
fundamental que mobilizou Maria LLugones e tantas outras pessoas, qual



seja, da reflexdo sobre nossas participagdes na reproducao do pacto colonial
e narcisico da branquitude (BENTO, 2002).

A manutencido do desenvolvimento expansivo do capitalismo global,
cuja logica de acimulo se organiza em fun¢do da exploragdo e dominacao
de territérios, populacOes e sujeitos, contou, apds o0s processos de
“descolonizacao”, com a producdo de diversas mediagdes que garantiram a
continuidade deste sistema-mundo integrado econdmica e politicamente
(WALLERSTEIN, 2012). Estas mediacoes t€ém em vista promover,
historicamente, ajustes sistémicos ao articularem, ndo sem resisténcias,
formas proprias de organizacdo da relacdo capital-trabalho, das forcas
produtivas e relacdes sociais de produgdo; dos modelos eurocéntricos de
producdo do conhecimento; da divisdo sexual e racial do trabalho e de
“todas as suas formas de controle correspondentes” (QUIJANO, 2000), ou
seja, dos elementos que estruturam e sdo estruturados pelo padrao de poder
colonial.

As disputas em torno da hegemonia geoecondmica e politica desde a
segunda metade do s€culo XX carregam a importante marca da supressao
de fronteiras no exercicio de poder e da modificacdo da prépria concepcao
de Estado-Nacdo, de soberania nacional e de interferéncia externa, cuja
culminincia se deu com o processo da ‘“globalizacdo”. Neste processo,
como tém demonstrado alguns autores (HARDT; NEGRI, 2000; CURIEL,
2007), organismos multilaterais, como a ONU, o Banco Mundial, o FMI e
as ONG’s transnacionais desempenham uma importante fun¢cdo mediadora
no ajuste capitalista, sobretudo na incorporagdo e deturpacdo de demandas
por radicalizacdo da ideia de justica.

Respaldados por justificativas salvacionistas de contengao de riscos, de
manutencdo da seguranca global, inclusive em termos de gestdo
reprodutiva, estes organismos mobilizam pretensos apoios a paises de
economias periféricas, ocultando, no entanto, suas contribuicdes para o
enfraquecimento e dependéncia, ou seja, suas mediacOes para O ajuste
colonial. Tais mediacdes operam nao apenas através de inumeras politicas
de “ajustes estruturais” impostas aos paises de economias exploradas, tais
como as colocadas pelo neoliberalismo a partir do Banco Mundial e FMI e
que resultaram em um aprofundamento da pobreza das populacdes da
América Latina, mas, também, por meio da producdo de consensos que
tendem a ocultar o carater estruturante e estruturado do padrao de poder



capitalista moderno-colonial. Estas mediagdes se organizam, assim, por
meios materiais, imateriais, institucionais e cognitivos.

O “campo do género”, ao lado do “campo ambiental” e de outros, tem
sido, especialmente desde a década de 1970, um campo fértil de produgao
de mediacoes que, dentre outros aspectos, instituem um sistema mundial de
producdo de verdade, ou melhor, de efeitos de verdade, capaz de “substituir
os interesses subjetivos dos agentes envolvidos pelos interesses objetivos do
proprio Sistema” (MARZOCHI, 2005, p. 6). Ao estudar as organizacoes
ndo governamentais transnacionais® articuladas em torno do Sistema
ONUZ, a socidloga brasileira Samira Marzochi evidencia a composicio de
um amplo sistema institucional que articula e fixa os termos legitimos e
amplamente  consensuados para interpretacdo, classificacdo e,
especialmente, intervencdo em cada um destes campos, exercendo uma
espécie de “regulacdo, controle e dominacao” (MARZOCHI, 2005, p. 6),
que pode ser percebida no continum da manutenc¢do da ldgica colonialista.

O modo, tenso e renovavel, de articulacdo do consenso em torno do
género pela ONU Mulheres, ou seja, do que deve ser compreendido como
“problemas de género” e “desigualdades de gé€nero” incorpora premissas,
em parte, coerentes com o que vem sendo apontado historicamente pelos
feminismos latino-americanos. Do mesmo modo, tem viabilizado projetos
idealizados e executados por coletivos feministas populares. Alguns destes
coletivos também problematizam o cardter imperialista deste organismo
internacional, com o qual a possibilidade de relacdo ndo tem sido percebida
de modo ingénuo ou alienado, mas como modo de intervir
estrategicamente. Por outro lado, poucos tém sido os esfor¢os para ruptura
de uma concepcao de gé€nero advinda do feminismo burgués branco, por
parte de quem se beneficia dele, em termos individuais, coletivos,
institucionais e geopoliticos.

E neste sentido, que nos parece razodvel compreender o esforco da
ONU Mulheres em ler e categorizar as experiéncias de mulheres latino-
americanas, ressaltando compreensdes que ignoram suas lutas historicas,
suas fundamentais participacdes sociais e politicas, homogeneizando-as
pela via da passividade, da subalternidade, da fragilidade, colaborando, ao
mesmo tempo, para o aumento de prestigio e privilégio de mulheres brancas
heterossexuais e burguesas.

Ao denominar “especificidades” relativas as mulheres Iésbicas,
indigenas e mulheres negras, bem como traduzir a igualdade em termos de



ocupacdo paritaria (50% homens e 50% mulheres) de espagos de poder, a
formulacdo do género e empoderamento pela ONU Mulheres parece
reforcar tanto uma compreensdo que universaliza, quanto homogeneiza,
fragmentando, as experi€ncias das mulheres. Esta compreensdo parece
consentir com a ficcdo colonial sustentada na ideia de raca, do género e da
sexualidade como categorias separadas que definem, a priori, identidades
essencializadas e dicotdmicas.

Lugones (2020) aponta como a fixacao de categorias entendidas como
homogéneas, como mulher e negro, produziram um movimento de selecao
de um dominante como norma dentre todos os membros do grupo. Assim,
mulher seleciona como norma fé€meas burguesas brancas heterossexuais,
homem seleciona machos burgueses brancos heterossexuais, negro
seleciona heterossexuais negros etc. Ela lembra que:

[...] devido a maneira como as categorias sdo construidas, a intersecc¢ao interpreta
erroneamente as mulheres de cor. Na interseccdo entre “mulher” e “negro” ha
uma auséncia onde deveria estar a mulher negra, precisamente porque nem
“mulher” nem “negro” a inclui. A interseccdo nos mostra um vazio. Por isso,
uma vez que a interseccionalidade nos mostra o que se perde, ficamos com a
tarefa de reconceitualizar a l6gica da intersec¢do, para, desse modo, evitar a
separacdo das categorias existentes e o pensamento categorial (LUGONES, 2020,
p-60).

Um aspecto importante que se oculta na concep¢ao expressa de género
e empoderamento pela ONU Mulheres pode ser percebido na desarticulacao
destas “categorias” com a no¢ao de sistema-mundo capitalista. Esta
mediacdo parece operar com uma nocdo abstrata de igualdade, cujo
horizonte de concretizagdo estd circunscrito a presenca das mulheres nos
espacos formais e informais de poder e do trabalho. Embora relevante,
construir uma compreensao de que a “paridade de género” € um objetivo
que se desdobra em metas a serem alcancadas por empresas e organizagoes
que compreenderdo o valor da “diversidade” ndo incide em termos
especificamente estruturais.

O lado obscuro/oculto do sistema moderno colonial de género
discutido por Lugones (2014) denuncia justamente a construcao da
categoria homogénea mulher, reivindicada pelo feminismo hegemonico,
como tendo um dos objetivos invisibilizar a colabora¢ido, cumplicidade e
pactuacdo de mulheres brancas com o racismo. Para a autora, apenas
interseccionar categorias ficcionais que tém previamente intencionalidades
coloniais ndo € suficiente para derrubar este sistema. A reafirmacdo da



categoria género pela ONU Mulheres sugere fortemente um esfor¢co para
manutencao de privilégios de mulheres brancas ao mesmo tempo em que
reforca sua politica intervencionista em desrespeito a soberania nacional de
paises latino-americanos.

Como tem mostrado o acumulo histérico dos feminismos, a
reivindicacdo do acesso ao trabalho descolada do questionamento da
propria dinadmica de exploracdo e controle das formas histéricas de
organizacdo das forcas produtivas e das relagdes sociais de producdo, ndo
apenas ocultou o lugar das mulheres ndo-brancas na produc¢do e reproducao
social, como serviu para que o capitalismo contasse com a criacao de um
enorme “exército de reserva”’, transformando as demandas das mulheres em
mais um meio para o acumulo de capital. Além disso, concep¢des como as
de 50% da paridade nos postos de trabalho contribui por sedimentar a ideia
de que € preciso intervir pontualmente em determinados espacos e
dindmicas e ndo na prépria légica organizativa do sistema. E preciso
destacar, também, que a no¢do de empoderamento, deturpada pela ONU
Mulheres, é uma ferramenta dos movimentos feministas negros relacionada
ao auto-conhecimento, a autovalorizacdo e a articulacdo da comunidade
negra (BERTH, 2018).

Estas breves reflexdes a partir da ONU Mulheres nos colocam
igualmente diante da responsabilidade de reconhecermos nossa contribui¢cao
na manutencdo de um sistema que reforca, de maneira tdo radical, a
desigualdade racial no Brasil. Identificamos em publicagdes de autores
brancos, homens e mulheres, uma esquiva em tocar frontalmente a questao
racial, por vezes contornando com a questdo de classe e, nos termos do
feminismo hegemonico, de género. Sermos brancas em uma sociedade
racializada, implica que nos beneficiamos materialmente e simbolicamente
desta estrutura. Nao € possivel pensar em promover igualdades que
interseccionam género, classe e raca sem colocar em questdao a posi¢ao das
pessoas brancas, burguesas ou ndo. Nao focalizar a branquitude ¢é
justamente naturalizar as desigualdades como um problema das pessoas
negras, homens e mulheres, retirando a participacdo da populagdo branca na
manutencao de privilégios. Maria Aparecida Silva Bento (2002) discute
como o siléncio sobre a racializacdo da branquitude é uma importante
estratégia de protecdo, de desresponsabilizacdo e de defesa dos interesses
do grupo racial. A autora revela que esta posi¢do tem um forte componente
narcisico de autopreservacgao.



Percebemos que o projeto de sociedade proposto pela ONU Mulheres
favorece a diminui¢do da soberania nacional e o fortalecimento, majoritario,
de mulheres brancas na regido. Nos posicionamos frente a uma ruptura com
este pacto racista, sugerindo que, para que haja qualquer possibilidade de
coalizdo, € preciso concentrarmos em colocar homens e mulheres brancos
em questao.

Consideracoes finais

A vida e produ¢do de Maria Lugones € uma inspiracdo a radicalidade
da critica geopolitica. No Brasil, especialmente em um contexto social,
econdmico e politico de aprofundamento de desigualdades histéricas e ano
de elei¢des municipais, observamos os pressupostos do feminismo branco e
heterossexual hegemodnico sendo esteio para manutencdo do projeto
colonial protagonizado, por exemplo, por mulheres cuja pactuagdo com o
sistema moderno colonial de género implica em ganho de privilégios.

A limitacdo que Maria Lugones critica na leitura de Quijano €
fundamental para radicalizagdo das teorias geopoliticas, bem como de
posi¢coes anti-imperialistas e decoloniais. Incorporar a ficcio de género,
marcada pelo dimorfismo e dissociada da classificacdo ficcional racial,
fortalece o poder colonial. Igualmente, a concepcdo de gé€nero, tal como
manifesta majoritariamente nas estratégias da ONU Mulheres, sinaliza para
uma afirma¢do da categoria mulher como universal e homogénea, com
vistas a um ajuste progressista ao colonialismo. E importante destacar que
enquanto a ONU Mulheres desrespeita a soberania nacional de paises como
o Brasil para intervir diretamente nas suas formulagdes politicas e estatais,
por exemplo defendendo a “paridade de género”, ela o faz niao apenas
ignorando, mas fortalecendo homens e mulheres burguesas, brancos e
heterossexuais, que, nao a-toa, representam a manutencao da colonialidade
no pais.

Esta constatacdo, no entanto, nao retira, mas reafirma, nossa
responsabilidade no reconhecimento e ruptura com o pacto racista que
mantém a estrutura do sistema moderno-colonial de género.
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Maria Lugones e o pensamento de
trincheiras: decolonialidade e veganismos

Martina Davidson

“Cuando me llamo a mi misma feminista, lo hago en el intento de
dar cuenta de un modo asfixiante, inequitativo, opresivo, violento
de vivir en este mundo y, al mismo tiempo, una propuesta para
acabarlo para que otro advenga. Cuando me llamo lesbiana, es
un intento de desplazar los limites no solo sexo-genéricos
asignados desde afuera, sino sobre todo desde adentro: digo

lesbiana, y algo em mi respira a aire nuevo de liberacion.”
Macky Corbaldn, 2011%

Introducao

Quando se fala a partir da lesbianidade e quando se usam as
linguagens fortilleras®® das quais Maria Lugones fez uso®, nos
comprometemos com uma proposta mal vista na Academia e com uma
politica insuficientemente traduzivel nas ruas. Essas palavras parecem ser
lésbicas demais para um espacgo tao cis-heteronormativo como a Academia
e pouco acessiveis em termos de uma militdncia materializada em um
espaco tao real e duro como a cotidianidade. Por isso, parece-me prestar
uma homenagem a Lugones ao identificar seus textos, € quem sabe o meu,
no que Nelly Richard (2011) aponta como um “territorio de intervengao
politica”:

[...] existe politicidade, ai onde operam cddigos de poder suscetiveis a serem
interrompidos e desviados mediante atos criticos de oposicdo capazes de
subverter suas hierarquias de valor e distin¢do, suas normas autoritérias e as suas
complexidades repressivas. Isto quer dizer que o “dentro” das instituicdes
universitarias — um “dentro” submetido ao dominio dos sistemas de controle e

vigilancia do poder/saber constituidos e instituidos academicamente — € tdo
politico quanto o “fora”, mesmo que nem o feminismo e nem o ativismo gay



acreditem nisso. E necessdrio tomar posicdo e intervir nesse entremeado de
poder, assim como € necessario, a0 mesmo tempo, revolucionar as ruas, as casas
e as camas. E vital implodir os sistemas de controle, vigilincia e re-producio do
saber-poder desde o lado de dentro, pois foram eles mesmos os que cimentaram a
l6gica dualista que ndo apenas coloca o dentro e o fora, a razdo e o corpo, 0
politico e a militancia, mas que também deixaram a nds, as Iésbicas e as mulheres
(entre outres) pro lado de fora dos muros da academia, no estrangeiro, falando
(isso pretendem eles, e nds também) outra lingua, outro &thos. Sim, sou 1ésbica,
militante, académica. Escolho as aulas ao invés dos corredores. As palavras ao

invés dos graffitis. E aqui, novamente, hd muito sobre o amor, sobre desejo, mas
)@

também sobre estratégia e trabalho. (Richard, 2011, p. 159

E € isto que fez Maria Lugones em sua vida. Implodiu o sistema por
dentro, criticando a razio branca, cis-heteronormativa, rica € europeia como
fonte unica de conhecimento. Criticando suas l6gicas e apontando-as como
forjadoras das opressoes coloniais que repercutem ainda hoje sobre pessoas
subalternizadas. Essas ldogicas, operando em conjunto, geraram e
mantiveram a narrativa da episteme cientifica de razdo unica, pensamento
predominante no meio académico. E era na Academia, o local em que a
autora, 1ésbica e latino-americana, produzia conhecimentos de denudncia a
essa propria razdo opressora, apontando seus elementos originarios.
Lugones foi uma revoluciondria do lado de dentro, abrindo espago para que
pessoas como eu (e tantas outras) ndo ficassem do lado de fora.

Porém, obviamente, sua disrup¢do no meio académico ndo adveio
unica e categoricamente do fato dela ser uma mulher lésbica e latino-
americana nos Estados Unidos, mas sim do teor do conteudo que produziu
durante sua vida. Ndo poderia, jamais, pretender citar todas as suas
contribuicdes para a Academia e especificamente para o campo do
feminismo decolonial - e do projeto decolonial como um todo -, por isso me
aterei a trabalhar as nocdes de Lugones que serdo importantes para o
desenvolvimento das ideias propostas neste capitulo.

Maria Lugones (2014) sugeriu que a hierarquia dicotdmica
humano/ndo humano se configurou enquanto a dicotomia central da
modernidade colonial®l, sendo imposta a partir do processo de colonizagio
das Américas e do Caribe por parte dos europeus. No entanto, essa
dicotomia veio acompanhada, segundo a autora (2014), por outras,
incluindo a dicotomia homens/mulheres:

Ela veio acompanhada por outras distingdes hierdrquicas dicotdomicas, incluindo
aquela entre homens e mulheres. Essa distin¢ao tornou-se a marca do humano e a
marca da civilizacdo. S6 os civilizados sdo homens ou mulheres. Os povos



indigenas das Américas e os/as africanos/as escravizados/as eram classificados/as
como espécies ndo humanas - como animais, incontrolavelmente sexuais e
selvagens. (Lugones, 2014, p. 936)

O homem europeu, burgués e colonizador era, nesse cendrio, o agente
moral apto a tomar decisdes em nome da civilizagdo, por carregar
carateristicas como a heterossexualidade, a cristandade e a racionalidade
europeia branca (Lugones, 2014). No entanto, a mulher europeia, mesmo se
burguesa, era vista apenas como um ser capaz de reproduzir a raca branca e,
assim, capital®2. Isto através da sua pureza sexual, sua passividade e seu
papel enquanto submissa a0 homem branco burgués e europeu — sendo
assim, um complemento acessorio, ndo um agente civilizatorio per se.

Diante disso, o que tem a ver os veganismos* com a decolonialidade?
Bom, “a dicotomia hierdrquica como uma marca do humano, também
tornou-se uma ferramenta normativa para condenar as pessoas colonizadas”
(Lugones, 2014, p. 937). Isto porque a auséncia de humanidade delegada
aos colonos, os bestializava, os animalizava, de forma a justificar sua
exploracdo, opressdo e objetificacdo. Além disso, essa visdo, segundo
Lugones (2014), fazia com que os colonizadores vissem as pessoas
colonizadas enquanto ndao gendradas, isto €, existia o sexo** enquanto
categoria de dominagdo para esses individuos, mas nao o género. Apenas
por intermédio da cristianizacdo € que a gendrificacdo dessas pessoas foi
possivel,

Desta forma, a andlise ao redor da criagao ou imposi¢ao da dicotomia
entre aquilo humano/nao humano enquanto forjadora e justificadora de
exploracdo é de alta importancia para entender a colonialidade e o proprio
projeto colonizador como contribuidores para a ldgica especista, que muito
se contrapde as propostas de muitos veganismos. Se a razdo branca
europeia justificou a exploracio com base na nao humanidade, a néo
humanidade € a caracteristica de permissao para tal ato atroz. Esta logica €
altamente e diretamente aplicdvel ao caso dos animais ndo humanos, que
por serem de outra espécie — serem menos que humanos, obviamente -,
podem ser explorados de forma justificada.

E importante ressaltar que as epistemologias dos povos origindrios da
América Latina ou dos povos de origem africana (de variados paises do
Continente) escravizados e trazidos durante o processo de colonizacao, em
sua grande maioria, nd3o se comprometiam como uma cosmologia
dicotomica entre humano/natureza ou humano/ndo humano (Mignolo,



2011). Assim, a discussdao da imposi¢cdo da logica especista ndo pode
ocorrer de forma dissociada da discussdo decolonial — a animalizacdo,
hipoteticamente, conforme sugerido por Aph Ko (2019)3, pode ser de fato a
l6gica colonial justificadora e forjadora da exploracdo dos animais nao
humanos e das pessoas humanas subalternizadas e escravizadas (hoje
acometidas pelas violéncias racistas).

No entanto, para onde tudo isso pode nos conduzir? A fragmentacao
epistemoldgica, politica, dos corpos e da terra permite, para Lugones
(2014), uma construgcdo com base na resisténcia a colonialidade. As
categorias criadas através da gendrificacdo, racializagdo e cis-
heteronormatividade, instituidas como politicas diferenciadoras e, portanto,
de opressdo para com os colonos (Lugones, 2014), geraram respostas de
resisténcia, muitas vezes invisibilizadas.

E necessario, no entanto, entender, a partir de Lugones (2014), a
resist€éncia como uma  acdo  de alastramento  relacional
subjetiva/intersubjetiva de libertacdo, tanto de forma adaptativa quanto
opositiva. A resisténcia seria, dessa forma, a tensdo constante entre a
formacgao do sujeito e a subjetividade ativa que resiste e se expressa numa
politica de contestacdo da norma.

A contestagdo da norma € o que constrdi, para Maria Lugones (2014) a
infrapolitica que fala a partir das margens, demonstrando o potencial das
comunidades oprimidas e subalternizadas de construir entre si, significados
que recusam a organizacdo € hegemonia social, estruturadas pelo poder
colonial. E na existéncia colonizada, subalternizada, que o desvio do que é
hegemoOnico se estabelece como vitoria infrapolitica: a formacdo e
sobrevivéncia das identidades diferenciais e, portanto, decoloniais. A
sobrevivéncia, a perseveranca, a luta pela existéncia da diferenca desviante
do ser colonizador € importante sob ponto comum para as minorias
politicas.

Serd que se pensarmos 0 mesmo para 0s veganismos € as imposi¢oes
anteriormente citadas nao podemos ver a resist€ncia antiespecista
decolonial algando voo? O respeito pela diferenca animalizada, no sentido
proprio do ndo humano, faz sentido dentro da logica ndo especista tanto
quanto faz sentido dentro da légica de resisténcia decolonial proposta por
Lugones (2014). Isto porque, se a diferenca — e quanto maior for, mais
justificada é a exploracao/opressao colonial — resulta em opressdo e,
preserva-la, respeitd-la e conquistar direitos bdésicos para tal €



imprescindivel para resistir, ndo cabe a nds pensar no caso dos animais nao
humanos como parte do projeto de um mundo mais justo?

A partir dessas informacdes, somos capazes de pensar, refletir e
teorizar a partir de uma visdo ndo neutra — atravessada pelo meu olhar
enquanto lésbica latino-americana — sobre a dicotomia humano/nao humano
proposta por Lugones (2014) enquanto central na modernidade colonial e a
necessidade de que os veganismos se comprometam com a decolonialidade
enquanto um compromisso politico.

Uma visdo ndo neutra pois ela encontra-se comprometida com a busca
de veganismos sensiveis a lesbianidade e as subalternidades; que entende o
ponto em que o Veganismo de ampla difusio assumiu uma marca
colonizatdria, mas que busca, por intermédio de uma ldgica decolonial e
ético-politica, repensa-lo para criar um mundo mais junto para com o0s
animais nao humanos.

O especism03—7 e sua relacao com a colonialidade

As Américas, mesmo que dadas como conceitualmente
inquestiondveis, sdo invencdes da prépria modernidade®, uma vez que
apenas se configuram enquanto periferias geopoliticas por intermédio do
colonialismo -atualmente a América do Norte pode ser excegdo. E através
deste processo que a Europa se tornou o centro do mundo e o Capitalismo
adquiriu dimensdes mundiais (DUSSEL, 1999). Assim, a partir dessa
relacdo entre modernidade ocidental, colonialismo e Capitalismo mundial,
definiu-se um padrao global de poder, definido por Anibal Quijano (1995)
como ‘“colonialidade do poder”.

No entanto, Lugones (2014) marca que esse sistema de poder global,
em vigor até os dias de hoje, ndo se deparou, em seu inicio, com um mundo
vazio:

Ao contrdrio, encontrou-se com seres culturais, politica, econdmica e
religiosamente complexos: entes em relacdes complexas com o cosmo, com
outros entes, com a geragdo, com a terra, com oS seres vivos, com o inorganico,
em producgdo; entes cuja expressividade erdtica, estética e linguistica, cujos
saberes, nocdes de espaco, expectativas, prdticas, instituicdes e formas de
governo ndo eram para ser simplesmente substituidas, mas sim encontradas,
entendidas e adentradas em entrecruzamentos, didlogos e negociagdes tensos,
violentos e arriscados que nunca aconteceram. (Lugones, 2014, p. 941)



Ao invés do processo de reconhecimento da pré-existéncia de toda
uma estrutura presente, o processo de colonizagdo instituiu a categoria
“colonizado/a/e” e, a partir dela, reduziu essas pessoas a seres destituidos da
moralidade atribuida a alguns tipos de seres humanos®® (Lugones, 2014).
Essa desumanizacao, introduzida pela dicotomia apontada por Lugones
(2014) entre humano/nao-humano, foi recurso colonial de justificativa para
a escravizacdo de pessoas racializadas, uma vez que estas eram vistas e
tratadas como seres animalizados. Nada disto teria acontecido sem 1) a
l6gica da razdo, raga, saber e ser Unicos e 2) a légica especista.

Se houve a necessidade de introdu¢do da dicotomia humano/nao
humano ou humano/natureza, ndo foi apenas para lancar mao do recurso
colonizatério. Segundo Rodriguez (2013) a sociedade Ocidental branca
realmente parte epistemologicamente da existéncia dessa separacdo, mas
serd que toda epistemologia e cosmologia dos povos origindrios americanos
e caribenhos ou dos povos do Continente Africano (escravizados pelos
colonizadores europeus) partiam/partem da mesma dicotomia?

Segundo Eugenia Fraga (2015), os gregos concebiam a polis como seu
modelo de “cosmos” e o Ocidente colonizado e colonizador seguem com
essa nog¢do, estabelecendo a partir dai a dicotomia entre natureza e
civilizagdo/cultura. Porém, Mignolo (2011) aponta para o fato de que os
povos origindrios das Américas escapam majoritariamente desse paradigma
dicotdomico. Assim, o autor nos coloca diante da seguinte questdo, em
relacdo a Sociedade Inca: “por que a suyu — aldeia ou povoado — incaica
ndo se configura, da mesma forma, diante da Pacha — terra, mundo?”
(Mignolo, 2011, p. 273).

Diante dessa questdao, Mignolo (2011) nos brinda com uma resposta
brilhante. O nicleo composto por Pacha-suyi — chamado de runa — se
define em termos humanos e em termos daquilo que o Ocidente colonial
chamaria de natureza. A runa, entdo, “€¢ um cosmopolitismo
interdependente € em sincronia com a coletividade e seu entorno”
(Mignolo, 2011, p. 273). E €, através da ausé€ncia da logica dicotdmica, que
essas sociedades nao podem procurar uma imposi¢do sobre a “natureza”.

A prépria Ocidentalidade branca colonial perpetuou a dicotomia entre
natureza’humanos ou humanos/nao humanos. Em outras palavras,
poderiamos ler que em “natureza” incluem-se os animais ndo humanos e,
com base em uma politica das diferencas*®, como anunciou Walker (1979) e
Federici (2017), isto permitiu o estabelecimento do especismo enquanto



forma de opressdo. Assim, a branquidade seria a responsivel pelo
especismo e, portanto, sua perpetuacdo seria parte do projeto capitalista
colonizatdério — tanto pela ferramenta da animalizacdo, que serd tratada a
seguir, quanto pela propria questao mercantil e de exploragao capitalista dos
animais ndo humanos (ou do Veganismo2).

Cabe marcar, aqui, que mesmo que 0S POvOS Originirios ou povos
escravizados do Continente Africano usassem de animais nao humanos, a
l6gica ndo € a de um sistema opressivo. Existem pessoas que, inclusive,
discutem o quanto a libertacdo animal faria sentido em ser introduzida na
epistemologia aborigene*2, dos povos origindrio latino-americanos e em
epistemologias de matriz Africana.

O projeto colonial estabeleceu, entdo, formas de poder que duram até
os dias de hoje, por intermédio da racializacdo, gendrificacdo,
estabelecimento da epistemologia Ocidental branca como unica, etc., as
quais foram e ainda sdo reeditadas continuamente. No entanto, ao nos
focarmos na colonialidade do ser, proposta inicialmente por Mignolo
(2003), podemos aprofundar a visdo do alcance do poder colonial sobre as
populagdes escravizadas em territério latino-americano:

[..] as linguas ndo sdo apenas fendmenos ‘culturais’ em que as pessoas encontram
a sua ‘identidade’; elas também sdo o lugar onde se inscreve o conhecimento. E,
dado que as linguas ndo sdo algo que os seres humanos tém, mas algo de que os
seres humanos sdo, a colonialidade do poder e a colonialidade do conhecimento
engendraram a colonialidade do ser. (MIGNOLO, 2003, p.603)

Isto posto, Maldonado-Torres (2017) afirma que ao negar a
possibilidade de que pessoas racializadas falassem e se apropriassem de
suas proprias linguas, a colonialidade do saber as destituia de humanidade.
Consequentemente, tratava-se de um processo de animalizagdo que,
segundo os colonos, somado a outros fatores, justificava a escravizacao de
povos afrodescendentes e indigenas nas Américas (Ochy Curiel, 2018).

Ao se tratar de animalizacio € importante apontar que este recurso s6 €
valido enquanto argumento de inferiorizagdo, desde que exista a
colonizagdo e o especismo carregado/imposto por ela. Ou seja, mais uma
vez nota-se a necessidade de que os veganismos se comprometam com uma
discussdo decolonial e, por conseguinte, antirracista — uma vez que a
supremacia branca Ocidental continua dominando as narrativas de
construcao do Veganismo mais difundido e conhecido.



Isto porque esse Veganismo mais difundido, do qual estamos falando,
carrega as marcas de sua origem e do conceito histérico-social no qual se
inseria. O conceito de Veganismo foi proposto pela primeira vez por Donald
Watson em 1944, no coracdo da Europa. Mais precisamente, na Inglaterra,
que enfrentava o periodo da Segunda Guerra Mundial e uma forte politica
de racionamento de alimentos, isto é: havia livros de racionamento — que
delimitavam porcoes de alimentos de origem animal; propagandas
conhecidas (como Dig for Victory ou “Cave pela Vitéria”, na livre tradugao)
que incentivavam o plantio de vegetais em casas, terrenos comunais €
telhados; e propagandas que incentivavam a substitui¢do de produtos de
origem animal por vegetais, tudo baseado em politica econOmica € na crise
alimentar causada pela Segunda Guerra e o boicote aos navios de
importacdo ingleses. A Sociedade Vegana, entdo, ndo poderia ter nascido
em melhor época.

Watson, apds cunhar o conceito de Veganismo, fundou a Sociedade
Vegana do Reino Unido e comecgou a produzir revistas trimestrais com
conteudos relacionados a saude, contendo receitas, ajudando e condizendo
com as politicas de Estado ensinando a plantar; a fazer fertilizantes veganos
etc. Os jovens pobres estavam lutando na Guerra; as mulheres jovens e
pobres estavam trabalhando nas fabricas ou no campo; pessoas racializadas
viviam marginalizadas pelas politicas de Estado e pela sociedade; a
homossexualidade era ilegal; o feminismo, mesmo conquistando sufragio,
permanecia nas maos de mulheres particulares. Quem era a Sociedade
Vegana? Para quem essa Sociedade falava?

Ora, para pessoas brancas, de classe média ou alta (pois nao
necessariamente trabalhavam ou eram donas de casa), cis-heterossexuais,
do Norte-global e sem preocupagcdes com a igualdade de género. Além
disso, a Sociedade Vegana abracou as politicas de guerra britanicas e
disseminou publicidade em suas revistas, introduzindo produtos especificos
para o publico Vegano que comecaram a aparecer cada vez mais na época.

Nos encontramos diante de um Veganismo ndo apenas com um rosto
metaforicamente hegemonico, isto €, representando os grupos que ja tem o
poder na sociedade, mas também um Veganismo sem comprometimento
com uma €tica em prol da defesa de animais ndo humanos ou minorias
politicas, se afastando da visdo interseccional e da politica das diferencas
aqui tratadas. O foco principal da Sociedade era a saude e quando houve a



tentativa de aproximacao dos direitos dos animais, os membros cairam
drasticamente, causando, inclusive um rombo or¢camentario.

Diante de um Veganismo enquanto novo estilo de vida, a sociedade de
consumo se deparou com a potencialidade de um novo nicho de mercado,
isto € uma parcela de um mercado consumidor, em que os compradores
podem claramente ser identificados por suas necessidades especificas e que
geralmente ainda é pouco ou mal explorada comercialmente.

Nenhum debate, militancia ou ativismo advindo desse Veganismo pode
ter um comprometimento decolonial € muito menos se encaixar na
resisténcia definida por Lugones (2014).

Aph Ko (2019), académica e militante negra e vegana estado-unidense,
afirma que o debate acerca da animalidade € o que mais potencial tem de
adentrar os movimentos negros ou espacos de discussdes raciais. Isto
porque, segundo a autora, o recurso ao redor da “animaliza¢do” aproximaria
os veganismos da decoloniza¢do ao admitir que os movimentos antirracistas
ja tém por si mesmos capacidade de realizarem discussdes sobre opressao
animal, sem necessidade de politicas intervencionistas brancas ou
europeias.

Mulheres como Aph Ko estdo fazendo um movimento de demonstrar
que a supremacia branca trata as pessoas racializadas por intermédio da
animalizacdo e que, por isso, entender e agregar a pauta da luta conta a
opressao animal faz sentido para aquelas pessoas que empreendem uma luta
antirracista (2019, p. 46). Isso deveria valer também no sentido inverso, ao
menos € isso que a decolonialidade enquanto projeto nos obrigaria a fazer
na reflexao acerca de nossos proprios veganismos.

Diante de tudo isso, a colonialidade e a imposicdo das categorias
dicotdmicas de justificagdo de opressao e exploragdo permitiram nao apenas
o racismo, o machismo, a LGBTfobia e o capacitismo, mas também o
especismo instituido globalmente. Cria-se uma via de mao-dupla: a
decolonialidade deveria se comprometer com o fim do especismo — fruto da
razdao branca ocidental criticada pelo giro decolonial - € o antiespecismo
deveria também se comprometer com a decolonialidade. Em outras
palavras, os movimentos sociais precisam integrar suas pautas e, muitas
vezes, a decolonialidade pode ser o caminho para fazé-lo.

Os veganismos de trincheiras a partir de Maria
Lugones



Acho que ao chegar até aqui talvez seja possivel ser tomada/o/e por
um desalento, afinal, nada do que foi escrito é facil, mesmo que nao se trate
de uma descri¢do concreta e detalhada da violéncia, mas sim conceitual. Ao
contrario, a colonialidade e seus frutos sdo cruéis, principalmente porque
permanecem constantemente escondidos enquanto norma.

Para Lugones (2014) a tarefa da feminista decolonial comega a partir
do momento em que ela enxerga a diferenca colonial e resiste ao seu
proprio héabito de tentar apagé-la. Ela passa a ouvir e aprender a partir das
diferencas daquelas que tentam constantemente resistir aos poderes
coloniais. Em suas palavras, “(...)é nas histérias de resisténcia na diferenca
colonial onde devemos residir, aprendendo umas sobre as outras”
(Lugones, 2014, p. 949).

Conforme a colonialidade infiltra cada aspecto da vida subalternizada,
seja pelo corpo, trabalho, propriedade, leis, impostos, expropriacdo de
terras, a propria eficiéncia da mesma € enfrentada pelas pessoas palpaveis
que resistem ao capital (Lugones, 2014). A 16gica por elas seguida

[...] ndo é consentida pela 16gica do poder. O movimento desses corpos e relagdes
ndo se repete a si proprio. Nao se torna estético e fossilizado. Tudo e todos/as
continuam respondendo ao poder e na maior parte do tempo respondem sem
ceder — o que ndo quer dizer na forma de desafio aberto, mesmo que as vezes seja
em desafio aberto — de maneiras que podem ou ndo ser benéficas para o capital,
mas que nao sdo parte de sua logica (Lugones, 2014, p. 949).

Nos encontramos nas trincheiras: caminhamos por elas, cruzamo-nos,
estamos escondidas, mesmo que resistindo a plena vista, quando necessario.
E assim como o feminismo decolonial existe e resiste nesse espaco de
desafio da diferenca, os veganismos também podem ou poderiam ali residir.

E a partir do proposto por Lugones (2014) que me torno capaz de
pensar um veganismo decolonial, ndo apenas pela l6gica articulada entre a
colonialidade e o especismo, entre as opressoes € a exploracao dos animais
nao humanos, mas também pela capacidade de pensar a partir da resisténcia
pela escuta das diferencas. Sem impor, mas construindo em conjunto com
pessoas humanas e nao humanas veganismos melhores € mais justos, éticos
e politicos.

Nao pode existir veganismos sem decolonialidade. Ndao pode existir
decolonialidade sem veganismos. Quem sabe, ndo pode existir a liberdade
dos corpos que circulam nas trincheiras sem que se escutem e incluam,



afinal, todas as diferencas no que se chama de resisténcia ao poder colonial.
O antagonismo do poder é a poténcia e se algo nos ensinou Lugones é a
poténcia que temos.

E a poténcia que as vozes 1ésbicas, negras, transexuais, gays, intersexo,
bissexuais, chinesas, coreanas, indianas, indigenas, de pessoas com
deficiéncia, de todes nds, subalternizades, tem. E se poténcia é antagonismo
do poder, eu digo que, em homenagem a Lugones, nos empotenciemos!
Criemos, assim, veganismos decoloniais traduziveis a realidades concretas
latino-americanas ou do Sul global.

A partir de Lugones e de sua forca em desbravar as trincheiras, em
apontd-las e em ocupar lugares hegemonicos, € que hoje sou capaz de estar
onde estou. Que implodamos a colonialidade por dentro e que resistamos a
ela por fora, por Lugones e por todes nos, usando no caminho a linguagem
tortillera que ela desbravou.

Referéncias

CORBALAN, M. “La primera militancia es en el lenguaje”, entrevista,
Suplemento Tinta China, n°80, outubro de 2011. Disponivel em:
http://potenciatortillera.blogspot.com.ar/search?q=Tinta+china Acesso
em: 25 de set. de 2020.

CURIEL, O. “Decolonizando o feminismo: uma perspectiva desde a
América Latina e o Caribe”. PRIMERO COLOQUIO LATINO-
AMERICANO SOBRE PRAXIS E PENSAMIENTO FEMINISTA.
Anais... Grupo Latinoamericano de Estudios, Formaciéon y Accién
Feminista (GLEFAS). 2018.

DUSSEL, E. 1999. “Six Theses toward a critique of political reason: The
citizen as political agent of justice in the community”. Radical
Philosophy Review (Boston) Vol.2, 2. 1999.

FEDERICI, S. 2017. FEDERICI, Silvia. Caliba e a bruxa. Mulheres, corpo
e acumulacao primitiva. Trad. de Coletivo Sycorax, Sdo Paulo:
Elefante, 2017.

FRAGA, E. Ser, saber y poder en Walter Mignolo. Comunidades
colonizadas y descolonizacion comunal. In: Revista de la Carrera de
Sociologia. V. 5. N. 5 (2015).



KO, APH. Racism as Zoological Witchcraft: A Guide to Getting Out.
Herndon: Lantern Publishing & Media, 2019.

LUGONES, M. Rumo a um feminismo decolonial. Estudos Feministas,
Floriandpolis, 22(3): 320, setembro-dezembro/2014.

MALDONADO-TORRES, N. A topologia do Ser e a geopolitica do
conhecimento. Modernidade, império e colonialidade. Revista Critica
de Ciéncias Sociais, 80 12017,71-114.

MERRIAM-WEBSTER. Specisism. Disponivel em: https://www.merriam-
webster.com/dictionary/speciesism#h1 Acesso em: 08/10/2020.

MIGNOLO, W. Histérias locais/projetos globais: colonialidade, saberes
subalternos e pensamento liminar. Traduc¢ao de Solange Ribeiro de
Oliveira. Belo Horizonte, Ed. UFMG, 2003.

MIGNOLO, W. The darker side of western modernity: global futures,
decolonial options. Durham, Duke University Press, 2011.

QUIJANO, A. “Modernity, Identity, and Utopia in Latin America”. In:
BEVERLEY, John; ARONNA, Michael; OVIEDO, José (Ed.). The
Postmodernism Debate in Latin America. Durham: Duke University
Press, 1995. p. 201-216.

RICHARD, N. “Postfacio/Deseos de... ;Qué es un territorio de intervencion
politica? Em Coordinadora Universitaria por la Disidencia Sexual
(eds), Por un Feminismo sin Mujeres. Op. Cit. P. 159. 2011.

RODRIGUEZ, M. Resignificando la ciudad colonial y extractivista. In:
GRUPO PERMANENTE DE TRABAJO SOBRE ALTERNATIVAS
AL DESARROLLO (Org.). Alternativas al capitalismo/colonialismo
del siglo XXI. Buenos Aires: Fundacion Rosa Luxemburg/Abya
Yala/Ediciones América Libre, 2013, p. 225-257.

WALKER, A. coming apart. in: __. you can’t keep a good woman down.
San Diego: Harverst, 1979. p. 41-53.



‘Locus fraturado’: resisténcias no Sul
Global e praxis antiespecistas
ecofeministas descoloniais

Daniela Rosendo
Fabio A. G. Oliveira

Tania A. Kuhnen

A filosofa argentina Maria Lugones, no artigo intitulado “Towards a
decolonial feminism” (2010)%, prossegue sua andlise iniciada em
“Heterosexualism and the Colonial/Modern Gender System”™* (2007),
trabalhos nos quais se dedica a pensar os invOlucros que compdem a
modernidade capitalista colonial moderna. Lugones (2010) propde que
pensemos raga, classe, sexualidade e género ndo apenas como categorias
homogéneas, atOmicas e separdveis, mas como um entrecruzamento que
funde a organizacao social, cosmoldgica, econdmica, espiritual e ecoldgica.

Embora tenha sido pouco desenvolvida por Lugones, neste capitulo
almejamos destacar, sobretudo, a organizacdo ecoldgica. Nossa proposta,
entdo, ¢ a de relacionar em que medida essa organizacdo nos oferece
subsidios para compreender o processo de expansdo territorial, a
subjugacao étnico-cultural dos povos tradicionais, a devastagcdo ecoldgica e
o estabelecimento da industria da carne na América Latina como fontes
indissociaveis do especismo oriundo do regime colonial na regido.

Almejamos discutir, portanto, a relacdo entre descolonialidade® e
antiespecismo, a fim de defender um veganismo descolonial oriundo do
‘locus fraturado’ — categoria proposta por Lugones para situar a relacdo
entre a opressdo e a resisténcia —, como uma praxis ecofeminista
descolonial. Nesse sentido, iremos apresentar o trabalho da brasileira
Regina Tchelly, por meio do projeto Favela Organica, como um exemplo de
resisténcia do Sul Global, que entendemos como uma préixis antiespecista
ecofeminista descolonial.



A concepcao de colonialidade em Maria Lugones e o
locus fraturado

Durante os anos 1970 e 1980, notam-se grandes esfor¢cos por parte de
intelectuais e artistas na América Latina em oferecer ferramentas criticas de
analise para aquele periodo marcado pelos golpes militares que
implantaram ditaduras na regido*. Observa-se uma tentativa de
compreender as influéncias politicas e os interesses econdmicos externos
localizados neste processo antidemocratico que avancava no contexto
latino-americano. Além disso, nota-se na producao intelectual e artistica a
tentativa de releituras e novas abordagens ao processo histérico de
(de)formacao dos Estados-nacionais, da consolidacdo das dicotomias e
hierarquias socioeconOmicas, o0 questionamento da tentativa de
naturalizacdo dos fendmenos da pobreza e fome, bem como uma critica
radical a fragilidade da autonomia dos povos e etnias originarias desde o
processo de colonizacao até o capitalismo global e neoliberal.

Esse movimento de contestacdo, resisténcia e critica pode ser
encontrado em diversas publicacdes, principalmente nas areas das ciéncias
humanas e sociais, mas também nas artes, a partir do esforco em recuperar
memorias e historias negligenciadas pelo poder vigente por meio da
produgio e criacdo de rupturas estético-politicas. E nesse contexto que as
décadas posteriores marcam profundamente as produgdes latino-
americanas, tendo nos anos 1990 um marco particularmente importante
para o pensamento descolonial, a saber: o nascimento do Grupo de Trabalho
Modernidade/Colonialidade.

O Grupo de Trabalho Modernidade/Colonialidade se insere dentro de
um movimento critico que desde o principio visava a questionar as bases de
um projeto colonial que tornou fundamental a distin¢cdo entre colonialismo
e colonialidade, ambos os conceitos apresentados como partes integrantes
do chamado projeto colonial. Para realizar essa distin¢do o filésofo porto-
riquenho Nelson Maldonado Torres (2007) afirma que o colonialismo
precede a colonialidade, e que esta ultima sobrevive ao colonialismo, uma
vez que seus tentaculos estdo para além do desfecho do ‘colonialismo
tradicional’.

Essa distincdo ajuda na compreensdo do aprofundamento do
autoritarismo na América Latina, comandado pelas ditaduras militares,



oferecendo subsidios para uma andlise mais profunda acerca do processo
histérico hegemoOnico na regido, possibilitando fissuras para uma leitura
contra-hegemonica, que neste contexto chamaremos de descolonial. Trata-
se, portanto, de identificar no nascimento do Grupo de Trabalho
Modernidade/Colonialidade os primeiros registros que conduzirdo a uma
analise conjugada das estruturas subjetivas, dos 1imagindrios e da
colonizacao epistemologica (OLIVEIRA e CANDAU, 2010) que ainda
impregnam o modo como as distintas sociedades latinas foram
forcadamente organizadas a luz de um pensamento colonial.

E diante desse entendimento que o pensador Anibal Quijano (2005)
val propor o conceito de colonialidade, mais especialmente o de
colonialidade do poder. Segundo Quijano (2005), trata-se de um artificio
conceitual que nos auxilia a nomear e compreender a estrutura de
dominagiio que submeteu a América Latina, a Africa e a Asia, a partir do
discurso e da agao de conquista. O termo faz alusdo a invasao do imaginéario
do outro, ou seja, sua ocidentalizacdo. Mais especificamente, diz respeito a
um discurso que se insere no mundo do colonizado, porém também se
reproduz no l6cus do colonizador. Nesse sentido, o colonizador destruiria o
imagindrio do outro, invizibilizando-o e subalternizando-o, enquanto
reafirma o proprio imaginario. Dessa maneira, naturalizam-se as ideias do
colonizador europeu como superiores as dos povos nativos, fazendo com
que o modo de vida, o saber, a cultura nativa da terra seja vista como
inferior (OLIVEIRA, 2020). Consequentemente, Quijano (2005) também
tratard da colonialidade do saber, entendida como a repressao de formas de
producdo de conhecimento ndo europeias, que negam o legado intelectual e
histérico de povos indigenas e africanos, reduzindo-os, por sua vez, a
categoria de primitivos e irracionais, além de forjar uma ideia de
pertencimento a ‘outra raga’.

Conforme aponta o pensador argentino Luciano Fabbri (2014), a
conceituagdo de colonialidade proposta por Quijano pode ser assim vista:

[...] uma ferramenta tedrica que expande os limites da compreensao alcancada até
entdo. Essa conceituacdo permite ver o nd entre a colonizacdo politica e
econdmica, e a colonialidade do saber e do ser, postulando que a matriz colonial
do poder é uma estrutura complexa de niveis entrelacados que inclui o controle
da economia, da autoridade, da natureza e dos recursos naturais, do género e da
sexualidade e da subjetividade e do conhecimento. (QUIJANO, 2000;
MIGNOLO, 2010 apud FABBRI, 2014, p. 92, traducio nossa).



E preciso, no entanto, evidenciar as considera¢des que Marfa Lugones
realiza a compreensao acerca do género nos trabalhos de Quijano. Diante da
proposta e concep¢dao de colonialidade do poder de Quijano, Lugones
(2007; 2008) analisa em que medida as nogdes de gé€nero e sexualidade
situadas na conceituacdo do autor nao oferecem subsidios suficientes para
pensarmos alguns aspectos interseccionais fundamentais para a formulagdo
de uma perspectiva descolonial. Para tal, a autora propde pensarmos em um
sistema de género moderno/colonial. Sua proposta € resultado da
identificacdo de uma lacuna para se pensar as mulheres feministas do
terceiro mundo e feministas de cor e, consequentemente, projetar um
caminho que associe os estudos descoloniais e a proposta interseccional.

Em didlogo critico com as contribui¢des de Quijano, Lugones (2008)
propde a nocao de colonialidade de género, que procura explicar como a
l6gica dicotomica e hierarquica colonial ndo pode ser pensada dissociada de
uma investida no aspecto essencializante do dualismo de sexo em meio aos
povos e culturas origindrias. A autora pensa a colonialidade a partir dos
processos de subjetivacao dos sujeitos colonizados e reconfigurados a partir
das formas dicotdmicas e hierarquicas, a exemplo do par em oposicdao
macho versus fémea, mas também da heterossexualidade compulséria
presente no projeto colonial. Junto com a racializacdo e a exploragdo
capitalista, ela destaca ter havido um processo de desumanizacao que torna
o sujeito colonizado inferior aos nomeados <seres humanos> — ou sujeito
colonial, sob a rubrica do homem branco heterossexual. Neste sentido, tal
qual Lugones (2008) evidencia, seria preciso teorizar acerca dessas
interseccoes, sob o risco de ignorarmos aspectos inseparaveis para muitas
sujeitas oprimidas pelo regime colonial, cujo projeto de poder, saber e ser
trouxe consigo compulsoriamente os marcadores da racga, classe, gé€nero e
sexualidade como tragos da exclusao.

A filosofa aponta, assim, que a teorizacao de Quijano acerca do projeto
moderno/colonial de género € limitada. Lugones (2008) afirma que Quijano
pressupde uma concepg¢do patriarcal e heterossexual das disputas em torno
do género, sendo o conceito nao questionado pelo autor e,
consequentemente, naturalizado em sua concep¢cdo. Dessa forma, ela
propde que o conceito de género ndo somente seja enfrentado, mas também
problematizado a partir do questionamento de sua essencializagdo, pois, tal
qual a raca, o género também seria uma categoria ficticia. Ao contrério de
Quijano, autor no qual a pensadora afirma haver uma ideia de género



expressa na naturalizacdo das relagdes sexuais (FABBRI, 2014), Lugones
(2008) aponta para a existéncia de uma concepgao patriarcal do género a ser
enfrentada pela descolonialidade.

A partir dessa critica, a fildsofa argentina também destaca como a
heterossexualidade (compulséria) opera de modo a fortalecer o
entendimento limitado acerca do género, pois a heterossexualidade tal qual
a conhecemos hoje € uma constru¢do colonial que se alia a mitica do
género. Além disso, a heterossexualidade seria uma estratégia impositiva
que estabelece uma naturalizagdo dos corpos baseada na biologia,
limitando, por conseguinte, as relacdes possiveis entre eles. Lugones (2008,
p. 93, tradugdo nossa) afirma que “essa heterossexualidade tem sido
consistente e duramente perversa, violenta, degradante e transformado
pessoas ndo-brancas em animais € mulheres brancas em reprodutoras da
Raca (branca) e da Classe (burguesa)”.

Dando seguimento a sua abordagem critica a categoria de género, no
artigo “Towards a decolonial feminism” a pensadora afirma que a opressao
das mulheres subalternizadas se da através de “processos combinados de
racializagdo, colonizacdo, exploracdo capitalista e heterossexualismo”
(LUGONES, 2014, p. 941). Nesse entrecruzamento que incute a
colonialidade em cada aspecto da vida seria possivel compreender como a
subjetividade/intersubjetividade é formada e como, por meio da agéncia
dessas mulheres, se pode encontrar histérias de resisténcia em
comunidades, a serem contadas para construir modos de ser, valorar e
acreditar anticapitalistas e desviantes do imaginario colonial.

Lugones (2010; 2014) desenvolve a nocao de ‘locus fraturado’ que se
manifesta na relacdo entre a opressdo e a resisténcia. Trata-se da
possibilidade de os processos de subjetivacdo escaparem a ‘sujeitificacao’ e,
a partir disso, ser possivel pensar outras relacdes que em meio a adaptacao e
concomitante oposicdo ao regime colonial podem levar a libertacdo. No
‘locus fraturado’ qualquer possibilidade minima de agéncia do subalterno
promove outras logicas que ndo a da opressao, dando lugar a multiplicidade
de realidades que podem fugir das dicotomias e dualismos coloniais.
Quando se reconhece que o lugar do subalterno pode ser fraturado, €
possivel promover a diferenca, tentar ler o mundo para além das dicotomias
e buscar outros modos de ser por meio da criatividade e recriagido, que
fogem as opressoes do poder colonizador. Na compreensdao de Lugones
(2014, p. 943), “[...] o locus € fraturado pela presenca que resiste, a



subjetividade ativa dos/as colonizados/as contra a invasao colonial de si
proprios/as nas comunidades desde o habitar-se a si mesmos/as”.

Para a pensadora argentina, as experiéncias em comunidade de
interacdes cotidianas de mulheres entretecidas na vida social resistem a
diferenca colonial. Nesse sentido, mulheres subalternizadas*’ nos paises do
Sul Global*® — ndo sem a tensio que pode ocorrer diante do reconhecimento
da multiplicidade de formas de habitar e residir na diferenca colonial —
podem ser agentes fluentes de suas culturas e encontrar caminhos de
agenciamento para dar visibilidade aos complexos sujeitos simplificados e
reduzidos pela visdo colonial. Neste capitulo, buscaremos também
experiéncias que demonstram esse locus fraturado em préxis ecofeministas
descoloniais. Para tanto, desenvolveremos em seguida os aspectos
ecologicos da colonialidade, especialmente no que tange aos animais ndo
humanos.

Efeitos da colonialidade para além dos seres humanos:
especismo e indistria da alimentacao

Conforme mencionado, neste trabalho pretendemos incorporar o
especismo como componente da andlise critica desenvolvida a partir de
Lugones a respeito dos efeitos da colonialidade no que tange a organizacao
social baseada na dicotomia e hierarquia ontologica entre humanos e nao-
humanos, a qual fez prevalecer um tipo de violéncia ainda em vigor contra
populacdes vulnerdveis e minorias politicas do Sul Global, em especial dos
paises chamados de ‘terceiro mundo’. Esses efeitos se expandem para além
de minorias humanas e afetam as formas de vida nao humanas, submetidas
a sistemas de exploracdo intensificados pelas demandas do capitalismo
desenvolvimentista global, que, entre outras estratégias, promove a
homogeinizacao/padronizagdo alimentar via industrias multinacionais.

Em artigo intitulado “A perspectiva dos funcionamentos: entrocamento
entre ecofeminismo e decolonialidade”, Maria Clara Dias, Suane Soares e
Leticia Gongalves (2019, p. 192) sugerem que “para além da identificacao
do colonialismo numa dominagdo geopolitica estratégica, ou seja, situado
num contexto de exploracdo geogrifica, datado entre os séculos XVI e
XVII”, o carater especista também pode/deve integrar a compreensdo da
colonialidade que nao s6 usurpou territorios, mas também dizimou culturas
inteiras, incluindo suas formas de compreensdo e relacionamento com a



natureza e interacdo com outros animais ndo humanos (OLIVEIRA, 2019).
Conforme apontam Dias, Soares e Gongalves (2019), o poder, segundo a
perspectiva descolonial, teve sua ldgica ampliada a partir do século 19 para
além do ja consagrado poder imperialista € neocolonialista.

Como se observa, a perspectiva das trés pensadoras € inovadora ao
incluir a considera¢ao do especismo nos projetos colonialista e imperialista,
racista e patriarcal, promovendo um didlogo entre feminismo descolonial e
ecofeminismo, fundamental do ponto de vista epistemolégico. Elas
destacam, assim, os aspectos do feminismo descolonial que integram o
didlogo entre ecofeminismo e justiga:

a) a critica ao pretenso sujeito universal, marcadamente situado em uma légica
patriarcal, cisheterocentrada, racista, elitista, urbana e, acrescentamos, especista;
b) a localizag¢do, portanto, de complexos sistemas de opressdo, dominagdo e
exploragdo, que se entrecruzam, limitando a implementagdo de uma concepgao
ampliada de justica; c) a impossibilidade de proposi¢des hegemodnicas e
homogéneas de justica, sem a incorporagdo singularizada dos diversos
concernidos morais [...]. (DIAS; SOARES; GONCALVES, 2019, p. 195, grifo
das autoras).

Justamente por isso, o ecofeminismo oriundo do Sul Global pauta
questoes contextuais do colonialismo e precisa compreender a centralidade
do ‘epistemicidio’ no projeto colonialista. Ou seja, a colonizagado € fruto de
uma “coalizdo de forcas de entidades que representavam o poder europeu
para conquistar e destruir epistemologias” (DIAS; SOARES;
GONCALVES, 2019, p. 197). Foram exatamente as caracteristicas
ecoldgicas proprias dos povos e culturas que hoje formam o Sul Global que
se tornaram o alvo da colonizacdo e do imperialismo. Com isso, a natureza
e o clima tropical dessa regido viabilizaram a producdo do que o
mercantilismo, o capitalismo e, hoje, o neoliberalismo entendem como
insumos: animais, plantas e sementes. Dentro dessa perspectiva, as
pensadoras destacam a correlacio entre e ecofeminismo e a

descolonialidade:

[...] ecofeminismo e feminismo decolonial sdo — apesar de originados em pontos
diferentes do globo — associdveis por meio de uma percepcao de que a
colonizacdo ndo funciona sem a exploracdo da natureza e a exploracdo da
natureza ndo funciona sem a colonizacdo dos povos que habitam determinadas
regides. Que regides sdo essas? Justamente as regides tropicais. Os chamados
paises do Sul compdem a massiva populagcdo explorada nas regides tropical e
subtropical. (DIAS; SOARES; GONCALVES, 2019, p. 198).

Nesse mesmo sentido, Vandana Shiva (2003) desenvolve a concepg¢do
de ‘monoculturas da mente’ e afirma que hi também uma ‘colonizagao



intelectual’, a medida que tradigcdes locais dos colonizadores sao
globalizadas e adquirem uma suposta universalidade, que gera,
consequentemente, o apagamento de saberes locais dos colonizados. “As
monoculturas ocupam primeiro a mente e depois sdo transferidas para o
solo. As monoculturas mentais geram modelos de producao que destroem a
diversidade e legitimam a destruicio como progresso, crescimento e
melhoria” (SHIVA, 2003, p. 17).

A monocultura da mente (ou do pensamento), portanto, € a metifora
por meio da qual a ‘diversidade’ € erradicada como uma erva-daninha.
Assim como regimes ditatoriais exterminam vozes dissidentes — que se
tornam os(as) ‘desaparecidos(as)’ —, o colonialismo intelectual elimina os
saberes subalternizados com o intuito de os fazer, também, ‘desaparecer’.
Nascidos de uma cultura dominadora e colonizadora, os sistemas modernos
de saber sdo, eles proprios, colonizadores (SHIVA, 2003).

A colonizacao do paladar e a colonialidade de espécie

O regime colonial continua a produzir novos efeitos. Associado ao
capitalismo globalista e desenvolvimentista, traduzido na ideia de
‘progresso’, tal sistema se materializa na tentativa de apropriacao das pautas
do movimento antiespecista pela inddstria alimenticia globalizada. A
medida que a estratégia alimentar ganha destaque em meio a0 movimento
de defesa dos direitos animais, a producdo de alimentos industrializados e
ndo animalizados passa a ser de interesse desse capitalismo
desenvolvimentista global. Quando praticas alegadas como veganas e plant-
based se aliam as corporacdes multinacionais do setor alimentar, por sua
vez vinculadas a producdo de sementes e animais transgénicos € ao
agronegocio, temos a consequéncia de a oferta padronizada de alimentos
nas prateleiras das redes de hipermercados conglomerados passar a
abranger ‘op¢Oes veganas’.

Trata-se da promoc¢do de uma padronizacdo alimentar vegana
despolitizada, isto €, descomprometida com a justica intra e interespécies. O
imagindrio alimentar é, dessa forma, também colonizado e apropriado
globalmente. Isso afeta diretamente outras formas de cultivar alimentos —
agroecologia, agricultura familiar orgénica, extrativismo —, bem como a
propria variedade alimentar plantada, cuidada e colhida de acordo com os
ciclos da natureza em diferentes grupos subalternizados — populacoes



indigenas, quilombolas, ribeirinhas, geraizeiras e tantas outras etnias que
habitam a diferenca colonial no Brasil.

Fabio A. G. Oliveira, no artigo “La dieta sexista: contribuciones desde
el ecofeminismo critico para una decolonializacion del paladar” (2019),
defende que a expansao do capitalismo torna a colonialidade um regime que
nao sO rege os processos de exploracdo, escravizacdo, comercializacdo e
dominio de todos os processos da vida, mas também enfatiza a
padronizacdo de diferentes modos de viver, reduzindo-os aos interesses
econdmicos dessa mesma ideologia. O lugar dos animais nesse processo
sugere um tipo especifico de capital, denominado por Nicole Shukin (2009)
de ‘capital animal’. Esse capital seria o resultado do esfor¢co biopolitico
baseado no pensamento dualista que, ao reconhecer as diferencas do Outro,
menospreza-o, autorizando sua objetificacdo e o controle absoluto sobre
outra forma de vida. Nesse sentido, o regime colonial aproveita-se da
colonialidade do poder para aprofundar suas formas de dominag¢do absoluta
sobre aqueles/as nomeados/as Outro. Humanos desumanizados e nao
humanos objetificados estariam vulneraveis a essa investida colonial. O
resultado seria, no caso dos animais ndo humanos, a criagdo de um capital
animal tanto simbdlico quanto material, representando a autoriza¢do do uso
da violéncia e da forca bruta, bem como uma organizacao sociocultural e
industrial da vida, reforcando o que a pensadora Barbara Noske (1989)
chamou de ‘complexo industrial animal’.

E nesse sentido que Oliveira (2019) salienta a importancia do direito
ao territorio como forma de resisténcia ao avangco da superexploracao
sustentado pelo complexo industrial animal. Historicamente, os povos
origindrios e tradicionais, € mais recentemente 0s coletivos e movimentos
pela moradia em todo o Sul Global, reconhecem que a luta pelo direito a
terra, constantemente ameacada pelos interesses das grandes corporagdes, é
parte da resisténcia a colonialidade que persiste em muitos territorios latino-
americanos, em especial nos espacos racializados. Aqui cabe destacar as
ameacas as areas de demarcacdo indigenas, as periferias urbanas, além das
cidades que passam por um intenso processo de especulacdo imobilidria e
de gentrificacdo, ocasionando um éxodo for¢ado da classe trabalhadora e
empobrecida. Trata-se de um processo de desterritorializacdo
contemporanea, fruto de uma topografia colonial em vigor.

Torna-se fundamental, por isso, entendermos que no contexto colonial,
por exemplo, conforme afirma o pensador indigena Billy Ray Belcourt, no



artigo intitulado “Animal Bodies, Colonial Subjects: (Re)Locating
Animality in Decolonial Thought” (2015), ndo € possivel pensar o
especismo dissociado de outras téticas e estratégias de dominagdo. Para ele,
a tatica de controle biopolitico dos corpos animais na colonizacdo ¢ uma
expressao do especismo, muito embora na ocasido o termo ndo fosse
empregado.

Belcourt (2015) sugere que entendamos o especismo a partir do
conceito de ‘supremacia branca’, este ultimo compreendido como um
maquinario politico que se funda a partir da expansdo e usurpagao
territorial, em consonincia a exploracdo e exterminio dos corpos indigenas
e animais. E por essa razio que Belcourt observa que reside no pensamento
descolonial uma proposta elementar para pensarmos o antiespecismo.
Afinal, a luta antiespecista “ndo pode existir dentro desses espacos carnistas
e arquitetOnicos da branquidade através dos quais as estruturas politico-
econOmicas indigenas sdo anacrOnicas e a totalidade da descolonizacao ¢
tornada inimaginavel” (BELCOURT, 2015, p. 3, tradu¢do nossa,)

O tedrico e ativista indigena destaca a branquidade inerente as
estruturas politico-econdmicas que legitimaram a apropriagdo territorial e a
invasdo colonial sobre os corpos indigenas e animais. Segundo o autor, essa
tatica ndo poderia ser desconsiderada do pensamento descolonial, pois nos
ajudaria a compreender como a subjugacdo e violacdo desses corpos estao
insepardveis da constru¢do topografica. Nesse sentido, o projeto descolonial
que traz para seu epicentro o debate ecologico deveria ressaltar o processo
de construcdo de uma geografia colonial, que se deu via a branquidade
supremacista responsavel por violar os corpos nao brancos e animais
(BELCOURT, 2015).

Segundo Belcourt (2015), sob os pilares da supremacia branca
estariam as culturas alimentares impostas pelo processo de colonizacdo e
redimensionadas pelo capitalismo colonial como forma tnica e exclusiva de
homogeneizar as relacdes com os alimentos dos povos e territorios
colonizados. Esse processo pode ser compreendido tanto pela apropriagao
da terra, quanto pela imposi¢cdo de um modelo de cultivo que passa a
garantir nao mais o modo de vida dos povos originarios, mas a satisfacao
dos desejos dos colonizadores. O resultado €, portanto, uma forma de impor
um padrdo unico de gosto e aniquilar diferentes visdes de mundo. Em
outras palavras, trata-se de afirmar que a tatica de perpetuagdo de
colonialidade ndo pode ser pensada dissociada do projeto de expansao e



usurpacdo territorial, dominag¢do cultural e do uso dessa tiatica como
maquindrio politico (BELCOURT, 2015) para um tipo de producdo
alimentar, baseada no abate e nos produtos de origem animal em larga
escala, a partir do complexo industrial animal que se forma nesse contexto.

Nota-se igualmente nesse processo a apropriagcdo dos corpos de
animais e das sementes como forma de dominacao e controle da producao e
do cultivo. O uso de técnicas genéticas aplicadas a reproducdo e
crescimento de animais e as patentes das sementes tornam-se, pouco a
pouco, um meio de assalto ao direito de cultivo das populacdes rurais e
ribeirinhas que ainda resistem ao modelo de organizacdo social imposto
pelo capitalismo neoliberal de carater eminentemente urbano, globalizante e
branco.

E importante destacar, nessa direcdo, como a ideia de progresso
promovida pelo capitalismo se estabeleceu enquanto estética urbana que
organizou as cidades, produzindo n3o somente uma cisdo geografica entre
cidades e interiores, urbano e rural, mas entre progresso e atraso. Os
sujeitos igualmente passam a ser absorvidos sob este panorama, onde o
imagindrio colonial torna-se horizonte de chegada, reforcando a ideia de
controle territorial. Quanto mais distante de um ideal de cidade®® —
estabelecida pela estética colonial do progresso —, mais proximo se estard
da ideia de atraso e, consequentemente, disponivel a todo tipo de investida
colonial. A colonizacdo torna-se também uma colonialidade alimentar por
meio da colonialidade do paladar, um dos rastros coloniais que persistem na
cultura da carne (OLIVEIRA, 2019).

Observa-se, portanto, um imagindrio de progresso determinante para a
promocao da ja referida monocultura da mente (SHIVA, 2003), que nao
somente estabelece uma hierarquia entre culturas, mas organiza a cadeia
produtiva e de consumo. Além de aniquilar saberes e praticas culturais de
povos e nagdes originarias do Sul Global, esse modelo reinventa formas de
dominacao de grupos historicamente vulneraveis, sobretudo, pela fome e
miséria. Nesse sentido, estariamos diante do que Oliveira (2020) chamou de
‘regime epistemicida’, ou seja, um tipo de organizacao social baseada na
violéncia combinada com a dominagdo de territérios e aniquilamento de
povos, nacdes e suas culturas.

Tal regime passa a ser compreendido como um conjunto de praticas
que estruturam a marginalidade de saberes que escapam da producao
eurocentrada e do Norte Global e se imbricam na producdo de esteredtipos



que situam determinados corpos e sujeitos/as a margem do saber e do poder.
Esse processo de consolidacio do regime epistemicida deve ser
compreendido pela no¢do de colonialidade em suas multiplas formas e
expressoes (OLIVEIRA, 2020).

O regime epistemicida seria a consolidagdo da monocultura da mente,
percebida pela ecofeminista indiana como uma estratégia capitalista de
tecnologia da precarizagdo, cujo objetivo central visa a disseminar novas
praticas para incorporagdo a dinamica social proposta pelo novo padrao de
poder mundial ainda baseado na racializacdo de determinados povos e
etnias. A tecnologia da precarizacdo, longe de revolucionar o mundo de
modo a suplantar as relacoes de precariedade e implantacao do bem viver,
legitima as relagdes de dominacdo impostas pela violéncia colonial. Seria
preciso romper com essa percepg¢ao para que sejamos capazes de imaginar e
criar outros mundos possiveis e resisténcias absolutamente criativas
(OLIVEIRA, 2020).

Logo, passamos a ter ao menos dois campos de disputa que flertam
com o que chamamos de colonialidade da espécie. De um lado, a
perspectiva declaradamente especista que rejeita o veganismo e toda e
qualquer manifestacdo de luta antiespecista; de outro, a da adocao de um
veganismo despolitizado, cujo proposito visa a traduzir o veganismo
enquanto nicho de mercado, ou estilo de vida (OLIVEIRA, 2018).

Colonizacao do paladar e a exploracao dos corpos de
mulheres subalternizadas

Dentro do regime epistemicida temos também a precarizacdo dos
direitos trabalhistas que afetam em destaque a vida de mulheres situadas nas
periferias dos paises do Sul Global. O ‘empreendedorismo feminino’ e os
valores feministas de empoderamento surgem como uma promessa de
autonomia e renda via concessao de microcrédito para as mulheres, sendo
apoiados, conforme aponta Nancy Fraser (2009), por um feminismo que
abre mao da critica ao capitalismo. De maneira andloga, Fraser (2012)
salienta que a ‘commodificacdo’ [commodification] dos trabalhos de
cuidado — que permite a certas mulheres adentrar o mercado e pagar pelas
tarefas de cuidado na esfera privada — separada de uma critica aos sistemas
de dominac¢do e de mercantilizacdo da vida (humana e ndo humana), ndo



permite a transformagao rumo a emancipagdao, mas apenas a substituicao de
um sistema de dominacao por outro.

Esse cendrio configura o que Vandana Shiva e Maria Mies (1993)
denominam de falsas estratégias de libertagdo. A falsa estratégia se origina
na perspectiva dicotdmico-hierarquica, pressupondo que todos podem ser
incluidos no grupo dos dominadores, sem uma mudanca radical das
estruturas dualistas de promocdo da vulnerabilidade, precariedade,
subalternizagdo e dominagcdo de grupos. Nesse contexto, surgem politicas
para promogdo da igualdade que ndo rompem com o regime epistemicida da
sociedade patriarcal, capitalista e colonial. Tais politicas concedem a alguns
o direito de “partilhar dos privilégios dos ‘vencedores’ (MIES e SHIVA,
1993, p. 18).

Em uma sociedade verticalizada, marcada por uma naturalizacdo de
hierarquias diversas, alguns individuos tornam-se mais vulneraveis as
praticas de violéncias e subjugacdo préoprias da organizagdo social
capitalista. Neste contexto € possivel afirmar que muitas mulheres,
sobretudo as que sdo atravessadas pelo intercruzamento de marcadores
sociais que designam um lugar de minoria politica, fruto dos diversos
‘ismos’ de dominacdo — sexismo, classismo, lgbtfobia, capacistismo,
racismo— tornam-se mais vulnerdveis ao mercado de trabalho. Por qué?
Porque essa inser¢cdo tem ocorrido, muitas vezes, de maneira precarizada, as
custas de direitos trabalhistas, sob o pretexto de uma independéncia
assegurada pelo ‘empreendedorismo feminino’, que nada mais € do que um
discurso de intensificacdo da exploracio da mao de obra barata pelos
conglomerados empresariais>.

A titulo de exemplo, podemos citar o caso da atuacdo da Nestlé em
bairros periféricos dos paises do Sul Global sob uma falsa alegacdo de
auxiliar as pessoas desses locais a obterem uma renda dentro de condicdes
de trabalho flexiveis, ao passo que destroem praticas alimentares locais
substituidas pelo consumo de ultraprocessados®!. Ou seja, embora os
conglomerados empresariais, sobretudo aqueles relativos ao campo da
alimentacdo, apresentem caminhos de suposta ascensdo social, acabam por
criar novas taticas de precarizacao trabalhistas que aprofundam e reeditam o
mesmo modelo moderno colonial. Este fato pode ser verificado em
reportagem do The New York Times (JACOBS e RICHTEL, 2017), que,
entre outros aspectos, destaca a transformacao dos habitos alimentares e o



crescimento de problemas de satide vinculados ao consumo de alimentos
ultraprocessados.

Quando o veganismo se alia a esse imagindrio de progresso por trés
das multinacionais do setor alimenticio, pode até romper algumas barreiras
de acesso a comida vegana, mas nao desata os nos do sistema colonial e
pode inclusive contribuir para a intensificacdo da opressao das mulheres do
Sul Global, engolidas pelas formas de trabalho, reprodutivo e produtivo,
precarizadas do modelo desenvolvimentista globalizante. Essa falsa
estratégia auxilia a aprofundar o sistema de dominac¢do colonial: no futuro,
corre-se o risco de que essas mesmas ‘mulheres empreendedoras’ de bairros
e espacos urbanos abandonados pelas politicas do Estado tenham seus
corpos transformados em vendedoras de novos produtos ndo animalizados,
sob condi¢cOes de trabalho alijadas de direitos trabalhistas. Os corpos de
mulheres vulnerabilizados pelos intercruzamentos de sistema de opressao
podem se tornar instrumentos de propagacdo da monocultura da mente e de
uma industria que lucra com o aprofundamento das condi¢coes de
precariedade da vida — dos corpos dos animais humanos € nao humanos,
sobretudo das fémeas.

Diante desse cendrio de dominagcdo colonial do paladar e de
transformagcdo de culturas alimentares locais diversas pela industria
alimenticia, associada a precarizacao das relacdes de trabalho — taticas
situadas dentro do regime epistemicida — € importante buscar na proposta
descolonial e na luta antiespecista ecofeminista, estratégias alimentares de
resisténcia e de abalo das relagdes de dominacdo e exploracdo no Sul
Global. E importante assegurar a protecdo das vidas humanas e nio
humanas por meio de uma critica descolonial mais profunda do que aquilo
que Lugones nomeou de organizagao ecoldgica.

Por um antiespecismo ecofeminista descolonial

Se entendemos que mulheres e outras minorias politicas, em especial
as do Sul Global, sdao sujeitas que fazem frente ao sistema capitalista-
globalista sustentado nas taticas da opressdo colonial expansiva, por meio
de seus modos de transformagdo e organizacdo da sociedade, podemos
entdo refletir a partir delas e com elas, de maneira criativa e recriadora,
sobre um outro tipo de antiespecismo que surge associado ao ecofeminismo
animalista, na contramdo de um regime epistemicida.



Tendo em vista que, conforme pontua a filésofa Marti Kheel (2019, p.
40), a “principal forma de contato que a maioria das pessoas t€m com
animais € no prato”’, o antiespecismo passa também por descolonizar a
alimentacdo. Com isso, queremos dizer que, além de o mercado e os
alimentos industrializados desempenharem hoje um papel fundamental na
alimentacdo das pessoas, o colonialismo alcanca também essa esfera a
medida que influencia fortemente o que deve ser produzido e consumido.
Muitos pratos tipicos ‘brasileiros’ revelam a marca colonial na nossa
cultura, a exemplo dos centrados em leite, diversos tipos de massas e alguns
tipos de carnes. Descolonizar a alimentacdo passa, assim, pelo resgate das
culindrias indigenas, por exemplo, além de pressupor uma reflexdo ética e
politica critica sobre o que € ‘convencionalmente’ produzido e,
consequentemente, consumido.

Motivados/as pela resisténcia a colonizacdo do paladar, podemos
afirmar que as Plantas Alimenticias Ndo Convencionais (PANCs)%2, ou
como muitas iniciativas populares € comunitarias na América Latina t€m
sugerido, os “matos de comer™3, sdo um bom exemplo de resisténcia
histérica. Além de garantir nutrientes que as plantas que fazem parte do
circuito comercial convencional ndo conseguem suprir, 0s matos de comer
“tém propriedades medicinais e seus compostos bioativos contribuem com a
promocdo da saude. Além de serem plantas com potencial para geracao de
renda sd3o um 6timo caminho para uma alimentacdo adequada, saudavel e
responsavel” (CALLEGARI; MATOS FILHO, 2017).

Matos de comer sdo plantas comestiveis que ndao fazem parte do
cotidiano de muitos grupos ou comunidades, sobretudo no espaco urbano.
Isso significa que embora possam ser consumidas, elas ndo sdo produzidas e
comercializadas em grande escala. Entram também, nessa concepg¢do, as
partes comestiveis nao convencionais de plantas que fazem parte desse
circuito de producdo, comercializacdo e consumo, como o coracdo da
bananeira, as cascas de bananas, as folhas da cenoura e da couve-flor, dentre
muitas outras.

Os matos de comer valorizam a biodiversidade e o conhecimento das
culturas regionais e/ou locais, e contribuem para o fortalecimento da
soberania alimentar, seguranca alimentar e nutricional e, em ultima
instancia, para a garantia do direito a alimentacdo adequada (CALLEGARI;
MATOS FILHO, 2017). Dessa forma, os matos de comer auxiliam também
para a popularizacdo do veganismo: a0 mesmo tempo em que a inclusdo de



matos de comer na dieta contribui para a garantia de uma alimentacao
adequada (portanto, alinhada com seguranca e soberania alimentar), ela tem
baixo custo financeiro.>*

O veganismo também ganha relevo nessa concep¢do, mas, para se
manter politizado, ele deve ir além da abstencdo de produtos de origem
animal, tais quais carnes, ovos, leite e derivados. Nesses termos, o
veganismo ¢ uma condi¢ao necessaria para o ecofeminismo animalista. Ao
considerar que o consumo de animais nao € uma questao neutra em relacdo
ao gé€nero, a escolha da dieta em uma cultura machista € uma forma de
politizar a ética do cuidado e opor resisténcia a pressdo dos padroes
machistas, afirma Deane Curtin (1996). A producdo de ovos e leite no
sistema bélico significa dor e sofrimento para as fémeas exploradas, ou seja,
a exploracdo das capacidades reprodutivas das galinhas e vacas.
[ronicamente, os direitos reprodutivos sdo justamente centrais na pauta
feminista. Portanto, € preciso romper a barreira da espécie e abolir a
producdo da proteina feminizada dos ovos e do leite, que transforma
animais em referentes ausentes pela mesma légica que transforma as
mulheres em objeto, em um exemplo de como especismo e machismo
andam de maos dadas. Para a fil6sofa brasileira S6nia T. Felipe (2014),
enquanto a dieta machista — marcada pela dominacdo — for mantida, nao
havera libertacdo das mulheres.

E importante ressaltar ainda, ao se considerar a organizacio ecoldgica
colonial mencionada por Lugones, que a dieta centrada em carnes,
laticinios, ovos e derivados € a que mais destr6i a vida no planeta,
impactando adicionalmente a vida dos povos origindrios e tradicionais,
mais integrados a natureza. A emissdo de gases de efeito estufa decorrente
da producdo que mantém essa dieta € um fator central que contribuiu para o
aumento de 1,5° C na temperatura da Terra®>. Apesar de parecer uma
variacdo baixa, o aquecimento global acarreta mudancas climaticas
catastroficas ao redor do mundo: “[i]ncéndios em vérias partes do planeta ja
se repetem a cada ano, inunda¢gdes em outras, furacdes e trombas d’agua,
em escalas cada vez mais extensas e a intervalos mais curtos” (FELIPE,
2018, p. 127).

Outros fatores também estdo relacionados a dieta centrada na carne,
nos ovos e laticinios, quais sejam a queima de combustiveis fosseis — da
qual depende o cultivo de graos e cereais que alimentam 0s animais € 0S
transportem — e a devastacdo das florestas tropicais. Dados do Instituto



Nacional de Pesquisas Espaciais (INPE, 2019) indicam que, em 2018,
houve uma taxa anual consolidada de 7,536 km? de desmatamento na
Amazodnia. Em relacdo a 2017, isso representa um aumento de 8,5%. Nesse
contexto, importa destacar também que o Brasil é o pais que mais usa
venenos agricolas no mundo (FELIPE, 2018). Para agravar esse cenério, de
janeiro a setembro de 2019, o governo federal liberou o uso de 325 novos
agrotoxicos no pais (DAMASIO, 2019).

Apesar de a comunidade internacional ter sido alertada sobre a crise
climdtica e a necessidade de reduzir as emissdes de gases do efeito estufa,
de acordo com o relatério da Organizacdo para a Cooperacdo e
Desenvolvimento Econdmico e da Organizacdo das Nagdes Unidas para
Alimentagdo e Agricultura® (OECD/FAO, 2019), a agricultura -
especialmente a pecudria — continua contribuindo significativamente para a
emissdo de gases de efeito estufa.

Os dados indicam ainda que a demanda por produtos de origem animal
ird aumentar na proxima década (2019-2028), impactando também no
aumento da producdo de cereais, com um crescimento de 15% na producao
agricola. O crescimento previsto na produg¢do pecudria serd baseado na
expansao dos rebanhos e efici€éncia na alimentagdo dos animais, enquanto a
aquicultura serd expandida também e devera ser responsavel por 55% do
fornecimento de peixes e outros animais marinhos em 2028. Outro relatorio
da FAO (2019), sobre uma visdao geral do mercado global de carne em
2018, identificou que a produg¢do de carne naquele ano foi estimada em
336.4 milhoes de toneladas, um aumento de 1,2% em relagao a 2017.

Apesar dessas previsoes, o proprio relatorio da OECD/FAO (2019)
identifica alguns aspectos que aumentam os riscos que a agricultura
tradicionalmente ja encara. No que tange a oferta, esses riscos enfrentados
pelos mercados agricolas “incluem a disseminacdo de doengas como a peste
suina africana, resisténcia crescente a substancias antimicrobianas,
respostas regulatorias a novas técnicas de melhoramento de plantas e
respostas a eventos climdticos extremos cada vez mais provaveis”
(OECD/FAOQ, 2019, p. 20).

Embora entendamos que o veganismo seja uma condicdo necessaria
para fazer frente ao mercado globalizante da producdo agropecudria e
alimentar, bem como para a derrocada do regime colonial e epistemicida,
ele ndo é uma condi¢do suficiente, na medida em que nossas escolhas em
relacio ao consumo fazem parte de um sistema de exploragcao



socioecondmico € ambiental mais amplo, fundamentado em diversas formas
de opressdao. Como afirma Esther Alloun (2015), o veganismo € ‘um’ dos
passos na longa jornada para a construgdo de relagdes €ticas entre humanos
e outros que ndao humanos. Por isso, é fundamental compreender o
veganismo no ambito de uma concepcdo politica ecofeminista animalista,
tendo em vista que ela questiona as relagdes de poder hegemonicas, seja

entre humanos ou outros que ndo humanos, isto €, animais € natureza.
[O] veganismo € sobre reduzir o sofrimento e a exploragdo, e se posicionar contra
acordos socioecondmicos injustos. A priori, portanto, ndo deveria ser dificil
expandir nossa habilidade de cuidar e agir em prol de darvores, florestas,
montanhas, ecossistemas e outros Outros terrestres. (ALLOUN, 2015, p. 164).

Dessa perspectiva politica, é preciso compreender o que significam as
praticas individuais, na quais se incluem as escolhas alimentares. Enquanto
o veganismo — como escolha individual — € um meio pelo qual colocamos
em pratica o modelo de mundo no qual desejamos viver (isto €, livre de
opressdo), € preciso ter em vista que, individualmente, isso nao altera as
estruturas opressoras. Retirar-se individualmente desses sistemas de
opressao € importante, mas insuficiente e, por isso, 0 veganismo precisa ser
mais do que um estilo de vida e consumo. Em outros termos, sao
necessdrias acOes politicas coletivas que responsabilizem os sistemas
politico, econdmico e cultural pela opressdao (ALLOUN, 2015).

E preciso relembrar, como as ecofeministas apontam, que a crise
climatica afeta desproporcionalmente os paises do Norte e do Sul, as
mulheres e outras minorias politicas. Além disso, os dados apresentados
mostram também que as escolhas individuais — apesar de expressarem
importantes posicionamentos éticos e politicos — sozinhas ndo respondem
adequadamente aos problemas estruturais situados em meio ao imaginario
colonizado ainda em vigor na América Latina e decorrentes da prevalente
monocultura da mente. Sao urgentes as politicas orientadas por praticas de
cuidado, de inspiragdo comunitdria, que promovam o enfrentamento da
estrutura colonial e opressiva hegemonica.

Resisténcias no Sul Global: praxis para um
antiespecismo ecofeminista descolonial

No Sul Global podemos encontrar exemplos de resisténcia aos
processos de colonizacdo e mercantilizacdo da vida, humana e ndo humana,
por meio de narrativas contra hegemonicas, de ndao subordinacdo, que



nascem no ‘l6cus fraturado’ (LUGONES, 2010; 2014) e nos permitem
repensar as inter-relacoes entre as formas de vida de maneira ndo dualista e
hierarquica, o que entendemos como uma praxis antiespecista ecofeminista
descolonial.

As narrativas sdo fundamentais para pensar uma outra praxis e auxiliar
a conceber outras realidades diante da hegemonia da colonialidade que
renova seu aparato de automanutencdo constantemente. Quando se
estruturam de forma contra-hegemoOnica, as narrativas, segundo Sally
Haslanger (2012), traduzem atos de resisténcia aos roteiros sociais pré-
determinados e sdao componentes que desafiam estruturas conceituais
dualistas e hierdrquicas situadas por trds do nosso modo de pensar e
imaginar. Por isso, consideramos importante ouvir e escrever sobre
perspectivas contra-hegemonicas no caso da colonialidade associada ao
capitalismo desenvolvimentista para mostrar que a industria globalizante da
alimenta¢do ndo € a saida a ser imaginada para os paises do Sul Global.

Ademais, as narrativas nos ajudam a pensar o que Linda Alcoff (2016)
denomina de um ‘novo léxico libertador’, isto ¢, uma linguagem
descolonial que leve em conta a demanda por diversidade que os
movimentos sociais t€ém apresentado para a academia. Para que a pesquisa
seja libertadora, os métodos acad€micos tradicionais, fechados em si
mesmos e historicamente comprometidos com o silenciamento e a distor¢cao
das investigacOes sobre a multiplicidades das experiéncias de grupos
humanos, sao insuficientes. Tendo por base a compreensao da importancia
das narrativas para pensar outros léxicos, gostariamos de brevemente
mencionar a praxis de resisténcia do projeto Favela Organica, iniciado por
Regina Tchelly em 2011.

O Projeto Favela Organica tem sua sede localizada nas comunidades
da Babilonia e Chapéu Mangueira no Rio de Janeiro, mas Regina Tchelly
realiza palestras e oficinas em diferentes estados e em outros paises. Tem
como objetivos “modificar a relacao das pessoas com os alimentos, evitar o
desperdicio, cuidar do ambiente e mostrar que € possivel acabar com a
fome” (FAVELA ORGANICA, 2020, [s.p.]). Quanto a sua missdo, o
projeto promove a consciéncia sobre as etapas do ciclo da alimentacdo para
que sejam criados “habitos e préticas alimentares responsaveis em relacdo
ao meio ambiente e saudadveis para familias e comunidades” (FAVELA
ORGANICA, 2020, [s.p.]). Na tentativa de contribuir para a descolonizacio
do paladar, as acdes do projeto mostram que cascas, talos e sementes sdao



ingredientes e fontes de nutrientes, em vez de partes dos alimentos a serem
descartados. Ademais, procura-se enriquecer a cultura alimentar no sentido
de promover uma maior heterogeneidade com a introdu¢cdo de pratos e
alimentos novos ao cotidiano das pessoas.

Quando uma mulher que traz consigo diversos marcadores sociais que
a vinculam a grupos sociais oprimidos — mulher, nordestina, pobre, nao
branca, de periferia — pde em pratica um projeto de alimentacio
comunitiria com enfoque no aproveitamento completo de alimentos
vegetais a baixo custo, podemos dizer que emergiu nesse ‘locus fraturado’
uma acgdo contrdria a légica do capital e da colonialidade. Mas, Regina
Tchelly ndo se fez ser ativa de forma isolada; seu modo de ser, valorar e
acreditar anticolonial nasce nas inter-relacdes comunitarias e delas necessita

para seguir em frente:

Nao se resiste sozinha a colonialidade do género. Resiste-se a ela desde dentro,
de uma forma de compreender o mundo e de viver nele que é compartilhada e
que pode compreender os atos de alguém, permitindo assim o reconhecimento.
Comunidades, mais que individuos, tornam possivel o fazer; alguém faz com
mais alguém, ndo em isolamento individualista. O passar de boca em boca, de
mao em mao préticas, valores, crengas, ontologias, tempo-espagos € cosmologias
vividas constituem uma pessoa. A produgdo do cotidiano dentro do qual uma
pessoa existe produz ela mesma, na medida em que fornece vestimenta, comida,
economias e ecologias, gestos, ritmos, habitats e nocdes de espago e tempo
particulares, significativos. Mas € importante que estes modos nio sejam
simplesmente diferentes. Eles incluem a afirmacdo da vida ao invés do lucro, o
comunalismo ao invés do individualismo, o “estar” ao invés do empreender, seres
em relacdo em vez de seres em constantes divisdes dicotomicas, em fragmentos
ordenados hierdrquica e violentamente. Estes modos de ser, valorar e acreditar
tém persistido na oposi¢do a colonialidade. (LUGONES, 2014, p. 949).

O Favela Organica estimula a criatividade, a recriacdo de receitas e a
diversidade de pratos alimentares a partir de ingredientes populares e
acessiveis. Trata-se justamente de uma alimentacdo que segue na contramao
do nutricidio®® marcante na inddstria multinacional alimentar padronizada e
globalista. A atividade criativa de Regina Tchelly exemplifica o potencial
nascente presente na “tensdo entre a desumanizacdo e a paralisia da
colonialidade do ser, e a atividade criativa de ser-sendo” (LUGONES, 2014,
p- 949). O Favela Organica pode ser entendido, entdo, como uma resisténcia
as forgas coloniais atuantes diretamente via padronizacao e industrializa¢ao
alimentar, bem como por meio da producdo de commodities pelo
agronegocio que elimina as sementes com vida. Nele, mulheres da
comunidade assumem o protagonismo na preparacao alimentar para os que



compdem seus circulos de relacdes comunitdrias. Com isso, tais mulheres
desestruturam  as  relacoes  dualista-hierarquicas  coloniais, de
subalterniza¢do e dominacdo, que visam a dificultar quando ndo impedir
expressoes criativas populares e comunitarias®.

Outro aspecto a ser notado no trabalho comunitiario do Favela
Organica € que embora se priorize a alimentagdo vegetal e sem ingredientes
de origem animal, nem sempre se faz uso de palavras que importamos do
Norte Global, a exemplo de comida ‘vegetariana’ e ‘vegana’. Através dessa
estratégia linguistica, o projeto se afasta de dualismos discursivos
construidos em torno do que € comida vegana e ndo vegana. A preocupacgao
central ¢ o preparo de alimentos saudaveis e nutritivos a partir do
aproveitamento completo dos vegetais produzidos sem uso de agrotoxicos e
aditivos quimicos. O nao uso das palavras ja cristalizadas no discurso
hodierno para dividir pessoas em grupos e tentar construir hierarquias
(onivoros versus vegetarianos; vegetarianos versus veganos, por exemplo)
pode nos proporcionar instrumentos para repensar com maior profundidade
e a partir do contexto a relacdo do corpo com a alimentac¢do, estimulando-
nos a reconfigurar préticas e saberes ligados a produ¢do, preparo e consumo
do alimento, tornando-nos sujeitas/os mais ativas/os no sistema alimentar e
conscientes dos percursos dos alimentos até chegarem ao nosso organismo.
Podemos, assim, desnaturalizar nossa relacdo artificial com a alimentagao
oferecida dentro do paradigma da colonialidade, que nos apresenta o
alimento embalado nas gondolas de supermercados ou exposto nos buffets
de restaurantes.

Na légica colonial, os alimentos vegetais sdo divididos de maneira
hierdrquico-dualista: as partes que podem ser preparadas e as que servem
para serem descartadas (cascas, sementes, talos etc.). No caso dos alimentos
industrializados, tem-se o0s indmeros Involucros a serem um a um
descartados até se chegar na parte comestivel. As embalagens t€m a funcao
de conservar e garantir que tais alimentos sejam vélidos para serem
ingeridos pelo organismo humano por longos periodos. O Favela Orgéanica
também faz frente a essa abordagem a medida que lida com o processo de
preparo de alimentos frescos distribuidos para a comunidade e parte do
principio de que todas as partes dos vegetais podem compor a refeicdo e,
por meio dos multiplos preparos, assumirem pratos e receitas diversificadas.

Nessa praxis alimentar ndo animalizada e descolonial, ndo ha espaco
para o descarte: tudo pode ser aproveitado de alguma forma para nutrir o ser



humano; a nutricdo, por sua vez, ndo se restringe a etapa da ingestao
alimentar, mas envolve todo o processo coletivo de preparacido do alimento,
que nutre as relacdes na comunidade e entre as mulheres, sendo expressao
das relacdes de cuidado.

A produgao do cotidiano, com modos de ser e valorar, promovida pelo
Favela Organica e o saber de Regina Tchelly compartilhado com outras
mulheres, subvertem a imposicao de imaginarios colonizados. A partir da
praxis eewaprometida de sujeitas/os situadas/os as margens da sociedade
podemos identificar narrativas, afetividades e também estratégias que nos
informam caminhos de emancipacdo que escapam ao sistema colonial e
capitalista imposto sobre uma parcela da humanidade, e também aos nao
humanos e a natureza de modo geral. A 16gica econdmica injusta do lucro é
substituida pelas praticas vinculadas a l6gica do cuidado. Conforme tem
pontuado diversas autoras, a exemplo de Donna Haraway (1995) e Ariel
Salleh (1994), é fundamental que estejamos atentas/os a agéncia presente
nos saberes localizados nao hegemonicos, historicamente ocultados pelo
saber academicamente situado; aos conhecimentos que nascem das
experiéncias de opressdo, baseados em vivéncias historiearente
desvalorizadas, se quisermos contribuir para a constru¢do de um mundo
futuro no qual as vidas sejam igualmente todas viviveis na co-habitacdo
planetdria, distantes das condicoes de precariedade e de injusticas
epist€micas estruturadas e reiteradas pela hegemonia moderna / colonial
opressiva.

Conclusoes

Neste trabalho procuramos apresentar a perspectiva descolonial de
Maria Lugones e, com e a partir dela, defender o especismo enquanto
categoria de andlise importante para compreender processos coloniais ainda
em vigor na América Latina. Para alcancar esse fim, convidamos autoras
ecofeministas animalistas que nos informam da necessidade de lancar um
olhar critico acerca das implicacOes tedricas e praticas (praxis) do
especismo. A aproximac¢do entre Lugones e os ecofeminismos animalistas
nos encaminhou para uma melhor compreensao da organizacao ecoldgica e
suas dindmicas que compdem uma sociedade marcada nao somente pelas
desigualdades sociais, mas pela naturalizacdo de praticas de violéncias de
origem colonial, dentre elas a invasdo de terras e devastacao ambiental,



apropriacao e privatizacdo dos recursos naturais, exploracdo de animais
humanos e ndo humanos que resultaram no avan¢o da monocultura baseada
na colonizacio da cadeia produtiva cultural e alimentar, e
consequentemente na coloniza¢do do paladar. Resultante dessa andlise foi a
nossa percep¢cao da necessidade de elaboragdo de um ecofeminismo
antiespecista descolonial inspirado nas formas de resisténcia do Sul Global.
Tal perspectiva nos sinaliza para um veganismo necessariamente
antiespecista; ou seja, forjado nas lutas por justica social de matriz
ecofeminista e descolonial latinoamericanas.

Através das discussdes aqui apresentadas esperamos contribuir
para imaginar outros futuros para humanos e ndo humanos nos quais as
vidas ndo sejam constantemente mantidas em condi¢des precarias e
consideradas ndo passiveis de luto. Que as vidas possam de fato seguir no
contrafluxo das estratégias coloniais e do desenvolvimentismo global
capitalista por meio da resisténcia comunitdria, atenta ao intercruzamento
entre sistemas de opressao, as falsas estratégias e aos efeitos destrutivos de
uma organizacdo de mundo baseada em dualismos hierarquicos de valor.
Contra os conglomerados alimentares que promovem o consumo de
alimentos ultraprocessados, as empresas multinacionais que fabricam
alimentos ditos ‘veganos’, que possamos ser inspiradas/os pelo trabalho de
Regina Tchelly e do Favela Organica.
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Educacao e sistema moderno colonial de
género: contribuicdes para o debate

Marilia Cortes Gouveia de Melo
Amana Rocha Mattos

Introducao

Este trabalho parte das contribuicoes da filésofa argentina Maria
Lugones para pensar a escola como espaco de subjetivacao de estudantes,
em que se faz presente o silenciamento de grupos subalternizados e a
afirmacdo de determinados modos de viver o género, a sexualidade e a raca
em perspectivas hegemonicas. Tomamos a proposi¢do da autora sobre a
indissolubilidade de género e raca, entendendo que a separacdo das
categorias gé€nero e raca como marcadores independentes € uma
caracteristica da colonialidade do poder e do sistema de género
colonial/moderno (LUGONES, 2008).

Maria Lugones participava do grupo Modernidade/Colonialidade,
instituido no final da década de 1990 e integrado por pesquisadores de
varias universidades do continente americano. O grupo renovou as ciéncias
sociais na América Latina no século XXI quando radicalizou o pensamento
pos-colonial e a critica a 16gica da modernidade ao criar a ideia de “giro
decolonial” (BALLESTRIN, 2013).

Para discutir o aporte tedrico elaborado por Maria Lugones de maneira
a fundamentar nosso debate sobre processos de subjetivacdo nas escolas,
trazemos uma breve cena de campo da pesquisa de doutorado em
andamento da primeira autora como disparadora das discussdes que serdao
apresentadas. A pesquisa de doutoramento estd sendo desenvolvida em
escolas publicas da rede municipal de ensino da cidade do Rio de Janeiro,
com estudantes do 9° ano do Ensino Fundamental, e tem como objetivo
investigar processos de subjetivacdo nas escolas a partir do pressuposto de



que categorias que se definem como marcadores sociais da diferenca, como
género, racga, classe, sexualidade e geracdo, ndo sdo vivenciadas
separadamente pelos sujeitos.

Na primeira parte do texto, apresentaremos uma breve discussao sobre
as relacOes de g€nero e raca em espacos escolares, a partir de alguns
estudos voltados para a tematizacao desta questdo. Na segunda parte, serdo
contextualizados os estudos sobre colonialidade/modernidade e a
elaboracao conceitual de Maria Lugones sobre colonialidade de género. Na
terceira e ultima parte, serd analisado um trecho do didrio de campo da
pesquisa, relativo a um debate com estudantes dos anos finais do ensino
fundamental de uma escola publica do municipio do Rio de Janeiro, a luz
das formulacdes de Lugones sobre sujeitos racialmente gendrados.

As relacoes de género e raca nas escolas

As pesquisas sobre a escola reiteram que o modo como se vivencia
gé€nero e raga no espaco escolar tem efeitos nos processos subjetivos € na
criacdo de mecanismos de subalternizacdo. Assim, a contribuicdo trazida
pelos estudos decoloniais para este debate € a €nfase na ideia de ragca como
elemento estruturador das multiplas hierarquizacdes do sistema-mundo
colonial moderno (BALLESTRIN, 2013). Conforme Lugones (2008; 2014),
ndo € possivel pensar género como categoria apartada das hierarquizacoes
raciais produzidas pela modernidade/colonialidade.

No ambito da educacdo, as abordagens decoloniais permitem refletir
sobre os processos educacionais, mas vao além ao criticarem as concepc¢oes
eurocentradas relativas aos povos ndo-ocidentais, definidos por tais
formulacbes como atrasados e nao civilizados. Assim, o pensamento
decolonial tem por objetivo efetuar um debate epistemoldgico, mas também
politico. Sobre tal questdo, Oliveira e Candau (2010, p. 24) afirmam: “a
decolonialidade representa uma estratégia que vai além da transformacgdo da
descolonizacgdo, ou seja, supde também construcao e criagao. Sua meta € a
reconstrucao radical do ser, do poder e do saber”.

Como lembram Gabriel e Castro (2019, p. 53), a escola tem suas
especificidades, “ndo € apenas um lugar de socializacdo qualquer. Seu
sentido estd diretamente associado a constru¢do de uma relagdo com o
conhecimento, que ndo pode ser descuidada”. Esta particularidade pode
conferir a escola um lugar relevante e singular na producdo subjetiva. A



importancia que a sociedade contemporanea concede as unidades de ensino
e os juizos que faz do percurso escolar dos sujeitos, assim como as
condi¢des em que se dao este percurso, tem efeitos nos modos de ser e na
percepcdo de si. Tal percurso também estd atrelado a organizacdo de
hierarquias relacionadas ao sucesso escolar e a performance académica que,
articuladas aos diferentes pertencimentos de gé€nero, raca e classe, podem
produzir trajetdrias desiguais®.

Os estudos sobre a produ¢ao do género nas escolas, situados na teoria
queer, entre eles o de Louro (2007), apontam que o processo de
escolarizacdo por meio de um conjunto de dispositivos produz
masculinidades e feminilidades a partir da norma heterossexual, a0 mesmo
tempo em que busca conter e adiar o exercicio da sexualidade para a vida
adulta. Este aprendizado, afirma Louro (2007), permanece ao longo da vida,
tanto ou mais do que os conteudos curriculares.

A escola, assim como as instituicoes familia, midia, igreja, justica etc.,
promove pedagogias do gé€nero e da sexualidade por meio de diferentes
tecnologias de governo. Este processo se desenvolve tanto pelo
silenciamento como pela afirmacdo de determinadas identidades e préticas
sexuais, que legitimam algumas e excluem outras. Estabelece uma intima
relacdo entre as identidades subjugadas e as hegemonicas, na medida em
que ambas sdo antagonizadas e utilizadas para sustentar e asseverar a
identidade tida como norma e referéncia de gé€nero, raca, cor, sexualidade,
classe etc. (LOURO, 2007).

A negacdo do racismo como pratica cotidiana, articulada a
naturalizacdo das normas de género, contribui para producao e reprodugao
de padrdes normativos que balizam modos de ser e agir de todos os sujeitos
em relacdo aqueles que divergem da norma na escola. Neste sentido,
Oliveira (2017) faz um interessante debate sobre as infiancias fora dos
padrdes raciais e cisheteronormativos, e consequentemente fora da ideia de
protecao direcionada a este grupo etdrio. A autora problematiza a trajetoria
da crianca bicha preta na escola, em permanente confronto com situagdes
homofdbicas e racistas, autorizadas e incentivadas por meio da chacota, do
escarnio e do controle de seus corpos e da afetividade. Ao apontar sua
invisibilizagdo nos estudos sobre a infancia, ela afirma: “as infincias
perigosas ndo tém [nos estudos sobre a infancia] cores, racas, orientacoes
sexuais ou identidades de género. Tém apenas classe social, que € tomada



como o marcador mais importante para estabelecer a aproximacdo ou o
afastamento da infancia universal” (OLIVEIRA, 2017, p. 111).

Este estudo sugere que o discurso que faz da escola um local de
protecdo as criangas e adolescentes coexiste com praticas que t€m como
proposito apenas a protecao da infancia e da juventude tida como normal e
universal. Isto €, sdo praticas que acabam por proteger somente a
manuten¢ao e a reproducdo da norma, que definem aqueles considerados
humanos e ndo humanos, merecedores ou nao de protecdo, € nao as criangas
e adolescentes concretos que convivem nas escolas.

Tais préticas de subalternizacdo podem ser observadas em outras
pesquisas que abordam a relacd@o entre a percepcdo da escola sobre meninos
negros € o fracasso escolar, ao evidenciarem a significativa conexao entre
visOes estereotipadas sobre os alunos negros das classes populares e a
trajetoria de escolarizagcdo, assim como concluem que o contexto escolar é
participe da formacdo de diferentes masculinidades negras (CARVALHO,
2004; 2005; REZENDE; CARVALHO, 2012). A avaliacdo do insucesso
escolar de criancas e jovens negros tem sido pautada na concepg¢ao do que
lhes falta — condi¢des materiais, intelectuais e subjetivas — e na
desqualificacdo do universo familiar e cultural em que estdo inseridos. Ao
mesmo tempo, a escola se organiza com base na valorizagdo dos saberes de
origens europeias € na negacdo dos conhecimentos de matrizes africanas e
dos povos originarios do pais (SILVA, 2015; 2018).

No que tange ao debate que se inscreve no campo dos feminismos
negros, bell hooks (2015) sinaliza o quanto os esteredtipos de género e raca
formam subjetividades no cotidiano da escola, com efeitos no desempenho
e percurso escolar, incluindo a relacdo de criangas e adolescentes com o
sentido e o desejo de aprender. A ideia de que criangas negras e pobres nao
sdo ensindveis € que meninos € homens negros sdo destituidos de
capacidades intelectuais torna o sistema escolar um local que exclui esses
sujeitos, € nao um espaco onde acontece o aprendizado. A autora informa
que o sistema de ensino, “por meio de imagens, simbolos, produtos,
criagdes, promocoes e autoridades brancas, sutis ou abertas, [ensina] a
supremacia branca e o auto-6dio” (HOOKS, 2015, p. 680). Em outro
estudo, hooks (1995) demonstra os intricados mecanismos que mulheres
negras enfrentam para se afirmarem no meio académico como pensadoras
criticas, discorrendo sobre os modos sutis de silenciamento de meninas e



mulheres negras nas escolas e nas familias, com impacto em suas trajetorias
académicas e profissionais.

Neste sentido, as pesquisas sobre articulacOes entre género e raca
permitem sustentar que o processo de subjetivacdo nas escolas €
racialmente gendrado. Isto nos remete as argumentacdes desenvolvidas por
Lugones (2012; 2014) em relacdo ao conceito de interseccionalidade.
Segundo a autora, esta formulacdo é importante ao visibilizar as auséncias e
as omissoes das instituicoes em relacdo as discriminagdes e opressoes das
mulheres de cor®l. Entretanto, a interseccionalidade estaria fundamentada
na logica categorial moderna, na qual as categorias sdo concebidas de forma
dicotdmica, uniforme, separdavel e atomizadas, sendo o componente
superior da dicotomia a referéncia normativa. Dessa forma, a intersec¢ao
marcaria a falta, e Lugones afirma que sua proposta é pensar a presenca
daqueles que se constituem tanto como oprimidos, como resistentes,
justificando assim a criacdo da ideia de colonialidade de g€nero na
diferenca colonial (LUGONES, 2014)

Colonialidade do poder e sistema de género
colonial/moderno

Os estudos compreendidos como decoloniais, criados em contextos
geogréficos distintos, discutem o modo como o colonialismo europeu criou
representacdes racializadas e desumanizantes de povos colonizados no
contexto de dominag¢do colonial capitalista. Autores e autoras participantes
destes estudos posicionam-se sobre a necessidade de elaborar outra no¢do
relativa aos processos de subjetivacdo dos grupos subalternizados, que se
contraponha ao discurso colonial hegemonico.

O socidlogo peruano Anibal Quijano define a colonialidade do poder
como um dos elementos constitutivos e especificos do padrao mundial do
poder capitalista, que “sustenta-se na imposi¢ao de uma classificagio racial/
étnica da populagdo do mundo como pedra angular do referido padrao de
poder” (QUIJANO, 2009, p. 73).

A partir desta definicdo, Quijano problematiza a relacdo entre a
constituicdlo da América Latina e a criacdo de uma concep¢do de
humanidade, segundo a qual a populagcdo mundial € classificada em
inferiores e superiores, irracionais € racionais, primitivos e civilizados,
tradicionais € modernos, dominantes (europeus) € dominados (ndo



europeus). Tal classificacdo, com base na producdo de novas identidades
raciais — indios, negros, brancos, amarelos, mesticos — configura um padrao
de poder denominado de modernidade, sob a hegemonia branca e
eurocentrada.

Para Quijano (2009), o capitalismo mundial eurocentrado e
colonial/moderno se sustenta em eixos de poder que nao se reduzem as
relacdes de exploragao relativas ao controle do trabalho, mas também em
torno de eixos de raca, género e idade. Todos estes eixos articulados pela
colonialidade do poder (controle do trabalho, raca, género e idade)
organizam as relagcdes de exploracdo/dominacao/conflito.

Com base nos estudos sobre colonialidade do poder, algumas
pesquisadoras feministas buscam fazer a ponte entre a teoria decolonial e o
feminismo, considerando o hiato destas pesquisas em relacdao a dimensao de
género (MINOSO, CASTELLI & ALVAREZ, 2011). Estas pesquisadoras
observam que o debate sobre decolonialidade naturaliza o sistema
sexo/género, visto como elementos bioldgicos e imutdveis, € ndo como
produto de relagOes historicas de poder.

Lugones (2014) formula o conceito de sistema moderno colonial de
género a partir do didlogo com as pesquisas de Anibal Quijano sobre
colonialidade do poder, visando complexificar os estudos realizados por
este autor. Uma dimensdo importante do corpo tedrico de Lugones € a
énfase na indissolubilidade de gé€nero e raca, na medida em que o processo
de atribuicdo da diferenga de género € atravessado pela racializacdo. Assim,
o fundamento da modernidade colonial € a hierarquia entre humanos € nao
humanos, sendo que humanos e civilizados s3o homens e mulheres
europeus. Os povos indigenas e africanos escravizados vao ser classificados
como ndo humanos e, portanto, machos e fémeas selvagens e
hipersexualizados. A 16gica que separa as categorias de género e raga como
marcadores independentes seria uma caracteristica da colonialidade do
poder e do sistema de género colonial/moderno, sendo que ambas as
categorias sao ficcoes forjadas pela colonialidade. Nas palavras da autora:

O homem europeu, burgués, colonial moderno tornou-se um sujeito/agente, apto
a decidir, para a vida publica e o governo, um ser de civilizacdo, heterossexual,
cristdo, um ser de mente e razdo. A mulher europeia burguesa néo era entendida
como seu complemento, mas como alguém que reproduzia raga e capital por
meio de sua pureza sexual, sua passividade, e por estar atada ao lar a servigo do
homem branco europeu burgués [...] Sob o quadro conceitual de género imposto,



0s europeus brancos burgueses eram civilizados; eles eram plenamente humanos.
(LUGONES, 2014, p. 936).

Este sistema moderno colonial de gé€nero, segundo Lugones (2014),
funcionou como ferramenta normativa para julgar os povos colonizados e
estabelecer a missao civilizatoria, fundada inclusive na crueldade contra os
corpos daqueles classificados como ndao humanos.

No artigo “Colonialidade e Género” (LUGONES, 2008), a autora
desenvolve a argumentacdo de que o sistema moderno colonial de género se
apresenta como uma 1mposi¢do colonial, pois produziu imensas
transformacdoes nas estruturas e relagcdes comunais pré-coloniais.
Fundamentada nos estudos de Oyéronké Oyewumi e de Paula Gunn Allen,
problematiza a introducdo das diferencas de g€nero onde elas eram
inexistentes, por meio do processo de colonizacdo do capitalismo
eurocéntrico global.

Explicitar a constru¢do do género como racializada permite
compreender porque apenas as mulheres burguesas brancas eram
consideradas mulheres no Ocidente. As representagdes sobre elas
correspondiam a “imagem de uma mulher fragil, fraca, tanto corporal como
intelectualmente, reduzida ao espaco privado e sexualmente passiva”
(Lugones, 2008, p. 10). Tais representa¢des fundamentaram, inclusive, boa
parte das lutas feministas do século XX. Em contraposi¢cao a imagem da
mulher branca, afirma Lugones,

As fémeas excluidas por e nessa descricdo ndo eram apenas subordinadas, elas
também eram vistas e tratadas como animais, em um sentido mais profundo que
o da identificagdo das mulheres brancas com a natureza, as criancas € 0s animais
pequenos. As fémeas ndo-brancas eram consideradas animais no sentido de seres
“sem género”, marcadas sexualmente como fémeas, mas sem as caracteristicas da
feminilidade. As fémeas racializadas como seres inferiores foram transformadas
de animais a diferentes versdes de mulher — tantas quantas foram necessarias para
os processos do capitalismo eurocéntrico global. (LUGONES, 2008, p.)

Portanto, citando Sojouner Truth (1851, apud Lugones, 2014), a tnica
resposta que o sistema de género colonial/moderno poderia dar a indagagao
“E ndo sou uma mulher?” é negativa. Lugones (2014, p. 939) afirma: “a
consequéncia semantica da colonialidade do género é que ‘mulher
colonizada’ € uma categoria vazia: nenhuma mulher € colonizada; nenhuma

fémea colonizada é mulher”.



Lugones (2014) define colonialidade de género nao somente como
modo de classificar populagcdes, mas de nomear o processo de
desumanizacdo dessas populacdes, isto €, o processo de sujeitificacdo que
torna os/as colonizados/as menos que humanos. Contudo, considera que tal
processo € tensionado por complexas formas de resisténcias, subjetivas e
intersubjetivas, que € o que torna possivel a luta politica.

Dessa forma, o foco das andlises sobre as multiplas opressoes deve ser
naqueles que resistem a colonialidade do género, a partir da perspectiva da
diferenca colonial, por meio do que Lugones chama de “subjetividade
ativa”, isto €, da recusa dos significados e da organizagdo social impostos
pelos sistemas de poder moderno/colonial, capitalista e heterossexualizado
— 0 que implica em marcar que as existéncias colonizadas, racialmente
gendradas, ndo correspondem as imposi¢des dos sistemas hegemoOnicos de
exploracao/opressdo. O conceito de subjetividade ativa significa capacidade
de agéncia e, sendo assim, permite pensar processos de subjetivacao a partir
da perspectiva daqueles que resistem. Conforme Lugones:

A resisténcia € a tensdo entre a sujeitificacdo (a formagao/informacdo do sujeito)
e a subjetividade ativa, aquela no¢cdo minima de agenciamento necessiria para
que a relacdo opressdo — resisténcia seja uma relacfo ativa, sem apelacdo ao
sentido de agenciamento méximo do sujeito moderno (LUGONES, 2014, p.
940).

Para a autora, a andlise da opressdao de gé€nero racializada capitalista é
a “colonialidade de género”, e a proposta para supera-la é o que ela chama
de “feminismo descolonial®?”. Lugones enfatiza, ao longo do seu estudo,
que “o sistema de gé€nero € ndo sé hierarquica, mas racialmente
diferenciado, e a diferenciacdo racial nega humanidade e, portanto, género
as colonizadas” (LUGONES, 2014, p. 942).

A escola e os sujeitos racialmente gendrados

A breve cena descrita a seguir refere-se a um trecho contido no diério
de campo sobre um debate que a primeira autora realizou com estudantes de
uma escola da rede publica municipal de ensino fundamental do Rio de
Janeiro, em fun¢do de um projeto de acompanhamento psicossocial a
adolescentes nas escolas. A experiéncia relatada objetiva ilustrar o modo
como os conflitos relacionados as relacdes raciais emerge no cotidiano



escolar, a partir da perspectiva de como tais tensdes sdo vivenciadas e
expressas pelos/as adolescentes.

O método consistiu na realizagdo de uma oficina com a utilizagdo de
técnicas de dindmicas de grupo. A escolha deste formato privilegia a
discussdo de temas previamente escolhidos pelos/as estudantes, com a
finalidade de criar um espaco que possibilite o debate e a elaboracdo das
questoes surgidas no cotidiano escolar, problematizando as situacdes que as
e os afetam e mobilizam na escola. Neste dia, participaram cerca de dez
estudantes do 9° ano, com idades entre 14 e 15 anos, € o tema escolhido por
eles foi racismo.

A unidade de ensino contava com cerca de 500 estudantes,
distribuidos/as em turmas da educagdo infantil ao 9°ano. As criangas e
adolescentes matriculados/as, de modo geral, eram moradores de favelas do
entorno, em uma cidade marcada pela segregacdo social e racial e com
distintos modos de gestdo territorial, conforme o bairro de moradia e a
classe social (OLIVEIRA, s/d; NOGUEIRA, 2018). E a cidade cindida,
conforme Fanon (1979), seguindo o principio de exclusdo reciproca, no
qual o pertencimento a determinado grupo racial delimita as fronteiras
destes dois mundos.

E possivel depreender que a demanda para falar sobre racismo, mais
do que propor temas formais a serem debatidos, pode indicar a necessidade
dos e das estudantes falarem — e serem escutados/as — sobre modos de
vivenciar a sua condi¢ao juvenil a partir de seu pertencimento de género,
classe, raca/etnia etc., e assim buscarem experimentar outras formas de
inser¢do na escola. Em geral, eles e elas apontam o siléncio sobre essas
questoes e informam sobre uma escola que desconsidera tais dimensdes no
processo de escolarizagao.

“Parece uma pdo careca®, parece uma macaca”: foi este o
xingamento ou “brincadeira” que mobilizou os e as estudantes dias antes. A
frase foi dirigida por alguns alunos a uma estudante negra, com cabelo bem
curto, que ficou bastante incomodada com a fala dos colegas. Algumas
alunas argumentavam que ninguém xingava os meninos dessa forma.
Alguns alunos contestavam e diziam que meninos podem ter cabelo curto.
“Meninos podem ser pdo careca”, disse um deles. Os que ofenderam a
colega defendiam-se: “foi so brincadeira!”. As alunas que se sentiram
ofendidas relataram que algumas estudantes negras em processo de
transi¢ao capilar precisavam cortar o cabelo bem curto, e por causa disso



deixavam de ir a escola. Muitas das alunas exibiam cabelos trancados ou
crespos ao natural. A partir dai, foram inimeros os relatos dos alunos e
alunas de situagdes de racismo e discriminagdo, tanto na escola quanto fora
dela. A conclusdo de uma das alunas para enfrentar estas situacdes foi
“temos que falar sobre este assunto”; fala que veio acompanhada de
questionamentos sobe o fato de que episodios discriminatorios, via de regra,
tinham a sua importancia minimizada no cotidiano escolar®.

O processo de desumanizacdo provocado pelo racismo e suas
manifestacdes cotidianas no convivio das e dos estudantes indica uma
escola que, ao silenciar sobre o assunto, garante a sua reproducdo e
permanente atualizacdo. Por ser uma escola organizada a partir de
paradigmas eurocéntricos, reitera constantemente o apagamento das
historias de outros povos, sobretudo os povos africanos e indigenas, de
quem a maior parte dos alunos e alunas descende®. O siléncio no ambiente
escolar, informa Gomes (2012), ndo significa desconhecimento dos
conflitos raciais ou o fato de que tais tensdes sao invisiveis, mas sinaliza a
ambiguidade do “racismo a brasileira”, fundada no mito da harmonia e da
democracia racial.

A cena relatada indica também que colocar em questdo as relagcdes
raciais no espaco escolar vai para além da transmissao de contetdos em sala
de aula. Conforme Coelho e Coelho (2015), a escola € um espacgo
importante de sociabilidade juvenil e a interacdo entre estudantes se faz em
todos os lugares: nos corredores, quadras esportivas, patios, refeitorios etc.
Muitas vezes, essas interacdes sao marcadas por xingamentos e estereotipos
de cor, género, sexo, padroes de beleza etc., mas nao sdo considerados
lugares que deveriam ser objeto de intervencdo pedagdgica — a ndo ser que
seja para disciplinarizagdo, compreendida como punicdo. Para os autores
citados, investir em contetidos disciplinares € parte do enfrentamento aos
preconceitos e discriminagdes nas escolas, mas intervir “nas relacoes
engendradas e vividas na Escola € atribuicao igualmente essencial, pois por
meio delas, alguns dos objetivos previstos pela legislacdo tornam-se cada
vez mais distantes” (p.49).

Kilomba (2019) chama a atencao para os efeitos do siléncio sobre o
racismo em uma sociedade que coloca o sujeito negro em absoluta
alteridade em relacdo ao sujeito branco. E o racismo cotidiano que produz
um sujeito negro a partir da imagem cindida e fantasiosa construida pelo
branco. Para a autora, a negacdo do branco em falar sobre a violéncia e a



irracionalidade do racismo tem impacto no corpo negro e constituem uma
realidade traumatica e um sofrimento do qual ndo se permite falar nos
espacos em que a existéncia do racismo € negada. Entretanto, o sofrimento
do qual nada se pode dizer acaba sendo dito de outras formas, por exemplo,
nas supostas brincadeiras entre os alunos e alunas, em que a reproducao da
engrenagem racista coexiste com processos ativos € criticos que tensionam
esta mesma engrenagem.

A fala da aluna, “temos que falar sobre este assunto”, expressa nao
somente o desejo de conversar sobre os processos de subordinagio
racialmente gendrados vivenciados na escola, mas o desejo de fazer emergir
outra perspectiva sobre suas experiéncias, resistindo aquela que naturaliza e
consolida desigualdades. Este seria o “primeiro momento decolonial”,
assinala Lugones, no qual o sujeito se percebe imerso nas relacdes de
subalternizacdo, porém paralelamente busca construir e vivencia outro
modo de vida resistente e criativo. Dessa forma, continua Lugones, “se
alguém estd em situacdo de abuso, violéncia, desumanizac¢iao, pode pensar
nos instrumentos que lhe permitiriam viver esta situacao, entendendo-a em
termos de mecanismos opressores € de poder e de onde se originam, sem
ficar neste lugar’@ (GUALDA, 2014, p. 210).

A maneira diferente como o racismo € experenciado pelos/as
adolescentes aponta para processos de subjetivacdo que se constituem de
modo racialmente gendrado. As ofensas que aparentemente tiveram como
alvo somente o cabelo das meninas € significativa, bem como a resposta
“meninos podem ter cabelo curto”, pois ambos, meninos € meninas negros,
vao vivenciar a rejei¢ao racializada sobre seus corpos. A textura do cabelo é
um importante marcador racial, junto com a cor da pele e caracteristicas
fenotipicas faciais, e o cabelo liso ou crespo esta profundamente associado
a estar ou nao adequado ao padrao de beleza hegemodnico (OLIVEIRA,
MATTOS, 2019).

No caso das mulheres negras, o cabelo se articula com representacdes
que nao as consideram portadoras de beleza no contexto das relagdes raciais
no Brasil, em que questdes como a concepgao de raga, classificacdes raciais
e mesticagem estao entrelacadas com categorias de género (FIGUEIREDO,
2020). Ja a leitura social sobre a “boa aparéncia” dos homens negros estd
relacionada ao modo como estes tratam seu corpo € apresentam o corte de
seus cabelos. Gomes (2006), a partir de relatos da sua pesquisa de campo,
demonstra como o entendimento de que homens negros devem ter o “cabelo



baixinho” se articula a ideia de aprovacao social e ao “peso do racismo na
maneira como 0S negros se€ veem € tratam o seu corpo, a sua aparéncia, o
seu cabelo e a sua beleza” (GOMES, 2006, p. 161).

Assim, a afirmacdo de Lugones (2011) sobre a inseparabilidade das
categorias de gé€nero e raca informa que o pertencimento racial muda o
sentido do que € ser mulher e ser homem, do que € ser belo ou ndo, e de
quem, em ultima andlise, terd sua humanidade negada ou néo. E, portanto,
aqueles hierarquizados e racializados como inferiores poderdo ser alvos de
violéncias simbdlicas, verbais e fisicas, cotidianamente naturalizadas, como
se observa algumas vezes no ambiente escolar, mas também para além dos
muros das escolas.

Pensando a relacdo dos sujeitos nessas instituicdes, mediadas
corporalmente por seus marcadores de raca, gé€nero, classe e geracdo,
evocamos a pensadora Lélia Gonzales e seu conceito de “amefricanidade”,
que aponta para a resisténcia criativa, a partir da diferenca colonial. A
referéncia ao pioneirismo de Lélia Gonzales também evidencia a
proximidade entre as formulacdes tedricas desta autora com as de Maria
Lugones, no que se refere as articulagdes entre as dimensdes de género e
raca, a partir do sistema colonial moderno, ao questionamento dos
paradigmas epistemoldgicos eurocéntricos, que se pretendem universais, a
custa do silenciamento e desumanizacdo dos povos colonizados, e as
criticas aos feminismos hegemonicos (GONZALES, 2020).

A categoria de “amefricanidade” (GONZALES, 1988) designa o
processo historico na América como um todo (Sul, Central, Norte e
Insular), para além de seu aspecto geografico, e que € marcado por uma
intensa dindmica cultural (adaptacdo, resisténcia, reinterpretacdo e criagao
de novas formas), nao s6 dos africanos escravizados, mas também dos
povos originarios. A amefricanidade produz a possibilidade de pensar uma
identidade étnica, forjada na didspora pelos sujeitos racializados e seus
antepassados, considerando o modo de domina¢ao racial comum em todo o
continente.

Dessa forma, convocar Maria Lugones, e também Lélia Gonzales, para
repensar a escola pode ser fundamental, de modo a apostar em acionar
processos de subjetivacdo que recusem o discurso colonial moderno
hegemonico. O aparato tedrico das autoras propicia ferramentas de analise
importantes, que auxiliam a reflexdo sobre o espago escolar e a producao
subjetiva em contextos de exclusao e subalternizacgdo.



Consideracoes (nem tao) finais

As contribuicdes de Maria Lugones para pensar o género € os
feminismos decoloniais sdo pautadas na ideia de que o processo de
racializagdo do sistema moderno/colonial € constitutivo das multiplas
relacdes de opressdo, processo que ndao pode ser visto nem como algo
separado, nem como secunddrio aos diversos modos de subalternizacao.
Raca, classe e gé€nero sdo indissocidveis na producdo de sujeitos. Suas
formulacdes sao baseadas no didlogo com o conceito de colonialidade do
poder, que aponta que um dos fundamentos da modernidade colonial
capitalista € a hierarquia entre aqueles que serdo considerados plenamente
humanos, homens e mulheres brancos e europeus, e os que serao definidos
como nao humanos.

Outro aspecto enfatizado por Lugones € a capacidade dos sujeitos de
resistirem e recusarem os significados impostos pelos sistemas de poder
moderno/colonial de género e capitalista, marcando a possibilidade de
agéncia para a criacao de estratégias que refutam os sistemas de opressao.

Se, como argumentamos neste trabalho, a escola silencia sobre
questoes relativas as relacbes raciais em articulagcio com género,
sexualidade e geragao, pode ser que o acesso dos jovens a outros espacos de
sociabilidade, como por exemplo, as redes sociais, como coletivos e grupos
comunitarios dos locais de moradia, possibilite conhecer outros discursos
que se contrapdem as praticas discriminatérias. As alunas, orgulhosas de
suas trancas coloridas, parecem demonstrar essa recusa a subalternizagdo.
Como assinala Lugones (1987), sdo como viajantes entre mundos, onde em
um mundo sio percebidas de forma estereotipada e em outro € possivel se
constituir de outro modo, distinto daquilo que o hegemodnico as torna, em
especial na relagdo criativa com o proprio corpo.
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Colonialidade de género, patriarcado branco

e algumas reflexoes sobre a obra de Maria

Lugones®?

Wallace de Moraes

Introducao

Meu principal objetivo nesse capitulo € debater as teses de Maria Lugones
sobre as implicagdes raciais trazidas pelo conceito de colonialidade de género.
Essa categoria representa uma grande preocupagdo com as opressdes sofridas
pelas mulheres de cor (negras, indigenas, chicanas, isto é, mulheres ndo brancas).
A principal fonte para esse debate serd o seu artigo “Colonialidade y Género”,
publicado na revista Tabula Rasa, em 2008. A escolha desse texto se explica por
inaugurar as reflexdes da autora sobre o tema, retomado em seus outros trabalhos.
Além da discussdo racial, faremos uma critica ao que tenho chamado de
patriarcado branco, a partir de uma série de questdes relevantes que Lugones
trouxe.

Como objetivo subsididrio, situarei o significado da perspectiva decolonial.
Mesmo assumindo que a definicdo de colonialidade de género constitui-se como
grande contribui¢do da autora, mostrarei que, antes de criticar os homens de cor
como cumplices da opressdo sobre as mulheres de cor, cabe uma primeira critica
ao papel das mulheres brancas que possuem, nessa sociedade racista, mais poder
institucional que homens de cor. Obviamente, concordamos que os homens,
brancos, proprietarios, heterossexuais estdo no topo do poder institucional e,
portanto, sdo os principais responsaveis pela organizacdo do mundo em que
vivemos e por suas opressoes de raca, género, classe e sexualidade.

O capitulo estd organizado da seguinte maneira:1) apresento as teses
defendidas pela autora; 2) discorro brevemente sobre sua biografia, pois, de um
ponto de vista decolonial, o lugar de fala deve ser levado em conta e diz muito
sobre as questdes defendidas pelo seu proponente; 3) exponho o significado de
colonialidade do poder; 4) insiro no debate a categoria colonialidade de género e
suas particularidades trazidas por Lugones. No interior dessa discussao, recorro as



contribuicoes da feminista negra Ochy Curiel (2017); 5) por fim, traremos
algumas pesquisas sociais sobre raca e género sob diferentes cortes: econOmicos,
politicos, educacionais, para por a prova a aplicabilidade das teses de Lugones no
Brasil. Por fim, concluirei a pesquisa com umas ultimas palavras sobre o tema,
resgatando os argumentos centrais.

Vamos ao primeiro ponto.

A importancia do lugar de fala

E importante destacar que toda fala parte de algum lugar, algum corpo, que
traz em si toda uma experiéncia de vida que deve ser levada em conta. Nesse
sentido, escrevo como um homem negro. Estou longe de entrar em um debate
profundo sobre feminismo. Venho aqui apenas dialogar com as mulheres negras
que sofrem de racismo tal como os homens negros. Por isso, também trouxe Ochy
Curiel (2017), que € uma mulher negra, para me ajudar nesse debate. Portanto,
minhas preocupacdes estdo pautadas pela emancipac¢do do racismo das mulheres
de cor, tal como a Lugones, s6 que minha fala vem de outro foco, como um
homem negro, enquanto a da Lugones é de uma mulher ndo-negra®®. Talvez, por
1sso, chegaremos a percepcoes distintas sobre alguns aspectos. O mais importante
€ podermos debater e trocar conhecimento na busca tanto pelo fim do racismo e
do patriarcado branco em seu conjunto, como também do capitalismo e de outras
formas de opressao.

Para entendermos o lugar de fala de Maria Lugones, € importante saber que
ela nasceu em Buenos Aires, mas se mudou para os Estados Unidos antes de
completar 20 anos. Assim, ela fez toda sua carreira académica neste pais. Do
ponto de vista da sua militincia, na década de 1960, participou de lutas
emancipatorias por direitos civis do movimento negro, mesmo nao sendo negra.

Defendo que a luta antirracista ndo € e ndo deve ser monopdlio de corpos
negros, nem de indigenas; deve ser de todos que desejam uma sociedade
igualitdria, sem preconceitos. Uma mulher negra/indigena tem muito mais a dizer
sobre o0s preconceitos que sofre cotidianamente, mas isso nao impede que
Lugones possa ter contribuido, do ponto de vista epistemoldgico, para uma
perspectiva antirracista.

Ochy Curiel nasceu em Santiago, na Republica Dominicana, e participa ha
muito tempo do ativismo feminista negro e l1ésbico. Curiel (2017) possui uma
profunda critica ao feminismo branco, ocidentalizado, que ndo faz a
interseccionalidade entre raga, género, classe e sexualidade. Possui, também, uma
critica contundente a institucionalizacdo do movimento, e por isso faz parte do
movimento de feministas autbnomas, que, nas palavras dela, ndo estdo ligadas



nem a partidos politicos, nem a Estados, nem a ONGs e querem a maior distancia
possivel de 6rgdos internacionais como FMI, Banco Mundial etc. (Curiel, 2017).
Apresentados os debatedores, voltaremos as teses de Lugones.

Teses de Lugones

Lugones defende duas teses capitais na sua obra, uma delas expressada na
seguinte passagem, com a qual abre o seu artigo:

Investigo a interseccionalidade entre raga, classe, género e sexualidade afim de entender
a preocupante indiferenca dos homens diante das violéncias que, sistematicamente, as
mulheres de cor sofrem, (...)vitimas da colonialidade do poder, da colonialidade de
género(LUGONES, 2008, p. 75).

Acima ela ja expressa sua indignacdo com a indiferenca que homens tém
diante das violéncias sofridas pelas mulheres de cor. Nao obstante, na
continuidade do texto, ela delimita sua critica genérica aos homens para se voltar
somente para os homens de cor, asseverando que eles sdo indiferentes com
relacdo a colonialidade de género.

Quero falar de uma indiferenga vinda dos homens que foram e continuam sendo vitimas
da dominacdo racial, da colonialidade do poder, homens que sdo inferiorizados pelo
capitalismo global. (...) Os homens de cor sdo cimplices ou colaboradores na efetivagio
da dominacéo violenta das mulheres de cor (LUGONES, 2008, p. 76).

Depois dessas afirmagdes, ela justifica que escreveu esse artigo exatamente
inspirada por essa critica.

E a problematizagio de sua indiferenca diante das violéncias que o Estado, o patriarcado
branco, e que eles mesmos perpetuam contra as mulheres de nossas comunidades, em
todo o mundo, que me leva a essa investigacdo teérica (LUGONES, 2008, p. 76).

Em suma, ela afirma que a cumplicidade dos homens de cor significa uma
colaboragdo com a colonialidade.

Embora todo o inicio do texto dé a entender que a autora fard apenas uma
critica aos homens negros, no decorrer do artigo ela nos brinda com excelentes
reflexdes sobre a criacdo bindria, moderna e colonialista, meramente bioldgica da
dicotomia entre mulher e homem.

Por consequéncia, uma das grandes contribui¢des de Lugones € afirmar que,
tal como a ideia de raca € uma construcdo social, o que se entende por sexo
biolégico também é socialmente construido.®

Assim, chegamos a outra de suas teses: as categorias homem/mulher foram
construidas pela modernidade/colonialidade com o objetivo de subordinar a
mulher.



Metodologicamente, para enxergar mais profundamente as violéncias
sofridas por essas mulheres, a autora se baseia e cruza dois eixos: os estudos
sobre interseccionalidade e o conceito de colonialidade do poder. Ela se
fundamenta em estudos de Julia Greenberg, Gunn Allen e Oyewumi, sobre
género, raca e colonizacdo, que demonstram a exclusdo historica e tedrico-pratica
das mulheres nao-brancas.

A perspectiva de género no interior da colonialidade do
poder

A 1ideia de colonialidade do poder criada por Anibal Quijano (2005) tem por
objetivo situar a modernidade, iniciada em 1492 com a conquista das Américas.
O colonialismo e a modernidade inauguraram uma nova era, que € atravessada
centralmente pela criacdo da ideia de raga e pelo racismo. Mesmo apds o fim do
regime de escravidao formal, o racismo e a subalternizacio de nao brancos
permaneceu nas sociedades latino-americanas. Essa permanéncia se constitui
naquilo que o conceito de colonialidade do poder busca destacar. Como parte
desse processo, temos racismo, patriarcado branco, capitalismo, a colonialidade
do saber — que determina que somente as producdes de conhecimento europeias
sdo cientificas, desprezando as produgdes de negros, indigenas € mulheres. Além
da colonialidade do saber, ha a do ser, que pde em divida a humanidade de
negros e indigenas, tratados desde entdo como sub-humanos.

Essa € a ideia de colonialidade do poder, que explica e analisa o padriao de
poder global, capitalista e eurocéntrico imposto pela coloniza¢do. Cruzando e
partindo dessa linha de raciocinio, Lugones colabora para o entendimento da
colonialidade do poder ao incluir aquilo que ela denominou de “sistema moderno-
colonial de género”. Vejamos.

Sistema moderno-colonial de género

Quijano (2005) tinha identificado que a colonialidade do poder criou
identidades proprias para sua dominacdo. Estdo nesse rol as categorias
indio/branco/negro/africano,  lésbica/gay/trans etc. As  pesquisas de
Lugones(2008) nos ensinam que as categorias modernas coloniais partem
também do principio do binarismo mulher/homem, que significa a colonialidade
de gé€nero. Assim, ela colabora para ampliar o conceito de colonialidade do poder.
A literatura decolonial concorda que todas sdo categorias modernas. Nao
obstante, foi o sistema patriarcal que inventou o conceito de mulher, como
defende Lugones (2008), e a légica bindria dos sexos € produto das opressoes
colonialistas.



Lugones propde a superacdo de alguns problemas na andlise de Quijano
(2005), ampliando seus horizontes e os descolonizando. Vejamos:

Nao ¢é necessdrio que as relacdes sociais estejam organizadas em termos de género, nem
sequer as relagdes que se consideram sexuais. Mas a organizag¢do social em termos de
género ndo tem por que ser heterossexual ou patriarcal. E uma questdo histérica.
Entender as caracteristicas historicamente especificas da organizacdo de gé€nero no
sistema moderno/colonial de género (dimorfismo bioldgico, a organizacdo patriarcal e
heterossexual das relagdes sociais) € central para uma compreensdo da organizacdo
diferenciada de género em termos raciais. Tanto o dimorfismo biolégico, o
heterossexualismo, como o patriarcado sdo caracteristicos do que chamodo lado
claro/visivel da organizacdo colonial/moderna de género. O dimorfismo biolégico, a
dicotomia homem/mulher, o heterossexualismo e o patriarcado estdo inscritos com
maidsculas, e hegemonicamente, no significado proprio de género. Quijano ndo tomou
consciéncia de sua prépria aceitacdo do significado hegemodnico de género. Ao incluir
estes elementos na andlise da colonialidade do poder, trato de expandir e complicar o
enfoque de Quijano que considero central ao que chamo o sistema de género
moderno/colonial. (...) todo o controle do sexo, da subjetividade, da autoridade, e do
trabalho, estd expresso em conexdo com a colonialidade. (traducdo livre) (Lugones,
2008: 79).

Lugones também nos aponta que € um erro estabelecer categorias isoladas
para identificar as mulheres de cor, pois a categoria “mulheres” diz respeito as
brancas:

Somente percebendo género e raga como inextricavelmente entrelacados ou fundidos
podemos realmente ver as mulheres de cor. Isso implica que o termo “mulher” em si,
sem especificar a fusdo, ndo faz sentido ou tem sentido racista, uma vez que a légica
categodrica historicamente selecionou apenas o grupo mulheres burguesas brancas
heterossexuais dominantes e, portanto, escondeu a brutalizacdo, o abuso, a
desumanizag@o que a colonialidade de género implica (Lugones, 2008: 82).

Ao mesmo tempo, ela identifica que a categoria “negro” diria respeito
apenas aos homens negros:

Kimberlé Crenshaw e outras mulheres feministas de cor argumentaram que as categorias
foram entendidas como homogéneas e que selecionam a dominante, no grupo, como sua
norma; assim, “mulher” seleciona mulheres burguesas brancas heterossexuais como a
norma, “homem” seleciona homens burgueses brancos heterossexuais, “negros”
seleciona homens heterossexuais negros e assim por diante. Entao, torna-se logicamente
claro que a légica da separagdo categdrica distorce os seres sociais e os fendmenos que
existem na intersec¢do, como a violéncia contra as mulheres negras. Dada a construgdo
das categorias, o cruzamento interpreta erroneamente as mulheres negras. Na intersec¢do
entre “mulher” e “negra” hd uma auséncia onde deveria estar a negra justamente porque
nem “mulher” nem “negra” a incluem. O cruzamento nos mostra um vazio. Portanto,
uma vez que a interseccionalidade nos mostra o que estd perdido, resta-nos a tarefa de
reconceitualizar a 16gica da intersec¢do para evitar a separabilidade das categorias dadas
e do pensamento categorico (tradugdo livre) (Lugones, 2008: 82).

Lugones ainda procede uma boa critica a auséncia de uma discussdo mais
apurada de Quijano sobre a questdo de gé€nero, tratando-a como uma questio



bioldgica. A critica da intelectual argentina fundamenta-se no fato de o peruano
retirar todas as caracteristicas bioldgicas que justifiquem a criacdo da ideia de
raca, desmistificando-a, enquanto ndo procede da mesma maneira com a questao
de género, sendo naturalizada a sua biologizacao. Vejamos:

A légica dos eixos estruturais mostra o género como constituido por e constituindo a
colonialidade do poder. Nesse sentido, ndo hd uma separacdo de raga/género no padrdao
de Quijano. Creio que a logica que apresenta é correta. Porém, o eixo da colonialidade
ndo ¢ suficiente para dar conta de todos os aspectos do género. Quais aspectos aparecem
depende de como o género € realmente conceituado no modelo. No padrio de Quijano, o
género parece estar contido dentro da organizacao daquele “dmbito basico da existéncia”
que Quijano chamada de “sexo, seus recursos e produtos” (2000b: 378). Ou seja, dentro
de seu arcaboucgo, existe uma descri¢do de género que ndo € colocada sob interrogatdrio e
que ndo é tdo estreita e hiperbiologizada, j4 que pressupde o dimorfismo sexual, a
heterossexualidade, a distribuicdo patriarcal do poder e outras pressuposi¢des desse tipo
(Lugones, 2008: 82).

Nestes termos, Lugones faz um ataque absolutamente certeiro as teses de
Quijano (2005), que ndo conseguiu se desvencilhar de uma interpretacao
biologizada de género, tal como ele mesmo procedeu com relacdo a raga. Por
isso, ele pode concluir que raca é uma abstracdo, mas ndo chegou a mesma
conclusdo com relacdo ao genero. Indubitavelmente, sob a modernidade
capitalista eurocéntrica, todos somos racializados e atribuidos a um género. Como
disse Lugones, trata-se de um “processo binario, dicotdmico e hierdrquico.”

Nestes termos, a principal contribui¢cdo que Lugones trouxe foi a constatacao
de que a propria dicotomia homem/mulher foi uma criagcio moderna e
colonialista. Quando se criou a ideia de mulher, foi imposta uma subordina¢do a
esse corpo. As mulheres brancas ndo tinham direitos, estavam subordinadas aos
homens na Europa, ndo podiam alcangar, nem participar do poder politico. O
homem passou a dominar o publico, a economia, a politica e a ditar as relacdes
sociais. Mas ndo foi qualquer homem. Quem teve esse poder foi 0 homem branco,
heterossexual, cisgénero’, proprietdrio, rico, dono de terras etc. Por isso, a
interseccionalidade ¢é importante. Toda essa imposi¢do foi uma criacao
moderna/colonialista.

Grosfoguel (2016) pde como ponto de partida da constitui¢ao do patriarcado
branco a queima das mulheres acusadas de bruxaria na Europa no século XVI.
Nao s6 foram subordinadas as mulheres, como se destruiu o poder que elas
tinham nas comunas europeias. Na Africa e nas Américas ocorreu um
aprofundamento desse processo.

Simultaneamente a constru¢do do sexo bioldgico, ocorreu uma imposi¢ao de
um modelo familiar europeu patriarcal, construido durante o periodo histoérico da
Modernidade, que se impds sobre todos os colonizados. Isso significa uma
obrigacdo da colonialidade do poder que fez com que diversas sociedades



africanas e indigenas nas Américas rompessem lacos interpessoais entre seus
membros, para se adequarem ao modelo europeu de organizagdo societal,
propriedade privada, género, masculinidade, e por ai vai. Desta maneira, as
mulheres de cor foram subordinadas duplamente como mulheres € como negras
escravas.

Intersexualidade

Lugones (2008) usa duas fontes principais para discutir a intersexualidade:
Julia Greenberg e Gunn Allen. Segundo Greenberg,

[...] as instituicdes legais t€m o poder de designar a cada individuo uma categoria sexual
ou racial particular. Contudo, assume-se que o sexo € bindrio e facilmente determindvel
através de uma andlise de fatores bioldgicos. Embora estudos médicos e antropoldgicos
sustentem o contrdrio, a sociedade pressupde um paradigma sexual bindrio sem
ambiguidades no qual todos os individuos podem se classificar prolixamente, seja como
masculinos ou femininos (LUGONES, 2008, p. 84).

Aqui, temos uma critica profunda a essa classificacdo bindria
homem/mulher. Isso caracteriza toda uma desconstru¢do da estrutura de ensino
moderna que nos é passada desde que nascemos. Nao aprendemos que havia
outras formas de organizacdo societal e parental. O sistema bindrio exclui a
pessoa intersexo.

Nenhuma lei reconhece os intersexos, que vao de 1 a 4 por cento da
populagio mundialZl Essa classificagio bindria é heran¢a do colonialismo.
Diversas sociedades nas Américas e na Africa ndo possuiam uma classificagio
bindria. Com base nos estudos de Lugones (2008, p. 86), observamos que muitas
comunidades de nativos americanos eram matriarcais € reconheciam
positivamente tanto a homossexualidade como o “terceiro” género.

Quando sdo criadas as categorias de gé€nero, hid uma imposicao de
hierarquizacdo social: quem estd no topo € o homem, branco, proprietario,
igrejista, heterossexual, cisgénero; mulheres brancas e homens brancos ndo-
proprietarios sdo inferiores; e corpos negros € indigenas estdo em patamar ainda
mais inferior, do nao-ser.

Em muitas sociedades indigenas e africanas as mulheres cumpriam papel de
chefia, lideranca, de organizadoras. Nao havia o padrdo igrejista do patriarcado
binario. O modelo europeu moderno, colonialista, imposto é patriarcal: Deus €
homem, aquele que propala a religido é o padre, o pastor, o Papa. O homem &
estabelecido como norma. H4 uma centralizacio no homem, enquanto, em
diversas sociedades indigenas, ha centraliza¢do na mulher.

Em contrapartida a essa perspectiva ocidental, Lugones (2008) cita as
pesquisas de Paula Gunn Allen para mostrar a dimensdo da importancia espiritual



da forca feminina em todos os aspectos da vida indigena — uma intersubjetividade
profundamente diferente daquela imposta pela colonialidade do saber. Virias
sociedades indigenas acreditam que a forca feminina € a primeira for¢a do
universo.

Velha Mulher Aranha, A Mulher do Milho, a Mulher Serpente, a Mulher Pensamento sio
alguns dos nomes de criadoras poderosas. [...] Substituir essa pluralidade espiritual
ginocéntrica com um ser supremo masculino, como feito pelo cristianismo, foi crucial
para a submissdo das tribos. (traducdo livre) (LUGONES, 2008, p. 89).

A estrutura colonial era formada por Estado, militarismo e igrejismo. Em seu
conluio, essas autoridades destruiram as mulheres na Europa, e levaram essa
destruicdo as sociedades colonizadas posteriormente. Do ponto de histérico, essas
institui¢des representam fielmente o poder masculino branco proprietério.

Debate com as teses da Lugones: homens de cor sao
ciumplices da opressao sobre as mulheres de cor?

De acordo com Lugones (2008), as mulheres negras nao sdo representadas
nem na categoria “mulher” nem na categoria “negro”. Nesse sentido, a categoria
“negro” somente representaria 0 homem, e ndo a mulher. Eu tenho duvidas
quanto a isso. Acho que ndo € simples assim.

A grande questdo que quero debater com a Lugones a partir de agora € sobre
sua tese segundo a qual os homens de cor seriam cumplices da exclusdo das
mulheres de cor.

Trata-se de uma afirmacdo bem forte. Lugones estd se valendo dos exemplos
de determinados homens que, nos estudos das fontes que ela utilizou, aceitaram,
colaboraram ou empregaram o poder colonialista do branco, como se fossem os
porta-vozes desse modelo, subordinando mulheres negras e indigenas de sua
comunidade.

A introducdo do sistema de género ocidental consistiu na aceitacdo, segundo
Lugones(2008), dos anamachos, que se tornaram cumplices dos colonizadores na
inferiorizacdo das anafémeas. Aqui, temos que refletir mais apuradamente sobre
alguns pontos: 1) que tipo de vantagem os colonizados (homens de cor) tiveram
com a aceitacdo dessa imposi¢cdo patriarcal, realizada por estrangeiros, a sua
sociedade? 2) como esses homens de cor poderiam resistir a essa imposi¢ao
colonialista? 3) ao dividir os interesses de homens e mulheres de cor, Lugones
nao estaria 1mpondo/assumindo uma lente interpretativa individualista
tipicamente moderna/colonialista/liberal? 4) se os colonizados s6 perderam com a
coloniza¢do, ndo seria um erro pressupor que o escravizado pudesse extrair
vantagens da sua situacdo? 5) um escravizado, humilhado, discriminado,



exterminado, governado tem poder para ser cumplice em alguma dominacdo
sobre si mesmo e sobre suas companheiras? 6) se as proprias fontes de pesquisas
da Lugones concluiram que as mulheres tinham protagonismo na vida publica das
diferentes sociedades indigenas/negras antes da colonizacdo e, portanto, viviam
em harmonia com esses principios, por que pressupor que a imposicao
colonialista atenderia aos anseios daqueles que s tiveram perdas?

As duas fontes bibliograficas de Lugones sao Gunn Allen e Oyewumi, que
estavam interessadas, como elas mesmas afirmaram, em investigar a colaboracao
entre homens nativos das sociedades colonizadas e os colonizadores na submissao
das mulheres de suas colonias. Segundo elas, a indiferenga dos homens nativos
perante as multiplas violéncias sofridas pelas mulheres colonizadas teria
constituido uma colaboragdo com o sistema colonizador: “O colonizador branco
construiu uma forca interna nas tribos cooptando os homens colonizados a ocupar
papeis patriarcais” (LUGONES, 2008, p. 90). Novamente, ela estd falando sobre
a colaborac¢do de parte dos dominados para com os colonizadores. A pergunta que
deve ser feita é: é possivel ocupar papel patriarcal sob agoite?

Até agora, estivamos no plano da teoria. Mas a partir de agora trarei alguns
dados. O primeiro ponto que eu quero marcar aqui €: o que a literatura decolonial
nos ensina? 1) Ela reconhece o racismo como atravessador fundacional da
sociedade moderna, do colonialismo, da colonialidade. 2) Esse racismo € imposto
pelas instituicdes: 0s negros ocupam 0s piores empregos, apresentam os maiores
indices de pobreza, miséria etc., sio mais assassinados, ndo ocupam 0S €spagos
politicos decisdrios, ndo estdo nos comandos das empresas. Tudo isso € efeito de
politicas estatais, igrejistas, militaristas, institucionais que impdem o racismo.

Minha hipétese € que, a priori, os homens de cor ndo ocupam poder
suficiente na sociedade para impor dominacdo e exclusdo sobre suas
companheiras, ou para serem cumplices da dominagdo branca sobre as mulheres
de cor. Eles ndo possuem esse poder, simplesmente porque sdao também
massacrados pela colonialidade do poder, pela supremacia branca, pelo
capitalismo, pela modernidade, enfim, por tudo que também oprime as mulheres
negras e indigenas. Mas ndo posso somente falar filosoficamente; tenho que
mostrar dados da nossa sociedade, para saber se essas reflexdes que Lugones traz
se confirmam. Obviamente, podemos pensar que existe sim um negro que oprima
uma mulher negra, mas essa é a regra? Nao sei. Tendo a achar que ndo. Temos
que pensar. Todavia, por quais instituicdes isso ocorreria? Analisemos alguns
dados institucionais brasileiros para aprofundar o nosso debate com as teses da
Lugones.

Taxa de frequéncia escolar liquida ajustada no Ensino Médio, por sexo e cor
ou raga, em 2016.2
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Nesse aspecto, as mulheres de modo geral ttm maior frequéncia escolar
liquida no ensino médio do que os homens. As campeds sao as mulheres brancas,
com 80%, seguidas por 71% de homens brancos. Em terceiro, temos as mulheres
negras ou pardas e, por ultimo, os homens negros. As mulheres se formam mais
do que os homens. Dentre as mulheres, as brancas se formam mais do que as
negras. Dentre os homens, os brancos se formam mais do que os negros. Posso
até falar um pouco de minha vida pessoal. Por um acaso, hoje sou professor
universitario, mas eu comecei a trabalhar com 12 anos de idade, um trabalho
informal, entregava pao. Normalmente, homem negro comeca a trabalhar muito
cedo e ndo se pode dar ao luxo de ficar apenas estudando. Depois, eu tive minha
carteira assinada com 15 anos de idade, trabalhei como Office Boy. Eu tive que
estudar a noite para poder trabalhar e estudar. Muitos dos meus colegas de Iraja
(bairro no subturbio do Rio de Janeiro) trabalhavam com 15/16 anos de idade.

Entdo, o que estou querendo dizer é que esses dados, a priori, podem
significar que os homens negros estudam menos porque sdo jogados mais cedo
para o mercado de trabalho, por necessidades das familias negras que precisam de



dinheiro. Essa necessidade ¢ uma imposi¢ao do capitalismo e do patriarcado
branco. As mulheres negras também vao mais cedo ao trabalho. Se formos olhar
somente por raga, os negros se formam menos porque, a principio, eles t€ém que
entrar no mercado de trabalho mais cedo que os brancos.

O segundo gréfico, diz respeito a populacdo de 25 anos ou mais de idade,
com ensino superior completo, por sexo e cor ou raga, de 2016. 2
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Quem mais tem o ensino superior completo sdo as mulheres brancas. Em
segundo lugar, estdo os homens brancos. Em ultimo lugar, estio os homens
negros e, em penultimo lugar, estdo as mulheres negras.

23,5% das mulheres brancas tém ensino superior completo. E mais que o
dobro das mulheres negras. H4 uma diferenca de raca muito forte. Os homens
brancos tém 20,7% de ensino superior completo, e os homens negros tém 7%. E
quase o triplo. Se olharmos a relacdo do homem negro com a mulher branca, é
ainda pior.

O préximo gréafico” é fundamental para ratificarmos o que tenho chamado
de patriarcado branco:
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42,6% dos cargos de direcdao sdo de homens brancos. Em segundo lugar,
estdo as mulheres brancas. Se juntarmos homens brancos com mulheres brancas,
temos 68,1%. Quase 70% de todos os cargos de direcdo, no Brasil, estdo nas
maos de brancos, e a maioria da populacdo brasileira é de negros. Novamente, as
mulheres brancas estdo em patamar superior aos homens negros. Até aqui, esses
dados mostram que o corte racial é muito maior do que o corte de género. O
maior marcador do gréfico é racial, e o outro é de género. As mulheres negras,
nesse caso, estdo no pior patamar dentre os quatro. Acabamos de ver que elas t€ém
um grau de educag¢do maior do que dos homens negros. Vimos também que as
mulheres brancas t€m um grau de educacdo maior do que homens brancos. Ainda
assim, as mulheres estdo subordinadas aos homens, equiparadas dentro da cor da
pele. Outrossim, esse grafico mostra com todas as letras que as mulheres brancas
ocupam mais cargos de dire¢cdo do que os homens negros.

Vamos ver agora o gréifico de Rendimento mensal no trabalho, de 2013 .22
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referéncia set. (2013,

Aqui, o homem branco possui 0 maior rendimento mensal. O segundo maior
rendimento € da mulher branca. O terceiro € do homem negro, e o quarto, da
mulher negra. Qual € o sinal que estamos mostrando aqui? O corte racial é
explicito, mas o corte patriarcal ndo serve do homem negro com relagdo a mulher
branca, porque ela estd, em todos os estdgios, em situacdo superior aohomem
negro.

A partir desses dados, o patriarcado tem que ser ressignificado. Se o
patriarcado ocorre por meio de institui¢des, e se sua garantia depende delas, nio
podemos dizer que a mulher branca sofre em relacdo ao homem negro, porque ela
€ chefe dele na empresa. Ela ganha mais dinheiro do que ele. Ela mora em lugares
melhores do que ele. Ela € considerada como ser humano.



Por outro lado, embora a educacdo do homem negro seja inferior a da
mulher negra, em cargos institucionais, ele ocupa melhor posicao do que ela. A
partir desses dados, poderiamos até dizer que hd um patriarcado negro em relagao
a mulher negra, mas estariamos ignorando o fato de que ndo hd poder
institucional em maos de homens negros que lhes permita ser um agente da
opressao e escolher subordinar mulheres negras em relagdo a si proprio.

Passamos agora para o grafico de Rendimento médio mensal por sexo, raga e
posi¢do na ocupacdo, de 2013.2¢ Novamente, o maior rendimento mensal é do
homem branco. Com exce¢do do trabalho doméstico, 0 homem negro ganha
menos do que a mulher branca em todos os quesitos. Em todos os outros
trabalhos — empregador, conta prépria, empregado sem carteira de trabalho
assinada, empregado com carteira assinada e funcionario publico/militar —, o
maior rendimento ¢ do homem branco, seguido da mulher branca, depois o
homem negro e, por ultimo, a mulher negra. A mulher negra estd na base da
piramide, pois possui sempre os piores rendimentos.
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Fonte: IBGE - PNAD - disponiveis em Ipea [ Retrato das desigualdades de
género e raca. Obs: Rendimento do trabalho principal deflacionado com
base no indice Nacional de Precos ao Consumidor (INPC), periodo de
referéncia set./2013."



No proximo grafico, de taxas de desocupacido entre 1995 e 2015,
podemos ver que a maior taxa de desocupacdo € da mulher negra. A segunda
maior taxa € da mulher branca, que estd na média. A terceira € a do homem
negro e a quarta, do homem branco.



Taxa de desocupacio das pessoas de 16 anos ou mais de idade, por sexo
e cor/raga - Brasil, 1995 a 2015
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Fonte: Pnad/IBGE. Elaboracao: Ipea/Disoc/Nisoc

O préximo gréfico € exclusivo de mulheres trabalhadoras domésticas.”® Ha
muito mais mulheres negras trabalhando como empregadas domésticas do que
mulheres brancas, quase o dobro.



Proporcao de trabalhadoras domésticas no total de ocupadas, por cor/
raca - Brasil, 1995 a 2015
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Fonte: Pnad/IBGE. Elaboracao: Ipea/Disoc/Nisoc

Além disso, ha mais mulheres brancas do que mulheres negras com carteira
assinada’:



Proporgao de trabalhadoras domésticas no total de ocupadas, por cor/
raca - Brasil, 1995 a 2015
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Fonte: Pnad/IBGE. Elaboracao: Ipea/Disoc/Nisoc

Acabamos de ver que hd mais mulheres negras trabalhadoras domésticas do
que mulheres brancas. Todavia, as mulheres que mais t€m carteira assinada sao as
brancas. E racismo explicito! Para a mulher branca, se assina carteira. Para a
mulher negra, ndo. A perspectiva colonial de que a mulher negra € sub-humana
ainda esta enraizada. Isso também pode ser visto no grifico de Rendimento médio
mensal das trabalhadoras domésticas segundo posse de carteira assinada, de 1995,

2004 ¢ 2013 %0



Rendimento médio mensal das trabalhadoras domésticas segundo posse
de carteira assinada (1995, 2004 & 20013) (Em R%)

(or/Raca  CarteiraAssinada 1995 204 2013

Total 4195 41456 6850
Branca  Sim 5272 S511 8500
Nio 3935 3604 5902
Total 3565 3507 5922
Negra  Sim 4909 5428 8548
Nio 399 2969 480/

Fonte: Retrato das desigualdades de género e raca. Obs: Rendimento do
trabalho principal deflacionado com base no INPC, periodo de referéncia
set./2013.

As brancas recebem mais do que as negras. Além de terem mais carteira
assinada, mesmo dentre todas as que t€ém carteira assinada, as brancas recebem
mais do que as negras. Qual nome podemos dar para isso? Racismo.

As pessoas brancas, mesmo tendo o mesmo patamar de estudo, ganham mais
do que as negras. Nao basta ter estudo: se voc€ for negro, a tendéncia € vocé
receber menos que um branco. O seguinte grafico confirma isso®!:



Rendimento-hora (R$) da populagio ocupada no trabalho principal, por
grupos de anos de estudo, segundo o sexo e a cor ou raga - 2011
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Fonte: Pesquisa Nacional por Amostra de Domicilios (PNAS) 2011, do IBGE

No seguinte grafico, vemos que a maioria dos trabalhadores precarizados a
partir dos 16 anos de idade é de mulheres negras, seguidas por homens negros .2
Os menos precarizados sao os homens brancos, seguidos das mulheres brancas.
Novamente, a questdo racial estd absolutamente colocada.



Proporgao de trabalhadores precarizados* na populacio ocupada de 16
anos de idade ou mais, segundo cor/raca e sexo. Brasil, 2004 a 2014
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Fonte: PNAD/IBGE. Elaboracio: IPEA/DISOC /NINSOC - Nicleo de Gestdo
de Informacgdes Sociais.

* Trabalhadores precarizados sdo aqueles com renda de até 2 saldrios minimos e que atuam nas seguintes
ocupacdes: sem carteira assinada, construg¢do para proprio uso, trabalho urbano por conta-prépria,
empregador urbnano com até 5 empregados, produgdo urbana para préprio consumo e nido remunerados
(urbano).

No Brasil, os ultimos dados sobre o trabalho doméstico apontavam para 6,3
milhdes de trabalhadoras, e apenas 1,7 milhdo possuiam carteira assinada.® J4
vimos nos graficos acima que a sua ampla maioria € de negras, indigenas e suas
descendentes. Indubitavelmente, as patroas e os patroes dessas empregadas sao
brancas e brancos. Aqui j4 se aponta um terreno fértil para a
opressao/superioridade de mulheres brancas sobre as ndo brancas. Os dados
institucionais supracitados devem servir de base para mostrar as grandes
diferencas entre as mulheres de cor e as brancas colocando-as em polos distintos
de interesses.

Apontamentos de Ochy Curiel



Ochy Curiel (2017) colaborando para esse debate, a partir do feminismo
negro e autdonomo, afirma que ndo existe mulher universal. Nao se pode falar
apenas sobre género, pois devemos considerar todas as opressoes de raca, classe,
geopolitica etc. A questdo de género ndo consegue explicar tudo, disse ela. Uma
luta que seja somente anti-patriarcal ndo consegue dar conta de combater o
racismo, as opressoes de classe, e diversas outras. Dai, a necessidade de
utilizarmos o conceito de interseccionalidade criado pela feminista negra,
Kimberlé Crenshaw (2016), e que ndo foi utilizada por grande parte das
feministas brancas.

Para Ochy (2017), homens feministas e mulheres brancas podem ajudar no
feminismo decolonial. Nao hd nenhum essencialismo, de negacdo de todos os
brancos nem de todos os homens. Longe disso. Para a feminista negra (2017),
nem todo homem deve ser encarado como inimigo da libertacdo das mulheres.
Inclusive, ela d& um exemplo muito interessante, recorrendo as mulheres
indigenas organizadas da América Central, segundo as quais: “os homens da
nossa comunidade n@o s30 nossos inimigos, sa0 nossos companheiros, sofrem
conosco. Nosso inimigo € o branco que tomou nossas terras, que nos subordina,
que quer nos escravizar’ .

Ochy Curiel (2017) também defendeu que os homens de cor ndo possuem
poder institucional para impor uma discrimina¢ao contra a mulher de cor, ou ser
cimplices desse processo.

Para Ochy Curiel (2017), o feminismo constitui-se enquanto uma proposta
de transformacdo social e, portanto, ndo deve pertencer somente as mulheres
negras ou brancas. Obviamente, homens devem reconhecer seu lugar nessa
sociedade branca patriarcal em relacdo as mulheres, tal como as mulheres brancas
devem fazé-lo em relacdo as mulheres de cor. Nesse sentido, os brancos, de um
modo geral, devem reconhecer seu lugar de privilégio em relacdao aos negros.

Conclusao

A perspectiva eurocéntrica, moderna e capitalista impde uma racializacao
geral da populagdo mundial e um género para cada um de seus membros. Essa
imposicao, atribuida pelo colonizador, se dd de forma binaria, dicotdmica,
autoritaria e hierdrquica. Assim, o branco, o homem, o proprietdrio/capitalista, o
heterossexual e o cisgénero sdo, cada um, e em seu conjunto, dentro do binarismo
imposto, a norma (ou as normas). Simultaneamente, os outros, fora da norma, os
inferiores, os que devem ser combatidos, controlados, curados, sao 0s negros, os
indigenas, as mulheres, os pobres, os homossexuais, os transexuais etc. Nestes
termos, a pesquisa de Lugones constitui-se enquanto um marco fundamental para
entendermos e concebermos a colonialidade de género.



Busquei, em alguma medida, apresentar o texto de Lugones, que tem uma
contribui¢do muitissimo importante na luta contra a colonialidade de género, mas
compreendo, além dos aspectos que ja colocamos, que 0 homem negro estd em
situacdo inferiorizada em relacdo a mulher branca. Isso € algo bastante nitido. Se
nds olharmos para o corpo docente das nossas universidades, veremos centenas
de mulheres brancas em meio a alguns poucos homens negros. Isso ndo é um
dado irrelevante.

N3ao obstante, Lugones precisaria levar em conta que os homens negros e
indigenas podem ser acusados de opressores, pois estdo em situacio
econdmica/institucional melhor do que as mulheres de cor, mas, se a preocupacao
era realmente defender estas, antes de criticar os homens supracitados €
necessario fazer uma critica ainda maior aos homens brancos e as mulheres
brancas que, juntos, dominam aproximadamente 70% dos postos de comando
institucionais no Brasil. Suponho que n3o devamos encontrar dados diferentes
desses nos demais paises das Américas.

Em outras palavras, ndo vejo com justica, para defender as mulheres de cor,
focar uma critica em outra vitima do racismo. Por isso, o objetivo de Lugones &
insuficiente e esconde alguns problemas: 1) que tanto o patriarcado branco como
o racismo devem ser analisados com dados institucionais, pois sd0 postos em
pratica por instituicdes; 2) que as mulheres brancas estdo em postos superiores
ndo s6 com relacdo as mulheres de cor, como também aos homens de cor; 3)
muitas mulheres brancas ndo sé sdo patroas das mulheres negras e indigenas,
como também de homens de cor; 4) se se reconhece o homem de cor como
opressor da mulher negra, em uma opressdo no interior da mesma racga, €
necessdario por coeréncia também reconhecer a existéncia da opressao da mulher
branca no mesmo rol.

Quero resgatar mais uma instituicdo central para a manuten¢do do racismo
que, a0 mesmo tempo, ajuda a mitigar o poder do patriarcado branco com relacao
a mulher branca, gerando uma unidade de raca. Trata-se do poder do matrimonio
e da heranca. Explico.

A partir do século XIX foram criados colégios para ensinar as criangas 0S
valores da cultura moderna, capitalista, nacionalista, patriarcal. Até entdo, apenas
homens, filhos dos governantes (politicos, econdmicos, socioculturais, penais e
juridicos), tinham o aprendizado garantido por tutores. O ensino era
individualizado.

Ao longo do século XX, e com maior intensidade dos anos 1950/60/70 para
ca, ocorreram algumas mudangas institucionais. A biopolitica intensificou um
processo continuo de popularizagdo das escolas e cada vez mais as meninas
passaram a frequentd-las. Assim, as mulheres estudaram com mais frequéncia. As
filhas dos ricos ocuparam as melhores escolas, que deixaram de ser apenas



destinadas aos homens brancos. Muitas delas se destacaram mais que esses
homens, quebrando o falso argumento patriarcal de inferioridade intelectual
feminina.

Ao mesmo tempo, depois das muitas lutas legitimas das feministas brancas,
nos paises ocidentalizados, por igualdade de direitos com relagdo aos homens
brancos, essas mulheres t€m cada vez mais ocupado espaco na vida publica.

Nao podemos esquecer que essas mulheres atualmente ndo s6 sdo as que
mais estudam como sdo filhas dos poderosos e proprietarios homens brancos que
lhes destinam suas herancas e recompensas como legitimas herdeiras do
matrimonio moderno colonialista. Corpos negros e indigenas ndo ganham esse
tipo de heranca.

Com o conceito de familia nuclear moderno associado com o direito
moderno de heranca, com o acesso as universidades, com o racismo € com 0O
preconceito de classe social prevalecentes, as mulheres brancas das elites se
casavam com homens brancos também de elite. Assim, mantinham e até
ampliavam seu patrimonio com o matrimonio. Paulatinamente, mulheres
ocuparam cargos nos altos escaldoes de empresas, herdadas dos pais, no primeiro
momento. Depois, elas mesmas, com um amalgama de um lastro educacional,
ambic¢do, educacdo e mérito, geriram também seus negdcios ou ocuparam cargos
nos altos escaloes dos Estados nacionais. Fatos que ndo eram obliterados pelos
seus pais. Esse processo continua e se intensifica até hoje. Por isso, vemos em
todos os altos escaldes de empresas, de cargos publicos e politicos de Estado,
mulheres brancas cada vez mais presentes. Por outro lado, isso certamente nao
ocorre na mesma proporcao nem com as mulheres de cor, nem com os homens de
cor. Por que € necessario dizer isso? Parece que Lugones ndo d4 importancia, em
seus estudos, para o processo crescente de mulheres brancas cada vez mais sendo
chefas de mulheres negras e homens negros. Essa constatacdo faz toda a diferenca
para o fato de atribuir a0 homem de cor certa responsabilidade sobre as mulheres
de sua mesma etnia, igualmente oprimidos pelos descendentes daqueles que lhes
tomaram as terras, a cultura, a dignidade, a vida e continuam os explorando nas
casas de familias e nas empresas.

Por tudo que vimos até aqui parece bem salutar entender que os corpos
negros possuem mais caracteristicas e interesses em comum do que mulheres de
cor e brancas possuiriam. Essas constatacoes sdo atravessadas diretamente tanto
pelo racismo estrutural quanto pelo pertencimento de classe e Lugones ndo deu o
seu devido valor.

Em suma, do ponto de vista decolonial, devemos lutar contra as categorias
modernas colonialistas de dominacdo e opressao, que instituiram o capitalismo e
o patriarcado branco, para estabelecer o poder do homem branco, heterossexual,
capitalista, cisgénero, caracterizado pela subordinacdo dos corpos negros que em



sua maioria jamais podem ser acusados de responsdveis ou cumplices desse
processo, sem que cometamos uma injustica colonialista.

Referéncias

CURIEL, Ochy(2017). Feminismo Decolonial. Practicas Politicas
Transformadoras. Disponivel em:https://www.youtube.com/watch?
v=BOvLIIncsg0&t=677s Acesso em: 19 de outubro de 2020.

([ Qué es la decolonialidad? (2018).
Disponivelem:https://www.youtube.com/watch?
v=2non_MMVXGc&t=611s

CRENSHAW, Kimberlé (2016). The Urgency of Intersectionality. Disponivelem:
https://www.ted.com/talks/kimberle_crenshaw_the_urgency_of_intersection
ality

GROSFOGUEL, Ramon. A estrutura do conhecimento nas universidades
ocidentalizadas: racismo/sexismo epist€émico e 0s quatro
genocidios/epistemicidios do longo século XVI. Revista Sociedade e
Estado. Local de publicacado (cidade),v. 31 ,n. 1 janeiro-abril, 2016.

QUIJANO, Anibal. (2005) Colonialidade do poder, Eurocentrismo e América
Latina. CLACSO, Consejo Latinoamericano de
CienciasSociales.Disponivel em:

http://bibliotecavirtual.clacso.org.ar/clacso/sur-
sur/20100624103322/12_Quijano.pdf. Acesso em: 19 de outubro de 2020.

LUGONES, Maria. Colonialidade de género. Tabula Rasa, Bogotd, N. 9, v. ? p.
73-101, julho —dezembro, 2008.

Haciaun feminismo descolonial Hypatia, n. 4, v. 25,0utono, 2010.
Traduzido por Gabriela Castellanos.

Pfeil, Cello. (2020). PELA EMANCIPACAO DOS CORPOS TRANS:
TRANSGENERIDADE E ANARQUISMO. Revista Estudos Libertarios,
2(5), 129/155. Recuperado
de https://revistas.ufrj.br/index.php/estudoslibertarios/article/view/36238
Acesso em: 19 de setembro de 2020.




Apresentacao das autoras e organizadoras

Ana AmELIA Lace Martins € professora adjunta da Universidade Federal do
Estado do Rio de Janeiro (UNIRIO). Doutora e Mestre em Ciéncia da
Informagdo pela Universidade Federal de Minas Gerais (UFMG) e
graduada em Biblioteconomia pela mesma institui¢do.

Anpréa Nascivento € doutoranda em Filosofia pelo Programa de Pos-
Graduacao do Instituto de Filosofia e Cié€ncias Sociais da Universidade
Federal do Rio de Janeiro — PPGF/IFCS/UFR]J. Pesquisadora do Coletivo
de Pesquisas Decoloniais e Libertarias — CPDEL/UFRJ.

Amana RocHa Marros € professora associada do Instituto de Psicologia e
professora permanente do Programa de Pds-graduacao em Psicologia Social

da Universidade do Estado do Rio de Janeiro. Coordena o DEGENERA -
Nucleo de Pesquisa e Desconstru¢do de Géneros.

Beatriz ZocaL pa Suva € psicologa, feminista, mestre em Saude Coletiva
(IMS/Uerj) e especialista em Saude da Familia (ENSP/FIOCRUZ), Beatriz
tem se debrucado a compreender os atravessamentos da branquitude e da
colonialidade nas politicas de saude. Participa do LELIA - Laboratério de
Estudos Ladinoamefricanos (Ueryj).

DanieLa Rosenbo € Doutora e Mestra em Filosofia (UFSC), e graduada em
Direito (Univille). Com experi€ncia no terceiro setor ¢ na docéncia no
ensino superior, realiza atualmente um estdgio pds-doutoral (UFSC) e
dedica-se ao desenvolvimento de um projeto de educacao ecofeminista.

Fasio A G Ouiveira € Professor de Filosofia da Educacdao da Universidade
Federal Fluminense; Membro Permanente do Programa de P6s-Graduacao
em Bioética, Etica Aplicada e Sadde Coletiva (PPGBIOS); Pesquisador
Visitante da Faculdade de Psicologia e Ciéncias da Educagdo da
Universidade do Porto. Coordena o Laboratério de Etica Ambiental e



Animal (LEA). Educador do campo; gay e ativista pela causa animal
humana e ndo-humana.

FrAvia Souza é Doutora e Mestre em Sadde Coletiva pelo Instituto de
Medicina Social/UERJ. Mulherista Africana, pesquisadora sobre as relacoes
étnico-raciais e saide no Laboratério de Estudos Ladinoamefricanos Lélia
Gonzalez/UERJ.

LEricia GongaLves possui graduacdo e mestrado em Psicologia. Atualmente
realiza estdgio Pds-Doutoral no Programa de Pds-graduacao em Bioética,
Etica Aplicada e Satide Coletiva (PPGBIOS), pela Universidade Federal do
Rio de Janeiro (UFRJ), onde também realizou o doutorado. Desenvolve
pesquisas em Saude Coletiva, Bioética, Justica e Feminismos Decoloniais.

Maria Crara Dias € Psicologa, Mestre e Doutora em Filosofia; Professora
Titular do Departamento de Filosofia da Universidade Federal do Rio de
Janeiro; Membro Permanente do Programa de Pés-Graduacao em Bioética,
Etica Aplicada e Satide Coletiva (PPGBIOS); Pesquisadora do CNPq e
Cientista do Nosso Estado. Coordena do Nicleo de Inclusao Social (UFRJ)
e os grupos de pesquisa Direitos Basicos, Justica Social e Politicas Publicas
(CNPq) e Nos: dissidéncias feministas (CNPq).

MariLia Cortes Gouveia bE MeLo € psicologa da rede publica municipal de
educacdo do Rio de Janeiro e doutoranda da Programa de Pds-graduacgdo
em Psicologia Social da Universidade do Estado do Rio de Janeiro.

Martina Davipson € graduada em Ciéncias Bioldgicas (UFF-Niteroi), mestre
em Bioética, Etica Aplicada e Saude Coletiva (PPGBIOS - UFF) e
doutoranda em Bioética, Etica Aplicada e Satude Coletiva (PPGBIOS -
UFRJ). Anarquista, vegana, lésbica, feminista decolonial, argento-
brasileira.

Paura Rita Baceirar Gonzaga € PsicOloga, Mestra em Estudos
Interdisciplinares sobre Mulheres, Género e Feminismos, Doutora em
Psicologia Social. Professora do Departamento de Psicologia da
Universidade Federal de Minas Gerais. Membra do Nucleo de Ensino,
Pesquisa e Extensdo - Conexdes de Saberes/UFMG e do Programa
Integrado de Pesquisa, Extensdo e Criagdo - Janaina Aparecida/UFSB.



Suane FeLippe Soares possui graduagdo em historia pela Universidade Federal
Fluminense. E mestre e doutora em Bioética, Etica Aplicada e Satide
Coletiva pelo programa de pés-graduacio em Bioética, Etica Aplicada e
Satude Coletiva (PPGBIOS). P6s-Doutorado em Filosofia pelo Programa de
P6s-Graduagao em Filosofia da Universidade Federal do Rio de Janeiro. Foi
professora substituta em Bioética e Etica Aplicada no NUBEA. E uma das
coordenadoras do grupo de pesquisa NOs: dissidéncias feministas (CNPq).

TAnia A. Kunnen € ecofeminista interseccional, filosofa e professora na
Universidade Federal do Oeste da Bahia (UFOB), vinculada ao Programa
de Pds-Graduacdo em Ciéncias Humanas e Sociais (PPGCHS). Realiza
pesquisas e publicacdes sobre filosofia feminista e ética contemporanea. E
lider do grupo de pesquisa “Marginais: grupo interdisciplinar de pesquisa
sobre minorias e exclusdes”, além de colaborar com o Laboratorio de ética
ambiental e animal (LEA-UFF) e o Grupo IPES (FURB).

WaLLace bE Morags € prof. do Dpt. Ciéncia Politica e dos Programas de Pos-
Graduagao em Filosofia (PPGF) e Historia Comparada (PPGHC) da UFRJ.
E editor da Revista Estudos Libertdrios da UFRJ e lider dos grupos de
Pesquisa OTAL (Observatorio da América Latina) e CPDEL (Coletivo de
Pesquisas Decoloniais e Libertarias). Pesquisa e milita no campo
decolonial, libertario e antirracista.



Conselho editorial

Ana Luisa Rocha Mallet - Universidade Estdcio de Sd

Carolina Magalhdes de Pinho Ferreira - Universidade Federal do Rio de Janeiro
Carlos Dimas Martins Ribeiro - Universidade Federal Fluminense

Cinara Maria Leite Nahra - Universidade Federal do Rio Grande do Norte
Cristiane Maria Amorim Costa - Universidade do Estado do Rio de Janeiro
Daniel Abreu de Azevedo - Universidade de Brasilia

Diana I. Pérez - Universidad de Buenos Aires

Diogo Gongalves V. Mochcovitch - Universidade Federal do Rio de Janeiro
Fabio Alves Gomes de Oliveira - Universidade Federal Fluminense
Guilherme Dias da Fonseca — Université Clermont Auvergne | Franca
Jefferson Lopes Ferreira Junior - Universidade Federal do Rio de Janeiro
Maria Clara Marques Dias - Universidade Federal do Rio de Janeiro
Martina Davidson - Universidade Federal Fluminense

Manuel Villoria Mendieta - Universidad Rey Juan Carlos | Espanha

Maria Andréa Loyola - Universidade do Estado do Rio de Janeiro
Michelle Cecille Bandeira Teixeira - Universidade Federal Fluminense
Murilo Mariano Vilaga - Fundagdo Oswaldo Cruz

Paula Gaudenzi — Fundacdo Oswaldo Cruz

Rafael loris — University of Denver | EUA

Rafael Haddock-Lobo - Universidade Federal do Rio de Janeiro

Renata Ramalho Oliveira Ferreira - Instituto Nacional de Cédncer

Rita Leal Paixao - Universidade Federal Fluminense

Suane Felippe Soares - Universidade Federal do Rio de Janeiro

Vanessa Neitzke Montinello - Instituto Nacional do Cdncer &
Universidade Federal do Rio de Janeiro

Wallace dos Santos de Moraes - Universidade Federal do Rio de Janeiro



Copyright
desta edicao ©2020 by Ape’Ku Editora e Produtora Ltda

Foi feito o deposito legal conforme Lei 10.994 de 14/12/2004
Proibida a reproducao parcial ou total desta obra sem autorizagcdo da editora

Producdo gréfica: Ape’Ku Produgdes
Imagem da capa: Ani Ganzala
Revisao por conta do autor.

Direitos desta edicao reservados a

Ape’Ku Editora e Produtora Ltda

Rua Jornalista Orlando Dantas, 4 PV 3 - Botafogo
Rio de Janeiro — RJ — CEP: 22.231-010
contato@apeku.com.br

www.apeku.com.br

DADOS INTERNACIONAIS DE CATALOGACAO NA PUBLICACAO (CIP)

D541f Dias, Maria Clara

Feminismos decoloniais: homenagem a Maria Lugones / Maria Dlara
Dias, Leticia Gongalves, Paula Gonzaga, Suane Soares (organiza¢ao) — Rio
de Janeiro: Ape’Ku, 2020.

202 p.; 23 cm.

ISBN 978-65-86657-42-5 versdo impressa

Inclui bibliografia.
1. Filosofia. 2. Etica (Moral). 3. Feminismo decolonial.
I. Titulo. II. Autor.

CDD 305.42

Impresso no Brasil



Printed in Brazil



Notas
[<1]

Cf. https://www.youtube.com/watch?v=h54MIndyOWs&ab_channel=Hist%C3%B3riaemQuarentena (minuto 50)
Acessado em 29 de novembro de 2020.




[==2]

Sobre o tema da intersexualidade e as artimanhas das estruturas de poder da sociedade (o sistema de satde, a
familia, a igreja, a escola, o sistema legal e os politicos), para levar a cabo a normatizacio deste corpos, indico o
curta metragem Amiel (Direcdo: Maria Clara Dias; Ape’ku Editora e Produtora, 2019), onde abordando um caso
real, procuro revelar os efeitos nefastos deste processo e gerar a indignag@o necessario ao despertar do ativismo.




[==3]

Ver, Dias, 2015,2016,2017,2019.




[==4]

Ao dialogar com as perspectivas de justica de John Rawls, Ronald Dworkin, Amathya Sen, Martha Nussbaum e
Nancy Fraser, procurei mostrar que todos eles, por caminhos distintos, acabam encerrando o ambito da justica, no
universo limitado dos seres capazes de exercer a racionalidade e liberdade e alguma das acep¢des aqui elencadas.
Ver, Dias, 2016,2017,2019.




[==3]

Ver, Dias, 2015,2016,2017,2019.




[==0]

Originalmente publicado na revista Worlds and Knowledge Otherwise, vol.2, dossi€ 2, 2008, Durham: Duke
University, p1-17.




[<=7]

Purity, impurity, and separation. Maria Lugones, 1994, p. 477.




(<=8

bell hooks — Intelectuais negras (1991).




[<==9]

Documentério Ori (1989).




[==10]

O uso do termo decolonial estd em consonancia com a compreensdo da colonialidade enquanto um processo que
se institui mesmo com a descolonizacdo politico-juridico dos paises colonizados. Em outras palavras, para nds
autoras, o conceito da decolonialidade configura-se como um processo em curso; € a resisténcia diuturna a
destitui¢@o de corpos e mentes operada hd mais de seis séculos pela empresa colonial moderna. Nesse texto, no
entanto, usamos muitas vezes o termo descolonial em decorréncia do didlogo com as autoras latinas e respeitando
as aproximagdes de sentido quando empregado um ou outro termo.




[<=—11]
Sinteticamente a colonialidade do poder se refere a classificag@o social basica e universal da populagdo do planeta
em torno da ideia de raga (QUIJANO, 1992).



[==12]

Interseccionalidade € uma ferramenta metodolégica disputada na encruzilhada académica. Trata-se de oferenda
analitica preparada pelas feministas negras. Conceitualmente ela foi cunhada pela jurista estadunidense, a
professora da teoria critica de raca Kimberlé Crenshaw, no ambito das leis antidiscriminagdo. Sensibilidade
analitica, a interseccionalidade completa no proximo semestre 30 anos, quando a sua proponente teorizou a
sugestdo histérica pensada pelo movimento de mulheres negras. E uma ferramenta teérica e metodoldgica usada
para pensar a inseparabilidade estrutural do racismo, capitalismo e cisheteropatriarcado, e as articulacdes
decorrentes daf, que imbricadas repetidas vezes colocam as mulheres negras mais expostas e vulnerdveis aos
transitos destas estruturas. Ver em: O que € interseccionalidade? A coluna Mulheres em movimento, entrevistou
Carla Akotirene, bacharela em Servico Social, mestra e doutoranda em estudos sobre mulheres, género e
feminismo pela Universidade Federal da Bahia (UFBA) sobre o livro O que € Interseccionalidade?. Pernambuco:
Carla Batista, 8 set. 2018. Disponivel em: https://www.geledes.org.br/o-que-e-interseccionalidade/. Acesso em: 5
out. 2020.




[==13]

Os objetivos do milénio foram estabelecidos por meio das conferéncias internacionais dos anos 1990. Em
setembro de 2000 a Declaracdo do Milénio, um pacto assinado por 192 paises-membros da ONU para serem
cumpridos até 2015, os reuniu. A Agenda 2030 para o Desenvolvimento Sustentdvel € fruto de uma articulagio
da ONU com seus estados-membros, que estabeleceram “17 Objetivos de Desenvolvimento Sustentdvel”, sendo a
“igualdade de género” o 5°.



[=—14]

Em novembro de 2020.




[<=15]

Disponivel em: http://www.onumulheres.org.br.



[<=16]

A democracia paritdria é apresentada como um modelo politico no qual a paridade e a igualdade substantiva se
constituem como elementos fundantes do Estado inclusivo e paritdrio. Fonte: http://www.onumulheres.org.br/wp-
content/uploads/2018/06/Nota_Democracia-Paritaria_ FINAL



[==17]

Disponivel em: http://www.onumulheres.org.br/wp-content/uploads/2017/05/Glossario-ODS-5 .pdf




[==18]

Dentre eles Anibal Quijano, Henrique Dussel, Catherine Walsh, Walter Mignolo, Zulma Palermo, Immanuel
Wallerstein e Nelson Maldonado Torres.



[==19]

A partir dos trabalhos de Fanon, Césaire, Spivak, Said, dentre outros.



[==20]

Quijano lembra que, embora o capitalismo tenha existido bem antes da colonizagdo das Américas, foi somente a
partir da conquista deste territdrio que o capital efetivamente se mundializa.




[==21]
A colonialidade do poder €, assim, uma dimensdo interdependente da colonialidade do saber e da colonialidade
do ser (QUIJANO, 2000; MIGNOLO, 2003).0 poder colonial articula, neste sentido, em cada diferente ambito da
existéncia social, “todas as formas historicamente conhecidas de controle das relagdes sociais correspondentes,
configurando em cada drea uma s6 estrutura com relacdes sistemadticas entre seus componentes ¢ do mesmo como
em conjunto”. (QUIJANO, 2000).




[==22]

Ele lembra que a racionalidade tal como concebida pelo projeto Moderno europeu € uma faculdade exclusiva aos
europeus que se estabelece na configuragdo entre as categorias Ocidente-Oriente, primitivo-civilizado, irracional-
racional, tradicional-moderno. Esta perspectiva bindria, dualista de conhecimento prdpria ao eurocentrismo se
impds como mundialmente hegemonica, a partir da qual se construiu o mito de que a modernidade era um
fendmeno exclusivo da Europa e que a civilizagdo humana seguiria um percurso evolutivo que partiria de um
estado da natureza, culminando na Europa, o estdgio mais “avancado da espécie”. (QUIJANO, 2000)




[==23]

Quijano entende o sexo como atributos biolégicos que podem ser elaborados como categorias sociais. Para
Lugones (2014) o autor acaba por reduzir o género a organizacdo do sexo, seus recursos e produtos e parece cair
em uma certa pressuposicdo sobre quem controla o acesso a ele e quem € entendido como recursos.




[==24]

Abarcando desde a exclusdo dos papeis de lideranca até a perda da propriedade sobre a terra e outros importantes
espacos econdomicos.




|

<235]

A autora ndo compreende, como ela mesmo assinala, as Organizacdes Nao-Governamentais como “emblemas de
democracia, participacdo popular, movimentos sociais, oposi¢do a ditaduras e regimes autoritdrios”. Sua
abordagem, segundo ela: “além de permitir escapar a equagdo correntemente aceita ONGs = Democracia, a
andlise destas organizacdes como tecnologias intelectuais viabiliza o tratamento de novas questdes, pouco ou
nada discutidas em teorias cldssicas sobre Organizacdes ou Relagdes Internacionais. Especialmente, facilita a
compreensdo da maneira como o conhecimento produzido institucionalmente interfere na configuracdo do
Sistema Mundial”. Ela escolhe grupo de institui¢des como centro a partir do qual feixes de ligacdes indiquem as
tendéncias do sistema mais amplo. Neste sentido “o grupo de instituicdes mais indicado € o Sistema das Nagdes
Unidas, com a vantagem estar associado a inimeras ONGs de cardter transnacional” (MARZOCHI, 2005, p.3)



[==26]
A autora lembra que o préprio termo Organizacdo ndo-governamental tem seu primeiro registro em documento
da ONU de 1954.



[==27]

Corbaldn, M. “La primera militancia es en el lenguaje”, entrevista, Suplemento Tinta China, n°80, outubro de
2011. Disponivel em: http://potenciatortillera.blogspot.com.ar/search?q=Tinta+china Acesso em: 25 de set. de
2020.




[==28]

Tortilleras seria o equivalente, em espanhol, a sapatonas/sapatdo, em portugués.




[==29]

Principalmente em “El Pasar Discontinuo de la Cachapera/Tortillera del Barrio a la Barra al Movimiento -
Necessary admonitions: guidelines into the landscape - Para saber de quién hablamos y que queremos decir por
‘hablar’”, da obra Pilgrimages/Peregrinajes: Theorizing Coalition Against Multiple Oppressions (2003).



[==30]

Tradugdo propria.



[<==31]

O momento histdrico da conquista (Lugones, 2014).



[==32]

Pois se reproduzia e era capaz de gerar um ser humano branco, se homem, capaz de manter patrimdnios e
conquistar novas riquezas.




[==33]

Assim como utiliza-se “os feminismos”, no plural, admitindo uma diversidade de pensamentos, lutas e
militancias de fazer feminismo, sugiro que se adote a mesma légica para o caso dos veganismos. Ao tratar como
0 “Veganismo”, normalmente, cria-se a sensagdo de singularidade e homogeneidade, vinculada constantemente
ao ativismo de grandes organizagdes como a PETA, Sociedade Brasileira Vegetariana, entre outras, que
reproduzem opressdes em seu fazer vegano. Assim, “os veganismos” representa a pluralidade materializada nos
grupos veganarquistas, como a ALF, no Movimento Afro Vegano, na frente feminista antiespecista, entre outros.



[==34]

Importante ressaltar que “mesmo que nesse tempo a compreensio do sexo ndo fosse dimérfica, os animais eram
diferenciados como machos e fémeas, sendo o macho a perfeiciio, a fémea a inversao e deformacdo do macho.
Hermafroditas, sodomitas, viragos e os/as colonizados/as, todos eram entendidos como aberragdes da perfei¢ao
masculina.” (Lugones, 2014, p. 937).




[<==35]

Isto somente foi aplicado no caso dos povos origindrios latino-americanos, ndo ao caso dos povos escravizados de
origem africana, que eram vistos como “povos sem salvacdo”.



[==36]
KO, APH. Racism as Zoological Witchcraft: A Guide to Getting Out. Herndon: Lantern Publishing & Media,
2019.



[==37]
“Preconceito ou discriminagdo com base em espécie; a discriminacdo contra os animais nao-humanos.”
(Dicionario Merriam-Webster, 2020).



[==38]

Iniciada no século XV, segundo Quijano (1995).



[==39]

E importante reconhecer que nem todas as pessoas na sociedade europeia do século XVI obtinham mesmo
estatuto de moralidade ou direitos legais e sociais. Havia hierarquia que variava de acordo com classe social, com
o fato de ser homem, heterossexual, cisgénero, sem deficiéncia e assim por diante.



[==40]

Isto é, que a diferenga € aquilo que nos torna passiveis de sermos oprimidos. E se somos oprimidos, podemos ser
explorados, mercantilizados, coisificados, violentados (Walker, 1979). A diferenca se determina em fungdo
daqueles que detém o poder de decisdo sobre quem ou o que explorar (FEDERICI, 2017), ou seja, quanto mais
diferente um individuo for de um humano, homem cisgénero, heterossexual, branco, rico, do Norte Global, maior
vai ser seu saldo social de perda de privilégios.



[<=41]

Na auséncia de um Veganismo com base ético-politica e de entendimento decolonial, o veganismo € capaz de
existir como materializacdo de um fendmeno com base em nicho de mercado e estilo de vida, configurando-se
enquanto cooptagdo capitalista. Desta forma, o Veganismo em si pode fazer parte de um projeto colonialista e
capitalista, caso ndo seja um movimento de resisténcia antiopressdo e comprometidamente ético.




[==42]

Kaimangatanga: Maori Perspectives on Veganism and Plant-based Kai, 2019. Kirsty Dunn University of
Canterbury, New Zealand. Animal Studies Journal Volume 8 | Number 1.



[==43]

O artigo foi traduzido ao portugués sob o titulo “Rumo a um feminismo descolonial” por Juliana Watson e
Tatiana Nascimento, com revisdo de Claudia de L. Costa, e publicado pela Revista Estudos Feministas em 2014.
Neste capitulo utilizaremos a versdo original e a traduzida.




[<44]

‘Heterossexualismo e o sistema colonial/moderno de género’, em traducio livre.




[==43]

Durante a redacdo deste trabalho tivemos um grande e importante debate sobre o uso dos termos descolonial e
decolonial. Até o tltimo momento ainda nos restavam dividas sobre qual modo de escrita adotar, entendendo que
a discussdo ainda se encontra aberta. Optamos, entretanto, pela adocdo da grafia ‘descolonial’ pelas razdes
expostas por Natalia M. Castilho e Paulo Margutti. Segundo Castilho (2013), o emprego do termo “descolonial” é
estratégico e ndo carrega uma tentativa simples de superacio do colonialismo, mas uma sintese voltada para a
supressdo das opressdes e das estruturas geopoliticas de um mundo extremamente desigual. Para Margutti (2018),
além das razdes expostas por Castilho, o termo decolonial é um anglicismo e, por isso, sugere que seu uso em
portugués decorreu de uma traducdo colonizada, que desrespeita a nossa grafia em beneficio de uma estrangeira.
Dessa forma, decolonial também seria um neologismo uma vez que registraria que mesmo quando queremos
exercer o pensamento descolonial, ainda estamos praticando uma forma colonizada de pensar. Um desafio
adicional nessa linha de argumentacdo estd na continuidade do uso das linguas dos colonizadores — lingua
portuguesa e espanhola — para tratar da descolonialidade, questdo que ndo conseguiremos abordar neste capitulo.
Conforme apontam Almeida e Silva (2015), mesmo a ideia de ‘América Latina’ é uma invencgdo colonial que
resultou da invasdo do territério epist€émico de Abya Yala (como o povo Kuna, situado ao norte da Coldmbia,
chamava a América). Resgatar linguas e palavras de povos origindrios € um desafio que devemos ter em mente
nas leituras descoloniais.




[<=46]

Os anos dos golpes militares na América Latina: Brasil (1964), Argentina (1966), Chile (1973) e Uruguai (1976).



[==47]

Lugones (2014) chama a ateng@o para o fato de que, em muitos casos, ao “tecer a logica do l6cus fraturado” é
preciso ter cuidado inclusive ao empregar os termos ‘homem’ e ‘mulher’, pois usar a linguagem colonial ja
resulta num apagamento da realidade anticolonial.




[<=48]

“A ideia de Sul global é politica e ndo geogrifica, ainda que esteja conectada com a questdo espacial, e estd
relacionada a trajetdria histdrica de cada pafs, continente e regido. Assim, os termos Sul Global, paises do Sul e
outras variantes referem-se aos povos e regides que sofreram com os processos colonizadores impostos pelos
povos brancos eurocéntricos, principalmente a partir do que se chama expansdo maritima. A ideia de Sul também

guarda relagdo com as questdes climdticas, raciais, religiosas, patriarcais, culturais, tecnoldgicas entre outras.”
(DIAS; SOARES; GONCALVES, 2019, p. 197).




[==49]

As periferias, subtrbios e favelas localizadas nas cidades se inserem nesse modelo geopolitico dicotdmico de
progresso e atraso. Logo, tais espacos sdo tratados como as margens da cidade; passam a ser desconsiderados
pelo projeto hegemdnico, a0 mesmo tempo que sdo usados como fonte de méo de obra para que o projeto colonial
de progresso continue ativado. Essa organizagdo, portanto, recria a dependéncia colonial, onde o rico depende da
exploracdo do mais pobre para sustentar seus privilégios. Ao mesmo tempo que se observa essa relacdo de
dependéncia, os espacos marginais e os/as sujeitos/as que ali habitam v@o sendo desassistidos, negados,
subjugados, desprestigiados, empobrecidos e, consequentemente, criminalizados pela 16gica colonial.




[<=30]

Para maiores detalhes, ver: MARTINS, Tereza Cristina Santos. O negro no contexto das novas estratégias do
capital: desemprego, precarizacdo e informalidade (2012); e PINTO. Giselle. Situacdo das mulheres negras no
mercado de trabalho: uma analise dos indicadores sociais (2006)



[==31]

Sobre o programa de vendas da Nestlé, que promove a industrializag@o e influencia a alimentag@o das pessoas, a
empresa relata em seu site: “O Nestlé Até Vocé € o modelo de vendas porta a porta que comegou em 2006, em
bairros periféricos da cidade de Sdo Paulo, e que hoje estd presente nas regides Sudeste, Sul, Norte ¢ Nordeste,
em 20 estados do pais. O programa conta com mais de 15 mil revendedores e 260 microdistribuidores, que
alcancam 3,2 milhdes de lares por ano. Nesse modelo, microdistribuidores localizados em bairros carentes
recrutam pessoas das proprias comunidades para trabalhar com a venda de produtos Nestlé. Com a atividade, os
revendedores obtém renda complementar ao or¢amento familiar, tornando-se, em alguns casos, a principal fonte
de recursos para a familia. O programa conta ainda, desde 2010, com o Nestlé Até Vocé a Bordo, o primeiro
supermercado flutuante do Brasil, que visita 27 cidades ribeirinhas do Baixo Amazonas, chegando até 1,5 milhdes
de pessoas.” (NESTLE, 2014).




[==52]

PANC:s € uma denominagdo e classificacdo académica que, muitas vezes, incorre no erro de ndo reconhecer que
algumas plantas sempre fizeram parte da cultura de alguns povos, etnias e comunidades. Desse modo, ao
empregarem o termo ‘“ndo-convencional” reforcam um paradigma de negligéncia dos saberes populares que
sempre se relacionaram com alguns vegetais, hortalicas e sementes, fortalecendo um tipo de saber hegemonico-
académico dissociado da produgdo de conhecimento que € realizada fora dos muros universitarios.




[<=53]

O termo também jd vem sendo utilizado por algumas iniciativas de institui¢des educativas no dmbito do ensino,
pesquisa e extensdo, como foi o caso das Oficinas Sem Crueldade, oferecida pelo Laboratério de Etica Ambiental
e Animal (LEA/UFF). Ver: http://lea.eco.br/wp-content/uploads/2018/05/Teaser-matosdecomer.jpg



[==54]

A ora-pro-nébis, por exemplo, € uma planta de fécil cultivo e rica fonte de proteina. Outras PANCs, por exemplo,
sdo a azedinha, aroeira, capuchinha, moringa, taioba e o almeirdo roxo.




[<=55]

“Os rebanhos bovino e bubalino ocupam o primeiro lugar em emissdo de gds metano no planeta, com 1,3 bilhdao
de cabegas ao redor do mundo, emitindo cada individuo pelo menos 140 g de metano, num total estimado de 182
mil toneladas ao dia, ou 66 milhdes de toneladas por ano. Nessas emissdes ndo estio incluidos os gases liberados
por um bilhdo de suinos e 25 milhdes de aves, somente o gds metano emitido por bovinos e bubalinos.” (FELIPE,
2018, p. 129).



[<=56]

Inclusive, tendo se comprometido com o seu combate por meio da Conven¢do-Quadro das Nacdes Unidas sobre
Mudanca do Clima, do Acordo de Paris e da Agenda 2030, em especial o ODS 13 — Tomar medidas urgentes para
combater as mudancas climdticas e seus impactos, por exemplo.



[==57]
Organisation for Economic Co-operation and Development (OECD) e Food and Agriculture Organization
(FAO), em inglés.



[<=38]

Nutricidio, ou genocidio alimentar, ¢ um termo cunhado pelo pensador Llaila Afrika na obra Nutricide: The
Nutritional Destruction of the Black Race (2013). A questdo evidenciada por Afrika diz respeito ndo somente as
condi¢des de acesso aos alimentos, mas aos contornos que efetivam a seguranca e autonomia alimentares. Nesta
dire¢do, podemos citar a pesquisa Vigitel 2018 — Populagdo Negra, publicada pelo Ministério da Satude (Brasil,
2019), que trouxe a tona aspectos relativos a vulnerabilidade alimentar da populagdo negra no Brasil, no que diz
respeito ao consumo de legumes, vegetais, hortalicas e sementes, mas também a maior exposi¢cdo aos agrotdxicos.



[==39] /

Sinalizamos que o Projeto Favela Organica é um entre tantos outros modelos de cooperacdo liderados e
coordenados por mulheres nas favelas da cidade do Rio de Janeiro. Cabe destacar, entretanto, que ao
compreendermos nesta articulagdo cooperativa uma forma coletiva e colaborativa de resisténcia, ndo pretendemos
afirmar que outras trajetdrias ndo possam ser compreendidas dessa maneira. A propdsito, € preciso destacar que
em um mundo marcado pela opressdo incisiva, a “simples” existéncia de corpos dissidentes das normas e poderes
vigentes ja é em si mesmo um modo de resistir.



[<=60]

Os indicadores educacionais apontam para persisténcia das desigualdades de género e de cor/raca na Educagao.
Dados da Pesquisa Anual por Amostra de Domicilios Continua (PNAD-Continua) de 2018 demonstram as
desigualdades no percurso formativo em todos os niveis educacionais e pdem em questdo politicas puiblicas que
ndo acolham diferentes realidades quanto ao processo de escolarizacido. Ver IBGE. PNAD Continua (2018).



[==61]

Lugones informa utilizar o termo “mulheres de cor”, adotado nos Estados Unidos, para designar as mulheres
submetidas a dominacdo racial, significando ndo um marcador racial, mas uma coalizdo orgénica, aberta, entre
mulheres indigenas, mesticas, negras, cheroquis, porto-riquenhas, sioux, chicanas, mexicanas etc. (LUGONES,
2008).




[<=62]

A citagdo segue a traducdo do artigo pulicado, ou seja, fala em de(s)colonial e ndo decolonial. Para o debate sobre
a diferenga entre os dois termos ver Ballestrin (2013).



[<=63] -

Segundo as alunas desta escola, “pao careca” € uma giria, e uma forma pejorativa e ofensiva, dirigida as mulheres
negras que usam o cabelo crespo curto.



[==64]

A esse respeito, ver a matéria “Racismo faz escola, mas secretdrio prefere ignorar”, de 13 de dezembro de 2017.
Disponivel em: https://projetocolabora.com.br/ods4/racismo-faz-escola-mas-secretario-prefere-ignorar/




[<=65]

E importante ressaltar que na rede piblica municipal de ensino do Rio de Janeiro existem vdrias experiéncias
pedagdgicas sobre a temadtica étnico-racial, no bojo da implementacdo das Leis 10.639/03 e 11.645/08, que
institufram a obrigatoriedade do ensino da Histdria e Cultura Afro-Brasileira, Africana e Indigena. Entretanto,
muitas vezes sdo restritas a iniciativa pessoal dos docentes e enfrentam inimeros desafios para se constituirem
como projetos norteadores para as praticas educativas nas escolas. Sobre os obstdculos para a plena efetivacdo da
legislacdo supracitada e que resulte em mudangas na esfera curricular e epistemoldgica, ver o estudo de Gomes e
Jesus (2013).



[<=66]

Tradugdo livre da autora. No original: “Si una estd en una situacién de abuso, violencia, deshumanizacién, puede
pensar en los instrumentos que le permitirian habitar la situacién entendiéndola em términos de los mecanismos
opresivos y los lugares de poder y de donde emanan sin quedarse ah{.”



[<=67]

Esse artigo é uma versdo ampliada, revisada e modificada da transcri¢do realizada por Cello Latini Pfeil da aula
que ministrei no dia 03 de novembro de 2020 intitulada “Decolonialidade e género - texto de Maria Lugones”,
por meio remoto, disponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=nWbnbVEwoTg. Para elabora¢do desse
capitulo recebi ajuda de diferentes pessoas, as quais quero registrar meus agradecimentos: Cello Latini pelas
sugestdes de corregdes e pela transcricdo do video; Isadora Franca por coletar os grificos que seguem nesse
artigo; as editoras desse livro e Luciana Simas que fizeram comentdrios e sugestdes fundamentais para a melhora
do trabalho. Alguns deles, ndo aceitei, por isso, toda a responsabilidade sobre o que estd escrito € estritamente
minha.




[<=68]

H4 algumas didvidas sobre a etnia de Lugones. Para o Brasil, ela passaria por uma mulher branca sem nenhum
problema. Todavia, como ela mesma se declara como parte das mulheres de cor, portanto, ndo-brancas,
afirmamos apenas que ela ndo é negra. Mas, talvez, possa ter alguns tracos brancos almagamados com tragos
indigenas.



[<=69]

As designagdes revelam que o que se entende por sexo bioldgico é socialmente construido. Durante a dltima parte
do século XIX até a Primeira Guerra Mundial, a fun¢do reprodutiva foi considerada caracteristica essencial de
uma mulher. A presenca ou auséncia de ovdrios era o critério determinante do sexo. Porém, existem muitos
fatores que intervém “no estabelecimento do sexo ‘oficial’ de uma pessoa”: cromossomos, gdnadas, morfologia
externa, morfologia interna, padrdes hormonais, fenétipo, sexo designado, e aquele que uma pessoa designa a si
mesma. (tradugdo livre) (LUGONES, 2008, p. 84-85).



[==70]

Toda a reflex@o sobre cisgeneridade aprendi com Pfeil, Cello (2020).



[==71]
Greenberg argumenta que ao longo da histdria dos Estados Unidos, a lei ndo reconhece a existéncia de pessoas
intersexuais (LUGONES, 2008, p. 84).



[==72]

Fonte: IBGE; https://biblioteca.ibge.gov.br/visualizacao/livros/livi01551 informativo.pdf




[<==73]

Fonte: IBGE; https://biblioteca.ibge.gov.br/visualizacao/livros/livi01551 informativo.pdf




[==74]

Fonte: Consultoria Legislativa — Camara dos Deputados; https://www2.camara.leg.br/atividade-
legislativa/estudos-e-notas-tecnicas/publicacoes-da-consultoria-legislativa/areas-da-
conle/tema7/2016 12416 mulheres-no-mercado-de-trabalho tania-andrade




[<=75]

Fonte: IPEA:
https://www.ipea.gov.br/retrato/pdf/190215 tema f esfera produtiva e reprodutiva dimensoes e desafios para
as_mulheres.pdf




[<=76]

Fonte:https://www.ipea.gov.br/retrato/pdf/190215 tema f esfera produtiva e reprodutiva dimensoes e desafio
s para as mulheres.pdf




|[<=77]

Fonte: IPEA; https://www.ipea.gov.br/portal/images/stories/PDFs/170306 apresentacao retrato.pdf




[==78]

Fonte: IPEA; https://www.ipea.gov.br/portal/images/stories/PDFs/170306 apresentacao retrato.pdf




[==79]

Fonte: IPEA; https://www.ipea.gov.br/portal/images/stories/PDFs/170306 apresentacao retrato.pdf




[==80]

Fonte: IPEA;
https://www.ipea.gov.br/retrato/pdf/190215 tema f esfera produtiva e reprodutiva dimensoes e desafios para
as_mulheres.pdf




[==81]

Fonte: Consultoria Legislativa — Camara dos Deputados; https://www2.camara.leg.br/atividade-
legislativa/estudos-e-notas-tecnicas/publicacoes-da-consultoria-legislativa/areas-da-
conle/tema7/2016 12416 mulheres-no-mercado-de-trabalho tania-andrade




[==82]

Fonte: Consultoria Legislativa — Camara dos Deputados; https://www2.camara.leg.br/atividade-
legislativa/estudos-e-notas-tecnicas/publicacoes-da-consultoria-legislativa/areas-da-
conle/tema7/2016 12416 mulheres-no-mercado-de-trabalho tania-andrade




[==83]
Fonte: https://economia.estadao.com.br/noticias/geral ,numero-de-empregados-domesticos-no-pais-bate-
recorde,70003178662e na América Latina. Contetido acessado em 25 de set. de 2020.
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