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CONTRIBUICOES DO FEMINISMO DECOLONIAL PARA PENSAR OS ESPACOS
E PROCESSOS DE PRODUCAO DE CONHECIMENTO

1 INTRODUCAO

O movimento feminista latino-americano estd se reinventando, mostrando uma grande
capacidade de articulacdo, poténcia e resisténcia. No primeiro semestre de 2018, por exemplo,
tivemos no Chile a luta das mulheres por uma educag¢do nao sexista', e na Argentina, uma
multiddo ocupou as ruas reivindicando a legalizacdo do aborto'.

Os debates feministas na América Latina se pautam em desigualdades e injusticas,
amarradas historicamente em estruturas politicas, sociais, culturais e econOmicas, para se
pensar as multiplas identidades, necessidades, reivindicagdes e interesses feministas, nao
implicando necessariamente em uma vivéncia e um passado comumente sentido por todas as
mulheres “latino-americanas” (Ballestrin, 2015).

As complexidades historicas, diferentes formas de resisténcia e de lutas diante da
opressao as mulheres se ddo em diferentes formatos, e as tentativas de cosmopolitizacido da
agenda feminista sdo associadas com universalismo, etnocentrismo, eurocentrismo e
ocidentalismo pelos feminismos subalternos, que agregam movimentos como: feminismo pos-
colonial, feminismo terceiro-mundista, feminismo negro, feminismo indigena, feminismo
comunitario, feminismo mestico, feminismo latino-americano, feminismo africano, feminismo
islamico, feminismo do Sul, feminismo decolonial, feminismo fronteirico, feminismo
transcultural etc. (Ballestrin, 2015).

Uma dessas representagcdes, o feminismo decolonial, emerge do contexto da América
Latina, que tem memoria de lutas coletivas contra o colonialismo, ditaduras e, posteriormente,
contra o neoliberalismo (Paredes & Guzman, 2014), desconstruindo opressdes desde as suas
origens quando converge multiplas questdes de género, raga, classe, assumindo um ponto de
vista ndo eurocéntrico, € ao contrario de feminismos euro-ocidentais que universalizam a
mulher.

A interseccionalidade das categorias raca, género e colonialidade (Lugones, 2008) esta
presente desde as primeiras publicacdes da pesquisadora Maria Lugones (Dias, 2014),
referéncia nos estudos feministas decoloniais, que tem o sistema colonial/moderno de género
como principal conceito.

Um reflexo desse sistema colonial/moderno de género € que mesmo quando conseguem
acessar espacos tradicionalmente ocupados por homens (predominantemente brancos e de
classes sociais elevadas), mulheres ainda enfrentam barreiras para se manterem nesses espacos,
tornando a existéncia como mulher em nossas sociedades, uma luta constante. Tal situacio se
verifica no campo académico/cientifico. Com aumentos expressivos de insercao das mulheres
em muitas universidades, institui¢des de pesquisa, e participacdo no campo cientifico (Brasil,
2015; Silva & Ribeiro, 2014; Minella, 2013), ainda ha arranjos que contribuem para que sejam
excluidas de determinados espagos académicos predominantemente masculinos (Barreto, 2015;
Miguel, 2016). Entre as mulheres negras, a desvantagem € ainda mais alarmante, ja que estas
podem vir a sofrer com discriminacdo e/ou preconceito por questdes de género e/ou raca
(Crisostomo & Reigota, 2010). Além das dificuldades de acesso a universidade e ocupacdo de
espacos no ambito da ciéncia, as mulheres sofrem diversos tipos de violéncia dentro das
universidades, desde comentarios jocosos até violéncia fisica e sexual (Geledés, 2014).

Desta forma, torna-se impossivel dissociar o patriarcado contemporaneo do racismo, do
colonialismo e do capitalismo, porque o "Ocidente" subordina pensamentos diferentes, cria
hierarquias (Gargallo, 2006). Estes espacos de produg¢do do conhecimento-saber, como as
universidades, poderiam contribuir para a superacdo da domina¢do, mas acabam repetindo



praticas e processos da colonialidade do saber, que exaltam a producdo intelectual do euro-
americana como 'ciéncia" e sabedoria universal, relegando o pensamento do sul e os
conhecimentos locais (Walsh, 2007), impedindo que os paises colonizados consigam
compreender o mundo em que se vive a partir de suas proprias epistemologias (Porto-
Gongalves, 2005).

O panorama de tornar visivel e claro o que se oculta com o sistema de género
colonial/moderno, e para isso, entender a organiza¢ao social em torno da realidade da violéncia
de género sistematicamente racista (Lugones, 2008), a complexidade dos processos de
inclusdo/exclusdo que vao além da intersecao ou sobreposi¢ao de desigualdades/discriminagdes
(Almendra, 2014) nos leva ao seguinte questionamento: como o feminismo decolonial contribui
para pensar e enfrentar os conflitos e processos de subalternizacio de mulheres nas
universidades publicas latino-americanas?

Género e feminismo ainda sdo temas marginais (Narvaz & Koller, 2007) nos estudos
organizacionais e a contribui¢cdo desse ensaio ndo estd apenas em reforcar tal debate mas
também revelar nuances que tendem a ser ocultadas por um movimento de valorizacdo da
producdo cientifica europeia e norte-americana, que dominam a producdo de conhecimento
(Faria & Abdalla, 2014), em lugar da valorizacio da producdo latino-americana. Se o
conhecimento produzido é considerando exclusivamente matrizes norte-americanas e
europeias, € preciso questionar se tal conhecimento atende as demandas sociais contemporaneas
das sociedades latino-americanas. Nao se trata de manifestacao de “rebeldia académica”, mas
de resgatar a contribui¢do das ciéncias sociais para as pessoas € sociedades nesse contexto
especifico que, como ja informamos, nao prioriza acesso, demandas e construcdes de mulheres.
Assim, um debate que localiza e desmistifica social, histdrica e politicamente os conflitos e
opressoes vivenciados por mulheres em contextos (neo)coloniais, pode contribuir na constru¢ao
de pontes que ressignifiquem ndo apenas a atuagdo das mulheres, mas da propria ciéncia e seus
espacos na sociedade.

Para atendermos ao que foi proposto, estruturamos o trabalho em outras trés secoes, além
desta introducgd@o. A secdo 2 atenta os fundamentos tedricos que envolvem a colonialidade e o
feminismo decolonial. Em seguida, na sec@o 3, discute-se sobre as relacdes dos conflitos e
processos de subalternizacio de mulheres nas universidades com as contribuicdes que o
feminismo decolonial traz. Na secdo 4 apresentamos as reflexdes finais, ao que o apresentado
permitiu chegar.

2 FUNDAMENTACAO TEORICA
2.1 Colonialidade

A conquista do continente americano pelos europeus, fez com que duas articulacdes
histéricas viessem posteriormente: a modernidade e a organizagao colonial do mundo (Lander,
2005). A partir de um ponto de vista particular das histdrias e experiéncias da Europa, colocada
como centro do mundo, foi construida uma grande narrativa universal que é radicalmente
excludente, estabelecendo uma conformacao colonial entre o ocidental ou europeu (concebido
como o moderno, o avangado) e os Outros, o restante dos povos e culturas do planeta (Lander,
2005).

Essa “verdade universal”, homogeneizou diferengas tanto geograficas quanto identitarias
dos sujeitos, desconsiderando e tentando apagar as diversas culturas, historias, etnias, ragas,
politicas e economias dos povos, subalternizando seus conhecimentos (Mignolo, 2005).

Deste sistema surge o que Mignolo (2005, p. 40) chama de imaginario do mundo
moderno/colonial, que ¢ a “complexa articulacao de forgas, de vozes escutadas ou apagadas, de
memorias compactas ou fraturadas, de historias contadas de um s6 lado, que suprimiram outras
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memorias”. Os latino-americanos detinham uma histéria, suas proprias referéncias, suas
linguas, seus legados cujo esquecimento era a propria colonialidade (Miglievich, 2017).

A distincao fundamental entre colonialismo e colonialidade refere-se ao fato de que o fim
da colonizagdo ou do periodo colonial ndo extinguiu a colonialidade (Quijano, 2005); apenas
as estruturas de poder e subordina¢do passaram a ser reproduzidas pelos mecanismos do
sistema-mundo capitalista colonial-moderno (Assis, 2014).

A matriz colonial se expressa de forma hegemonica através do poder que é uma malha de
relagdes sociais de exploragdo, dominacao e conflitos articulados, basicamente, em torno da
disputa pelo controle das seguintes areas de existéncia social: 1) trabalho e seus produtos; 2) a
"natureza" e seus recursos de producdo; 3) sexo, seus produtos e a reproducdo das espécies; 4)
conhecimento; 5) a autoridade, a coer¢do, para assegurar a reproducdo desse padrdo de relacdes
sociais e regular suas mudangas (Quijano, 2007).

A colonialidade esti presente nas mais diversas instancias e praticas sociais, inclusive
na universidade, através das interfaces da colonialidade do saber, ser e do poder (Castro-Gémez,
2007). A colonialidade do saber esta organizada de modo a dar legitimidade ou ilegitimidade a
conhecimentos, estando profundamente ligado a producdo de discursos favordveis ou
desfavoraveis, respectivamente, a manutencdo do status quo (Miglievich-Ribeiro & Prazeres,
2015). Neste sentido, a proposicao revolucionéria decolonial, é de repensar a producdo do
conhecimento, quem pode falar, mudar o locus, considerando que ndo apenas centros de
producdo de conhecimento formais, restritos a documentos oficiais, como as universidades,
devem ser legitimadas, mas também fontes de aprendizagem e geracdo de saberes promovidos
em outros espagos sociais, ambientes informais, pensando a realidade local (Bauer & Jardilino,
2005), movimentos sociais de carater politico-social (Gohn, 2011).

Aliado a colonialidade do saber, opera a colonialidade do ser, que se sustentou e sustenta
colonizando as perspectivas cognitivas, os sentidos que cada individuo atribui as experiéncias
vividas, o imagindrio, o universo de relacdes intersubjetivas do mundo (Quijano, 2005), que
culmina em um genocidio existencial, destituicdo de identidades (Maso & Yatim, 2014) e
impacta a linguagem de muitos povos (Maldonado-Torres, 2007).

Todas estas operagdes intelectuais sdo claramente interdependentes e ndo poderiam ser
cultivadas e desenvolvidas sem a colonialidade do poder (Quijano, 2005). A colonialidade do
poder é um conceito que explica a classificagdo social basica e universal da populacdo do
planeta em torno da ideia de "raga" (Quijano, 2001), construida como uma estrutura biologica
que situava indios, negros e mesticos como individuos naturalmente inferiores em relacdo a
outros; e a articulacdo do controle do trabalho, de seus recursos e de seus produtos, em torno
do capital e do mercado mundial (Quijano, 2005).

A analise de Quijano (2005) nos fornece uma compreensao historica da inseparabilidade
da racializacdo e da exploracdo capitalista, incorporando a questdao de género, porém de forma
marginal e instrumental, sendo esta a critica que Lugones (2014; 2007) elabora, pois para ela a
andlise de Quijano pressupde uma compreensdo patriarcal e heterossexual das disputas sobre o
controle do sexo e seus recursos e produtos, aceitando o entendimento capitalista, eurocéntrico
e global de género (Lugones, 2008). E o quadro de anélise capitalista, eurocéntrico e global,
oculta os modos pelos quais as mulheres colonizadas, ndo brancas, eram subordinadas e
privadas de poder (Lugones, 2008).

E importante entender até que ponto a imposi¢do desse sistema de género foi tdo
constitutiva da colonialidade do poder quanto a colonialidade do poder foi constitutiva dele,
incluindo os termos de raga como uma condicdo necessaria de sua possibilidade (Lugones,
2007). Desta forma, Lugones (2014; 2007; 2008) expande e complexifica a abordagem de
Quijano, ao pensar a colonialidade do género como constitutivo da colonialidade do poder, o
que a autora chama de sistema de género moderno / colonial.

A educacgdo para a submissdo de mulheres sempre envolve a imposi¢do de um modelo



hegemonico de relagdes de género (Celentani, 2014, p. 79). Com efeito, resulta a naturalizacao,
uma regulacdo da ordem social que se impde através da sua identificacio com o natural
entendido como normal (Celentani, 2014). A adaptag@o do sexo bioldgico ou de uma "raga" a
um comportamento social enraizado como a "ordem natural" do mundo, é produzido pela
ideologia dominante de uma sociedade através de um tabu, onde historicamente ocorrem
proibicdes sociais em que memorias sao intencionalmente apagadas (Celentani, 2014). Uma
construgao cultural complexa em que a superioridade do homem vai sendo perpetuada através
da prépria cultura do pais, possuindo caracteristicas semelhantes ao racismo e a escravizagao
(Gargallo, 2006).

Desta forma, entende-se como colonialidade de género a imposi¢do colonial de um
sistema de género opressivo, uma questdo ideoldgica apresentada através do dimorfismo
biologico, da dicotomia homem/mulher, do heterossexualismo, do patriarcado, da hierarquia,
da sexualidade, que existe juntamente com a classificacdo da populacdo em termos de raca, uma
condi¢do necessaria para a sua possibilidade (Lugones, 2008; Lugones, 2014).

Género e raca teriam sido constructos coloniais com o objetivo de racializar e engendrar
as sociedades colonizadas (Lima Costa apud Ballestrin, 2017, p.1047). Uma constru¢do
enraizada com muitas faces ocultadas pelo sistema capitalista moderno (Lugones, 2008). Para
Gargallo (2006) ¢ impossivel dissociar o patriarcado contemporaneo do racismo, do
colonialismo e do capitalismo, porque o "Ocidente" subordina pensamentos diferentes, cria
hierarquias e impds na América o padrdo atual de relacionamento entre géneros (Gargallo,
2006).

Neste sentido, Lugones (2014) chama a possibilidade de superar a colonialidade do
género de “feminismo decolonial”; é a colonialidade de género como a resposta de resisténcia
a partir de uma nog¢ao subalterna de si. Uma feminista decolonial vé a diferenca colonial e
resiste tentando apaga-la, tentando aprender sobre as histdrias das outras mulheres que também
resistem a diferenca colonial, permitindo assim o reconhecimento, pois, nao se resiste sozinha
a colonialidade do género (Lugones, 2014).

O racismo, o patriarcado, o sexismo s3o parte de uma sistematica de opressdo que
subordina e define o lugar de pessoas, grupos e povos, de acordo com sua raga, identidade de
género, situacdo socioecondmica, escolaridade, moradia, promovendo acesso desigual as
riquezas resultantes do trabalho, da renda e de bens (Sito, 2017).

E preciso compreender que classe informa a raca. Mas raca, também, informa a classe.
E género informa a classe. Raca € a maneira como a classe é vivida. Da mesma forma
que género € a maneira como a raga € vivida. A gente precisa refletir bastante para
perceber as interseccdes entre raca, classe e género, de forma a perceber que entre
essas categorias existem relacdes que sdo mutuas e outras que sdo cruzadas (Davis,
2011).

Neste sentido a atuagdo do feminismo decolonial revé o arcabougo tedrico-conceitual
produzido pelo feminismo branco burgués, e avanca com novas interpretagdes que explicam a
atuacdo do poder a partir de posi¢cdes que assumem um ponto de vista subalterno, contribuindo
para a producdo de novas epistemologias e marcos tedricos que confrontam a producio
hegemonica da verdade imposta através da forca a partir do momento da conquista e
colonizacdo da América pela Europa e Estados Unidos (Espinosa-Mifioso, 2014), reproduzida
por meio de diferentes mecanismos e relacdes no contexto atual.

2.2 Feminismo decolonial

Ao contrario do feminismo euro-ocidental, criado a partir do individualismo de
"pensadores” e seguidores (Paredes & Guzman, 2014), por um grupo especifico de mulheres
que desfrutaram de privilégios gragas as suas origens de classe e raca (Espinosa-Mifioso, 2014),
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o feminismo decolonial - latino-americano e caribenho - tem a memdria das lutas coletivas
contra o colonialismo, as ditaduras e, posteriormente, contra o neoliberalismo, possuindo uma
caracteristica central, que é o encontro com todas as divergéncias que isso implica, estando
profundamente ligado a autonomia a ser construida em seu proprio espacgo (Paredes & Guzman,
2014), se comprometendo com o desmantelamento da matriz de multiplas opressdes, assumindo
um ponto de vista ndo eurocéntrico (Espinosa-Mifioso, 2014).

O feminismo decolonial reedita o feminismo terceiro-mundista, autodenominando-se
também como feminismo do sul e feminismo fronteirico, colocando a América Latina em
particular como mapa de sua referéncia procurando resgatar diferentes feminismos da regido
(latino, negro, chicano, “de cor”, indigena e comunitario) (Ballestrin, 2015).

Relacionado a tradicdo tedrica iniciada pelo feminismo negro, colorido e terceiro
mundista nos Estados Unidos, o pensamento decolonial feminista propde recuperar o legado
critico de mulheres e feministas da América Latina, que levantaram o problema de sua
invisibilidade dentro de seus movimentos e dentro do préprio feminismo, contribuindo para
pensar sobre a imbricacao da opressdo de classe, raca, género, sexualidade (Espinosa-Mifioso,
2014). O pensamento feminista negro se estabelece apontando, a principio, a pluralidade de
existéncias e pautando-se contra universalidades (Borges, 2017a), mostrando suas criticas a
teoria classica, o modo como essas teorias ndo servem para interpretar a realidade e a opressao
de mulheres racializadas, cujas origens sdo de territorios colonizados (Espinosa-Mifioso, 2014).

E importante destacar que uma mulher negra nio é triplamente oprimida ou mais oprimida
do que uma mulher branca na mesma classe social, mas experimenta a opressado a partir de um
lugar, de uma perspectiva, de um ponto de vista diferente sobre o que € ser mulher numa
sociedade desigual racista e sexista (Bairros, 1995). Compreendendo isso, observa-se que a
relacdo das mulheres negras e das mulheres brancas com a estrutura patriarcal se difere (Sito,
2017).

Uma teoria feminista que € supostamente sobre "mulheres", mas que de fato é apenas
sobre certas mulheres, pode ser considerada falsa, provavelmente etnocéntrica, e de utilidade
duvidosa, exceto para aqueles cuja posi¢do no mundo ela fortalece (Lugones & Spelman, 1983).
Pois quando se fala de “a mulher” o modelo ¢ a mulher branca, de classe média a alta, do
primeiro mundo, heterossexual (Lerma, 2010). Seres humanos ndo deveriam ser pensados da
mesma forma, pois isso seria destituir-lhes de humanidade (Beauvoir apud Ribeiro, 2017). Os
acontecimentos contemporaneos, por sinal, ttm mostrado cada vez mais a instabilidade de
qualquer projeto que pretenda ser universalmente homogéneo (Miglievich-Ribeiro & Prazeres,
2015).

Basear-se apenas na andlise do género como uma categoria analitica, explica a
subordinacdo de mulheres e tedricas feministas que ndo foram capazes de observar e criticar
seus proprios privilégios dentro do grupo de mulheres considerando o viés de raca e classe
(Espinosa-Minoso, 2014). Isso impediu, € ndo permite ainda hoje, que o feminismo classico, ao
problematizar a produc¢do de conhecimento e os critérios aos quais essa producdo ¢ acolhida,
explique a colonialidade que permeia todo o seu (préprio) trabalho, ndo conseguido evidenciar
problemas colocados pelas feministas negras, lésbicas, indigenas, do terceiro mundo, a
profunda interconexdo entre as estruturas de dominacdo, o racismo, a modernidade e a
colonialidade (Espinosa-Miifioso, 2014).

Lugones e Spelman (1983) veem que as razdes relacionadas com discurso cheio de
reclamacdes com mulheres brancas / anglo € que estas e as mulheres subalternizadas nao falam
a mesma lingua, e quando as mulheres vulnerdveis falam, tem de usar a linguagem da
experiéncia e das teorias feministas hegemonicas.

As produgOes intelectuais, saberes, vozes e experiéncias dos grupos localizados
socialmente de forma hierarquizada e nao humanizada sdo mantidos em um lugar silenciado
estruturalmente, por condi¢des sociais que dificultam a visibilidade e a legitimidade dessas



producdes (Ribeiro, 2017). O lugar de fala a partir do ponto de vista feminista € resultante do
lugar social em que se ocupa: ndo poder acessar certos espacos, acarreta em nao se ter produgoes
e epistemologias desses grupos nesses espacos; ndo poder estar de forma justa nas
universidades, meios de comunicac¢do, politica institucional, por exemplo, impossibilita que as
vozes dos individuos desses grupos sejam catalogadas, ouvidas, restringindo ndo s6 o falar, as
palavras, mas a possibilidade de existir (Ribeiro, 2017).

Algumas vozes de certas mulheres sdo mais propensas a serem ouvidas do que de outras,
pois nem todas as mulheres sdo igualmente vulnerdveis em relagdo a raga, classe, etc., € o grupo
das mais vulneraveis sentem sempre um convite ao siléncio, em vez de discursos, € quando sdo
solicitadas a falar — se forem solicitadas — € sobre "mulheres" (com o invélucro claro) (Lugones
& Spelman, 1983).

A exigéncia de que a "voz da mulher" seja ouvida, e a busca pela "voz da mulher" é um
dos temas centrais da teoria feminista, na medida em que pressupde o silenciamento de algumas
mulheres, revela um padrao sistematico de poder, autoridade e injusti¢a (Lugones & Spelman,
1983). Esta problemética culminou na expressdo “lugar de fala”, e argumenta-se que esta
discussdo € sobretudo estrutural, sobre o locus social, questionando a legitimidade que é
conferida a quem pertence ao grupo localizado no poder (Ribeiro, 2017). “Quem pode falar? O
que acontece quando nos falamos? Sobre o que € permitido falar? Saberes construidos fora do
espaco académico sdo considerados saberes?” (Kilomba apud Ribeiro, 2017, p. 76). O
importante € que os individuos que pertencem ao locus social privilegiado, consigam enxergar
as hierarquias produzidas e como isto impacta diretamente na constituicdo dos lugares de
grupos subalternizados, de modo a apontar para a importancia de quebra de um sistema vigente
que inviabiliza essas narrativas (Ribeiro, 2017).

Desta forma, além de refutar o olhar colonizador sobre os corpos, saberes e producdes
das mulheres colonizadas, € preciso que se parta de outros pontos, promover discursos contra
hegemonicos constituidos a partir de outros referenciais e geografias, que visem pensar outras
possibilidades de existéncias para além das impostas pelo regime discursivo dominante
(Ribeiro, 2017). “Pensar em lugar de fala seria romper com o siléncio instituido para quem foi
subalternizado, um movimento no sentido de romper com a hierarquia” (Ribeiro, 2017, p. 90).

E urgente o deslocamento do pensamento hegemdnico e a ressignificacio das identidades,
sejam de raga, género, classe para que se possa construir novos lugares de fala com o objetivo
de possibilitar voz e visibilidade a sujeitos que foram escondidos dentro dessa normatizagao
hegemonica (Ribeiro, 2017). E mais do que dar a voz a mulheres silenciadas, é necessario
treinar os ouvidos dos demais para que a voz ao ser pronunciada seja escutada e valorizada
(Miglievich-Ribeiro & Prazeres, 2015).

Isso significa confrontar o universalismo para o reconhecimento da diversidade
epistemologica, ontoldgica e cultural (Santos, 2008), deslocando as formas hegemonicas do
conhecimento (Miglievich, 2017). Tais deslocamentos ocorrem individual e coletivamente,
entre outros processos, a partir do que Lugones denomina viajar-entre-mundos ou seja, entre o
lugar onde as pessoas sdo inteiras e completas, e o lugar onde a dominacio caracteriza-as como
sendo outras (Dias, 2014). O conceito de viajar-entre-mundos de Lugones (1987) mostra que
s ¢ possivel se identificar e entender o que ¢ ser a outra pessoa viajando para o “mundo” dela,
e isto também fara entender o que € ser nés mesmos em seu mundo. E € este pensamento que
pode moldar um modo transversal e horizontal de comunicagdo e interacdo desinteressada,
aberta e descentralizada das teorias e praticas feministas ocidentais e ndo ocidentais
(Tlostanova, Koobak & Thapar-Bjorkert, 2016).

Por essas razdes, as teorias feministas - de todos os tipos - devem basear-se na variedade
de historias da vida real que as mulheres fornecem sobre si mesmas (Lugones & Spelman,
1983). As autoras abordam que essa reconstru¢do ocorre quando se desprende do conceito de
mulheres como mulher, pois ndo chegou a este conceito como uma consequéncia do didlogo



com muitas mulheres que sdo culturalmente diferentes, ou por qualquer outro tipo de
investigacao de diferencas culturais que podem incluir diferentes concepgdes do que € ser uma
mulher (Lugones & Spelman, 1983).

O didlogo coloca em posicado de fornecer uma melhor explicacdo da experiéncia de cada
um e da prépria experiéncia, e € necessario entender as experiéncias € 0 mundo do outro nao
como um observador entende as coisas, mas como um participante, como alguém que tem uma
participacdo nelas, as entende (Lugones & Spelman, 1983). Esse aprendizado é extremamente
dificil, porque requer abertura, sensibilidade, concentragdo, autoquestionamento, circunspegao,
esfor¢o para entender o que as vozes das mulheres vulneraveis estdao dizendo, para entdo se
poder engajar em um didlogo mituo, que ndo se reduza a uma instincia, uma abstracdo chamada
"mulher" (Lugones & Spelman, 1983, p. 581) que invisibiliza as "outras" mulheres: coloridas
e ndo pertencentes a classe social dominante (Almendra, 2014).

3 DISCUSSAO

Os espagos legitimados para producdo de conhecimento na América Latina sdo as
universidades, mesclando funcdes educacionais, cientificas e de relacionamento com as
comunidades. A maioria das universidades da América Latina reproduz um modelo baseado na
colonialidade, pois nasceu de processos conflituosos para atuar como instrumento das classes
dominantes para o controle dos novos territorios (Galvez-Garcia, 2011).

Esses espacos de conhecimento representam o sonho de parcela significativa da
populacdo que acredita que a passagem por uma universidade serd capaz de modificar
positivamente sua vida. Contudo, quando estudantes de grupos socialmente marginalizados ou
vulneraveis (étnicos, mulheres ou outros) entram na universidade, verificam que a sua inclusao
¢ também uma forma de exclusdo, quando confrontam-se com a tibua rasa que € feita das suas
culturas e dos conhecimentos proprios das comunidades donde se sentem originrios (Santos,
2005). Mas, mesmo assim, a presenca de sujeitos diversos no ambiente elitizado das
universidades, que antes era majoritariamente composto por homens brancos, promove
discussdes, debates e quebra, aos poucos, muitos padrdes e condutas enraizadas, pois amplia a
insercdo da cultura desses povos que por tantos anos foi relegada devido a heranca colonialista
(Fernandes, 2013).

Conquistar acesso a educacdo, ¢ fundamental tanto para as mulheres que ainda se veem
privadas desse direito, quanto para as institui¢des educacionais e de pesquisa que tém assim a
oportunidade de conhecer a realidade de uma populacdo que ndo influencia os processos de
formacdo ou de produgao do conhecimento. Contudo, esse processo de mudanga enfrenta muita
resisténcia daqueles que pretendem manter o status quo. Por isso, o acesso a universidade
envolve, para as mulheres (assim como outras minorias) muita luta. Acesso ndo € garantia
porque as mulheres continuam sendo mulheres e as institui¢des (ainda que proclamem defesa
da diversidade), exercem a colonialidade de tantas, sutis e elaboradas formas que tornam
dificeis as resisténcias de grupos minoritarios. Mesmo assim, a presenca de mulheres nos
espacos que sdo, tradicionalmente de legitimacdo do saber, sio muito importantes e tém
fortalecido resisténcias, mesmo que pequenas, contra a indiferenca da universidade com os
movimentos sociais, que tentam driblar o conservadorismo caracteristico do espaco académico
(Monteiro, 2017).

Podemos ver no cenério universitario quadros de violéncia e exclusdo, conjuntamente
com o crescente nimero de mulheres nas universidades que vem fomentando uma luta
constante por espaco e expressao. Em 2018, a professora Heloisa Buarque de Almeida da USP,
avalia que vem ocorrendo o crescimento de um movimento feminista jovem. Sua presenca esta
cada vez maior nas universidades, em que esse movimento vem questionando naturaliza¢des
arraigadas, e indo além se fazendo muito forte na internet, nas periferias, nas proprias escolas
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de ensino médio e fundamental que ja possuem coletivos feministas e LGBTs demandando
mais direitos, mostrando assim, que estamos vivendo um momento de politizacdo (Almeida,
2018).

Neste ano também tomaram grandes propor¢des na midia a luta no Chile, por uma
educagdo nao sexista, pelo fim do assédio e abusos por mais mulheres no comando de
universidades e incorporagio do debate de género nas universidades'’, Na Argentina a luta pela
legalizacdo do aborto, paises estes que possuem um nivel de politiza¢do mais alto, que tem uma
tradicdo de manifestagdes e protestos nas ruas, € isso tem se tornado cada vez mais visivel
(Almeida, 2018). No Dia Internacional das Mulheres houve protestos feministas de alcance
global rompendo barreiras com manifestagcdes em paises muculmanos; a América Latina
também contou a participacdo de milhares de mulheres, sendo destaque a Argentina, o pais com
a maior mobilizacao (El Pais, 2018). No ano de 2017, um contexto recente, muitos movimentos
feministas levantaram a voz contra a violéncia machista na América Latina, abrindo espagos de
resisténcia, debates e criacdo de lacos entre as lutas (Arzaba, 2018).

Os desafios para a mulher latino-americana hoje sdo gritantes. Um estudo recente do
Programa das Nag¢des Unidas para o Desenvolvimento (PNUD) e ONU Mulheres mostrou que
a regido da América Latina e Caribe é a mais violenta do mundo para as mulheres”. Mesmo
aumentando o nimero de paises com politicas nacionais de protecdo as mulheres, de 24 em
2013 (74% do total) para 31 em 2016 (94%), o nimero de feminicidios e violéncias sexuais
estd aumentando (ONU Mulheres, 2017).

Esse contexto de violéncia nos leva a retomar a matriz colonial para denunciar e
compreender como processos de subalternizacdo e também de resisténcia ocorrem nesse espaco
do campo cientifico. Organizacdes e pesquisadores t€ém buscado resgatar a presenca das
mulheres na producdo do conhecimento’, revelando que seus nomes e suas imagens
praticamente apagadas da historia. A maioria das listas divulgadas, raramente inclui mulheres
que ndo tenham origem europeia ou norte americana. Alguns fragmentos t€ém permitido resgatar
trajetorias brilhantes, mas também e principalmente revelar violéncias sofridas por tais
mulheres. Um silencio constrangedor tende a se manifestar quando esse tema € tratado,
indicando a naturalizacdo do apagamento das mulheres nesse campo. Talvez porque embora
seus nomes tenham sido ocultados, suas contribuicdes cientificas foram utilizadas e continuam
sendo importantes para o desenvolvimento cientifico e tecnoldgico, o que revela a apropriacao
do trabalho (Quijano, 2007) das mulheres no campo cientifico e dos produtos dele derivados.
Mas, nao se trata do passado. A apropriacdo de trabalhos, ideias e produtos produzidos por
mulheres no campo académico ainda € denunciada todos os dias. Isso acontece quando um
homem de uma equipe de trabalho explora ideias de uma colega, quando desvaloriza o trabalho
produzido por uma mulher e depois o utiliza em outro momento, ou quando impede que uma
mulher se expresse e apresente seus argumentos. Tudo isso acontece como se tal apropriacdo e
exploracdo fossem naturais, mantidos muitas vezes com ameagas € assédio. Assim, embora a
producdo de conhecimento esteja enraizada na colonialidade, discutir tais assuntos ainda é
considerado como algo subjetivo, que ultrapassa a fun¢do dos espacos de producdo de
conhecimento.

Assim, a resisténcia a tais abusos (e aqueles que fazem parte dela) € marginalizada no
ambito académico e cientifico. Mesmo grupos de pesquisa que se dispdem a debater a teméatica
de género, por exemplo, tém suas praticas muitas vezes customizadas pelas normas
institucionais que ignoram o cotidiano das mulheres que conseguiram acesso ao campo
cientifico. Por esses e outros motivos, muitos movimentos de resisténcia feministas se mantém
na informalidade.

Esse ambiente hostil, infelizmente, tornar-se ainda pior com as tentativas de apropriacao,
nio apenas de ideias, mas dos corpos'’ de mulheres nos espacos de producio do conhecimento.
As mulheres sdo estereotipadas, classificadas, muitas vezes publicamente, em fun¢do de seus



tracos fisicos, formas de se vestir, posicionamentos politicos, orientacao e atitudes sexuais, por
pessoas que se consideram superiores € imbuidas de poder para conduzir tais processos que sao
desrespeitosos, humilhantes, que ignoram a autonomia das mulheres, suas histérias e
contribuem para que o mundo seja visto por uma perspectiva simplista, preconceituosa e
limitada. A apropriacdo dos corpos se da quando uma terceira pessoa ou institui¢ao define um
padrdo de roupa se pode usar, proibe mulheres de amamentarem, ou criminaliza manifestacdes
de afeto. Esteredtipos - de sexualizacdo e instrumentaliza¢do - que as mulheres negras
historicamente carregam de forma ainda mais subjugada, agredidas por sua forma fisica ou
psiquica (Borges, 2017b). Embora universidades ainda mantenham um discurso oficial de
igualdade e respeito aos direitos e pessoas, o que se observa ¢ um siléncio absoluto quando hi
uma dentincia de estupro numa universidade e, muitas vezes sequer punicdo de culpados*!!. Esse
tipo de prética reflete a apropriacao do sexo e seus produtos como define Quijano (2007).

A apropriacdo do trabalho e dos corpos, se faz apagando as histdrias das pessoas que as
possuem, legitimando visdes de mundo que ndo correspondem as vidas dessas mulheres,
legitimando um lugar inferior para todas elas, por meio de padrdes de autoridade, coercao e de
relagdes sociais conservadores, que, por sua vez, sO se sustenta devido as violéncias pelas quais
se impde. Conquistar um lugar em espacos de producido do conhecimento ndo € suficiente.
Manter-se nesse espaco revela-se uma luta constante para mulheres. Muitas, se calam e
reproduzem as violéncias de que foram vitimas. Outras se rebelam, denunciam e lutam. Em
ambos os casos, todas se machucam. Entdo, visibilizar e contar essas historias € uma forma de
mudar as relacOes que se estabelecem nesses espacgos, criando condicdes de existéncia digna
para as mulheres. Mas, ndo é apenas isso. A medida em que se consolida espaco e poder para
mulheres no dmbito académico e cientifico, a forma de ver o mundo se modifica, e com isso, a
foram de produzir conhecimento sobre esse mundo também pode se modificar. Serd que as
tematicas que orientam as pesquisas hoje interessam aos grupos minoritarios, especificamente
as mulheres? Além disso, se a ciéncia e educacdo se aproximam no contexto da América Latina
tendo como foco as universidades, € preciso pensar os processos de ensino aprendizagem. Se,
como lembra Celentani (2014), a educag@o para a submissao de mulheres sempre envolve a
imposicdo de um modelo hegemonico de relacdes de género, a educagdo, questionando tal
modelo hegemonico, revela-se um caminho importante para mudanc¢as no sistema mundo
colonial de género.

A producdo cientifica e a formacdo académica estdo voltadas na maioria das
universidades para demandas das elites e referéncias que muitas vezes ndo fazem sentido na
vida das pessoas que ocupam esse espaco. Isso faz com que haja um insulamento da ci€ncia em
relacdo a sociedade, que tende a desvalorizar o que € produzido nesse campo, enquanto saberes
nao hegemonicos, construidos e experienciados por mulheres no cotidiano, sdo desprezados e
desperdigados.

A decolonialidade parte aqui, assim como o feminismo decolonial da exigéncia de que a
"voz da mulher" seja ouvida (Lugones & Spelman, 1983), de se construir novos lugares de fala
(Ribeiro, 2017) que a colonialidade ainda silencia e exclui. Essas mulheres, conquistando
espaco no campo académico e cientifico, trazendo sua histéria e origem assim como de outras
mulheres, estdo viajando entre mundos (Lugones, 1987). E, com isso, se transformando,
transformando relacdes dos seus lugares de origem e também do seu destino. Nesse sentido, o
feminismo decolonial pode contribuir para refletir e mudar as experiéncias de mulheres e de
todo o contexto da produ¢do de conhecimento.

Observa-se que hé certa predominancia dos movimentos feministas brancos e burgueses
em espacos de produc@o do conhecimento e seus debates tém sido separados dos debates raciais
e LGBT+, por exemplo, o que traz, desta forma, a necessidade do feminismo de criar novas
condutas, novas praticas, conceitos e novas dindmicas, que vem acontecendo, de fato, no
contexto da América Latina, principalmente (Costa, 2013). O feminismo ndo vai “sair da bolha”
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se nao incluir além da luta contra o patriarcado, a luta antirracista, antiLGBTf6bica, luta de
classes, entre tantas outras. Neste sentido, o feminismo decolonial propde um feminismo latino-
americano que discuta a desconstrucao desses paradigmas hegemonicos, considerando coletivo
o processo de resisténcia e de atos de resisténcia (Lugones, 1992).

Tirar essas pautas da invisibilidade e promover um olhar interseccional sobre as
realidades, mostra-se muito importante para que se fuja de anélises simplistas ou para romper
com universalidades que exclui (Ribeiro, 2017). Pois mais do que compartilhar espacos de
poder, € necessirio pensar no empoderamento como um mecanismo estratégico, com
centralidade em uma luta intersecional (Sito, 2017).

A interseccionalidade é uma ferramenta conceitual e analitica util para entender e
responder as maneiras pelas quais o género se cruza com outros eixos que ddo origem a
situagdes opressao ou privilégio e que ndo podem ser entendidos separadamente - como raca,
classe social, orientacdo sexual, diversidade funcional etc. (Almendra, 2014). Este é um dos
novos desafios nos movimentos feministas, e que esta presente no feminismo decolonial, que é
compreender esta interseccionalidade como construto central do sistema de poder capitalista
mundial, e para isso, deve-se “aprender” sobre povos (Lugones, 2014).

Para enfrentar esse desafio, os espacos de confluéncia, colaboragdo, sintese e criacao de
alternativas que exercitem a “traducdo” e a empatia sdo muito importantes (Ballestrin, 2015).
Pois os debates ndo sdo sobre diferencas, mas sim sobre estar em diferentes posicOes para
enxerga-las ou mesmo identifica-las; o debate ainda € sobre igualdade (Ballestrin, 2015).
Também nesse sentido, uma ciéncia e uma educacdo que reflitam a realidade sdo processos
importantes para se alcancar o objetivo de uma nacdo descolonizada, ou seja, trazer para o
centro de nosso campo de visdo e projecdo as multiplas formas através das quais grupos
diversos reinventam os sentidos do bem comum, os sentidos do coletivo, apostando na poténcia
das raizes populares (Pinheiro-Machado, 2017).

O campo cientifico e académico tem um poder significativo na reproducdo da
colonialidade sendo espacos privilegiados para a dominag@o. Por isso mesmo, ocupar esses
espacos, ressignifica-lo € tdo importante. A oOtica do feminismo decolonial contribui nesse
sentido, promovendo o enfrentamento das raizes do sistema colonial de género.

As recentes expressoes de luta e militdncia das mulheres mostram suas forgas,
potencialidades e mais do que isso, mostram que querem cada vez mais desvelar questdes
latentes, ferramentas de dominacao da propria cultura que pode ser vista como um campo de
conflito entre opressores e oprimidos (Ania Loomba apud Ballestrin, 2015).

Um conflito que precisa ser enfrentado para que chegue ao fim a colonizacdo do
pensamento e corpo das mulheres, 0 medo, perseguicdo, machismo, patriarcado, intimidagao,
assédio, a desqualificagdo cotidiana e o insulto em suas vidas. E lutar contra a discriminacao, a
violacdo de corpos, o assassinato de mulheres, a zombaria e a violéncia (Paredes & Guzman,
2014).

Este novo horizonte feminista, o feminismo decolonial (Dias, 2014) contribui para
compreensdo das estruturas sociais e processos de resisténcia vividos por mulheres no ambito
dos espagos de produgdo do conhecimento e, dessa forma contribui para uma transformacao
epistémica, reforcando que conhecimento € produzido em diferentes espacos € ndao apenas no
ambito das universidades e centros de pesquisa, o que modifica a forma de pensar, 0s processos
de ensino e aprendizagem, o desenvolvimento da pesquisa cientifica, as atividades de extensao
nas universidades.

4 DESFECHO E INDAGACOES

Uma grande complexidade envolve os movimentos feministas, seus papeis na sociedade,
seus relacionamentos com diversos interesses, tanto internos quanto externos aos movimentos.
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A saber, o movimento feminista estd longe de ser um campo homogéneo, ao contrario, ha
diferentes debates contra os quais ndo ha consenso, sendo possivel observar amplas e complexas
discussdes que dao conta das descontinuidades e rupturas dentro do movimento feminista e dos
grupos académicos que o discutem, que remetem tanto a aspectos tedricos quanto praticos,
incluindo tensao, interdependéncia e multiplas conexdes (Almendra, 2014).

A colonialidade esti relacionada com producdo de verdades ou visdes hegemoOnicas,
aceitas por todos. Uma estrutura social e um modelo mental que viabiliza a dominacgdo e que
estd amplamente enraizada na producdo de conhecimentos cientificos (e ndo cientificos) que
legitimam tais relacdes de poder. A decolonialidade passa, portanto, por refletir sobre a
producdo de conhecimento e processos de ensino aprendizagem que dependem diretamente do
que se estabelece como conhecimento cientifico, j& que ambos contribuem fortemente para
nossa forma de agir no mundo.

Mas, mudanca na produgdo de conhecimento depende de ouvir outras vozes e permitir
que outros sujeitos sejam condutores desse processo. Descolonizar nesse sentido implica em
dar voz a quem ndo se permite falar, atribuindo e reconhecendo responsabilidade e poder a esse
sujeito. Nosso recorte nesse estudo voltou-se para as mulheres que tém acessado cada vez mais
o campo académico e cientifico, mas que enfrentam muitos obstaculos e violéncia para se
manterem nesses campos, até porque foram espacos criados pelas elites. Quando se discute a
América Latina, € preciso lembrar que o feminismo branco e burgués ndo € suficiente para
explicar, compreender e dar suporte as trajetorias dessas mulheres. Dai a importancia do
feminismo decolonial, que empregado na analise das situacdes vivenciadas por mulheres na
América Latina, revela e forca da matriz colonial na apropria¢do do trabalho e seus produtos,
no sexo e na legitimacao de autoridade e relagdes sociais conservadoras (Quijano, 2007), gracgas
ao uso de diversas formas de violéncia e coercao.

O feminismo decolonial revela que mudangas na producdo de conhecimento podem ser
engendradas a partir da insercdo e consolidacdo das historias e saberes de mulheres
marginalizadas que, ao acessarem universidades, estdo viajando-entre-mundos (Lugones,
1987), produzindo mudangas em si mesmas, nos seus locais de origem e no de destino.

Contudo, o desafio de mudanca nesse espago passa pela competi¢do entre grupos sociais
tais como feministas, feministas negras, movimentos raciais ¢ LGBT+, por exemplo. O
feminismo decolonial alerta sobre a necessidade dos movimentos feministas dialogarem e
estabelecerem identidades com tais movimentos. Acredita-se (e merece investigacao) que o
contexto de competicdo estimulado no ambito académico e cientifico influencia as disputas
entre tais grupos que, isolados tornam-se vulnerdveis as acOes institucionais movidas pela
colonialidade.

O feminismo decolonial propde ouvir e dar visibilidade as historias de mulheres (assim,
no plural), deslegitimando violéncias, construindo lagos e se fortalecendo e, este processo, no
ambito académico-cientifico, pode levar a uma outra forma de fazer ci€ncia, (re)definindo
orientagdes de pesquisas, formas de divulgagdo, recursos disponibilizados, entre outros.

Neste sentido, o didlogo € a maior ferramenta de transformacao que se pode ter (Lugones
& Spelman, 1983). Didlogo para promover um olhar para si e para todos os Outros, um olhar
interseccional (Ribeiro, 2017), pois uma das maiores formas de violéncia € ndo reconhecer a
humanidade na outra pessoa, a variedade de histérias da vida real das mulheres (Lugones &
Spelman, 1983).

Nao foi e nem sera possivel avangar na elaboracdo de um consenso democratico capaz de
confrontar e contestar a “normalidade” institucional, o Estado brasileiro, a forma hegemodnica
de producdo de conhecimento sem as ideias, praticas e lutas feministas, especialmente quando
proximas do movimento negro, indigena, LGBT+, comunidades periféricas e grupos
marginalizados, que sdo o substrato atual de um futuro democratico e inclusivo (Mussi, 2017).
O feminismo decolonial contribui para repensar esses espacos denunciando e compreendendo
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de forma profunda as manifestacdes de colonialidade e para a reconstrucio desses espacos de
producdo de conhecimento (bem como do préprio conhecimento) ndo apenas pela perspectiva
de uma mulher idealizada, mas das conexdes sociais que fazem mulheres serem quem sao.
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