Recusando-se a esperar

Anarquismo e Interseccionalidade

Deric Shannon e J. Rogue

2009



Conteudo

Recusando-se a Esperar: Anarquismo e Interseccionalidade 3
Por que Interseccionalidade? Como chegamos aqui 5
Visoes concorrentes na “Segunda Onda” 7
Intersecgoes 10

E o Que o Anarquismo Pode Fornecer a Teoria da Interseccionalidade? 13

Recusando-se a Esperar 15

Bibliografia 17



Recusando-se a Esperar:
Anarquismo e Interseccionalidade



“Sem justica ndo pode haver amor.” — bell hooks

O Anarquismo pode aprender muito com o movimento feminista. Em muitos sentidos ele ja tem
aprendido. Anarca-feministas tém desenvolvido analises do Patriarcado que o relacionam com a forma
do Estado. Noés aprendemos com o slogan que “o pessoal é politico” (por exemplo, homens que defendem
a igualdade entre todos os géneros devem tratar mulheres em suas vidas com dignidade e respeito). Nos
aprendemos que nenhum projeto revolucionario pode ser completo enquanto homens sistematicamente
dominarem e explorarem mulheres; que o socialismo é antes um objetivo vazio — mesmo se ele for “sem
Estado” — se a dominagao das mulheres pelos homens é deixada intacta.

Esse ensaio argumenta que anarquistas podem igualmente aprender com a teoria da “intersecciona-
lidade”, que emergiu do movimento feminista. Na realidade, concep¢des anarquistas da luta de classes
foram ampliadas como resultado da ascensdo dos movimentos feministas, movimentos pelos direitos
civis, movimentos de libertagio gay e lésbicos (e talvez, mais atualmente, os movimentos queer), mo-
vimentos pelos direitos de deficientes, etc. Mas como nds nos posicionamos considerando essas lutas?
Qual é a relacdo delas com a luta de classes que fortalece a luta pelo socialismo? Nos as dispensamos
como “meras identidades politicas” que obscurecem ao invés de clarearem a tarefa historica da classe
trabalhadora? Se n&o, como podem anarquistas incluir seus interesses em nossa agéo e teoria politica?



Por que Interseccionalidade? Como
chegamos aqui



Vérias pessoas situam o inicio do movimento feminista nos EUA com a luta das mulheres para
obter o voto. Esse foco no eleitoralismo foi criticado pela sua limitagdo por vérias mulheres radicais da
virada do século. Afinal de contas, o que o voto proporcionou para as mulheres da classe trabalhadora?
Como poderia a votagio em um novo conjunto de governantes colocar comida em suas bocas e nas de
suas familias? Na verdade, varias mulheres radicais desse periodo recusaram-se a se identificar como
“feministas”, pois viam o feminismo como um movimento de mulheres burguesas desinteressadas com a
luta de classes (para uma interessante discuss@o nesse contexto do anarco-sindicalismo espanhol do inicio
dos 1900s, veja Ackelsberg 2005: 118-119 e 123-124). De fato, varias mulheres da classe trabalhadora
viram suas contemporéneas feministas como estando em alianca “com todas as forcas que tém sido as
mais determinantes inimigas das pessoas trabalhadoras, dos/as pobres e deserdados/as” — isso é, elas
viam o inicial movimento feminista como um puro movimento de mulheres burguesas que nao tinham
solugdes para a pervasiva pobreza e exploragdo inerente da experiéncia da classe trabalhadora numa
sociedade classista (Parker 2001:125).

Anarquistas desse periodo, em contrapartida, as vezes antecipavam alguns dos argumentos para sair
do movimento feminista no tocante a interseccionalidade. Nos argumentamos contra o reducionismo de
classe que frequentemente ocorria dentro do amplo milieu socialista. Anarquistas incipientes estavam
escrevendo sobre questdes como prostituigdo e trafico sexual (Goldman 2001), esteriliza¢oes forcadas
(Kropotkin 2001), e casamento (de Cleyre 2004 e 2001) para ampliar a critica anarquista da hierarquia
com o objetivo de dar interesse critico as questoes das mulheres em seus direitos, enquanto também
articulavam uma visdo socialista de um futuro cooperativo e uma sociedade sem classes. Varios desses
trabalhos iniciais demonstraram conexdes entre a opressio de mulheres e a exploracdo da classe tra-
balhadora. A recusa de varias mulheres da classe trabalhadora para unirem-se a suas contemporaneas
“feministas” igualmente demonstrou alguns dos problemas de um feminismo universalizado baseado em
identidade que via a opressdo das mulheres como uma hierarquia que podia ser combatida sem também
impugnar o capitalismo.

Isso ndo quer dizer que anarquistas ndo fossem as vezes reducionistas. Infelizmente, varios homens
anarquistas desconsideraram as preocupagdes das mulheres. Parte do motivo que o Mujeres Libres
enxergou uma necessidade de uma organizacio separada de mulheres durante a Guerra Civil Espanhola
foi porque “vérios anarquistas trataram a questdo da subordinagio das mulheres como, na melhor
das hipoteses, secundéaria & emancipagdo de trabalhadores, um problema que seria resolvido no dia
seguinte a revolugdo” (Ackelsberg 2005:38). Infelizmente, em alguns contextos, essa atitude nfo é uma
excentricidade historica, embora devesse ser. E foram esses tipos de pressupostos que se tornaram um
importante pano de fundo tedrico para o feminismo da “Segunda Onda”.



VisOes concorrentes na “Segunda
Onda”



Durante o final dos anos 60 até o inicio dos 80, nova formas de feminismo comecaram a emergir.
Diversas feministas pareciam gravitar em torno de quatro teorias concorrentes com intimeras e diferentes
explicacdes para a opressao das mulheres.

Assim como suas historicas antecessoras burguesas, feministas liberais ndo viram necessidade de uma
ruptura revolucionaria com a sociedade existente. Em vez disso, seu foco foi no rompimento do “teto de
vidro”, obtendo mais mulheres em posi¢des de poder politico e econémico. Feministas liberais presumiam
que as disposigdes institucionais existentes eram fundamentalmente ndo-probleméticas. Sua tarefa era
a de ver a igualdade das mulheres acomodadas sob o capitalismo.

Outra teoria, as vezes referida como feminismo radical, defende abandonar a “Esquerda masculina”,
porque era vista como irremediavelmente reducionista. De fato, muitas mulheres saidas do movimento
pelos Direitos Civis e do movimento antiguerra queixaram-se do penetrante sexismo no interior dos
movimentos, sendo relegadas a tarefas secretas, flertando com lideres masculinos, e de uma generalizada
alienagio das politicas esquerdistas. Segundo véarias feministas radicais do periodo, isso era devido a
supremacia do sistema do Patriarcado — ou a sistematica e institucionalizada dominac¢ao das mulheres
pelos homens. Para essas feministas, a luta contra o Patriarcado era a primeira luta para criar uma
sociedade livre, como o género era nossa mais arraigada e antiga hierarquia (veja especialmente Firestone
1970).

Feministas Marxistas, em contrapartida, tendiam a localizar a opressdo das mulheres no interior da
esfera economica. A luta contra o capitalismo era vista como a batalha “priméria”’, porque “A historia de
todas as sociedades existentes até agora é a histéria de uma luta de classes” — isso €, a historia humana
poderia ser reduzida a classe (Marx e Engels 1967).

Mais adiante, feministas Marxistas tendiam a acreditar que a “base” econémica da sociedade possuia
um efeito determinante em suas “superestruturas” culturais. Assim, a tnica maneira de atingir a igual-
dade entre mulheres e homens seria o rompimento do capitalismo — dessa forma, novas e igualitarias
disposigdes econdmicas dariam a ascensdo para superestruturas novas e igualitarias. Tal era a natureza
determinante da base econ6émica.

Fora das conversacoes entre feministas Marxistas e feministas radicais, outra abordagem emergiu sob
o nome “teoria dual dos sistemas” (veja, por exemplo, Hartmann 1981; Young 1981). Um produto do
que viria a ser apelidado feminismo socialista, a teoria dual dos sistemas argumentou que feministas
necessitavam desenvolver “uma consideracio tedrica que da tanto peso ao sistema do Patriarcado como
ao sistema do capitalismo” (Young 1981: 44). Enquanto essa abordagem fez muito para resolver alguns
dos argumentos sobre qual luta deveria ser “priméaria” (ou seja, a luta contra o capitalismo ou a luta
contra o patriarcado), ela ainda deixou muito a desejar. Por exemplo, feministas negras argumentaram
que essa perspectiva desconsiderava a andlise estrutural da raca (Joseph 1981). Além disso, onde es-
tava nessa analise a opressdo baseada em sexualidade, habilidade, idade, etc.? Eram todas essas coisas
reduziveis ao capitalismo patriarcal?

E no interior desse pano de fundo teérico que a interseccionalidade emergiu. Porém néo eram somente
a abstracdo e a teoria que levaram a esses insights. Como mencionado anteriormente, parte da razdo pela
qual feministas viram a necessidade de uma analise separada do Patriarcado como uma forma sistémica
da opressao era devido a suas experiéncias com a ampla Esquerda. Sem uma anélise do Patriarcado que
o coloca em pé de igualdade com o capitalismo como um sistema de organizacdo em nossas vidas, nao
havia uma resposta adequada a lideres masculinos que sugeriam que noés lidassemos com a opresséo das
mulheres depois de lidar com a “primaria” ou “mais importante” luta de classes.

Mas essas tensdes ndo eram limitadas pela Esquerda, elas também existiam no interior do movimento
feminista. Talvez um dos melhores exemplos disso fosse no movimento pro-escolha nos Estados Unidos.
Antes de Roe versus Wade em 1973, a lei do aborto era considerada uma questdo a ser lidada em
uma base estado-por-estado. Feministas mobilizaram em torno a Roe versus Wade para permitir que
o aborto legal fosse garantido em todo o pais. A decisdo afinal deu garantias legais ao aborto até o
segundo trimestre, mas a retorica da “opg¢ao” e “legalizacao” foi deixada demasiadamente nao-declarada
para muitas feministas.

E essa experiéncia estabeleceu o palco para repensar a ideia de uma experiéncia de “feminilidade”
universalizada, monolitica, como é frequentemente expressada nas tradicionais identidades politicas. Fe-
ministas negras e womanists, por exemplo, argumentaram que focar somente na legalizagdo do aborto
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obscurecia as maneiras que mulheres negras nos Estados Unidos foram submetidas a esterilizagdes forca-
das e tinham o direto de ter filhos/as frequentemente negado (veja Roberts 1997). Além disso, mulheres
da classe trabalhadora argumentavam que a “escolha” legalizada é muito inexpressiva sem o socialismo;
ter o aborto legal, mas inacessivel, ndo constituia exatamente em uma “escolha”. A verdadeira liberdade
reprodutiva significava algo maior que somente o aborto legal para mulheres da classe trabalhadora.
Muitas quiseram ter filhos/as, mas simplesmente ndo conseguiam proporcionar sua criagio; algumas
queriam uma mudanga nas normas culturais e nas maneiras da sociedade que julgava as decisdes que
as mulheres faziam sobre seus corpos; outras queriam proximidade a clinicas para satude reprodutiva —
em suma, uma estrutura de “liberdade reprodutiva” levaria em conta os interesses de todas as mulheres,
nao somente estar estruturada ao redor dos interesses de mulheres brancas, heterossexuais, de classe
média (o defeito aparente do movimento “pro-escolha”).



Interseccoes



Essas experiéncias no interior do movimento feminista e da ampla Esquerda provocaram muitas
perguntas para feministas. Como nés criamos um movimento que néo é focado ao redor de interesses de
seus mais elementos mais privilegiados? Como nds conservamos nosso compromisso com o socialismo
sem estarmos sendo subsumidos/as a uma politica que vé as questdes das mulheres como “secundéarias’™
Como deve parecer uma organizagio politica baseada em um compromisso comum em acabar com a
dominagédo ao invés de uma assumida experiéncia comum baseada em uma tunica identidade? Essas
perguntas comecaram a ser amplamente respondidas por feministas de cor, queers e sex-radicals com a
teoria da interseccionalidade — uma teoria que era critica da classe tradicional e das identidades politicas
(veja especialmente, por exemplo, hooks 2000; Collins 2000).

A interseccionalidade coloca que nossas posic¢oes sociais em termos de raga, classe, género, sexualidade,
nacao de origem, habilidade, idade, etc. nao sdo facilmente analisadas fora uma da outra. Falar sobre uma
experiéncia universal como “mulher”, por exemplo, & probleméatico porque “feminilidade” é experimentada
de forma consideravelmente diferente baseada em racga, classe, sexualidade — quaisquer numeros de
fatores. Como tal, um movimento feminista nao-reflexivo centrado ostensivamente nas questoes de
“mulheres” tende a refletir os interesses dos membros mais privilegiados de uma categoria social.

Também, nossas variadas posi¢des sociais e hierarquias que as informam se cruzam de maneiras
complexas e nfo sio facilmente separaveis. Pessoas nfo existem como “mulheres”, “homens”, “brancos/
as”, “da classe trabalhadora”, etc. num vacuo desprovido de outras padronizadas relagdes sociais. Ainda,
esses sistemas de exploragéo e opresséo funcionam de maneiras tnicas. Para citar dois exemplos bastante
Obvios, classe é uma relagéo social baseada na exploragdo do trabalho de alguém. Como socialistas, nos
almejamos a abolicao das classes, ndo o fim do elitismo de classe sob o capitalismo. Isso torna a classe
Gnica. Similarmente, a ideia de uma “orientagio sexual” desenvolvida nos 1800s com a invencgdo do
“homossexual” como uma espécie de pessoa. Isso efetivamente criou uma identidade fora das escolhas
preferidas de género em parceiros/as sexuais, mais ou menos ignorando a miriade de outras maneiras
que as pessoas organizam sua sexualidade (ou seja, nimero de parceiros/as, atos sexuais preferidos,
etc.). Isso também efetivamente limitou a identidade sexual em trés categorias: hetero, homo, e bi —
como se ndo pudesse existir um grande alcance de atragdes e variedade no interior da humanidade.
Parte da libertacio baseada na sexualidade esté dificultando essas categorias para promover uma viavel
existéncia sexual/social para todos/as. Isso faz a sexualidade, igualmente, inica.

Essas desigualdades estruturadas e hierarquias informam e apoiam uma a outra. Por exemplo, o
trabalho de mulheres que estdo tendo filhos/as e criando-os/as fornece novos corpos para a ampla
fabrica social que permite que o capitalismo continue. A supremacia branca e o racismo permitem o
controle de capitalistas sobre um segmento do mercado de trabalho que pode servir como estoque de mao
de obra barata. Heterossexualidade compulséria permite o policiamento da forma de familia patriarcal,
fortalecendo o patriarcado e a dominancia masculina. E todas essas formas estruturadas de desigualdade
adicionam & crenga niilista que a institucionalizagdo hierarquica é inevitavel e que os movimentos de
libertagédo sdo baseados em sonhos utépicos.

Proponentes da interseccionalidade, entdo, argumentam que todas as lutas contra a dominacao sao
componentes necessarios para a criacdo de uma sociedade libertadora. E desnecessaria a criacdo de
um totem de importancia fora das lutas e sugerir que algumas s&o “primérias” enquanto outras sao
“secundérias” ou “periféricas” por causa das maneiras completas que elas se interseccionam e informam
umas as outras. Além disso, a historia nos mostrou que esse método de ranquear opressdes é divisivo e
desnecessério — e pior, ele enfraquece a solidariedade. Também, enquanto organizando e desenvolvendo
a politica pratica, nos podemos, auto-refletindo, mover as margens para o centro das nossas analises
para evitar as propensdes do privilégio que tém historicamente levado a tantas divisdes no feminismo e
na Esquerda.

Um bom exemplo contemporaneo da interseccionalidade nesse contexto de pratica do movimento
social é Incite! Women of Color Against Violence.! Incite! “é6 uma organizacio ativista nacional de femi-
nistas radicais de cor aconselhando um movimento para acabar com a violéncia contra as mulheres de
cor e nossas comunidades através da agio direta, didlogo critico e organizagdo popular” (Incite! 2009).
Uma razao pela qual Incite! Destaca-se contra outras organizagdes antivioléncia é sua anélise sistémica.

! Tncite! Mulheres de Cor Contra a Violéncia. (N. da T.)
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Elas veem mulheres de cor que tém vivenciado violéncia como vivendo em “intersec¢des perigosas” da
supremacia branca, patriarcado, capitalismo, e outras estruturas opressivas e instituigdes. Ao invés de
simplesmente reduzir as experiéncias ao individual, elas reconhecem os sistemas que oprimem e ex-
ploram pessoas e tém estruturado sua abordagem em tal modo que clamam pela “recentralizagio” de
pessoas marginalizadas, ao contrario a um método de “incluséo” baseado em uma tnica identidade ou
localizacéo social. Incite! argumenta que a “inclusao” simplesmente adiciona um componente multicultu-
ral & organizacéo individualista branco-dominante tdo comum nos Estados Unidos. Ao invés disso, elas
clamam pela recentralizacdo da armacao ao redor das pessoas mais marginalizadas. Esse impulso é para
assegurar que sua organizagio consigne as necessidades para aqueles/as que historicamente o feminismo
negligenciou, com a compreensdo de que todas as pessoas se beneficiem com a liberagio de seus/suas
iguais mais marginalizados/as — enquanto focarem em seus/suas elementos mais privilegiados/as no in-
terior de uma determinada categoria social deixara outros/as para tras (como nos exemplos que demos
na luta pelo voto e a legalizaciio do aborto). Incite! faz questdo de focar nas necessidades da classe
trabalhadora que tem sido geralmente negligenciada (ou seja, trabalhadoras do sexo, encarcerados/as,
pessoas trans e usuérios/as de drogas injetéveis). Ao centralizar essas pessoas em sua organizagio, elas
estdo focando nas pessoas fixadas em intersecgdes mais perigosas da opressdo e exploragdo, portanto
combatendo a completude do sistema e ndo somente os aspectos mais visiveis ou vantajosos. Adicional-
mente, Incite! vé o Estado como o maior perpetuador da violéncia contra mulheres de cor e busca a
construgéo de organizagoes populares independente de e contra ele. Anarquistas podem aprender muito
com o Incite! sobre a importancia de consignar as necessidades de TODAS as se¢des da classe traba-
lhadora e sua tentativa de verificar a tendéncia da Esquerda a ignorar ou dispensar as preocupagoes,
necessidades, ideias e lideranga de pessoas vivendo em perigosas intersecgdes do capitalismo, supremacia
branca, patriarcado, etc.
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E o0 Que o Anarquismo Pode
Fornecer a Teoria da
Interseccionalidade?



Nos firmemente acreditamos que esse processo de aprendizagem é uma via de m&o dupla. Isto é,
quando sintetizando nossa pratica ao incluir essas questoes levantadas por feministas, o feminismo
poderia se beneficiar da aprendizagem de anarquistas também.

Nos vemos as contribuigdes de anarquistas a interseccionalidade em duas maiores éreas. Primeiro, o
anarquismo pode fornecer uma base radical pela qual criticar interpretagdes liberais da interseccionali-
dade. Em segundo lugar, anarquistas podem oferecer uma analise critica do Estado.

Muito frequentemente pessoas usando uma anélise interseccional ignoram a singularidade de véarios
sistemas de dominagio. Um modo pelo qual isso é feito € ao articular uma oposigdo geral ao classismo.
Enquanto nos acreditamos que o elitismo de classe existe, frequentemente essa oposigao ao “classismo”
néo reconhece as qualidades tinicas do capitalismo e pode conduzir a uma posi¢io que essencialmente
argumenta pelo fim do elitismo de classe sob o capitalismo. Enquanto anarquistas, nés simplesmente
nao s6 nos opomos ao elitismo de classe, mas nos opomos também & sociedade de classe em si. Nos
nao queremos que a classe dominante nos trate melhor sob um sistema baseado em desigualdade e
exploragio (ou seja, capitalismo). N6s queremos esmagar o capitalismo em pedagos e construir uma
nova sociedade na qual as classes ndo mais existam — isso é, nés lutamos pelo socialismo. Anarquistas,
enquanto parte do movimento socialista, estdo bem posicionados para criticar essa interpretagao liberal
da interseccionalidade (veja especialmente Schmidt e van der Walt 2009).

Igualmente, como anarquistas, nés estamos bem posicionados para apresentar nossas criticas ao Es-
tado. O Estado, além de ser um conjunto de institui¢des especificas (como os tribunais, policia, corpos
politicos como senados, presidentes, etc.), ¢ uma relagiio social. E o Estado tem uma influéncia sobre nos-
sas vidas de iniimeras maneiras. Por exemplo, ex-prisioneiros/as sfo frequentemente ndo-empregéveis,
particularmente se eles/as tiveram cometido crimes. Qualquer pessoa pode simplesmente dar uma olhada
de relance na estrutura racial e de classe nas prisdes dos EUA para ver como a interseccionalidade pode
ser colocada em uso aqui. Ex-prisioneiros/as, trabalhadores/as que s@o alvo por lutar ou se engajar em
agoes diretas e/ou desobediéncia civil, etc. tém todos/as necessidades especiais como sujeitos em uma
sociedade que assume governantes politicos e sujeitos passivos, governados. E o Estado tende a mirar
conjuntos especificos de trabalhadores baseados em suas existéncias no interior das perigosas intersec-
¢0es que mencionamos acima. Anarquistas podem oferecer a teoria da interseccionalidade uma anélise
dos caminhos pelos quais o Estado surgiu para governar nossas vidas tanto quanto qualquer outro sis-
tema institucionalizado de dominacao. E nés podemos, é claro, argumentar pelo desmantelamento de
tal disposigao e substitui-la por formas sociais ndo-hierarquicas.
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Recusando-se a Esperar



Em muitos aspectos, anarquistas tém historicamente antecipado algumas das ideias da interseccio-
nalidade. Ainda, o anarquismo como filosofia politica — e como movimento contra todas as formas de
dominagéo estruturada, coercao e controle — parece bem adaptado para uma pratica interseccional. In-
felizmente, nos ainda temos discussdes debilitantes sobre qual hierarquia é “primaria” e sobre qual deva
ser priorizada em detrimento de outras. Como nos tempos passados, isso leva & facil divisdo e falta de
solidariedade (imagine ser mandado/a a abandonar alguma luta que diretamente envolve VOCE pela
luta “correta” ou “primaria™). Ainda, o esmagamento de qualquer hierarquia estruturada pode ter um
efeito desestabilizador no resto, porque a simples existéncia de qualquer dessas divisdes sociais serve
para a naturalizagio da existéncia de outras hierarquias.

Nos tentamos aqui explicar a ascensio da teoria da interseccionalidade no interior do feminismo e
descrever seus contornos. Talvez mais importante, nés tentamos relacioné-la neste texto com a préatica
politica e lutas do movimento social de modo a evitar a abstracdo completa e a teorizacdo separada
da pratica. Nos esperamos que mais anarquistas se familiarizem com a interseccionalidade e coloquem-
na em uso positivo para o trabalho politico. Finalmente, é de nossa esperanca que mais pessoas de
grupos marginalizados recusem-se a esperar, assim é que reconhecemos o valor de todas as lutas contra
a injustica e a hierarquia no aqui e agora — e que nds construamos uma pratica reflexiva baseada na
solidariedade e auxilio mutuo ao invés de prescri¢des divisivas sobre quais lutas sdo “primarias” e quais,
por extensdo, sdo “secundarias” ou “periféricas”. Antes, elas estdo todas relacionadas e noés temos boa
razdo para nos recusar a esperar até depois “da revolugéo” para que possamos consigna-las.
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