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RESUMO

As mulheres foram historicamente excluidas do processo de teorizagao e busca pelo conhecimento.
Nesse sentido, elas foram postas na categoria de objeto a ser estudado e nao de sujeitos do conhecimento
ou mesmo protagonistas das proprias historias. Ademais, se isso ocorreu com as mulheres de modo geral,
as mulheres negras, afetadas pela interseccionalidade de inumeras opressoes, foram isoladas até mesmo
do aprendizado, relegando-as ao espaco do trabalho doméstico ou bragal, sem o direito a instrugao
académica. Portanto, esse artigo busca apresentar alternativas metodoldgicas que sugerem a inclusao
dessas mulheres como sujeitos do proprio conhecimento e produtoras das proprias historias.
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The potentialities of black women in academic production

ABSTRACT

Women have historically been excluded from the process of theorizing and searching for knowledge. In
this sense, they were placed in the category of object to be studied and not as subjects of knowledge or
even protagonists of the stories themselves. Moreover, if this occurred with women in general, black
women, affected by the intersectionality of countless oppressions, were isolated even from learning,
relegating them to the space of domestic or manual labor, without the right to academic instruction.
Therefore, this article seeks to present methodological alternatives that suggest the inclusion of these
women as subjects of their own knowledge and producers of their own stories.

Keywords: Academy; Gender; Black Women; Knowledge and Power; Black Feminism.

Las potencialidades de las mujeres negras en la producciéon académica

RESUMEN

Histéricamente, las mujeres han sido excluidas del proceso de teorizacién y busqueda de conocimiento.
En este sentido, fueron colocados en la categoria de objeto a estudiar y no como sujetos de conocimiento
o incluso protagonistas de las historias mismas. Ademas, si esto ocurriera con las mujeres en general, las
mujeres negras, afectadas por la interseccionalidad de innumerables opresiones, quedarian aisladas incluso
del aprendizaje, relegaindolas al espacio del trabajo doméstico o manual, sin derecho a la instruccion
académica. Por lo tanto, este articulo busca presentar alternativas metodoldgicas que sugieran la inclusion
de estas mujeres como sujetos de su propio conocimiento y productoras de sus propias historias.

Palabras clave: Academia; Género; Mujeres Negras; Conocimiento y Poder; Feminismo Negro.



Ninguém me ajuda a subir numa carruagem, a passar por cima da lama
ou me cede o lugar! E ndo soun en uma mulher? Olhem para mim! Olbem
para men brago! Eu capinei, en plantes, juntei palhas nos celeiros e homem
nenhum conseguin me superar! E nao sou en uma mulher?

Sojourner Trut'

Introducgao

As mulheres foram historicamente excluidas do processo de teorizagao e busca pelo
conhecimento. Nesse sentido, elas foram postas na categoria de objeto a ser estudado e
nao de sujeitos do saber ou mesmo protagonistas das préprias historias. Ademais, se isso
ocorreu com as mulheres de modo geral, as mulheres negras, afetadas pela
interseccionalidade de inimeras opressoes, foram isoladas até mesmo do aprendizado,
relegando-as ao espago do trabalho doméstico ou bragal, sem o direito a instrugio
académica. De forma geral, isso ocorreu como reflexo de uma sociedade patriarcal e
branca que intitulou os homens como bastides do conhecimento, dando a eles o poder de
decidir quem poderia ou nao ter acesso a ele, e mesmo qual conhecimento seria util e
interessante para ser validado. Importante destacar que essas afirmagoes advém de
pesquisas anteriores produzidas por mulheres brancas e negras (DAVIS, 2016; HOOKS,
1995; KILOMBA, 2019; GONZALEZ, 1983; COLLINS, 2019) em rela¢ao a producao
de conhecimento e seus preconceitos na inclusao de sujeitos outros que nao fossem os
homens, héteros, brancos e cristios. Nessa dinamica, percebemos nio somente a
intrinseca relagdo entre a producdo de conhecimento e o poder, na qual ambos se
legitimam e determinam, mas também as fronteiras que se entrecruzam entre a producao
de conhecimento de mulheres negras e brancas, e os abismos que surgem entre essas

teorizacoes.

Portanto, este artigo tem como inten¢ao explicitar as barreiras colocadas as
mulheres para o acesso ao conhecimento e a pesquisa como sujeitos desse saber. Sob esta
égide, o artigo se divide em trés secoes além dessa introducdo. Na primeira secio,
argumenta-se acerca da arbitrariedade e exclusao do feminismo hegemonico e ocidental.
Na segunda sec¢ao, aborda-se os conceitos de conhecimento e poder para Michel Foucault,
demonstrando a indissociabilidade dos dois componentes na esfera de producio de
conhecimento na sociedade, bem como as criticas feministas as teorias de conhecimento,
com foco no feminismo negro como alternativa ao conhecimento ocidental, que apresenta

uma critica contundente a constru¢ao do conhecimento, explicando a forma como a
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sociedade patriarcal e branca exclui as mulheres negras do espaco académico. Por fim, na
terceira se¢ao expoe-se algumas solugoes feministas para os problemas do conhecimento
masculinizado, enfocando em duas metodologias promissoras para a mudanca nessa
dinamica: escrevivéncia e epistemologia feminista negra. Com isso, busca-se afirmar o papel da

mulher, em especial da mulher negra, como agente do proprio saber.

O feminismo em sua arbitrariedade

Considerando género, a partir das acepgdes de Joan Scott (1988, p. 86), “[...] um
elemento constitutivo de relagdes sociais baseadas nas diferencgas percebidas entre os sexos
e [...] uma forma primaria de dar significado as relacdes de poder”, entendemos que as
relacGes sociais baseadas em diferentes géneros refletem relagoes de poder estabelecidas
em cada sociedade. Dessa forma, pode-se inferir que essas relacoes com base da diferenca
constroem hierarquias respaldas pelas for¢as de poder, no qual homens se encontram no
topo das classificagcdes sociais, enquanto recursos e privilégios sao negados a mulheres,
que estdo nos niveis mais baixos dessa organiza¢ao social. Nessa esteira, a mulher, como
o outro do homem (BEAUVOIR, 2009), ¢ sempre dicotomizada e inferiorizada por meio

de praticas da economia de poder vigente em cada sociedade.

Entre essas relacoes desiguais de género, e de raca, foram aplicados termos
universalizantes com a intenc¢ao de incluir identidades distintas em categorias analiticas
unicas, objetivando a criagao de binarios que colocariam homens e mulheres distintos de
um lado ou de outro da dicotomia. Nesses binarios, categorias de masculinidade ou
teminilidade relegaram mulheres a espacos privados e de protecao, e os homens aos
ambitos politicos e de produgdo, seja material ou imaterial, como o conhecimento
(SCOTT, 1988). No contexto dessas organizagoes hierarquicas socialmente construidas,
mulheres foram apresentadas a partir de conceitos essencialistas biologizantes, fixando
estereotipos desde caracteristicas bioldgicas e sexuais — homens/protetores/violentos’ e
‘mulheres/vitimas/pacificas’ (BEAUVOIR, 2009). Essas oposicdes, em especial a
oposi¢iao masculino/feminino, setvem para “obscurecer as diferencas entre as mulheres
em comportamento, carater, desejo, subjetividade, sexualidade, identificagao de género e

experiéncia histérica” (SCOTT, 1988, p. 45. Traducao da autora).

A mulher, permeada pelos estereétipos imputados a ela, ¢ relegada ao ambito
privado, uma vez que dentro do imaginario do senso comum em uma sociedade patriarcal

elas seriam naturalmente inadequadas a esfera publica, dependentes de homens e
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subordinadas aos espacos e familiares (OKIN, 2008). Contudo, as categorizagoes
genderizados sobre mulheres e homens nao sio universais. Nesse sentido, torna-se
importante questionar: quem sao as mulheres confinadas ao espago privado? Quem sio
as mulheres as quais nao foram definidos espagos? As relagoes entre géneros, socialmente
construidas no interior de estruturas de poder, nao se dio da mesma forma em sociedades
distintas. Além disso, as categorizacoes, colocadas de um lado outro dos binarios, impoem
diferencas entre os géneros, informando identidades e generalizando distintas mulheres
em uma categoria pretensamente universal, constrangendo especificidades da diversidade

teminina e, com isso, experiencias diversas de mulheres (SCOTT, 1988).

Nessa perspectiva, Audre Lorde (1983), autora feminista negra, informa que as
mulheres foram ensinadas a ignorar suas diferengas, encaixando-se em blocos unicos de
definicao. Com esse pensamento, o movimento feminista se tornou condutor das
demandas e interesses de todas as mulheres. Entretanto, a universalidade do termo
“mulher” excluiu as mulheres que nao eram brancas e de classe média alta. De acordo com
Angela Davis (2016), o movimento feminista iniciou com demandas das mulheres brancas,
uma vez que mulheres negras eram entao escravizadas. Poucas foram as mulheres brancas
solidarias a luta negra que se prontificaram nao sé a levar suas reivindicagoes as reunides
do movimento, mas também lutarem lado a lado pelo que acreditavam.? Insta salientar
que a intengao deste artigo nao é colocar mulheres negras e brancas em oposi¢ao, ou
universalizar a categoria mulheres brancas e nela basear todas as opressoes vividas por
mulheres negras. A alianca entre mulheres negras e brancas é primordial para o avanco de
proposi¢cdes verdadeiramente emancipadoras para todas as mulheres em suas
particularidades (COLLINS, 2019). Nao obstante, é inegavel que mulheres brancas, em
suas especificidades em relacdo a classe, nacionalidade, sexualidade, capacidades fisicas e

intelectuais, colhem privilégios materiais e simbélicos de sua condicao de mulher branca.

Em sociedades estruturadas por uma branquitude como sistema politico, sujeitas e
sujeitos brancos colhem privilégios da apropriacao indébita da mao de obra escrava até
hoje (BENTO, 2002). De acordo com teodricos da branquitude (BENTO, 2002;
CARDOSO, 2010; 2014), a branquitude diz respeito nao somente a uma identidade racial
de sujeitos brancos, mas também uma norma institucionalizada que permeia as relagoes
sociais. Neste contexto de supremacia branca, mulheres e¢ homens negros sio
invisibilizados, desumanizados, enquanto mulheres e homens brancos sao elevados em
um padrio de civilizagao inalcangavel. Ainda que nem todos sujeitos e sujeitas brancas
sejam/estejam em classificacoes elevadas de classe, esse imaginario é construido e

reproduzidos nas relagdes sociais.
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O estudos de branquitude no Brasil, elaborados por tedricos afrodiasporicos como
Maria Aparecida da Silva Bento, que no contexto da psicologia traz contribuigdes para os
estudos criticos da branquitude, apresenta a branquitude como “construcdo social e
historia, [que] possibilita aos individuos se situarem no interior de uma formagao coletiva,
solida, uma comunidade de negacao, que nega e exclui da realidade o que nio interessa”
(BENTO, 2014, p. 18). A branquitude, entdo, se mostra como uma norma na sociedade,
um ponto de vista no qual as pessoas brancas olham a si mesmas e aos outros. Assim, a
branquitude faz referéncia a praticas que, mesmo que nao marcadas ou nomeadas, estio
ocultas e atuando nas relagoes sociais (BENTO, 2014).

Com esse olhar, sio as mulheres brancas que passam a liderar o movimento
feminista hegemonico, excluindo todas aquelas que fugiam de um ideal feminino de
subordinacao a branquitude. Dessa forma, além das estruturas patriarcais, a branquitude
como sistema politico estabelece patamares inalcancaveis as mulheres negras, mas que as
mulheres brancas conseguiram alcangar, mesmo que nao sejam suficientes para suas
proprias demandas. Assim, de uma forma ou de outra, essas mulheres brancas obtém
algum progresso, enquanto mulheres negras sio mantidas na légica de subordinagio e

dominacao.

A inclusao de mulheres em uma unica categoria de “ser mulher” é absolutamente
arbitraria e excludente. Nessa demanda por identificar-se, o ideal de mulher imposto ¢é
padrao apenas para mulheres brancas de classes mais abastadas. As mulheres negras nao
carregam o estereotipo de fragilidade, que justifica a posicao paternalista dos homens, nao
precisaram lutar em busca da possibilidade de trabalhar, elas sempre trabalharam
(CARNEIRO, 2003). O proprio movimento feminista, que reivindica direitos iguais para
mulheres ¢ homens apresenta rusgas ao nao observar os diferentes nuances e opressoes
que mulheres negras sofrem. Nao somente, o movimento nio percebe nem mesmo as
diferencas de classe, haja vista as babas e domésticas negras que cuidam das casas destas
mulheres brancas para poderem reivindicar seus direitos, e nao sao estas negras mulheres

também?

Nesse sentido, o pensamento de Scott (1988) acerca da oposicao entre diferenca e
igualdade elucida a questio da exclusio das mulheres negras das esferas de poder com
base na inclusao delas na categoria analitica “mulheres” que nao as compreende e inclui
de fato. Segundo Scott, existe um problema na dicotomiza¢ao de igualdade e diferenca
como opostos. Para a autora, a diferenca é estabelecida desde as especificidades e

particularidades da diversidade, sejam elas de género ou de ragca (SCOTT, 1988). Dessa
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maneira, a reivindica¢ao de igualdade pressupde a diferenca, posto que, caso nao houvesse
diferenca, a igualdade nao seria requerida. Portanto, a oposi¢ao de igualdade, se pensar em
termos binarios, seria a desigualdade, uma imposicio negativa da naturalizagao das
diferencas. A questdo estd, entdo, na essencializacdo das diferencas e naturalizacao das
desigualdades sociais (SCOTT, 1988). Segundo Lorde (LORDE, 1983, p. 97), “como
mulheres, fomos ensinadas ou a ignorar nossas diferengas, ou vé-las como as causas da
separagao e suspeicao, ao invés de for¢as para mudanga”, mas “a diferenca nao deve ser
meramente tolerada, mas vista como a base de polaridades necessarias entre as quais nossa
criatividade pode faiscar como uma dialética”. Assim, a diferenca deve ser usada como

base para as modifica¢des na sociedade e a busca por igualdade.

E importante destacar que o questionamento aqui se baseia no posicionamento
privilegiado e o potencial explicatério da diferenca de género como origem de opressoes.
De acordo com Opyeronke Oyewumi (2004), o feminismo hegemonico niao leva em
consideragao sua propria prerrogativa de socialidade das relagGes de género. Para ela, a
imposi¢ao de um ideal genderizado a mulheres distintas fixa sobre elas identidades
subalternizadas que nem sempre dizem respeito a essas proprias mulheres. Além disso, o
feminismo toma padrao uma mulher branca de classe alta inserida num contexto familiar,
no qual sua identidade ¢ estabelecida desde o papel de esposa. Dessa forma, em uma
sociedade ocidental/ocidentalizada as mulheres siao atribuidas a petformances de
teminilidade baseadas em um relacionamento conjugal. No entanto, e as mulheres que nao
sao esposas e nao performam essa imagem? E as sociedades em que género nio define as
hierarquias sociais, mas geracao, por exemplo? Essas mulheres nio sio incluidas na visao

ocidental do feminismo.

Feministas como Simone de Beauvoir (2009) afirmavam que a mulher seria o Outro
do homem, seu antirreflexo, seu diferente. Indo além, Grada Kilomba (2019) argumenta
que a mulher negra é Outro do Outro, por nao serem nem brancas e nem homens, ocupam
uma posi¢ao de vulnerabilidade no sistema politico da branquitude, a reciprocidade niao
vem de lado algum. Ainda, Kilomba demonstra como a mulher negra, sendo a antitese da
masculinidade, de homens brancos e negros, e da feminilidade, de mulheres brancas, é
confinada numa posi¢ao de subalternidade que a impede de falar, de ser ouvida. Nas
palavras de Gayatri Spivak (2010), uma subalterna nao pode falar, e ndo por falta de voz
ou agéncia, mas porque as estruturas nao estao preparadas para ouvir suas demandas em
seus proprios termos. Kilomba (2019), entdo, nos da um sopro de esperanca ao discordar

em partes de Spivak, uma que vez que embora essas mulheres nio sejam comumente
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ouvidas, elas permanecem resistindo e levando suas vozes por onde passam, afinal, onde

ha dominacao, ha resisténcia sendo gestada.

A categorizacao de mulheres niao representa homogeneidade, mas sim uma
contingéncia social e racial, assim, apresenta dependéncia dos contextos, experiéncias e
vivéncias dessas mulheres. As praticas que caracterizam as mulheres variam, entdo, de
acordo com raga, classe, sexualidade, capacidade e tantas outras opressoes que nao sao
compartilhadas pelas experiéncias de diferentes mulheres. Logo, politicas de
desenvolvimento propostas por feministas brancas como condutoras dos interesses das
mulheres nao alcangariam e afetariam ambos grupos de mulheres da mesma forma
(MOHANTY, 1984). As compara¢oes entre mulheres como foco da criagao de termos
universalizantes tendem a se mostrar reducionistas e resultam na colonizacao das
particularidades e complexidades dos interesses politicos das diferentes mulheres que essas
denominagoes buscam representar e mobilizar (MOHANTY, 1984). Portanto, politicas
publicas e retvindica¢des de inclusdo em instituigoes, sejam elas politicas ou académicas, a
partir da homogeneidade desses grupos sociais sao falhas e ndo representam a diversidade
das mulheres e, ¢ somente “ao entender as contradi¢oes inerentes as posi¢coes das mulheres

dentro das varias estruturas existentes que acoes politicas efetivas e desafios podem ser

concebidos” MOHANTY, 1984, p. 340).

Diante das exclusoes do feminismo branco e a nao atencao as demandas de
mulheres negras, estas, em pensamento subversivo, pensaram o feminismo negro como
possibilidade de fala e escuta de suas reivindicacées. De acordo com Patricia Hill Collins
(2019), a intencao primeira do feminismo negro ¢é resistir a opressao perpetrada contra
mulheres negras, ndo s6 as praticas, mas também as ideias que as justificam. Dessa
maneira, 0 pensamento feminista negro se mostra como uma teoria social critica que, num
contexto de injustica social sustentado pela interseccionalidade de opressées, busca a

emancipagao da mulher negra.

O pensamento feminista negro, ainda que objetive conglomerar ideias
compartilhadas de mulheres negras, ndo busca a universalidade dessas mulheres,
respeitando suas diferencas quanto a classe, sexualidade, religido, regido, capacidade e
outros fatores que afetam suas vidas. Apesar do enfrentamento de opressdes comuns,
mulheres negras sao diversas, bem como qualquer outra categoria identitaria, afinal, ndo
existe um modelo essencial de mulher negra. Segundo Collins (2019, p. 73), “um
entendimento essencialista do ponto de vista da mulher negra suprime as diferencgas entre

as mulheres negras em busca de uma unidade de grupo enganosa”. Assim, ainda que
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diversas, o que nos une enquanto mulheres negras ¢ um “legado de luta contra a violéncia
entranhada nas estruturas sociais” (COLLINS, 2019, p. 69).

Nessa perspectiva, Collins (2019) informa 6 caracteristicas distintivas do
pensamento feminista negro. Em primeiro lugar, mulheres negras constituem um grupo
oprimido que necessitam de voz nas instancias de poder e nas relagoes sociais. Em
segundo lugar, por conta da diversidade entre mulheres negras, existe tensdes entre as
experiencias e ideias do movimento, causadas pelas intersecgdes de opressoes e a
consciéncia de nem todas sao iguais. Em terceiro lugar, existe interconexdes entre as
experiéncias de mulheres negras em suas distintas experiéncias e os pontos de vistas que
desenvolvemos. Esses pontos de vistas podem fomentar debates e ativismo politico,
informando o movimento coletivamente. Em quarto lugar, a importiancia das
contribuicoes das intelectuais negras que, na academia ou nao, produzem conhecimento
potentes a coletividade. Em quinto lugar, o pensamento feminista negro representa um
movimento cambiante e dinamico, uma vez que as formas de violéncia e opressao mudam
de acordo com as sociedades e as forgas de poder, o pensamento negro se transforma e
reflete novas formas de luta. Por fim, o pensamento feminista negro nao se isola em suas
lutas, pelo contrario, compde aliancas com mulheres e homens nao negros, se

relacionando com outros projetos de justi¢a social.

Como informa Lélia Gonzalez (1991, p. 9), no interior do movimento feminista,
existe um estereotipo da mulher negra, como ““agressivas, criadoras de caso, nao da para a
gente dialogar com elas”. Com isso, torna-se necessario que 0 movimento feminista nao
veja mulheres negras como suas inimigas, mas enquanto coletivo politico, compreenda as
relacGes sociais estruturadas por outras bases que nao somente o género. No mesmo
caminho de Sueli Carneiro (2003), é necessario enegrecer o feminismo para que se objetive
a verdade emancipa¢ao de todas as mulheres. A branquitude, enquanto sistema politico,
define identidades e classificagOes sociais, superioriza sujeitos em detrimentos de outros.
Além disso, dentro desse sistema patriarcal e branco, o racismo estrutural impede a
mobilidade social de sujeitas e sujeitos nao brancos. De acordo com Silvio Almeida (2018,
p- 39), o racismo faz parte da relacdes sociais, “como um processo histérico e politico,
cria as condi¢bes sociais para que, direta ou indiretamente, grupos racialmente
identificados sejam discriminados de forma sistematica” e esta particularidade de grupos
nao-brancos nao deve ser invisibilizada pelos movimentos sociais. Com isso em mente,
reivindico a necessaria e urgente reverberaciao de vozes de mulheres negras e pobres nas
frentes do movimento feminista, visibilizando demandas que vao além das causas de

mulheres brancas, buscando formas de concretizar os objetivos do grupo como um todo,
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nao somente de uma de suas partes, afinal “em uma sociedade em que o racismo esta
presente na vida cotidiana, as instituicoes que nao tratarem de maneira ativa € cComo um

problema a desigualdade racial irdo facilmente reproduzir as praticas racistas ja tidas como
‘normais’ em toda a sociedade” (ALMEIDA, 2018, p. 37).

Critica feminista a ciéncia universal

Dentre as preocupag¢oes de Foucault, um de seus principais objetivos era entender
a relacdo entre a producao de saber e as forcas de poder na sociedade. Para tal, o autor
destrinchou conceitos como verdade e discurso, na tentativa de demonstrar como o
conhecimento e o poder sdao esferas sociais indissociaveis. Assim, o autor define discurso
como ‘“reverberacio de uma verdade nascendo diante de seus proprios olhos”
(FOUCAULT, 1996, p. 406). Percebe-se, entao, a produ¢ao de um discurso imposto como
verdade que nao s6 permite a perpetuacio de um arranjo de relacbes de poder e

desigualdades, mas que também é produzido por este mesmo poder, isto é, uma relagao

dialética de producao de saber e a legitimacao de poder (FOUCAULT, 1980).

Dessa relacio entre saber e poder, se constroem discursos de verdades, que
determinam sujeicdes e dominagoes, afinal “somos submetidos pelo poder a produgao da
verdade e s6 podemos exercer o poder mediante a producao de verdade” (FOUCAULT,
1996, p. 29), essas verdades naturalizam as desigualdades na sociedade, sejam elas de
género, raga, classe ou as suas interseccionalidades. Dessa forma, o homem branco
controlou e reverberou uma verdade sobre a mulher, em especial a mulher negra, que a
excluiu do desenvolvimento e do progresso, tanto econémico, como politico, social e
académico. Nesse caminho, impoOs na estrutura hierarquica um imaginario de mulher

como verdades, ideal este que nao inclufa a mulher negra.

Em um contexto de herancas de privilégios materiais e simbodlicos, a branquitude
se expressa € se impoe como padrao a ser alcangado por todas as outras identidades e
culturas. Nesse sistema politico, tudo que nao ¢é concebido por essa branquitude como
digno de respeito ou assimilagdo ¢ solapado, obliterado, dizimado (BENTO, 2002). Esse
genocidio, bem como os privilégios obtidos via desrespeito e exterminio, pode ser tanto
material quanto simbolico. Populag¢oes inteiras sao roubadas, sequestradas, escravizadas,
exterminadas, tal como os milhdes de negros arrancados de suas terras e levados ou

trazidos para terras distantes. Culturas sdo dizimadas e perdidas entre os diversos
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empreendimentos de aculturacio e cristianizagdo. Conhecimentos siao ignorados,

criminalizados e apropriados.

Existe um discurso sobre a incapacidade das pessoas negras de produzir
conhecimento cientifico, seja por inabilidades sociais ou cientificas. A feminista negra bell
hooks (1995) afirma que a na busca de uma justificativa para a exploragao de corpos negros
temininos por senhores brancos, construiu-se uma iconografia de corpos de mulheres
negras. Com isso, mulheres negras foram representadas por vias sexuais, aproximando-as
da natureza, em contraposi¢ao a cultura, espaco no qual é produzido a ciéncia. A
representacao sexual e negacao de intelectualidade a mulheres negras sio incutidas na
consciéncia da coletividade social. Nesse contexto, o racismo e sexismo contribuem nessa
iconografia, negando a possibilidade e oportunidade a mulheres negras, tornando “o
dominio intelectual um lugar interdito” (HOOKS, 1995, p. 468).

Assim, ¢ divulgado que nao é possivel que corpos negros possam produzir. A
superioridade da raga branca, imposta aos “outros” em sociedades coloniais e pds-
coloniais, foi estabelecida desde a consolidacio da branquitude como norma. Nesses
termos, a branquitude como estrutura padrao de civilizagdo que consolida normas para a
sociedade estabelece as posicoes que cada classe social/raca pode ser colocada. Uma
maneira de posicionar esses sujeitos foi por meio do estabelecimento do conhecimento
cientifico como unica possibilidade de verdade. Nesse sentido, nas incessantes tentativas
do Ocidente de universalizar seu proprio saber, René Descartes propos a divisao mente e
corpo no sujeito. Com essa segmentacao o tedrico pretendia substituir o conhecimento
teologico, abandonado pelo movimento de secularizagdo iluminista, apresentando o
homem como capaz de produzir um conhecimento universal tal como um “olho de
Deus”, que tudo vé, tudo produz, tudo explica (GROSFOGUEL, 2016).

Dessas afirmacoes, questiona-se: quem ¢€ o sujeito universal cartesiano? De acordo
com Enrique Dussel (2008), Descartes em nenhum momento se referiu a um sujeito
colonizado, um corpo negro ou indigena, ou mesmo a mulher. Dessa forma, obtém-se
que este sujeito universal é o homem branco europeu, excluindo do ambito do dualismo
ontologico, corpo e mente, todos os “Outros” desse sujeito. O projeto de conhecimento
cientifico da modernidade nos objetificou enquanto mulheres negras, negando-nos a
capacidade de autoridade e de busca pelo saber, produzindo conhecimentos que nio
atentem aos seus interesses emancipatorios. Dessa forma, percebe-se um androcentrismo
nato da ciéncia, ela nao é inclusiva, ela é um homem, branco, heterossexual e ocidental, e

¢ esse saber que legitima estruturas desiguais de poder.
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O processo de teorizagio é em si um processo patriarcal (HARDING, 1993).
Pautado no distanciamento entre o observador e o objeto de estudo, o conhecimento
cientifico se baseia em uma racionalidade e objetividade que ¢ historicamente representada
pela masculinidade. Ainda, o conhecimento cientifico parte de uma ontologia masculina
que beneficia arranjos politicos que separam as pessoas em categorias. Destas, certas
pessoas sao capazes e outras nao (HARDING e NORBERG, 2005). Entao, percebe-se
aqui a relacdo indissociavel entre conhecimento e poder, é benéfico ao poder masculino a
segregacio da mulher das esferas académicas. As mulheres foi negada seu poder de agéncia
e, com 1sso, sua capacidade de sujeito do conhecimento, ao qual ficou isolado na

masculinidade.

Pensando desde as dicotomias denunciadas por Scott (1988) e suas consequéncias,
os homens, vistos como racionais e imparciais podem buscar um conhecimento livre de
valores, o ideal iluminista, enquanto as mulheres, imaginadas com seus valores e emogoes,
nio o podem. Somente os homens teriam a capacidade de observagao desapaixonada e
objetiva, capazes de formular ideais e conhecimento. Ainda, somente os homens de
determinadas classes, raca e cultura eram vistos como detentores dessa capacidade
(HARDING, 1993). Portanto, vé-se aqui uma dupla exclusao, primeiro de mulheres, que
nao poderiam participar dessas esferas, e segundo de homens que ndo compartilhavam a

cultura, raca e classe dominante.

Contudo, pesquisadores nao sao isolados da sociedade na qual estdo inseridos e,
com 1ss0, transmitem a suas pesquisas e seu método a cultura e os valores que acreditam.
Nessa perspectiva, Donna Haraway (1995) defende que todo conhecimento ¢ situado e
reflete as condi¢des da sociedade que ele se localiza, seja ela patriarcal ou matriarcal, racista
ou livre de preconceitos. Consequentemente, toda producgdo cientifica apresenta uma
visao parcial de um objeto, uma visao enviesada por experiéncias anteriores a essa
investigacao. A visio de lugar nenhum que fundamentou a ciéncia moderna e sua
objetividade na verdade nao existe, ela ¢ fruto do interesse das forcas dominantes em
excluir camadas da sociedade, categorizando-as e transformando-as em seus objetos de
estudo. Dessa forma, existe a necessidade de uma visao responsavel por sua parcialidade
e por sua contingéncia historica, que nao se proponha universal e abra espaco para debates
e perspectivas divergentes (HARAWAY, 1995). Todo conhecimento tem algum
proposito, “a teoria esta sempre posicionada em algum lugar e é sempre escrita por

alouém” (KILOMBA, 2019, p. 58).
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Por conseguinte, em uma sociedade patriarcal, altamente masculinizada, o
conhecimento reflete essas condi¢oes, excluindo categorias que poderiam participar de sua
producio e manutenc¢ao, as mulheres. Assim, pode-se inferir que o poder masculino
alavancado pelo conhecimento cientifico também ¢ legitimado por seu proprio produto,
afinal, como afirmam Sandra Harding e Kathryn Norberg (2005, p. 2009), “as ciéncias
sociais sao cumplices do exercicio de poder, elas constroem praticas conceituais de poder”.
Como sugere Patricia Hill Collins, essa situagao é endossada pela composi¢dao branca,
masculina e heterossexual da academia (COLLINS, 2019). O controle do homem branco
de elite das estruturas de validacio de conhecimento impregna os temas, paradigmas e
epistemologias da universidade tradicional (COLLINS, 2019). Como consequéncia, as

mulheres sao excluidas dos processos académicos.

No entanto, o espago autorizado de producao conhecimento abriu excecdes a
participagio de mulheres. A ampliacio do feminismo na produgdo cientifica,
particularmente nas Ciéncias Sociais, reflete a permissao que algumas mulheres, depois de
incessantes lutas por inclusio, obtiveram para construir suas proprias teorias,
metodologias e epistemologias (LORDE, 1983). Embora essa ampliagao da participagao
de mulheres na academia e o fortalecimento do feminismo seja de suma importancia, ele
invisibiliza as demandas de mulheres nao brancas, como trabalhado na primeira se¢ao. Foi
negado as mulheres negras o acesso a esse saber, bem como a produgao de suas proprias
metodologias e epistemologias, vez que as teorias feministas brancas nao incluem suas
necessidades. Uma vez mais, constroi-se um dualista que dicotomiza mulheres negras e
brancas. Enquanto mulheres negras sao caracterizadas como ignorantes, pobres, sem
educagdo, ligadas a tradicio, domésticas e voltadas a familia, fortalece-se a auto
representacao de mulheres brancas e ocidentais como educadas, modernas, detentoras de

controle sobre seus proprios corpos e sexualidades, e dotadas de liberdade para fazer suas

proprias decisdes (MOHANTY, 1984).

Autoras feministas negras defendem, entdo, a inclusio da dimensdo racial nas
analises de género, uma vez que as mulheres negras sao acometidas pelo atravessamento
de distintas opressdes e nao somente por uma diferenciacio genderizada. Em relagdo a
exclusao dessa dinamica nas investigagoes e reunioes feministas, bell hooks (2013) afirma
que a maioria das brancas militantes viam as mulheres negras como muito “raivosas” em
suas demandas, que eram afetadas por um sentimento de raiva, dor e exclusao das falas de
outras mulheres. Segundo ela, “com a institucionalizagdo e a profissionalizacao crescentes
do trabalho feminista voltado para a construcao tedrica e a dissemina¢ao do conhecimento

feminista, as mulheres brancas assumiram posi¢des de poder que as habilitam a produzir
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o paradigma da serva-senhora” (HOOKS, 2013, p. 140). As mulheres brancas passam a
cooptar as questoes negras, se tornando especialistas naquilo que elas negaram a existéncia,

tanto no movimento feminista como pratica quanto teotia.

Essa dinamica de exclusao e apropriagao reflete o numero de docentes doutoras no
Brasil. A jornalista Lola Ferreira (2018), em pesquisa a partit dos dados do Censo da
Educagao Superior de 2016, tragou o perfil dos docentes com doutorado no pais. Segundo
tal estudo, o nimero de docentes doutores na pés-graduacao no Brasil é de 53.995
professores, destes 24% (13.198) se declaram homens brancos, 19% (10.000) se declaram
mulheres brancas, 0,4% (219) se declaram mulheres pretas. Se somadas, mulheres pretas
e pardas compoem menos de 3% das doutoras na docéncia na pés-graduagao no Brasil.
Um problema deste estudo é a quantidade de docentes que niao se auto declaram.
Entretanto, a prépria nao declaragao ja informa muito acerca da branquitude nao nomeada
na sociedade brasileira. Em relagiao a distribuicao de bolsas, no ano de 2017, segundo
CNPq — Conselho Nacional de Desenvolvimento Cientifico e Tecnolégico — o grupo com
maior fatia das bolsas eram mulheres brancas, com um total de 31% das bolsas, em
segundo lugar homens brancos, com 28%, mulheres pardas com 12% e mulheres pretas
com 3% de um total de 93.405 bolsas oferecidas. Se a populacdao negra no Brasil é a que
mais sofre por conta das desigualdades sociais, politicas e economicas, a concessiao de
bolsas para o desenvolvimento académico progressivo para essa camada de estudantes se

mostra cada vez mais necessatio.

Esses numeros alarmantes refletem o racismo estrutural presente na sociedade
brasileira, a branquitude como sistema politico que posiciona sujeitas negras em baixos
niveis de classificagao social e intelectual e a ciéncia marcadamente patriarcal, que exclui
mulheres negras dos espacos autorizados de producao de conhecimento. Sob esta égide,
nao faz sentido nos mantermos restritas a categoria “mulher”, pretensamente universal,
que nao considera a intersec¢ao de opressoes as quais sao acometidas mulheres negras.
Ainda, continuar pesquisas sem se atentar a branquitude como um sistema politico
estruturantes das relacdes sociais, mantém sujeitas e sujeitos brancos em suas posi¢oes de
privilégio e, portanto, de acesso a esses espacos de produciao de saber em detrimento de

sujeitas e sujeitos nao-brancos.

Nesse sentido, torna-se cada vez mais urgente o reconhecimento do saber
produzido por mulheres negras como potentes para a constru¢ao de uma academia mais
inclusiva. De acordo com Kilomba (2019), nossos discursos carregam nossas concepgoes

e palavras de luta, além dos 500 anos de opressao e dor. A produgiao de conhecimento

Ir



nao ¢ objetiva, ela incorpora as subjetividades dos pesquisadores, suas experiéncias e
vivencias. A atenc¢ao a essas dinamicas de exclusdao e negacdo, que Boaventura de Sousa
Santos denominou epistemicidio, torna-se cada vez mais relevante. Por epistemicidio
entendemos “a supressio dos conhecimentos locais perpetrada por um conhecimento
alienigena” (SANTOS e MENEZES, 2010, p. 17). Entdo, o conhecimento feminista que
nao atende as reivindicagdes e necessidades de mulheres negras surge como este
conhecimento alienigena. Portanto, na proxima se¢dao, abordo duas possibilidades de
subversao da ciéncia pretensamente universal e objetiva do ocidente, que atende as causas

de mulheres negras e busca sua emancipagao.

Contribui¢des feministas: metodologias alternativas

A importancia da desconstrucao de termos e discursos nao esta somente no ato de
criticar e desmistificar verdades impostas, mas também na construgao de alternativas
viaveis para aquilo que foi exposto. Dessa forma, o feminismo negro empreendeu
propostas de novas metodologias e epistemologias genuinamente feministas, que se
atentasse as particularidades desse grupo social e de suas demandas em uma sociedade
patriarcal e racista. Esta secdo se concentra em analisar duas inovacoes de feministas
negras no que condiz a teoria do conhecimento feminista, sendo elas: a episternologia feminista

negra de Patricia Hill Collins e escrevivéncia de Conceig¢ao Evaristo.

O feminismo como ciéncia ja propunha possibilidades de subverter o ideal objetivo
e distante da ciéncia. A feminista Nancy Hartsock (1986) propos o feminismo
perspectivista (standpoint methodology) inspirada na epistemologia marxista como estratégia
epistemologica politizada. O marxismo trouxe para o centro do debate os proletariados.
As feministas, em continuidade a0 movimento de recentramento, colocaram as mulheres
como sujeitos de suas agdes e agéncia, ndo somente como objetos. Nessa esteira, a
metodologia perspectivista parte do principio de que o lugar de onde se observa (e se fala)
- a perspectiva - determina nossa visaio do mundo. Tais teorias tendem a sugerir que a
perspectiva dos subjugados representa uma visao privilegiada da realidade. O comum na
ciéncia androcéntrica ¢ a interpretacao de dados como isolados de seus contextos sociais
e politicos. Assim, ainda que os teéricos nao feministas buscassem entrevistas de grupos
subjugados, os dados alcancados a partir de tais pesquisas eram interpretadas desde suas
realidades masculinas (HARDING, 2015). Esses pesquisadores moldaram a sele¢ao do
que poderia ser um problema cientifico de fato, e as técnicas interessantes ou importantes,

o que poderia ser tema de pesquisa ¢ como os dados poderiam ser processados e qual a
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relevancia deles. Nesse processo, eles nao reconheceram as mulheres como participantes

legitimas nas situag¢Oes problematicas que encontravam (HARDING, 2015).

Em contraposi¢ao a isso, a metodologia perspectivista se preocupou em se
distanciar desses conceitos, teorias e metodologias dominantes para a leitura objetiva da
sociedade e buscou obter explicagdes mais objetivas da natureza e das relagoes sociais
desde o cotidiano dos grupos oprimidos, como as mulheres (HARDING, 2015). Dessa
maneira, essa metodologia defende um conhecimento alavancado pela experiéncia e na
perspectiva das mulheres. Essa abordagem feminista insiste que seus projetos de pesquisa
tem implicagoes sociais e politicas na vida das mulheres, isto é, apresentam uma
possibilidade pratica de transformacao. Assim, elas desenvolvem pesquisas com ideal de
producao de uma subjetividade libertadora e transformadora de um grupo marginalizado,

com proposicao de, finalmente, produzir o conhecimento que tal grupo deseja

(HARDING e NORBERG, 2005).

Contudo, as teorias baseadas em metodologias perspectivista ndo sio livres de
criticas. De acordo com Collins (2019), as teorias deste ponto de vista sugerem que a
opressao pode ser quantificada e comparada. Dessa maneira, os tedricos utilizam do ponto
de vista das(os) entrevistadas(os) e interpretam os dados a sua maneira. Uma vez mais, os
dados podem ser distorcidos por meio da observa¢ao do pesquisador, vez que sua no¢ao
de mundo e cultura no qual esta inserido nao se isola para que ele possa fazer uma
investigacao livre de preconceitos. Ainda, essa situacao é endossada pela composicao da
academia que ¢ majoritariamente masculina e branca, ou seja, apenas os conteudos que
sdo interessantes para esse estrato social podem ser validados ou publicados (COLLINS,
2019). Em consonancia com essa visao, Collins apresenta em outro trabalho a posicao da
académica negra no interior da academia epistemologica branca e masculina que nio a
inclui, denominando-a outsider within (COLLINS, 2016).

Inicialmente, insiders na academia seriam aqueles que possuem visdes de mundo
similares, adquiridas por uma educagdo e treinamento semelhantes, ou seja, suas
experiéncias sao quase as mesmas, com um compartilhamento histérico e cultural que
proporcionou conhecimentos tomados como certos e caracteristicas como “pensar como
de costume” (COLLINS, 2016, p. 116). Em contraposi¢ao, um oxutsider nao compartilhou
essas experiéncias, nem esses conhecimentos. Dessa forma, um outsider apresenta
“perspectivas e insights especiais” (COLLINS, 2016, p. 117), que o categorizam de maneira
diferente dos outros. Nesse tom, uma outsider within seria a pesquisadora que iniciou sua

formagdo académica a partir das epistemologias propostas pela sua area de estudo, mas
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que nao se encaixa nessas proposicoes, se torando uma “forasteira de dentro”;, como o
termo ¢é traduzido. Seria uma académica negra com acesso ao conhecimento do mundo
branco, mas situada nas margens dos dois mundos. Isso demanda da pesquisadora nao sé6
mais esforco para valida¢ao de seu conhecimento, mas também marginalizacao e solidao
na pesquisa como um todo (COLLINS, 2019).

Entretanto, a posicao de mulheres negras como outsiders na academia nao as impede
completamente de produzir conhecimento. Essa posi¢ao se torna potente uma vez que
proporciona uma dupla visao e, portanto, mais completa das realidades sociais. Nesta
linha, Chela Sandoval (2000) afirma que na organizacao hierarquica da sociedade siao
estabelecidas posicoes particulares dentro das quais aqueles que sdo subordinados podem
legitimamente se colocar. Nesse contexto, a autora defende um reconhecimento
autoconsciente dessa subordinacdo, que se transfigure em locais eficazes de resisténcia a
ordenacao das relacdes de poder. Ainda, citando bell hooks, Kilomba afirma que
“mulheres negras e homens negros desenvolvem uma maneira particular de ver a
realidade: tanto ‘de fora para dentro” quanto de ‘dentro para fora’. Focamos nossa atencao
tanto para O centro como para a margem, pois a nossa sobrevivencia depende dessa
consciéncia” (2019, p. 68). Portanto, as margens devem ser vistas como um campo de

continua produgao de saber e resisténcia.

Com essa perspectiva, Collins propoe a necessidade de uma epistemologia feminista
negra, uma epistemologia alternativa de mulheres negras para mulheres negras, que alcance
suas demandas sociais, politicas, economicas e académicas e que englobe suas realidades
tao distintas de outras mulheres e homens. A epistemologia feminista negra compreende
quatro aspectos basicos: experiéncia vivida como critério de sentido; uso do didlogo no
acesso a demandas de conhecimento; a ética do cuidado; e, a ética da responsabilidade
pessoal (COLLINS, 2019). A experiéncia vivida como critério de credibilidade ¢é
reivindicada por tedricas negras por representar a autoridade do falante de discursar.
Assim, as teoricas recorrem ao discurso que ¢ historicamente controlado e devolvem o
lugar de fala a entrevistada(o) ou pesquisadora(o). O uso do didlogo reflete a
conectividade, em vez da separagao, como um componente essencial para a validacao do
conhecimento, vez que a conexao ¢ importante para comunidades afrodescendentes. A
é¢tica do cuidado sugere a importancia das emogoes, empatia e expressividade pessoal. E,
por fim, a responsabilidade pessoal implica que nenhuma pesquisa é neutra, ela carrega as
condicdes historias, sociais, politicas, econdémicas do pesquisador e, com isso, influencia

na interpretagao de objetos de pesquisa. Além disso, essas pesquisam passam a fazer parte
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das realidades investigadas, influenciando na forma como essas situagoes serao lidas dali a

frente (COLLINS, 2019).

Insta salientar que o trabalho e pesquisa com mulheres afrodescendentes se torna
ainda mais delicado e especial por conta da interseccionalidade das opressoes vividas por
essas mulheres. Nesse contexto, “raca e género podem ser analiticamente distintos, mas
na vida cotidiana das mulheres negras, eles operam juntos” (COLLINS, 2019, p. 429).
Dessa forma, se faz ainda mais necessario o fortalecimento da epistemologia feminista
negra como uma epistemologia alternativa que seja utilizada para rearticular o ponto de
vista das mulheres negras, refletindo a convergéncia de seu conjunto de experiéncias
(COLLINS, 2000). Uma epistemologia que alcance suas demandas ¢ a chave para a

emersio da mulher negra como pesquisadora e como sujeita do préprio conhecimento.

Nesse contexto, Conceicao Evaristo (2011) anuncia sua escrita desde sua
experiencia enquanto mulher negra. Evaristo escreve enquanto autora e critica literaria,
levando ficgao e realidade em suas producoes. Assim, sua vivéncia da sentido a escrita,
uma vez que em seu momento de produ¢do nio consegue isolar suas dores e emogdes,
suas concepgoes e ideias, seus valores. Ela chama esse processo de escrevivencia, uma vez

que, nas palavras dela

Invento? Sim, invento, sem o menor pudor. Entdo, as histérias nao siao
inventadas? Mesmo as reais, quando sao contadas. Desafio alguém a relatar
fielmente algo que aconteceu. Entre o acontecimento e a narragao do fato,
alguma coisa se perde e por isso se acrescenta. O real vivido fica comprometido.
E, quando se escreve, o comprometimento (ou o nao comprometimento) entre
o vivido e o escrito aprofunda mais o fosso. Entretanto, afirmo que, ao registrar
estas historias, continuo no premeditado ato de tragar uma escrevivéncia

(EVARISTO, 2011, p. 9).

Vemos, portanto, que Evaristo, bem como Collins e a epistemologia feminista
negra, quebram as amarras no conhecimento universal e sua pretensa objetividade. Para
elas, a experiéncia vivida, as trocas, as dores, emocgodes e lutas fazem parte daquele que o
proprio pesquisador ¢, e contamina suas investigagoes. Essa contaminagao, longe de ser
negativa, impulsiona a escrita e permite maior proximidade com aquilo que se observa,
investiga, pesquisa. A escrevivencia de Evaristo possibilita o fim da neutralidade e do ideal
cartesiano da produg¢iao do saber. Nao somente, essa metodologia — pensada aqui desde

um viés académico — possibilita a resisténcia de mulheres negras enquanto autoras de suas
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proprias historias, “a escre(vivencia) das mulheres negras explicita as aventuras e as
desventuras de quem conhece uma dupla condiciao, que a sociedade teima em querer

inferiorizada, mulher e negra” (EVARISTO, 2005, p. 205).

Além disso, escrevivéncia toma como ponto partida que nenhum autor ou
pesquisador ¢é individual, mas sim a soma daqueles que passaram em sua vida. Dessa
forma, escrevivéncia ¢ a “consciéncia de um eu coletivo”, que assume a responsabilidade
“diante de tantos outros iguais que nao tem condi¢des de falar” (FERREIRA, 2013, p.
50). Essa concepg¢ao vai além das propostas feministas, que nao consideram em suas
fileiras a propria humanidade de mulheres negras, ou sua inclusdo nesse imaginario
universal da categoria mulher. A subversao desse ideal e recordacio da pluralidade de
mulheres em torno da agenda feminista parte dessas mulheres negras, com seus escritos e

epistemologias de vivéncia.

Considerag¢des Finais

Como visto na analise, o conhecimento cientifico calcado na racionalidade e
objetividade excluiu as mulheres de sua produgao, construgao e acesso. O ideal iluminista
de ciéncia objetiva e desapaixonada, vista desde lugar nenhum e livre de valores
fundamentou o que hoje é conhecido como positivismo e amplamente criticado por
diversas teorias pos-positivistas e dedicadas a demonstrar as descontinuidades da
producao de conhecimento como algo situado e localizado, contingente e histérico. Nesse
sentido, as mulheres foram excluidas dos processos, vez que nao teriam for¢a nem poder
para fazer valer suas demandas na sociedade. Por muito tempo lhes foi negado o direito
ao conhecimento e, posteriormente, quando permitido, nao houve processos de inclusao
dessas mulheres nessas esferas, sendo obrigadas a pesquisar segundo os termos decididos
por homens. Ainda, mulheres brancas foram (e sio) mais facilmente aceitas na academia,
enquanto mulheres negras ainda continuam relegadas aos espagos do trabalho domésticos
ou mal remunerados. Isso demonstra um racismo institucional ao qual essas mulheres
tentam quebrar, ultrapassando barreiras e buscando um conhecimento auténomo e

independente.

Como demonstrando por Patricia Hill Collins (2019), ainda que apresentados como
projetos revolucionarios de mudanga metodolégica e epistemolédgica dentro da academia,
as teorias perspectivistas ainda refletem o privilégio da classe branca em oferecer

metodologias cientificas. Nao basta apenas olhar por meio da visao do grupo subordinado,
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extrair dados, compara-los e interpreta-los a forma tradicional. E necessirio reconhecer a
voz aos oprimidos, impulsionar mulheres negras na academia e respeitar seu lugar de fala,
sua autoridade para a busca e produc¢ao de conhecimento. Nao sao as mulheres negras que
nao tém voz, como subalternas silenciosas, nas palavras de Kilomba, mas sim as estruturas
de um sistema politico estruturado pela branquitude que nio esta preparado para aceitar

as suas reivindicacoes.

Percebo, entdo, na escrita e vivencia a potencialidade de transpor as barreiras
impostas pela pretensio de objetividade cientifica, a qual nao leva em conta a dominagao
e resisténcia gestada na propria vivéncia enquanto mulher negra. Escrever como ato de
libertar-se das amarras de um conhecimento que nao nos inclui é o inicio de uma revolugio
individual e coletiva que nos coloca no centro de nossas proprias pesquisas. Transcender
as fronteiras e abismos colocadas entre mulheres negras e a academia por meio dessas
epistemologias e metodologias, nos permite acessar historias, saberes e escritas que nem

mesmo pensava existir.

Ainda, em relagdo ao feminismo como movimento de e para mulheres, ¢ necessario
a inclusao de pautas e demandas de mulheres negras, bem como o abandono de um ideal
universal de mulher. A pluralidade de vivéncias e experiéncias deve ser percebida enquanto
potentes para maior diversidade do movimento, nio como um impeditivo para o seu
progresso, afinal, concordando com bell hooks (HOOKS, 2013, p. 147) “se negras e
brancas continuarem expressando medo e raiva sem se comprometer a ir além dessas
emogoes para explorar novas oportunidades de contato, nossos esfor¢os para construir

um movimento feminista inclusivo fracassarao”.

Faz-se cada vez mais primordial a inclusao pratica dessas mulheres nas esferas
académicas, respeitando suas experiéncias trazendo suas vivéncias para complementar os
discursos proferidos nesses ambientes. Como disse Chimamanda Ngozi Adichie (2009,
informacao verbal) “quando noés rejeitamos uma tnica histéria, quando percebemos que
nunca ha apenas uma histéria sobre nenhum lugar, nés reconquistamos um tipo de
parafso”. Portanto, somente com a rejeicao da imposi¢ao da mulher negra como distante
da producao de conhecimento, com o poder da auto defini¢io e autoavaliagio, como
apresentou Collins (2019), é que o conhecimento alcancara seu ideal emancipatorio e
libertador.



Notas

' Sojourner Truth foi uma ativista negra e feminista que se colocou 2 frente na Convengio dos
Direitos da Mulher, em Ohio, nos EUA, e proferiu seu discurso frente as mulheres feministas que
lutavam por seus direitos ao sufragio. Essas mulheres, todas brancas, nao levavam em conta as
especificidades das demandas das mulheres negras, nem mesmo sua humanidade. Sojourner Truth
se impos diante dos obstaculos e questionou a universalidade da categoria mulher, que nio a
considerava (RIBEIRO, 2017).

? Para ver mais: DAVIS, Angela. Mulheres, Raca e Classe. Sao Paulo: Boitempo, 2016.
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