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Resumo: A maior utilizagéo da interseccionalidade no campo dos estudos de género tem se revelado
de grande importéncia para a melhor compreens@o das relagées multiplas e simultGneas de
desigualdade. Paralelamente a isso, em particular no Brasil, € possivel identificar uma tendéncia ao
apagamento da histéria e dos debates tedricos que existiam antes da interseccionalidade ser nomeada
por Kimberlé Crenshaw, em 1989. Consciente dessa lacuna, nesta pesquisa, de cardter bibliogrdfico,
tem-se por objefivo realizar um apanhado geral do contexto anterior ao surgimenfo do fermo
interseccionalidade, esperando, com isso, contribuir para a manutencdo do cardter critico e
transformador do conceito, além de evidenciar as lutas e produgoes tedricas de mulheres negras, tGo
frequentemente minimizadas e apagadas denfro da teoria feminista.
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A Critical Analysis of the Background of Intersectionality

Abstract: The greater use of the intersectionality in the field of gender studies has proved fo be of great
importance for a better understanding of the multiple and simultaneous relations of inequality. On the
other hand, particularly in Brazil, there is a notable erasure of the history and the theoretical debates that
existed before intersectionality was named by Kimberlé Crenshaw in 1989. Aware of this gap, this
bibliographic research aims at a general overview of the context that existed prior to the emergence of
infersectionality, therefore hoping to conftribute to the maintenance of the critical and fransformative
character of the term, as well as to highlight the struggles and theoretical productions of black women,
so often minimized and erased within feminist theory.
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1 Introdugéo

Ainterseccionalidade € um conceito que tem ganhado cada vez mais espaco nos debates
e nas pesquisas académicas, inclusive no Brasil. Foi Kimberlé Crenshaw, jurista estadunidense,
quem a nomeou em 1989 e quem, posteriormente, desenvolveu algumas das mais importantes
elaboragodes tedricas sobre esse conceito. SGo recorrentes, portanto, as pesquisas que partem
da(s) obra(s) de Crenshaw e utilizam a interseccionalidade como um conceito analitico, na medida
em que este serve de forma bastante eficaz quando se trata de analisar contextos e teorias a partir
de uma perspectiva que abarque outras categorias além do género. A ruptura com uma visdo
monolitica de andlise e sua popularizacdo &, sem duvida, uma das grandes contribuicoes dos
estudos que utilizam a teoria da interseccionalidade.

Ainterseccionalidade pode ser entendida como uma ferramenta de andlise que consegue
dar conta de mais de uma forma de opressdo simultdnea. Com essa lente, os processos
discriminatérios ndo sGo compreendidos isoladamente, nem se propdéem uma mera adicdo de
discriminacdes, mas sim, abraca-se a complexidade dos cruzamentos dos processos
discriminatérios e a partir dai se busca compreender as condicoes especificas que deles decorrem.
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Apesar dessa ampliagdo na utilizagdo do conceito, o que se verifica recorrentemente, em
particular no Brasil, € o apagamento da histéria e dos debates tedricos que existiam antes da
interseccionalidade ser nomeada por Crenshaw. Esse apagamento se torna especialmente grave
quando se observa que a origem da interseccionalidade estd relacionada com as lutas sociais e
as elaboracoes tedricas de mulheres negras. Por essa raz@o, € preciso que se reconheca a
importéncia de uma andlise critica sobre a origem da interseccionalidade. Para isso, € fundamental
partir do entendimento de que a ideia basilar que a interseccionalidade transmite é uma
preocupacao que existia dentro dos movimentos sociais e de textos tedricos desde muito antes do
surgimento do conceito da interseccionalidade e de sua apropriagdo pelo mundo académico.

Assim sendo, nesta pesquisa, de cardter bibliogrdfico, tem-se por objetivo realizar um
apanhado geral do contexto anterior ao surgimento da interseccionalidade. Sem nenhuma
pretensdo de esgotar uma temdtica tdo ampla nestas poucas pdginas, busca-se apenas trazer
algumas das muitas formas possiveis de compreens@o do cendrio no qual surgiu o conceito da
interseccionalidade. Para isso, na pesquisa serdo perpassados elementos histéricos e tedricos do
Brasil e dos Estados Unidos, apresentando-se subdividida em dois momentos: em primeiro lugar,
serdo abordados brevemente os feminismos negros; e, em segundo, os debates anteriores a 1989
acerca das ideias fundamentais da interseccionalidade. Desse modo, espera-se que o cardter
critico da interseccionalidade possa ser preservado e fortalecido.

2 As questdes raciais e os feminismos negros

Existem distintas formas de abordar um tema tGo complexo como os feminismos negros.
Opta-se, aqui, por iniciar reconhecendo que falar de movimentos de pessoas negras impde uma
reflexdo sobre a histéria do povo afrodescendente. De acordo com Patricia Hill Collins (2012), é
importante destacar que se trata de refletir sobre a histéria de pessoas que sofreram o processo
diaspdrico, ou seja, vivenciaram experiéncias que perpassam a escraviddo, o colonialismo, o
imperialismo e a migracdo forcada. Quando se trata de refletir sobre os feminismos negros a partir
do Brasil, impoe-se, também, a necessidade de se conhecer a histéria do povo negro no pais. No
livro Lugar de Negro, de Lélia Gonzalez e Carlos Hasenbalg (1982), encontra-se uma importante
andlise da histéria do pais. A partir dessa obra, é possivel compreender a transicéo da populagéo
negra de um regime de brutal escraviddo, durante o periodo colonial, para um local na sociedade
capitalista que surgia e que, apesar de romper com a escraviddo institucionalizada e legalizada,
qinda era permeado por inimeras desigualdades estruturais.

Assim, Gonzalez e Hasenbalg (1982, p. 15) destacam como os pordes, as favelas, os corticos
e as invasoes sdo marcas de uma histéria pautada pela divisdo racial do espago. Denunciando
a naturalizagdo das desigualdades sociais, ainda destacam outros dois locais tidos como naturais
as pessoas negras: a cadeia e o hospicio (GONZALEZ; HASENBALG, 1982, p. 15-16). Além disso, vale
mencionar a importdncia que tem um aparato policial baseado em ideias racistas e classistas na
imposicdo do medo. “A longo prazo, o que se pretende € o impedimento de qualquer forma de
unidade e organizacdo do grupo dominado, mediante a utilizacdo de todos os meios que
perpetuem sua divisdo interna” (GONZALEZ; HASENBALG, 1982, p. 16). Esse trecho do livro é dedicado
a pensar a sociedade brasileira durante o periodo ditatorial militar de 1964 a 1985, mas pode ser
ainda perfeitamente aplicdvel para a forma como a policia reproduz uma violéncia institucional
de modo significantemente maior na populacdo negra.!

Durante a ditadura militar no Brasil, ocorreu o que a antropdloga brasileira Lélia Gonzalez
(1982, p. 30) denominou como a desarticulacdo das elites intelectuais negras. Um exemplo disso
foi o autoexilio a que se impods Abdias do Nascimento, uma das pessoas mais importantes na
articulagdo da luta e do movimento negro no pais, sendo um dos fundadores do Teatro Experimental
do Negro, do Museu da Arte Negra e do Instituto de Pesquisas e Estudos Afro-Brasileiros, tendo
também contribuido para o surgimento do Memorial Zumbi e do Movimento Negro Unificado.

Apesar de o pais estar vivendo uma ditadura militar, em 1976 foi ministrado o primeiro curso
de cultura negra no Brasil pela propria Gonzalez (1982, p. 40). Isso demonstra o qudo recentemente
o tema da racialidade se tornou uma pauta dentro do campo académico e cientifico no pais,
enquanto em outros locais, como nos Estados Unidos, a raca ja se fazia presente como uma
importante categoria analitica nas pesquisas em ciéncias humanas e sociais.

' No Brasil, a violéncia institucional (aquela cometida por agente ou érgdo estatal) estd bastante atrelada ao racismo
institucional, que, juntos, promovem no pais 0 que a Anistia Internacional denominou como criminalizagcdo da
pobreza, um processo que “[...] tem se manifestado de vdrios modos: policiamento baseado em ‘invasdes’ de
comunidades carentes ou favelas, geralmente utilizando mandados coletivos que discriminam comunidades inteiras
com um Unico golpe; niveis extremos de violagcdes de direitos humanos, inclusive execugdes extrajudiciais e tortura;
corrupcdo extensiva praticada por integrantes da policia; e o fracasso em oferecer as formas mais bdsicas de
protecdo, efetivamente abandonando as pessoas socialmente excluidas nas maos de gangues criminosas e facgoes
do trdfico” (AMNESTY INTERNATIONAL. ‘Eles entram atirando’: Policiamento de comunidades socialmente excluidas.
Brasil, 2005. Disponivel em: http://www.ovp-sp.org/relatorio_anistiai_eles_entram_atirando.pdf. Acesso em 02/08/2017).
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De acordo com Gonzalez (1982, p. 19), o movimento negro brasileiro ndo € unificado, ndo
produz suas lutas por meio de consensos absolutos. Essa afirmagdo € importante pois ndo se limita
ao movimento negro brasileiro, sendo uma caracteristica fundamental dos movimentos sociais e
dos feminismos negros de um modo geral. Como elucida a estadunidense Collins (2012, p. 108),
é importante que se atente para o fato de que as diferengas existentes entre as mulheres negras
acabam por produzir diferentes padrdes de conhecimento experiencial que, por sua vez, produzem
reacgodes diversas diante de questdes como racismo e sexismo. Desse modo, Collins (2012, p. 112)
afirma que, ao contrdrio de consensos, 0 que existe € um ponto de vista coletivo das mulheres
negras que € marcado pelas tensées que surgem quando se busca dar respostas aos desafios
que lhes sdo comuns.

Assim sendo, mesmo quando Gonzalez (1982, p. 49) fraga, em sua obra, um histérico do
movimento negro no Brasil, ela o faz sempre destacando o cardter plural e nem sempre pacifico
das disputas internas que levaram ao surgimento e a atuacdo de grupos como o Movimento
Unificado Contra a Discriminacdo Racial. Do mesmo modo, a elaboracdo do arcabougo tedrico
que hoje é considerado como parte dos feminismos negros envolveu e envolve muitas disputas e
a busca por uma construcdo coletiva capaz de respeitar as diversidades existentes dentro de um
grupo téo plural como s@o as mulheres negras. Essas diferengas histéricas e sociais geram
diferencas nas atuagdes desses movimentos, € um exemplo notdrio dessa diferenga € a forma
como nos Estados Unidos houve a segregacdo racial e no Brasil se perpetuou o mito da democracia
racial; e como os movimentos hegros e as mulheres negras articularam suas lutas dentro de contextos
t@o diferentes.

Nos Estados Unidos, apds o fim da escraviddo, o pais viveu de 1876 a 1965 um periodo de
segregacdo racial que impunha espacos reservados exclusivamente para pessoas brancas e
pessoas nhegras, nos mais variados contextos publicos e privados, durante todo o periodo em que
vigorou o que ficou conhecido como Jim Crow laws. Estas legislacdes estaduais ou federais
institucionalizavam a segregagdo racial. Portanto, quando se narra que no inicio do século XX as
mulheres estavam préoximas de conseguir o direito ao voto, as mulheres negras viviam uma
experiéncia totalmente diferente daquela vivida pelas mulheres brancas estadunidenses.

Afilésofa estadunidense Angela Davis abordou essa temdtica em sua obra cldssica Mulheres,
Raca e Classe, publicada originalmente em 1981 e, no Brasil, pela primeira vez, em 2016. Davis
aborda como para as mulheres negras na “crescente ideologia da feminilidade do século XIX,
que enfatizava o papel das mulheres como mdes protetoras, parceiras e donas de casa amdveis
para seus maridos, as mulheres negras eram praticamente anomalias” (Angela DAVIS, 2016, p. 29).
Eram em sua maioria mulheres acostumadas com o trabalho drduo que a escraviddo impods e que,
mesmo apds o seu fim, a sociedade continuava a impor, j& que ndo havia outras oportunidades
de sobrevivéncia para as mulheres negras em uma sociedade profundamente racista e sexista.

Esse local especifico no qual se encontravam as mulheres negras, mesmo quando o
movimento feminista se expandia nos Estados Unidos e buscava lutar pelos direitos das mulheres,
fez com que a participa¢cdo daquelas no movimento fosse pautada por diversos momentos de
silenciamento. A dominéncia das mulheres brancas e a falta de empatia da maior parte delas
fizeram com que muitas vezes fossem incapazes de perceber o quanto as principais bandeiras do
feminismo naguele momento ignoravam as vivéncias das mulheres negras. Em uma corgjosa
tentativa de demonstrar que existiam muitas formas de ser mulher naquela sociedade, Sojourner
Truth fez um dos discursos mais famosos da luta antirracista e antissexista. Truth, que foi escravizada
por 40 anos e viveu outros 40 como uma mulher livre, subiu ao palco na primeira Convencdo
Nacional pelos Direitos das Mulheres nos Estados Unidos, em 1852,

“Néo sou eu uma mulher?” Com uma voz que soava como “o eco de um trovao”, ela disse:
“Olhe para mim! Olhe para o meu brago”, e levantou a manga para revelar a “extraordindria
forca muscular” de seu braco. “Arei a terra, plantei, enchi os celeiros, € nenhum homem podia
se igualar a mim! N&ao sou eu uma mulher? Eu podia trabalhar tanto e comer tanto quanto um
homem - quando eu conseguia comida - € aguentava o chicote da mesma forma! N&o sou
eu uma mulher? Dei a luz treze criangas e vi a maioria ser vendida como escrava e, quando
chorei em meu sofrimento de mae, ninguém, exceto Jesus, me ouviu! NGo sou eu uma mulher?”
(DAVIS, 2016, p. 97).

Aimportancia do discurso de Sojourner Truth € enorme para o movimento feminista como um
todo e, em especial, para os feminismos negros. De acordo com a antropdloga Mercedes Jabardo
Velasco (2012, p. 29), se fosse necessdrio citar apenas um ‘texto’ fundacional dos feminismos
negros, esse seria o discurso de Sojourner Truth em 1852.

Encontramos nele alguns dos aspectos que permitem entender o cardter contra-hegemonico
deste movimento. Em primeiro lugar, a oralidade do relato frente & racionalidade da escrita dos
textos fundacionais do feminismo branco. A oralidade, e também a oratéria aprendida e praticada
nos pulpitos das igrejas. Ambas ferramentas de resisténcia dos grupos subalternos. Em segundo
lugar, as préprias caracteristicas da oradora: Sojourner Truth foi a primeira de uma importante saga
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de intelectuais negras que, sem o apoio de uma obra escrita, conectaram-se com os interesses
e as lutas das mulheres negras. Em terceiro lugar, por ser um texto criado desde a colonialidade.
Desde ai, com uma linguagem prépria que ndo se vé refletida no espelho imposto, Sojourner Truth
desconstréi a categoria (hegeménica) de mulher — uma categoria desde a qual a nega -
reivindicando sua prépria identidade enquanto mulher. A interseccd@o da “ragca” com o género,
que desde o sistema hegemonico constrdi as mulheres negras como ndo-mulheres, re-aparece
no discurso de Sojourner em termos inclusivos. Por trds de sua “Por acaso ndo sou uma mulher?”,
por trds da luta de outras ex-escravas como Harriet Jacobs, aparece um desejo que pulsa por re-
significar o termo mulher. Sua aspiragcdo era ser livre, nGdo apenas da opressdo racista, mas
também da dominagdo sexista (VELASCO, 2012, p. 30).2

Desse modo, entre o final do século XIX e a primeira metade do século XX, o debate sobre
o racismo se fez muito presente nos Estados Unidos. Os linchamentos?® e a segregag&o eram formas
gritantes e evidentes de um racismo que se exercia cotidianamente e que era inegdvel, mesmo
por pessoas que tentassem ignorar tal racismo estrutural. Tais violagdes fizeram com que o0s anos
da década de 1890 fossem, de acordo com Angela Davis (2016), “[...] os mais dificeis para a
populacdo negra desde a abolicdo da escravatura, e as mulheres se sentiam naturalmente
obrigadas a se juntar a luta de resisténcia de seu povo” (p. 104). O impacto dessas violagdes nas
vidas das mulheres fez com que estas se unissem para denunciar tais atrocidades. “Foi em reagdo
a desenfreada onda de linchamentos e ao abuso sexual indiscriminado de mulheres negras que
as primeiras associacdes de mulheres negras foram estabelecidas” (DAVIS, 2016, p. 107). Ou seja,
como € inegdvel, o contexto social e histérico que viveram as mulheres negras nos Estados Unidos
influenciou o surgimento do feminismo negro naquele pais. Do mesmo modo, a histéria brasileira
se relaciona com a trajetéria do movimento negro nacional, sendo a ideia de que hd no Brasil uma
democracia racial — um dos mais perpetuados mitos sobre as relagdes raciais no pais.

Afaldcia de que existe uma democracia racial no Brasil advém da compreensdo de que se
trata de um pais formado pela ‘mistura’ de ragas diferentes (amerindios, africanos e europeus), que
fazem com que sua populacdo seja, em sua esmagadora maioria, fruto da mesticagem, o que,
portanto, eliminaria os preconceitos raciais. Essa formulagcdo €, em parte, tributdria do livro de
Gilberto Freyre (2006), Casa-Grande e Senzala, que, ao abordar a histéria do Brasil e seu periodo
colonial e escravocrata, coaduna com aideia de que foi majoritariamente positivo o resultado do
encontro das diferentes racas e culturas. As contribuicdes de Gonzalez sobre a andlise de Freyre
sdo bastante relevantes na medida em que demonstram como, para o autor, as mulheres negras
s6 eram vistas como boas quando exerciam o papel de amas de leite, por ele denominadas como
“maes pretas”, fazendo com que Gonzalez (1984) afirme que “nessa hora a gente € vista como
figura boa e vira gente” (p. 235). Partindo dessa compreensdo, a autora faz uma interessante
reflexdo sobre as negras enquanto maes dessa cultura que se construiu e que historicamente nega
e invisibiliza a importédncia das mulheres negras.

Outro autor relevante para a construgdo do mito da democracia racial brasileira é Darcy
Ribeiro (1980), que tendo como uma de suas referéncias Gilberto Freyre, compreende que a
conjuncdo das “[...] matrizes culturais indigena, africana e européia [...]” (p. 140) foi capaz de
gerar “[...] algumas células culturais novas com respeito aquelas matrizes originais €, depois, para
fundi-las numa proto-etnia com a qual toda a populagdo se vai identificando” (RIBEIRO, 1980, p.
140). Darcy Ribeiro chega mesmo a compreender que passa a existir no Brasil uma “nova etnia
nacional” (RIBEIRO, 1980, p. 141).

A mesticagem foi na histéria brasileira e de outros paises latino-americanos tdo importante
que gerou aideia de que é “[...] impossivel a determinagcdo exata do status racial da maioria dos
atuais latino-americanos” (Kabengele MUNANGA, 2010, p. 444). O antropdlogo nascido no Congo
e radicado no Brasil, Kabengele Munanga, compreende a mesticagem como o simbolo da
identidade brasileira e analisa algumas de suas implicacdes. Uma dessas implicagoes € que,
para que se suponha que o encontro das diferentes ragas e culturas no pais geraria um povo
mestico tipicamente brasileiro hd, intrinsecamente, o entendimento de “[...] anulagcdo das

2 No original: “Encontramos en el algunos de los rasgos que permiten entender el cardcter contra-hegemonico de
este movimiento. En primer lugar, la oralidad del relato frente a la racionalidad de la escritura de los textos fundacionales
del feminismo blanco. La oralidad, y también la oratoria aprendida y practicada en los pulpitos de las iglesias. Ambas,
herramientas de resistencia de los grupos subalternos. En segundo lugar, el propio cardcter de la oradora: Sojourner
Truth fue la primera de una importante saga de intelectuales negras que, sin el apoyo de una obra escrita, han
conectado con los intereses y las luchas de las mujeres negras. En tercer lugar, por ser un texto creado desde la
colonialidad. Desde ahi, con un lenguaje propio que no se ve relejado en el espejo impuesto, Sojourner Truth
deconstruye la categoria (hegemoénica) de mujer — una categoria desde la que se la niega - reivindicando su propia
identidad en tanto que mujer. La interseccion de la “raza” con el género, que desde el sistema hegemdnico construye
a las mujeres negras como no-muijeres, re-aparece en el discurso de Sojourner en términos inclusivos. Detrds de su
“¢Acaso no soy una mujer?”, detrds de las luchas de otras ex esclavas como Harriet Jacobs, aparece un anhelo que
pugna por re-signidcar el término mujer. Su aspiracién era ser libres, no sélo de la opresion racista, sino también de la
dominacién sexista” (VELASCO, 2012, p. 30).

3 Sobre os violentos e arbitrdrios linchamentos que ocorriam com homens negros nos Estados Unidos, ver: Angela Davis
(2016).
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identificagoes étnicas de indios, africanos e europeus [...]"” e a “[...] indiferenciagao entre as vdrias
formas de mesticagem” (MUNANGA, 2010, p. 445).

Essa anulacdo das especificidades das diversas culturas dos povos que se encontraram
no Brasil no periodo colonial ocorreu historicamente de modo sistemdtico por parte do Estado
brasileiro. Um exemplo notério disso foram as politicas voltadas para os povos indigenas no Brasil
que, até a Constituicdo Federal de 1988, reproduziam o paradigma assimilacionista (Gabriela
KYRILLOS; Sheila STOLZ, 2013). O assimilacionismo € uma das diversas violéncias que os povos de
culturas ndo eurocéntricas sofreram no Brasil e a incorporacdo de algumas de suas caracteristicas
a ideia de uma identidade nacional em regra serviu para promover a ideia falaciosa de que
haveria uma pacifica cultura tipicamente brasileira.

Ignorar o propésito politico de branqueamento e homogeneizagdo existente por trds do
processo de miscigenagdo no Brasil € um dos aspectos que tornou e ainda torna tao dificil discutir
questdes raciais no pais. Por essa razdo, quando Joyce Souza Lopes (2013) escreve algumas
pontuagodes e proposicoes as pessoas brancas e a luta antirracista, ela afirma que “o principal
desafio, sobre a compreensdo da identidade branca, estd relacionado a louvagdo da mistura
racial, a positivacdo do Mito de Democracia Racial e sua tentativa de branqueamento via
miscigenacdo” (p. 144). Conforme afirmou Avtar Brah (2006), “a racializacdo da subjetividade branca
ndo é muitas vezes manifestamente clara para os grupos brancos, porque ‘branco’ € um significante
de domindncia, mas isso ndo torna o processo de racializacdo menos significativo” (p. 345).

No caso brasileiro, defender o mito da democracia racial € negar um violento processo
assimilacionista imposto aos povos africanos e indigenas, ao mesmo tempo que desconsidera as
implicacdes atuais de uma sociedade que se construiu historicamente com base em um ainda
presente racismo estrutural. Somente reconhecendo esses elementos € possivel tratar o “[...] racismo
enquanto um problema relacional, e nédo como um problema de negros[as]” (LOPES, 2013, p. 142)
e reconhecer que os privilégios em razdo da raga que todas as pessoas brancas possuem na
sociedade atual estdo relacionados a essa valorizagdo histérica do branqueamento.

Compreender o processo de branqueamento como uma politica adotada pelo Estado
brasileiro por diversos meios, inclusive genocidios de uma ou mais culturas inteiras, impde a
necessidade de se pensar o pais como tendo um histérico de racismo igualmente violento e
abomindvel, como aquele dos paises que implantaram leis de segregagao racial. Até porque
ndo se trata de comparar experiéncias para dizer que algumas foram menos brutais que outras,
mas sim de afirmar que “[...] todos os racismos sdo abomindveis. Mas cada um deles fem uma
dindmica particular que conduz a resultados e a consequéncias diferentes na luta de suas vitimas”
(MUNANGA, 2010, p. 449).

Rompe-se, portanto, com a ideia de uma raca brasileira, ou seja, abandonam-se ideais de
uma raga pura, “[...] que biologicamente nunca existiu em nenhum pais do mundo, se aplicaria
muito menos ainda a um pais tdo mesticado como o Brasil” (MUNANGA, 2010, p. 453). O que o
reconhecimento da pluralidade étnica e cultural do Brasil pretende demonstrar € que confundir o
aspecto biolégico da mesticagem (isto €, a miscigenagdo) “[...] e o fato transcultural dos povos
envolvidos nessa miscigenagcdo com o processo de identificagdo da identidade, cuja esséncia é
fundamentalmente politico-ideolégica, € cometer um erro epistemoldgico notdvel” (MUNANGA,
2010, p. 453). Somente ao reconhecer esses elementos & possivel produzir discussdes sobre raca
que percebam o cardter relacional dessas estruturas.

N&o se trata, portanto, apenas de superar o mito da democracia racial, mas sim de construir
novas formas de reflexdo sobre a questdo racial no Brasil, de modo que considere como a histéria
do pais produziu privilégios para umas (pessoas brancas) e prejuizos para outras (pessoas ndo
brancas). Sendo assim, o conceito de raga, ja tantas vezes aqui citado, ndo deve ser entendido
como foi utilizado do século XVI ao XIX. Trata-se de um conceito pautado na légica apresentada
pelos movimentos negros contempordneos e por algumas e alguns intelectuais das Ciéncias
Sociais, ou seja, parte-se de uma nova interpretacdo, tal qual apresentada por Nilma Lino Gomes
(2005, p. 45), que se baseia na dimensdo social e politica do conceito de raga. Entende-se,
portanto, que o uso do termo raga € uma escolha politica adequada para o Brasil, na medida em
que a forma como se dd a discriminagdo racial no pais se desenvolve ndo apenas a partir de
elementos da identidade étnica de determinado grupo, mas também em razdo dos aspectos
fisicos possiveis de serem observados na estética corporal dos membros desse grupo. Ou seja, “[...]
raga ainda é o termo que consegue dar a dimensdo mais préxima da verdadeira discriminagdo
contra os[as] negros[as], ou melhor, do que é o racismo que afeta as pessoas negras da nossa
sociedade” (GOMES, 2005, p. 45).

A utilizagdo do termo raca é, portanto, uma escolha politica que assume a compreensdo
de que hd racismo no Brasil e que ele se desenvolveu e se perpetua hoje de forma bastante
particular. De acordo com Gomes (2005), o racismo brasileiro “[...] se afirma através da sua prépria
negacdo” (p. 46), por meio da defesa do mito da democracia racial. Isso fez com que o racismo no
pais fosse alicergado em uma constante e profunda contradigdo. Enquanto a sociedade brasileira
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nega a existéncia do racismo, “[...] as pesquisas atestam que, no cotidiano, nas relagdes de
género, no mercado de trabalho, na educagdo bdsica e na universidade os[as] negros[as] ainda
s@o discriminados[as] e vivem uma situacdo de profunda desigualdade racial” (GOMES, 2005, p.
46).

Nesse cendrio histérico, as mulheres negras estiveram sempre em um local especifico. Como
bem observou Sueli Carneiro (1995), “o estupro colonial da mulher negra pelo homem branco no
passado e a miscigenacdo dai decorrente criaram as bases para a fundagdo do mito da
cordialidade e democracia racial brasileira” (p. 546). A violéncia sofrida pelas mulheres negras e
as denuncias e lutas dela decorrentes fazem com que essas mulheres ocupem um local especifico
no qual é preciso enfrentar “[...] no interior do préprio movimento feminista, as contradicoes e as
desigualdades que o racismo e a discriminacdo racial produzem entre as mulheres, particularmente
entre negras e brancas no Brasil” (CARNEIRO, 2003, p. 120). De modo semelhante, também tiveram
que enfrentar a auséncia de “[...] solidariedade de género intragrupo racial que conduziu as
mulheres negras a exigirem que a dimensdo de género se instituisse como elemento estruturante
das desigualdades raciais na agenda dos Movimentos Negros Brasileiros” (CARNEIRO, 2003, p.
120). Em outras palavras, as mulheres negras brasileiras que atuavam tanto no movimento feminista,
quanto no movimento negro, j&@ denunciavam o que posteriormente foi nomeado como
discriminacdo interseccional.

Os impactos nas lutas das mulheres negras ao lidarem simultaneamente com demandas
de um pais racista e sexista estdo, dentre outros, nas denuncias do eurocentrismo do movimento
feminista que se consolidou no século XX no Brasil. E possivel afirmar que uma das principais
contribuigées do feminismo negro no pais foi justamente questionar a visGo eurocéntrica, ocidental
e universal das mulheres na qual o feminismo predominante tanto se fundamentava, conforme
destacado pela filésofa brasileira Sueli Carneiro (2003). Essas bases sGo verdadeiras limitagoes
do feminismo mainstream, ja que “[...] as vozes silenciadas e os corpos estigmatizados de mulheres
vitimas de outras formas de opressdo além do sexismo continuaram no siléncio e na invisibilidade”
(CARNEIRO, 2003, p. 118). Os feminismos negros, em certa medida, desestabilizam alguns dos
pressupostos nos quais se fundamentava o feminismo existente até entdo.

Os questionamentos ndo se restringem apenas aos limites do conceito de mulher como
algo uno. Eles séo multiplos, j& que, como dito anteriormente, sdo multiplas as experiéncias e
concepgoes das mulheres negras que o formam. Vale mencionar o questionamento ao préprio
termo género, com sua pretensdo supostamente universal, j& que se frataria de um conceito “[...]
particular a politicas de mulheres angléfonas/americanas e brancas, especialmente nos Estados
Unidos” (Oyerénké OYIWUMI, 2004, p. 3). Essas criticas a conceitos t&o basilares da teoria e da
prdtica feminista vém de autoras afro-americanas que insistem que ndo é possivel considerar o
género de modo separado dos conceitos de raca e classe. “Esta posicao levou a insisténcia sobre
as diferencas entre as mulheres € a necessidade de teorizar mdltiplas formas de opressdo,
particularmente sobre as quais as desigualdades de raca, género e as desigualdades de classe
sdo evidentes” (OYiWUMi, 2004, p. 3).* Dai é possivel compreender como os feminismos negros
foram os terrenos fundamentais e necessdrios para o surgimento do conceito de interseccionalidade.

Quando se trata da luta das mulheres negras em outros paises, outras categorias surgem
como igualmente relevantes para as andlises sobre desigualdades de género, como afirmou
Oyiwumi (2004): “[...] as discussdes centraram-se sobre a necessidade de atentar-se ao imperialismo,
a colonizagdo e outras formas locais e globais de estratificagdo, que emprestam peso a afirmagéo
de que o género ndo pode ser abstraido do contexto social e outros sistemas de hierarquia” (p. 3).
Isto decorre do fato de que cada contexto histérico produziu distintas formas estruturais de racismo
que implicam limitagdes ao movimento feminista, visto que

as mulheres brancas que dominam o discurso feminista — as quais, na maior parte, fazem e
formulam a teoria feminista — tém pouca ou nenhuma compreensdo da supremacia branca
como estratégia, do impacto psicolégico da classe, de sua condigdo politica dentro de um
Estado racista, sexista e capitalista (bell hooks, 2015, p. 196).

A domindncia das mulheres brancas no movimento feminista brasileiro é bastante
evidenciada no texto de Carneiro (2003), quando a autora observa como alguns dos pontos que
foram pautas do movimento feminista e que supostamente diziam respeito a todas as mulheres na
verdade eram aspectos especificos da vivéncia de mulheres brancas. Um exemplo disso é a

4 Para Oyerénké Oyiwumi, a limitagdo do género decorre de uma limitagdo anterior existente no feminismo branco,
que é a centralidade do conceito de familia nuclear. “Metodologicamente, a unidade de andlise é o lar da familia
nuclear, o que, teoricamente, entdo, reduz mulher a esposa. Porque raga e classe ndo sdo normalmente varidveis na
familia, faz sentido que o feminismo branco, que estd preso na familia, ndo veja raca ou classe. Assim, a categoria
fundamental da diferenca, que aparece como um universal a partir dos limites da familia nuclear, é o género. A
mulher no centro da teoria feminista, a esposa, nunca fica fora do domicilio. Como um caracol, ela carrega a casa
em torno de si mesma. O problema ndo é que a conceituagcdo feminista comece com a familia, mas que ela nunca
transcenda os estreitos limites da familia nuclear. Consequentemente, sempre que mulher estd presente, torna-se a
esfera privada da subordinacéo das mulheres. Sua prépria presenca define-a como tal” (OYIWUMI, 2004, p. 5).
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problematizagcdo da concepgdo cristd segundo a qual a mulher € um subproduto do homem, na
medida que teria surgido de sua costela. Esse elemento, téo presente na cultura europeia, € um
pressuposto especifico da religido crista, ndo estando presente, portanto, nas religides de matriz
africana ou indigena.

Vale destacar que ndo se trata de compreender os feminismos negros essencialmente fixos
e opostos aos feminismos brancos, como muito bem destacou Brah (2006), j& que seriam “[...]
campos historicamente contingentes de contestagdo dentro de prdticas discursivas e materiais”
(p. 331). Na concepcdo de Brah (2006, p. 358), ndo tratar os feminismos “negro” e “branco” de
modo essencialista implica a possibilidade de mulheres negras e mulheres brancas conjuntamente
trabalharem para o surgimento de prdticas e experiéncias feministas ndo racistas.

Nessa perspectiva, as diferencas entre mulheres brancas e negras ndo estdo em suas
esséncias, mas se apresentam como “[...] diferenca de condigdes sociais” (BRAH, 2006, p. 341). Ao
mesmo tempo, ndo se trata de considerar que termos como mulher ou mulheres deixaram de ser
uteis s6 porque € indispensdvel que sejam entendidos como conceitos que abarcam multiplas
experiéncias e vivéncias.

O signo “mulher” tem sua propria especificidade constituida dentro e através de configuracoes
historicamente especificas de relagdes de género. Seu fluxo semidtico assume significados
especificos em discursos de diferentes “feminilidades” onde vem a simbolizar trajetérias,
circunst@ncias materiais e experiéncias culturais histéricas particulares. [...] Aqui o foco analitico
estd colocado na construgcéo social de diferentes categorias de mulheres dentro dos processos
estruturais e ideolégicos mais amplos. NGo se afirma que uma categoria individual é internamente
homogénea. Mulheres da classe trabalhadora, por exemplo, compreende grupos muito diferentes
de pessoas tanto dentro quanto entre diferentes formacdes sociais (BRAH, 2006, p. 341).

Dessa forma, Brah (2006) demonstra como ndo é possivel falar de categorias de forma
unificada, nem quando se fala de mulheres, nem quando se fala de mulheres negras, mulheres
brancas ou mulheres tfrabalhadoras. A autora compreende que as “estruturas de classe, racismo,
género e sexualidade ndo podem ser tratadas como ‘varidveis independentes’ porque a opressdo
de cada uma estd inscrita dentro da outra — é constituida pela outra e é constitutiva dela” (p. 351).
Em outro trecho, Brah (2006) adiciona que “parece imperativo que ndo compartimentalizemos
opressdes, mas em lugar disso formulemos estratégias para enfrentar todas elas na base de um
entendimento de como se interconectam e articulam” (p. 376). E essa perspectiva por ela
apresentada demonstra mais uma vez de que modo as bases para a construgdo do conceito de
interseccionalidade surgiram a partir das vivéncias e escritas dos feminismos negros.

3 A interseccionalidade nomeada

Na&o raro, alguns estudos acerca da interseccionalidade consideram que ela surgiu entre as
décadas de 1980 e 1990 nos Estados Unidos. Portanto, é recorrente que os histéricos sobre o conceito
partam das contribuicoes alfamente relevantes de Kimberlé Crenshaw, que, em verdade, é responsdvel
por nomear e por produzir pesquisas que contribuiram para a melhor compreens@o do conceito e da
sua popularizagdo no mundo académico. A autora tem diversas pesquisas nas quais € possivel
observar de que forma a interseccionalidade surge enquanto uma metdfora (1989), passa a ser
entendida como uma categoria analitica (1991) e um conceito provisério (1997).

Em 1989, em um texto menos conhecido, porém o primeiro no qual surge o conceito, Crenshaw
(1989) examinou o modo pelo qual a tendéncia de tratar raga e género como categorias de andlises
e de experiéncias concretas como sendo mutuamente exclusivas se perpetua devido a forma de
eixo-Unico que domina a producdo das leis contra a discriminagdo racial e as teorias feministas e
antirracistas. A autora argumentou que esse modo de eixo-Unico invisibiliza as mulheres negras na
conceitualizagéo, identificacdo e na remediagdo quanto a discriminacdo de raga e género, sendo
limitadas pelas experiéncias dos outros membros do grupo, mais privilegiados — no caso do movimento
antirracista os privilegiados sGo os homens negros, e no caso da discriminagcdo de género as mais
privilegiadas sdo as mulheres brancas — criando andlises distorcidas sobre racismo e discriminagdo
de género (CRENSHAW, 1989, p. 140). Desse modo, a autora destacou que a distorcdo nas andlises
e legislacdes ocorre porque “[...] as concepcdes operativas de raca e sexo se tornam ancoradas em
experiéncias que, na realidade, representam apenas um subconjunto de um fenédmeno muito mais
complexo” (CRENSHAW, 1989, p. 140). Ao buscar compreender essa realidade complexa — que,
como abordado nas pdginas anteriores, € uma preocupacdo antiga de muitas académicas e/ou
militantes dos feminismos negros —, Crenshaw lan¢ca méo do que ela nomeia como interseccionalidade,
para abandonar propostas pautadas em categorias monoliticas de andlises ou que, no maximo, as
consideram de forma meramente aditivas.

5No original: “[...] the operative conceptions of race and sex become grounded in experiences that actually represent
only a subset of a much more complex phenomenon” (CRENSHAW, 1989, p. 140).
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Logo, sGo poderosas as contribuicdes de Crenshaw para a compreensdo e popularizagdo
da interseccionalidade. Isso ndo significa dizer que € razodvel apagar o que vinha ocorrendo
antes de 1989. Trata-se de um grave lapso de algumas pesquisas sobre interseccionalidade, algo
ndo pretendido por Crenshaw, j& que seus textos tomaram como fundamento e reconheceram a
importdncia de pesquisas e tépicos de movimentos sociais anteriores ao seu ato de nomear a
interseccionalidade.

Assim sendo, é importante rejeitar eventuais entendimentos que ignoram ou minimizam que
a origem da interseccionalidade estd relacionada com os movimentos sociais e, portanto, seu
surgimento e potencial ndo se reduz a compreensdo e aos limites impostos pela/na academia.
Mais do que uma imprecisdo tedrica, apagar o histérico da origem da interseccionalidade tende
a promover o silenciamento de um grande grupo de mulheres negras e contribui para que
gradativamente o conceito da interseccionalidade perca sua forga e poténcia critica — como se
vé nas proximas linhas.

As socidlogas Patricia Hill Collins e Sirma Bilge lancaram, em 2016, o livro intitulado
Intersectionality, no qual as autoras demonstram como a auséncia sobre os movimentos sociais nos
historicos sobre a interseccionalidade ndo € apenas uma lacuna na contextualizagdo do conceito,
mas, sobretudo, um equivoco ao assumir que a interseccionalidade se resume a mais um campo
académico (COLLINS; BILGE, 2016, p. 64), ignorando que a interseccionalidade parte da sinergia
entre a pesquisa critica (critical inquiry) e a prdxis critica (critical praxis); sendo assim, as autoras
compreendem a interseccionalidade a partir desses dois pontos focais. Enquanto o primeiro diz
respeito ao desenvolvimento da interseccionalidade na academia como ferramenta analitica
para a construgcdo de pesquisas e andllises criticas; o segundo se refere a forma como as pessoas,
seja individualmente, seja enquanto coletivos, produzem e usam a estrutura da interseccionalidade
no seu dia a dia (COLLINS; BILGE, 2016, p. 32). Desse modo, considerar a histéria da
interseccionalidade como tendo iniciado a partir do momento em que o termo foi nomeado por
Crenshaw em 1989 é apagar uma parcela altamente relevante da histéria e do propédsito do
préprio conceito, sua prdxis critica.

De modo semelhante, Anna Carastathis (2016, p. 51), em seu livro Intersectionality: origins,
contestations, horizons, também compreende que, contextualizando corretamente a
interseccionalidade, ela deve ser entendida como representando uma sintese entre os movimentos
sociais e o conhecimento académico critico. O j& citado discurso de Sojourner Truth, “N&o sou uma
mulher?”, € um dos mais emblemdticos exemplos de como a experiéncia cotidiana das mulheres
negras é perpassada e reconhecida para além do conceito de género/sexo muito antes do
surgimento do conceito da interseccionalidade. Por essa razdo, Carastathis (2016), assim como
Collins e Bilge (2016), traca a trajetédria da interseccionalidade na esfera dos movimentos sociais
dos Estados Unidos e evidencia que a interseccionalidade, antes de ser nomeada na academia
por Kimberlé Crenshaw, j& era parte da prdxis de um grande nUmero de pessods € grupos que
militavam por acesso a direitos e pela eliminagdo das desigualdades sociais.

Collins e Bilge (2016, p. 65) apresentam as décadas de 1960 e 1970 como sendo um
periodo de grande importdncia para a elaboragcdo do dmago do que viria a ser nomeado como
interseccionalidade. As autoras que escrevem a partir da histéria dos Estados Unidos demarcam
esse periodo, pois é nele que surgiram os impactos de uma longa politica de segregagdo racial
nos Estados Unidos, o que fez com que as mulheres ndo brancas (“women of color”¢) estivessem ao
mesmo tempo em didlogo e em tensdo com diferentes movimentos por direitos, dentre eles: a luta
pelos direitos civis (das mulheres e das pessoas negras), Black Power, Chicano Liberation, Red
Power e os movimentos Asian-American. Nesse cendrio, ficou evidente as mulheres afro-americanas
que ndo podiam combater as opressées que enfrentavam com mecanismos que consideravam
apenas a raga, o género, a classe ou a sexualidade de forma exclusiva (COLLINS; BILGE, 2016, p.
65).

E no final da década de 1970 e ao longo da década de 1980 que Collins e Bilge (2016, p.
76) compreendem que os movimentos sociais comegam a articular alguns vocabuldrios e ideias
ainda mais préximas da interseccionalidade. Com termos como duplo risco (double jeopardy) de
raca e género no contexto do capitalismo, os movimentos articulavam mais de uma categoria de
opress@o para dar conta da realidade cotidiana de grande parte das pessoas que militava nos
movimentos sociaqis.

Nossa leitura proxima das obras selecionadas da produgdo intelectual das mulheres de cor
durante os anos formativos da interseccionalidade revela sua combinagdo verdadeiramente
original: uma maneira de interconectar experiéncias pessoais e andlises estruturais de opressdoes

¢ Ao longo do fexto, a expressdo women of color, quando em fradugdo indireta, serd traduzida como ‘mulheres ndo
brancas’. Essa escolha se deve ao fato de que, no Brasil, a expressdo ‘mulheres de cor nGo possui a mesma
significacdo que a expressdo women of color possui nos Estados Unidos, j& que se refere ndo apenas as mulheres
afrodescendentes, como também as latinas e as indigenas.
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interligadas sem contornar o significado de experiéncias de vida, identificagdes multiplas e
comunidades politicas (COLLINS; BILGE, 2016, p. 76-77).7

E interessante observar que a interseccionalidade pode ser compreendida como algo que
vem de fora para dentro da academia, tanto por ser parte da prdxis de diversos coletivos existentes
nas décadas anteriores ao surgimento e apropriagcdo do termo pelas universidades, como também
porque foi essa persistente militGncia que fez com que, nos Estados Unidos, algumas instituicoes
buscassem responder as criticas desses movimentos contratando pessoas de grupos até entdo
quase que totalmente excluidos desses espagos (COLLINS; BILGE, 2016, p. 77). Ou seja, a inser¢éo
no campo académico de muitas das pessoas que futuramente irdo desenvolver pesquisas sobre
interseccionalidade deve-se, em parte, a prépria luta fravada pelos movimentos sociais entre as
décadas de 1960 e 1980. “Ganhar acesso a cargos académicos permite que as mulheres afro-
americanas tragam ideias da politica feminina negra com elas para a academia através dos
duplos fluxos de feminismo negro e estudos sobre raca/classe/género” (COLLINS; BILGE, 2016, p.
78).% Ignorar a importdncia dessas trés décadas para a interseccionalidade é uma forma de
apagamento que envolve uma subentendida hierarquizagdo entre o saber académico e a prdxis.

As discussdes do item anterior acerca dos feminismos negros apresentam algumas das
caracteristicas que marcaram as discussdes sobre género e raca muito antes do surgimento do
conceito da interseccionalidade. Tanto no livro de Carastathis (2016) como no de Collins e Bilge
(2016), é possivel encontrar sélidos histéricos acerca das discussoes académicas que precederam
a nomeagdo da interseccionalidade. Vale destacar, ainda, que as discussdes desenvolvidas no
Brasil, em especial pelos feminismos negros apds o fim da ditadura militar, também tornaram visivel
a busca por articular género, raga e classe de modo critico.

Nesse sentido, vale mencionar o texto da cientista politica Sonia Alvarez (2014, p. 16) no
qual, com o propésito de revisar as epistemologias para bem de repensar as din@micas existentes
nos feminismos do Brasil e da América Latina, a autora aborda a complexidade sempre existente
dentro desses movimentos feministas. De acordo com Alvarez, é possivel afirmar que em nenhum
momento houve na regido um feminismo uno. Ocorreram, todavia, disputas internas e externas e a
predomindncia no alcance de espacos e de voz, ou seja, “em diferentes momentos, distintas/os
autoras/es ou vertentes ganham maior ou menor visibilidade politica e cultural, e maior ou menor
acesso ao microfone publico e aos recursos materiais e culturais, as vezes conseguindo se
estabelecer como hegeménicos” (ALVAREZ, 2014, p. 18) de tal modo que, “apesar de essa
hegemonia discursiva ter delimitado estreitamente o que e quem compunha ‘0’ movimento feminista,
o campo feminista contempordneo no Brasil e em muito da América Latina de fato ja nasceu plural
e heterogéneo” (p. 23).

Tal afiracdo de Sonia Alvarez afasta a ideia de que as lutas que envolvem outras categorias
além do género poderiam resultar no enfraquecimento dos movimentos feministas, j& que, na
verdade, essa pluralidade de visdes € um elemento intrinseco do(s) feminismo(s). Quando, no
Brasil, nas décadas de 1970 e 1980, se criam organizagdes autbnomas tanto com relagdo ao
movimento feminista como quanto ao movimento negro, muitas mulheres negras denunciavam a
“tripla discriminagdo” e interpelavam o feminismo hegeménico da época, jd abragcando a
necessidade de se pensar as questoes de género relacionadas com as questoes de raga e classe
(ALVAREZ, 2014, p. 24).

Dessa forma, fica notério que, mesmo sem a existéncia do conceito da interseccionalidade,
existia o reconhecimento de uma “tripla discriminacdo” ou de um duplo risco (double jeopardy)
que assolava a vida das mulheres negras, bem como das mulheres indigenas. Contudo, essa
preocupacdo ndo tinha o alcance e a visibilidade que hoje possui o conceito da
interseccionalidade.

Ana Claudia Jaquetto Pereira (2016), em sua tese de doutoramento, aborda a
“Interseccionalidade’, palavra de sonoridade estranha aos ouvidos de falantes da lingua
portuguesa” (p. 50). Dentre outras contribuicoes, vale mencionar que a autora sistematiza algumas
das mais importantes disputas em torno do conceito. Ao abordar as criticas desenvolvidas por
autoras que denunciam a possibilidade de esvaziamento da interseccionalidade ao distancid-
la de sua origem nos movimentos sociais, Pereira (2016) acaba por oferecer uma andlise altamente
relevante sobre a cisdo no emprego da interseccionalidade “[...] em abordagens que empregam
género, raca e outras categorias correlatas como marcadores identitdrios de diferenca daquelas
que os mobilizam enquanto marcadores de desigualdades sociais” (p. 21). Desse modo, torna-se

7 No original: “Our close reading of selected works from women of color’s intellectual production during intersecctionality’s
formative years uncovers its truly original combination: a way of interconnecting personal experiences and structural
analyses of interlocking oppressions without skirting the meaning of life experiences, multiple identifications, and
political communities” (COLLINS; BILGE, 2016, p. 76-77).

8 No original: “Gaining access to academic positions enable African-American women directly to bring ideas from
black feminist politics with them into the academy through the dual streams of black feminism and race/class/gender
studies” (COLLINS; BILGE, 2016, p. 78).
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notério que nem todos os usos da interseccionalidade coadunam com a perspectiva proposta por
Crenshaw (1989; 1991; 1997), na qual categorias como género, raga, sexualidade, classe,
nacionalidade, dentre outras, deveriam ser articuladas em andlises interseccionais capazes de
fundamentar legislagcdes e politicas publicas voltadas a sanar essas desigualdades estruturais.
O debate sobre a visibilidade ou o0 apagamento do contexto histérico, politico e social de
surgimento da interseccionalidade dialoga, portanto, com os préprios usos que tém sido feitos do
conceito, em particular apds sua maior popularizagdo. Em sua pesquisa, Pereira (2016) aborda
algumas dessas disputas e apresenta, dentre outros argumentos, aquele que entende que

[...] a disseminacdo da interseccionalidade tem sido facilitada por sua insergdo em uma légica
reificante, de acordo com a qual a adesdo ao termo denota adesdo ao poliicamente correto
e 0o que hd de mais atualizado no discurso feminista. Ao mesmo tempo, este uso prioriza a
menc¢do ao termo, descolado de seu contexto, da bagagem que o envolve e de sua histéria,
0 que impede o uso efetivo da ideia a que ele esteve originalmente atrelado. Tamanha
disparidade em relagéo a proposta original levou a prépria Crenshaw (apud ALEXANDER-FLOYD,
2012) a lamentar que a multiplicagdo de categorias identitdrias tenha ganhado mais espaco
do que a andlise estrutural e a critica politica nos contextos de aplicagdo da expressdo (p. 61).

Desse modo, a preocupacdo com o adequado (re)Jconhecimento das origens da
interseccionalidade ocorre no mesmo cendrio de preocupagdo com o esvaziamento do conceito
e de sua utilizagdo como mera retérica politica.

A popularizagdo da interseccionalidade, portanto, € atualmente um fato. Mas a sua
utilizagdo na abordagem de fendmenos que perpassam as relagdes de género e raca nem
sempre é entendida como indispensdvel. Sobre isso, Carneiro (2017) afirmou em uma entrevista
que:

Eu nunca usei esse conceito porque eu sou muito anterior @ emergéncia dele, embora os
sentidos que ele carrega estejam presentes nos meus textos e de outras mulheres
negras da minha geragdo. Quando Crenshaw chegou com esse debate da
interseccionalidade, eu ja estava com essa concepcdo consolidada de feminismo negro
(CARNEIRO, 2017, p. 18 [grifos nossos]).

Nesta fala, Carneiro demonstra como ndo apenas nos Estados Unidos, mas também no
Brasil, os debates que consideravam género, raca e classe j& eram parte das discussées na
militdncia politica e na producdo académica. E inegdvel, portanto, que o conceito de
interseccionalidade ¢ tributdrio dos debates que vinham ocorrendo dentro dos feminismos,
enquanto movimento social, especialmente dos feminismos negros. Isso se deu em razdo dos
questionamentos que os feminismos negros fizeram sobre os propdsitos de um movimento
majoritariamente centrado em questdes que afetavam mulheres brancas, heterossexuais e de
classe média, momento no qual se proliferaram as reivindicagdes por um feminismo capaz de
atender também as demandas de mulheres negras, indigenas, homossexudais, transexuais, pobres,
migrantes, gordas, com deficiéncias, entre outras.

Ao se reconhecer a importdncia dos movimentos sociais e das lutas por direitos travadas
fora dos muros da academia, ndo se pretende diminuir a relevdncia da pesquisa € mesmo do
préprio ato de nomear desempenhado por Kimberlé Crenshaw em 1989. Trata-se apenas de
compreender a interseccionalidade a partir da prépria histéria que Crenshaw abarcou em seus
estudos e, nos termos de Collins e Bilge (2016), enquanto pesquisa critica e como prdxis critica.
Somente assim serd possivel que a popularizagdo do conceito ndo resulte em apagamento de
seu potencial critico-transformador e das lutas e falas de mulheres negras que o antecederam.

5 Concluséao

A proposta central da presente pesquisa foi realizar um apanhado geral do momento
anterior ao surgimento do conceito da interseccionalidade. Tal objetivo surge em um contexto no
qual a interseccionalidade tem sido cada vez mais utilizada em pesquisas no campo das
discussdes de género, inclusive no Brasil. Assim sendo, buscou-se apresentar alguns elementos
que podem servir de subsidios para uma melhor compreensdo do conceito, por meio de uma
aproximacdo com seus antecedentes.

Neste artigo foram abordadas as discussoes relativas a ragca e aos feminismos negros e
evidenciou-se os elementos que foram basilares para que houvesse um contexto possivel de
surgimento da interseccionalidade. Sem a pretensdo de esgotar qualquer uma dessas temdticas,
foi realizada uma sélida revisdo bibliogrdfica capaz de tragar um panorama rico acerca do
periodo e dos debates anteriores ao surgimento da interseccionalidade, quando nomeada por
Kimberlé Crenshaw, em 1989.

Foi possivel reconhecer que a interseccionalidade veio suprir uma lacuna analitica — dentro
do campo cientifico-académico - sobre as relagcdes de opressdo que surgem para além das
relacdes de género e que com ela dialogam. Ao considerar que a experiéncia cotidiana das
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pessoas envolve simultaneamente diversas categorias identitdrias que socialmente constituem
distinfos marcadores sociais de desigualdade, a interseccionalidade buscou contribuir para
andlises que lidem melhor com a complexidade existente no mundo. E preciso que as contribuicdes
tedricas e académicas em torno do conceito reconhegam que sdo tributdrias de lutas, reivindicagcoes
e teorias que tém como principais agentes as mulheres negras. Somente dessa forma é possivel
que o conceito ndo perca seu potencial realmente transformador e que sua utilizacdo ndo reforce
o silenciamento e o apagamento das importantissimas contribuicoes que historicamente e
contemporaneamente s@o concretizadas pelas mulheres negras na teoria e na prdtica feminista.
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