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Resumen

En este trabajo me propongo realizar un ensayo criti-
co sobre el identitarismo presente en el movimiento
feminista, en especial el identitarismo blanco. Para ello,
lo divido en dos secciones: una en la que abordo el
origen de la politica de identidad en el feminismo, sus
problematicas y las propuestas interseccionales como via
de solucion; y otra en la que me centro en la raza como
categoria que revela y desmantela la blanquitud. Conclu-
yo con el entendimiento de que el proceso corporalizado
de situarse (y, por tanto, de racializarse) contribuye a un
proyecto politico de mayor igualdad (y desracializacion).

Palabras clave
Blanquitud; Feminismo blanco; Interseccionalidad; Politi-
ca de identidad; Racializacion

Abstract

In this paper, | propose a critical essay on identitarianism
within the feminist movement, particularly white identi-
tarianism. To this end, | divide the work into two sections:
one in which | discuss the origins of identity politics in
feminism, its issues, and the intersectional proposals for
addressing them; and another in which | focus on race
as a category that reveals and dismantles whiteness. |
conclude by arguing that the embodied process of situa-
ting oneself (and thus racializing oneself) contributes to a
political project of greater equality (and deracialization).

Keywords
Identity politics; Intersectionality; Racialization; White-
ness; White feminism

Resumo

Neste trabalho me proponho a realizar um ensaio criti-
co ao identitarismo presente no movimento feminista,
em especial, o identitarismo branco. Para tanto, o divido

em duas sec¢les: uma na qual discorro sobre a origem da
politica de identidade no feminismo, seus problemas e
propostas interseccionais de solucdo, e outra na qual me
centro em raga como categoria que revela e desmonta
a branquitude. Concluo com o entendimento de que o
processo corporificado de situar-se (e, portanto, raciali-
zar-se) contribui para um projeto politico de maior igual-
dade (e desracializacdo).

Palavras-chave
Branquitude; Feminismo branco; Interseccionalidade;
Politica de identidade; Racializacdo
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Breve Introducao

1. O feminismo e a politica de identidade:
origem, problemas e caminhos

1.1 Genealogia e criagdo de um sujeito politico

A narrativa dominante sobre a origem do movimento feminis-
ta ainda é aquela que remonta ao movimento de mulheres
que reivindicaram direitos cidaddos e universais num contex-
to de revolugdo francesa (Ciriza, 2002). Esse ponto imaginario
de origem genealdgica, pode-se dizer, diz de uma origem do
movimento feminista que se situa em territério europeu, é
composto majoritariamente por mulheres brancas, e assume
a forte influéncia de ideias iluministas que rejeitavam deter-
minismos assignados as mulheres®. Esta maneira de construir
a genealogia do movimento remonta a um paradigma liberal,
ja que esse contexto social e histérico nos permite compreen-
der que essas mulheres estiveram identificadas, em maior ou
menor medida, com a luta politica latente do periodo, cujas
palavras de ordem eram a liberdade, igualdade e fraternidade.

Essa construgdo imaginaria do que constitui o Feminismo
persiste como hegemonia na atualidade e segue sendo carre-
gada como heranga e tradicdo. No entanto, é esse mesmo
“Feminismo com F mailscula” aquele que podemos nomear
como o feminismo branco, ja que é a propria pretensdo de
universalidade que lhe dara essa caracteristica.

Davila (1997) refere que o Feminismo é situado nesse ponto
genealdgico pois € o momento da primeira organizagdo em
massa de sujeitas mulheres em torno de uma causa em favor
de seus proprios interesses politicos. Esta autora compreen-

3 Se bem por um lado ha um debate critico dentro do préprio feminismo
gue aponta a necessidade de que o movimento seja pensado a partir de
outros pontos genealdgicos- nesta perspectiva, se inscrevem feminismos
decoloniais, comunitérios, entre outros-, também é importante o recon-
hecimento de que o tronco/ramo histérico liberal e europeu do feminismo
nunca foi homogéneo ou univoco, ja que grupos politicos muito diversos
de mulheres, ou com forte participagdo de mulheres, estiveram em disputa
com ele desde diferentes posi¢des, principios e interesses (Davis, 2016
[1981]; Ciriza, 2019)- as mulheres socialistas, anarquistas e revolucionarias
independentistas sdo exemplos.

de que a partir dessa maneira singular de se organizar e agir
politicamente, o movimento foi criando um até entdo inédi-
to sujeito politico, “As Mulheres”. E é justamente por conta da
criacdo desse sujeito politico que o Feminismo pode avangar
muito em termos de direitos conquistados. Além de avangos
no campo dos direitos, também pode permear fortemente a
cultura, pouco a pouco se complexificando e encorpando as
andlises criticas da sociedade hetero(cis)patriarcal.

Sem assumir aqui uma postura de desrespeitar ou menospre-
zar essas conquistas, me interessa ressaltar que, ao mesmo
tempo que gerou conquistas, esse tronco/ramo do movimen-
to social gerou problemas muito caracteristicos desse marco
genealdgico e da identidade politica assim gestada.

Ciriza (2002) sugere que a criacdao de identidades abstratas
de sujeitos politicos de direitos, levada a cabo no contexto
de luta por direitos civis, criou e ainda cria uma generalidade
que dissolve muitas das necessidades reais e concretas das(os)
sujeitas(os) subalternas(os). Isso porque, diz ela, um movimen-
to social que se utilize de um sujeito universalizado em sua
estratégia politica, por exemplo “As Mulheres”, recorrente-
mente perde de perspectiva a singularidade e complexidade
das demandas dos sujeitos participantes do movimento. Sem
simplificar a questdo, a autora também entende que essa
mesma criacdo de uma identidade é essencial para demonstrar
e explicitar a existéncia de desigualdades sociais que precisam
ser superadas. Ou seja, se ndo houvesse qualquer contorno
e enfoque o sujeito politico por quem se estd lutando, essas
demandas ficariam dispersas, fragmentadas e até invisiveis. Ela
assume portanto uma postura que ao mesmo tempo recon-
hece a importdncia e o problema criado por essa formacdo da
identidade em torno do sujeito politico Mulher. Quer dizer: esse
Feminismo se formou sob um marcador social de sua diferenca
em relagdo a um sistema masculino de poder, alegando sua
opressdo e exclusdo deste mesmo sistema e reivindicando a
participacdo democratica das Mulheres no mesmo. Ao fazé-lo,
no entanto, também (re)produziu um sistema de poder interna
e externamente, ora limitando o repertdrio e a voz das sujeitas
Mulheres, ora excluindo determinadas experiéncias e necessi-
dades de seu debate.
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1.2 A opressdo na politica de identidade

Antes de dar continuidade ao que quero desenvolver como
uma reflexdo sobre os problemas da politica de identidade,
entendo importante esmiucar a dindmica de opressdo que
se forma nos movimentos sociais que assumem essa mesma
politica como estratégia. Neste caso, discorro sobre o feminis-
mo (branco), mas ao explicitar essa dinamica, me refiro a vérios
movimentos sociais; todos, em maior ou menor grau, deriva-
dos da identidade Humana/Homem criada no marco revolu-
cionario francés.

Recorro entdo a Fraser (1991), que em “Repensar o ambito
publico: uma contribuicdo a critica da democracia realmen-
te existente” (Fraser, 1991), se vale do conceito de “ambito
publico” de Habermas para refletir sobre problemas vigen-
tes. Segundo ela, a nocdo habermasiana do que é um ambito
publico democratico seria a de um palco discursivo onde se
disputam interesses. Ela identifica que essa no¢do de ambito
publico rompe com uma imagem equivocada de que o poder
(masculino) estaria localizado num espaco - o publico- a ser
conquistado pelas feministas, cuja posi¢do partiria de outro
espaco, o privado ou doméstico- suposto local de opressdo e
exploracdo por exceléncia. Esta imagem de palco discursivo,
que caracteriza mais as relagées de poder que propriamente
0s espacos de poder, nos permitiria situar o poder naqueles
que detém a hegemonia narrativa e ndo necessariamente
territorial. Ou seja, o ambito publico assim pensado opera ndo
através de barreiras rigidas entre o que estd dentro e o que
esta fora espacialmente, mas mantém essa separacao espacial
através da manipulacdo narrativa embasada em certos princi-
pios discursivos inquestiondveis.

Se bem Fraser reconhece que o filésofo é perspicaz em perce-
ber o poder no discurso, ela também identifica que o mesmo
se equivoca ao propor um ideal democratico através de princi-
pios que, segundo ela, devem ser questionados devido a ndo
se adequarem as verdadeiras necessidades dos subalternos. O
gue considero os principais principios habermasianos identifi-
cados pela autora sdo: 1. A necessidade de que as diferencgas e
desigualdades sejam colocadas entre paréntesis no momento
de debate e deliberacdo sobre algo que é publico; 2. O enten-

dimento de que a proliferagdo da multiplicidade de pontos de
vista e de interesses é sempre pior e menos democratica que
um ponto de vista Unico e superior que contemple a todos; 3.
A nocgdo de que o debate publico deve se restringir a temas
relacionados ao bem comum e, por isso, a nogao de que
interesses privados devem estar fora desse campo. A autora
tece criticas a todos eles, respectivamente com os seguin-
tes argumentos: 1. E impossivel colocar desigualdades entre
paréntesis, ja que sdo elas que transversalizam todos os discur-
sos, interesses e agGes. Para ela, o que esse primeiro principio
termina fazendo é reiterar cédigos de conduta excludentes que
impedem as reivindicagcBes daqueles que ndo se adequam a
neutralidade exigida por quem detém maior poder no palco
discursivo; 2. A abertura para uma multiplicidade de pontos
de vista é a Unica maneira de verdadeiramente contemplar
experiéncias diversas no ambito publico. Para ela, o fato de que
sempre existiram grupos em combate com os grupos hegemo-
nicos demonstra que pensar o publico como algo que deman-
da respostas universalistas € uma atitude silenciadora e por
isso, antidemocratica; e 3. Ndo ha ninguém, ou nenhum grupo,
que tenha maior ou menor capacidade para definir o que é
verdadeiramente o bem comum, ja que, para a autora, este so
se fara através do reconhecimento das multiplas experiéncias
particulares de todos que compdem esse comum.

Se concordamos que o feminismo branco vem lutando para
romper a dureza de um palco discursivo dominado simbdlica
e materialmente por homens brancos ricos do norte global,
também € possivel concordar que quando esse mesmo
Feminismo assume uma operacdo rigida de identidade, ele
opera internamente sob os mesmos principios habermasia-
nos que elenquei. Quer dizer, se, por um lado, ele precisa criar
uma identidade grupal para se proteger, fortalecer e reivindi-
car seus direitos frente as manobras que oprimem e exploram
as mulheres, por outro, ao entrar nesse jogo de poder politico
que se conforma a partir de um marco de democracia liberal,
acaba absorvendo e reproduzindo cédigos muito parecidos
aqueles dos quais seu adversario politico se vale: a pretensdo
de neutralizar as diferencas internas; a busca de um ponto de
vista universal, coerente, forte e superior; e a restricdo, no
debate interno, daquilo que é considerado individual e supos-
tamente ndo compde para o bem comum feminista. E que n3o
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ha maneira de assumir uma politica rigida de identidade sem
assumir, em algum grau, a invencdo de um “Eu/nds” totalizan-
te, que leva a silenciamentos, atropelamentos ou exclusdes.

A politica de identidade opera tal qual uma politica de fronteira:
delimita, cria uma coeréncia interna fantasiosa que precisa se
reiterar, e inventa um “fora”, ou uma outridade, onde deposita
tudo aquilo que foge a essa coeréncia (Glissant, 1995/2005).
Por isso, € muito comum que grupos politicos atuando sob a
perspectiva identitaria se valham de um discurso universalizan-
te (ex: “somos todas mulheres”) que serve ao mesmo tempo
ao empoderamento desse grupo frente ao adversario exterior
e a manutencdo de suas estruturas internas de poder.

1.3 A opressdo interna ao movimento feminista

Lélia Gonzalez foi uma das pioneiras a realizar uma reinterpre-
tagdo critica do Feminismo a partir de sua experiéncia como
militante feminista e militante na luta antirracista. A autora
apontou o ocultamento histérico da questdo racial no feminis-
Mo e 0 homeou como um racismo por omissdo (Gonzalez,
2018). Em seu entendimento, as sujeitas brancas do movimen-
to produziram sistematicamente ocultamentos de diferencgas
que, se ndo tivessem sido tdo frequentemente ocultadas,
deixariam explicitas as distintas experiéncias, desejos e interes-
ses das ditas “Mulheres”. Para Lélia, ainda que o feminismo
hegemonico buscasse em muitos momentos reconhecer e
promover a participacdo de mulheres racializadas, sua aborda-
gem raramente reconheceu a raga e a racializagdo como temas
centrais para a formulagdo de acGes e reflexdes. Neste sentido,
ela escreve: “Falar de opressdao a mulher latino-americana é
falar de uma generalidade que esconde [e] que tira de cena
a dura realidade vivida por milhdes de mulheres que pagam
um preco muito alto por ndo serem brancas” (Gonzalez 2018,
p. 129). Com esta alegacdo ela aponta para o fato de que por
tras da politica de inclusdo das feministas brancas estaria uma
dinamica de opressdo que se vale da universalizacdo do sujei-
to “Mulher”. O que a autora fundamentalmente instigou com
sua producdo foi que esse Feminismo pudesse reconhecer
seu papel histérico na reproducdo de injusticas estruturais,
atentando-se a seu proprio potencial opressivo.

1.4 Paradigma identitdrio e paradigma intersec-
cional

Existe uma distingdo primordial entre o paradigma do sujeito
politico “Mulher”, ou o do “Feminismo” (com F maiuscula) e o
paradigma que contempla a multiplicidade de experiéncias de
mulheres. Para Ochy Curiel (2013/2023), autora de referéncia
do feminismo decolonial, o primeiro paradigma estaria lastrea-
do justamente na politica de identidade, ja o segundo, numa
politica que reconhece e age sobre a interseccionalidade/
imbricagcdo de opressdes. Ela entende que a maneira identi-
taria de se consolidar como grupo social e entrar em disputa
politica é valida enquanto parte do processo de emancipagado
dos grupos oprimidos, mas também alerta para o perigo de
que essa tatica identitaria seja tomada como objetivo ultimo
do processo emancipatério e ndo como meio. Ela compreende
que a identidade levou varios grupos sociais oprimidos a um
fortalecimento necessario ao longo de sua histdria de luta, e
chamou esse estagio de “um trabalho politico para dentro”.
Como exemplo, diz que o movimento de mulheres negras
latinoamericanas usufruiu fortemente dessa tatica e que sem
ela ndo teria chegado a importantes lugares tedricos, senti-
mentais e praticos. Porém, ela também aponta para a neces-
sidade de caminhos que ampliem essa politica, caso contrario
ndo vé uma possibilidade de verdadeira transformacdo das
estruturas opressoras. Ela nomeia este segundo movimento de
“um trabalho politico para fora”; e a este, sim, atribui a possibi-
lidade de abarcar a multiplicidade. Segundo ela, este segundo
movimento é aquele que rompe com o essencialismo proprio
ao identitarismo e reconhece as multiplas forcas de opressdo e
resisténcia que atuam nos corpos, criando assim uma politica
de relagdo entre forgas.

Como ja vimos, o projeto libertario estd intimamente relacio-
nado a politica de identidade. Se a imagem desta politica é a
de uma forca opressora versus a vitima oprimida a se libertar,
a identidade é a operacdo que fortalece essa vitima através de
um contorno, para que assim se fortaleca e liberte da opressao.
O alerta de Curiel estaria no sentido de que para o empodera-
mento ndo cair em manutencGes de poder despropositadas,
aqueles movimentos que se valem da politica de identidade
como ferramenta precisam se atentar sensivelmente para se
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fortalecer continuamente na medida em que permanegam
fieis a luta mais ampla e material do combate a opressdo
e exploracdo desigual, com a atengdo sempre voltada a si e
seu préprio potencial opressivo. Ou seja, ela aponta para uma
conquista responsdvel de poder. Isso porque a operagdo de
identidade é a mesma operagdo que pode reiterar um danoso
corporativismo e/ou individualismo.

O problema apontado por Ochy demonstra que existe uma certa
continuidade perigosa do movimento identitario, que captura
0s corpos através de uma linha ténue de confusdo. Creio que
Ciriza (2002), ao escrever sobre aquilo que chamou de “dilema
Wollstonecraft”, ajuda a evidenciar essa confusdo, de modo que
a desfaz. Ela refere que existe uma certa difusdo equivocada da
ideia de que o feminismo luta de maneira paradoxal, ja que as
mulheres aparentam querer ser consideradas como iguais (aos
homens) e como diferentes (em suas necessidades especiais). A
autora aponta para uma resolucdo desse dilema ao recuperar as
ideias da feminista histérica Mary Wollstonecraft e alegar que:
“[...] o principio da igualdade, proprio dos regimes modernos,
nao se opde a diferenca, mas ao privilégio” (Ciriza, 2002, p. 11.
Tradugdo livre). Assim, na mesma esteira de Fraser (acima referi-
da), ela entende que s6 é possivel conceber uma igualdade se
a mesma contemplar e fortalecer as diferencas, ja que ndo se
tratam de conceitos concorrentes, mas complementares. Para
ela, é importante que se desfaca a confusdo de conceitos e
gue se entenda que a luta feminista, mesmo aquela inserida no
marco liberal, trata de uma busca mais ampla por quebrar um
sistema de distribuicdo desigual de privilégios e poder, através
da consideragdo sobre a particularidade e necessidades daque-
les grupos que ndo os detém.

Pensar a igualdade em oposicdo a privilégios, e ndo em oposicdo
a diferenca, aponta portanto para a dissolugdo da armadilha
de confusdo da operagdo identitaria, descrita acima. Quando
se cria uma politica de identidade, a diferenga do grupo social
assim marcado precisa ser fortalecida, no entanto, se ndo ha a
confusdo de conceitos, essa diferenca passa mais propriamente
a ser um meio para a justica social igualitdria e ndo seu fim. Quer
dizer, com este entendimento de que diferenca e igualdade se
complementam, o fortalecimento de um coletivo através das
marcacoes de suas especificidades, necessidades e interesses é

o trabalho prévio que visa permitir um poder suficiente a esse
grupo para que consiga articular, negociar, associar e reivindicar
em prol de um mundo menos desigual e injusto. O marcador da
diferenca, neste caso, passa a ser o que permite um mundo de
maior igualdade, e por isso passa a ser ndo sé admitido, como
bem vindo. A multiplicidade de corpos, pontos de vista e proje-
tos amplia esse ideal politico de igualdade. Caso contrario, se
houvesse uma confusdo de conceitos e a palavra igualdade fosse
entendida em seu sentido semantico de homogeneidade, as
ideias de igualdade e diferenca seriam tomadas em oposi¢do e
a politica de identidade seria mantida como fim ultimo. A igual-
dade significaria uma homogeneidade identitaria (exemplo:
“somos todas mulheres”) na qual a outridade ou a contradicdo
interna se tornam ameagas.

E por isso que autoras como Lélia Gonzalez (2018), Angela Davis
(1981/2016), Ochy Curiel (2013/2023) ou Patricia Hill Collins
e Sirma Bilge (2016) vém apontando a necessidade de anali-
ses interseccionais/de imbricacdo sob as categorias de género,
raca, classe, geragdo, territdrio e outros marcadores sociais que
hierarquizam os corpos e seus poderes. Sem uma atencdo e
escuta permanente a multiplicidade de experiéncias e de como
diferentes posicdes e marcas revelam as opera¢des de poder
presentes no campo social, ndo ha como construir um projeto
politico que se valha da identidade e ndo termine em corpora-
tivismo identitdrio, tampouco ha como instituir um campo de
negociagdes necessarias para a redistribuicdo do poder.

2. Raca como categoria de giro

2.1 O corporativismo identitdrio da branquitude

A identidade “Branquitude”, apesar de também operar dentro
de uma dindmica identitaria, possui uma histéria de criagdo
muito distinta da identidade “Mulher” e por isso a resposta a
seu problema também o é.

Cida Bento (2022), através de seu conceito de pacto narcisico
da branquitude, nomeia uma forca presente no campo social
na qual pessoas brancas protegem, ampliam e reiteram seu
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poder entre si, de maneira mais ou menos explicita. Segundo
ela, esse corporativismo-individualismo branco esta presente
nos mais diferentes espacos, na direita e na esquerda politica,
e no alto ou baixo nivel de poder aquisitivo. A mesma autora
também identifica que por mais que se trate de um grupo que
reitera seus privilégios de modo identitario, a identidade racial
branca nao foi criada e apropriada pelos préprios brancos, mas
sim pelos movimentos antirracistas. Isso porque a criagdo desta
identidade racial foi construida como parte do processo de luta
politica de grupos racializados, que nomearam e apontaram a
branquitude com o objetivo de desfazer o poder desse grupo
racial, assim buscando seu proprio empoderamento. Quer
dizer, as pessoas brancas, apesar de se identificarem subjetiva-
mente com discursos, comportamentos, afetos e imaginarios
especificos, ndo compreendem essa identificagdo como uma
identidade racial propria, ja que brancos, por terem inventado
araga como categoria inferiorizante, racializam o “outro” e ndo
a si mesmos (Schucman, 2012; Falquet, 1977/2024).

As pessoas brancas enquanto grupo politico identitdrio, em
lugar de assumirem para si a identidade politica “brancos” ou
“raca branca”, mais corriqueiramente assumem a identida-
de “humana” quando se tratam de um conflitos relativos as
questdes de raga®. Assim, elas operam justamente na dinami-
ca discursiva habermasiana, que homogeneiza e generaliza
para enfraquecer a diferenca; “somos todos humanos” signi-
fica, neste caso, “deixa disso, somos todos homogeneamente
iguais”.

Como ja vimos, se, por um lado, o poder da politica de identi-
dade pode se perpetuar através de ataques diretos aos grupos
marcados como “outros”- ou aqueles do outro lado da frontei-
ra-, ele também pode se refazer através da defesa de uma
identidade comum sob um véu discursivo de igualdade (em
seu sentido semantico de homogeneidade). Os mitos raciais de
paises latino americanos, como o mito da democracia racial no
Brasil, o mito da mesticagem igualitaria na Colombia, ou o0 mito
da inexisténcia historicamente natural de afrodescendentes na

K

4 Pessoas que assumem a identidade racial “brancos” no campo politico
estdo explicitamente entrando em disputa com outros grupos racializados,
assumindo, assim, uma violéncia propria do racismo positivo. E o caso de
racistas supremacistas brancos que assim o assumem ante a sociedade.

Argentina, sdo ébvios exemplos de como a branquitude reforca
seu pacto quando se vale de manobras nas quais usa a palavra
igualdade a seu favor. Ao enunciar a suspensdo das diferencas
num palco discursivo no qual tem historicamente mais poder
- 0 das relagGes raciais- esse grupo politico estd defendendo,
através de uma identidade que supostamente reflete a todas (a
nacional; humana), seu interesse de manter o racismo estrutu-
ral para a manutencao de privilégios.

Reconhecendo que o termo “negro(a)” no Brasil é utilizado
neste pais desde uma construcdo politica semelhante ao termo
“marrén” na Argentina e outros paises latinoamericanos®
recorro ao cldssico texto O negro no mundo dos brancos, de
Florestan Fernandes (1972) para esmiugar essa reflexdo. Nele,
0 autor escreve sobre como o ocultamento do racismo na
cultura brasileira- e podemos dizer: na cultura latinoamericana
- esta diretamente associado a valores cristdos. Segundo ele, a
partir da transicdo de uma sociedade de castas para uma socie-
dade de classes, ocorrida entre os séculos XIX e XX, o Brasil
pbde observar um fendmeno nas pessoas brancas que ele
nomeou como “um preconceito com aqueles que tém precon-
ceito”®. Ou seja, num contexto de abolicdo da escravatura e
urbanizagdo, os brancos passaram pouco a pouco a reconhecer
que as pessoas racializadas sdo humanas. Por isso, comegaram
a entender que praticar o racismo é algo desprezivel, passan-
do também a apontar a pratica visivel de racismo como algo
moralmente condendvel. Acontece que, segundo o autor, essa
moralidade cristd nada se relaciona com a verdadeira neces-
sidade dos negros [ou quaisquer pessoas racializadas], tendo

5 Otermo “negro(a)”, na tradi¢do brasileira, € uma construgdo dos
movimentos negros que lutaram por abarcar, com essa palavra, tanto as
pessoas “pretas” quanto as pessoas anteriormente chamadas “pardas” ou
“mesticas”. Essa forma de nomeacdo serviu como estratégia politica de uni-
ficagdo de pessoas afrodescendentes, reconhecendo uma segregagdo cul-
turalmente construida nesse grupo incutida pela politica de miscigenagao.
Neste ponto, a identidade marrén mais propria de paises latinoamericanos
hispanohablantes se assemelha a identidade politica negra brasileira, se
bem se reconhece a diferenca entre elas. Esta Ultima se esforgou para abar-
car também pessoas indigenas (e seus descendentes embranquecidos) e
trabalhadores de classes baixas. O nlcleo comum dessas identidades sobre
o qual trabalho é o de serem respostas a segregacdo causada pelo ideal de
branqueamento proprio dos processos de independéncia desses paises.

6  Escolhi reescrever com as minhas palavras a frase original do autor,
“Um preconceito de ndo ter preconceito”, entendendo que com essa tra-
dugdo mantenho o sentido original da frase, mas atualizando para o tempo
presente o modo de articular as palavras que leve mais facilmente aos
leitores o nucleo do que discorreu Florestan Fernandes.
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muito mais a ver com a protecdo da imagem social dos brancos
do que com acgdes de transformagdo da violéncia racista. Ele
argumenta, ainda, que essa maneira de perpetuar o racismo
através da dissimulacdo moralista é uma forma ainda mais
poderosa que aquele expressado explicitamente: “A ideolo-
gia racial dominante mantém-se menos pelas identifica¢cdes
positivas [com o racismo] que pelos subterfugios através dos
quais ela se insere em tudo o que o branco acredita, pensa ou
faz” (Fernandez, 1972, p. 25).

Se bem o autor se refere ao racismo contra pessoas negras
afrodescendentes, o racismo latinoamericano perpetrado
pelos brancos aos povos origindrios- o segundo maior grupo
racial vitima de racismo nesse territdrio- possui caracteristi-
cas muito similares em se tratando da constituicdo subjetiva
dos brancos que o perpetua. Ou seja, os efeitos e as dinamicas
do racismo sdo distintos para cada um desses grupos que o
sofrem, sendo o racismo contra pessoas negras mais carrega-
dos de estigmas distintos daqueles contra pessoas indigenas
(Schucman, 2012; Krenak, 2019), no entanto, opera em ambos
0s casos um identitarismo branco que atribui a si uma superio-
ridade moral que supostamente Ihe confere maior civilidade e
por isso o direito de manutencdo de seu poder.

Ha portanto um cruzamento histérico no qual se, por um lado,
a cristianizagdo incutiu na cultura latinoamericana o moralis-
mo, o liberalismo incutiu a identidade humana e o conceito de
igualdade - que, como vimos, por sua polissemia pode levar a
confusdes perversas. Num contexto no qual o ataque explicita-
mente racista as pessoas nao-brancas é moralizado, pois passa
a ser moralmente condendvel segundo os valores cristdos,
a politica de identidade (“somos todos humanos”) é usada
perversamente em seu sentido de homogeneidade e suposta
inclusdo, para neutralizar os movimentos de empoderamen-
to e emancipagdo das pessoas racializadas (ndo-brancas). A
manobra dos brancos, ai, também é realizada na medida em
que exibir empatia, bondade e benevoléncia, sob o discurso
de uma igualdade humana, leva a uma vantagem social, ja
gue posiciona a imagem social das pessoas ou grupos que 0s
exibem em um lugar de acerto moral e perdao social, além de
impedir perturbagdes ao status quo que os privilegia.

2.2 A branquitude no movimento feminista

Se possuir poder num palco discursivo estd diretamente
relacionado ao dominio da narrativa, a atualizagdo do poder
branco na contemporaneidade estd diretamente relaciona-
da a capacidade das pessoas brancas de manterem-se numa
posicdo de superioridade moral- humanista- através da narra-
tiva. Para que a posigdo de superioridade racial seja mantida,
no entanto, é preciso que ela se atualize ndo sé pelo discurso
e 0 imaginario, mas também através de comportamentos e
afetos. Essa combinagdo é o que reforga e retroalimenta uma
cultura de supremacia racial branca, que culmina em privilé-
gios materiais e simbdlicos.

DiAngelo (2018) é uma autora estudiosa da branquitude que
da énfase ao racismo como uma identificacdo subjetiva- e ndo
como uma expressdo direta de édio- e discorre sobre o quado
comum € que haja uma reiteragdo da supremacia branca através
da desresponsabilizagdo de pessoas brancas por suas proprias
identificagGes racistas. Para a autora, o acontecimento dessa
forma de racismo se da por duas vias principais: tanto através
de performances em que buscam mostrar o qudo moralmente
superiores e heroicas sdo: pela demonstracdo de empatia, forga,
benevoléncia; quanto em performances nas quais se colocam
numa posicdo de vitima: pelo choro culpado, pela comprovacdo
de a¢des de bondade no passado, pela alegacdo de que o outro
ndo compreende sua verdadeira esséncia etc. Como a pessoa
identificada subjetivamente com essa branquidade precisa
necessariamente estar identificada com a superioridade moral,
é dificil que receba apontamentos criticos sobre seu racismo
sem que tenha fortes reagdes defensivas, entre elas emogdes
reais, como raiva, tristeza ou desprezo. A este fendmeno reativo
a autora nomeou de fragilidade branca (DiAngelo, 2018). Aqui,
vemos que a autora descreve um fendmeno de contradicdo
entre discurso e afeto, sobre o qual discorrerei mais adiante.

Antes, volto a reforcar que, tal qual exaustivamente vém
apontando os feminismos negro, interseccional e decolonial
(Curiel, 2013/2023), as feministas brancas via de regra se identi-
ficam como moralmente superiores, e por isso se identificam
também com uma postura salvacionista que comumente reitera
o racismo perverso do qual estamos discorrendo.
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As feministas brancas da era colonial s queriam saber de espal-
har seus costumes civilizados, mas as feministas neocoloniais
querem exibir sua coragem e compaixdo- em geral, ao mesmo
tempo em que fornecem subsidios morais para crueldades
cometidas sob o pretexto do feminismo. Os tempos podem
ter mudado, mas o empenho da branquitude em extrair valor
de todos os lugares possiveis- e dominar a narrativa para fazer
parecer benevoléncia- persiste (Zakaria, 1978/2021, p. 141).

E bem menos frequente que reproduzam um édio racial expli-
cito, e se bem ele pode aparecer como parte de um todo de
sua branquidade, o comum é que a diade racista heroina e
vitima aparega com maior frequéncia nesses movimentos.

Segundo Marcinik (2018), atualmente os espagos feminis-
tas continuam majoritariamente compostos por mulhe-
res brancas. Para a autora, € comum que a pauta racial seja
pontual e marginalmente inserida nos espagos institucionais
de formacdo, discussdo e construgdo politica, sendo corriquei-
ro que a elas baste, por exemplo, que as organizadoras desses
espacos facam convites pontuais a feministas negras para que
palestrem sobre o tema, de modo que a categoria raga ndo
transversalize o amplo escopo de preocupag¢des do movimen-
to. Ela também refere que o mito da democracia racial e da
igualdade entre as mulheres segue presente nesses espacos,
assim como a desresponsabilizacdo pelo préprio racismo
individual, coletivo e institucional.

A mesma Marcinik usa a ideia de que no feminismo institu-
cionalizado é usual que se encontrem “concepgdes racistas
de género” (Marcinik, 2018. p. 31). Ao tecer uma critica a tais
concepgdes, elarecupera as ideias de Angela Davis para lembrar
que género informa raga- ou seja, que raga é a maneira como
o género é vivido (Marcinik, 2018 apud Davis, 1981/2016)- e,
assim, entende que o modo como o feminismo vem constituin-
do sua concepgdo do género feminino € um modo branco, que
constroi uma feminilidade branca. Nesta esteira, ela afirma que
essa hegemonia cria projetos feminino-feministas de identifi-
cagdo subjetiva com o que segue moldes brancos.

2.3 Que as pessoas brancas se situem e racializem:

um processo vergonhoso

Aideia de pensamento situado, originalmente criada por Dussel
(1996), é aquela que entende o qudo fundamental é partirmos
de nosso proprio corpo-territério para pensarmos a ciéncia e a
politica. Se podemos entender essa ideia em articulagdo com
o processo de desfazimento do poder em excesso da branqui-
tude, é preciso pensar o pensamento situado ndo como uma
solugdo pontual, mas justamente como um processo.

Esta gradual responsabilizacdo por aquilo que nos constitui
e atravessa nossos corpos seria justamente um processo de
situar-se e, assim, uma constituicdo gradual de pensamento
corporificado-territorializado.

Fanon (1952/2008) expressa que a ideologia racista e seus
efeitos materiais devem ser combatidos através da “racia-
lizagdo para a desracializacdo”. Essa perspectiva assume que
a marca corporal de racialidade branca impede que a raga e
0 racismo possam ser temas manipulados de acordo com as
manobras defensivas das pessoas brancas. Se a tendéncia
destas Ultimas é a de assumir frequentemente a postura defen-
siva, essa marca da racialidade branca, uma da qual pessoas
brancas estdo constantemente buscando escapar (Dyer, 2005),
busca impedir esse tipo de manobra. A marca corporal seria
aquilo perpetua o apontamento da violéncia branca, tanto em
termos de heranca quanto de privilégios, e seria inescapavel
na medida em que estaria colada ao corpo. Segundo Fanon,
é impossivel que pessoas brancas assumam uma posicdo
de horizontalidade e coletividade verdadeira no campo das
relagBes raciais sem que sejam marcadas em sua racialidade.
Por isso, para ele, é apenas através desse processo de racia-
lizagdo que podemos imaginar um projeto social coletivo de
desracializacdo- ou seja, o fim da categoria raga como organi-
zadora social hierdrquica- e igualdade.

A identidade racial branca, ou Branquitude, como vimos, é
uma estratégia de marcacdo inescapdvel através do corpo
biolégico, mesma estratégia que foi historicamente desen-
volvida pelo grupo branco através da gradual construgédo do
conceito de Raga (Falquet, 1977/2024). No entanto, se raca
€ uma invencdo, tal qual qualquer identidade, o problema no
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gual os movimentos antirracistas vém esbarrando ao se valer
dessa tatica politica é que ela falha na medida em que a supos-
ta marca “natural” da violéncia intrinseca as pessoas brancas
pode ser reiteradamente rechacada pelas mesmas através de
provas, ou performances, de boas ac¢des.

Algo muito distinto acontece quando a branquitude comeca a
ser desvelada- pois marcada- a nivel do inconsciente, projeto
inaugurado por Fanon. Se o inconsciente é aquilo que consti-
tui o corpo sem a agéncia total da consciéncia (do discurso),
guando a branquitude é associada a ele, sdo suas posigoes,
seus movimentos, suas representa¢des fantasisticas e até
a condicdo material de suas vidas aquilo que é apontado de
maneira inescapavel. Ou seja, o apontamento deixa de ser aos
valores morais ideais das pessoas brancas e passa a ser as suas
corporalidades.

A autora Sara Ahmed, no capitulo “Vergonha ante os demais”
de seu livro “A politica cultural das emogbes” (Ahmed, 2015),
propGe a ideia de que a vergonha pode ser uma sensacdo
corporal humana cujo potencial politico é de grande valia. Ela
descreve a vergonha como uma sensacdo que remete essen-
cialmente ao “Eu” e a percepcdo da pessoa que a sente de que
seu Eu falhou frente a um “Ideal de Eu”. Na vergonha, essa
pessoa se sente inteiramente ma e errada, e ha reagdes fisicas
explicitas de querer ocultar-se do outro diante dessa autoper-
cepcdo sobre si. Para ela, o Eu sente vergonha quando percebe
gue sua maldade ou vulnerabilidade foram expostas ao olhar
de um Outro que ama, e essa vergonha s6 acontece porque
esse outro amado tem o poder de carregar em seu olhar o
pacto social que diz o que é bom ou ruim, certo ou errado-
ou seja, ele carrega o Ideal de Eu. Entdo, para ela, aquilo que
vamos incorporando como os validos representantes do pacto,
é aquilo que constroi nosso Ideal de Eu e, portanto, nossas
acdes no mundo.

Se a branquitude fortalece um pacto narcisico identitario ao
ter principalmente as préprias pessoas brancas como referén-
cia de Outro amado, transformar esse pacto esta diretamente
relacionado a transformar seu Outro amado e seu Ideal de Eu.

Cardoso (2023) cria o conceito de ‘Branco Dracula’ para
argumentar que as pessoas brancas ndo conseguem se enxer-
gar no espelho. Ele diferencia esta posi¢do de outra igualmen-
te presente na subjetividade branca, a de ‘Branco Narciso’: o
enxergar-se perfeita no espelho. O autor mostra que ao nao
se enxergar no “espelho” - ou, simbolicamente, ndo enxergar
suas agGes dentro de uma sociedade de “outros raciais”, mais
ampla que a do grupo branco-, as pessoas brancas ndo tém a
possibilidade de viver uma vida social plena, vivendo em perse-
cutoriedade, e ao se verem Narciso, s6 podem ver aquilo que
aceitam sobre si e as agradam. Para o autor, “Quem faz a critica
ao branco é o ndo branco, [...] aguele que o enxerga” (Cardoso,
2023. P. 86).

Tomando essas ideias, pode-se chegar ao entendimento de
que transitar a vergonha de ser uma pessoa branca, com
0 que isso implica tanto em termos de sua heranca violenta
quanto de privilégios passados e atuais, é parte indissociavel
de transformar o pacto narcisico em um novo pacto social,
além de transformar uma experiéncia social empobrecida em
uma experiéncia social plena. Isso porque que sentir vergonha
ante o apontamento da prépria branquitude é sinal de que ha
ai o reconhecimento desse Outro que aponta a branquitude
ndo mais como um Outro-por-fora-do-pacto, Outro-invisivel
ou Outro-por-fora-da-fronteira, mas um Outro amado e com
quem ha um compromisso.

Ahmed (2015) escreve que “[...] a vergonha pode se conver-
ter em uma forma de identificagdo justamente quando uma
identidade fracassa em encarnar um ideal” (Ahmed, 2015, P.
173. Tradugdo livre). Ou seja, a vergonha pode ser politicamen-
te proficua quando aparece como uma reagdo das pessoas
brancas ao serem apontadas em seu erro e sentirem fracas-
sada sua tentativa de encarnar um ideal através da identidade
que haviam formado. Em outras palavras, sua vergonha, para
revelar uma responsabilizacdo, precisaria ser transitada até o
ponto de uma verdadeira compreensdo de que falharam ao se
identificarem ou imporem um ideal (branco) que ndo contem-
pla verdadeiramente todas as pessoas. Ao mesmo tempo, essa
vergonha assumida revelaria que hd um compromisso amoro-
so com essa outridade que aponta sua falha.
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Faco uma ressalva apontando que frente a ameaca de
destruicdo, todo corpo vivo- seja social ou pessoal- tera reacGes
de ataque ou defesa: ou agredindo ainda mais, ou se fechan-
do com defesas ainda mais poderosas. Por isso, a proposta de
uma transformacdo do pacto identitario atual da branquitude
propde uma vergonha que possa ser habitada pelas pessoas/
feministas brancas e que possam encontrar caminhos amoro-
sos a partir dai. O cuidado a se ter é que o moralismo cristdo
e a superioridade branca jogam justamente em prol de uma
sustentacdo muito fragil da vergonha- o conceito de fragilida-
de branca trabalhado acima- e por isso é tdo comum que ela
impulsione caminhos auto defensivos; como se apontamentos
de erro necessariamente fossem ameaca de destruicdo de um
Eu que so se sustenta ocupando o lugar de Bem.

Ao fim e a cabo, essa tatica de operacdo identitdria que inventa
a Branquitude vem atuando como um espelho de 360 graus,
gue encurrala as pessoas brancas numa imagem completa de
si, a qual elas nunca poderiam ter acesso desde seu narcisis-
mo. Resta saber até que ponto as pessoas brancas precisam
ser encurraladas por essa marca, e 0 que € preciso para que
desistam e se envergonhem, assumindo assim outra posicdo.

Conclusao

Este texto critica e alerta para o identitarismo das pessoas
brancas, de modo geral, e das feministas brancas, de modo
especifico. No entanto, a tatica identitaria é entendida como
valida e importante, com cautelas. Sendo a politica de identi-
dade um fruto de politicas liberais, assumi-la é assumir um
risco de captura pela légica corporativista e individualista. Por
outro lado, essa mesma tatica, que vem sendo construida de
maneira refinada pelos movimentos antirracistas, aponta para
efeitos politicamente interessantes na medida em que impli-
cam o corpo. Busquei dar a devida importancia do movimento
feminista amplo, inclusive em sua tatica identitdria (a criacdo
do sujeito poitico “Mulher”) sem contudo desrresponsabilizar
a este ou a qualquer movimento de sua parcela de reproducdo
da opressdo. Ainda, defendi uma perspectiva interseccional
que dissolva o excesso de identitarismo que ainda permeia

N

o movimento. Meus argumentos levam a conclusdo de que

um feminismo que carrega uma continuidade com a tradigdo
liberal e branca e que queira verdadeiramente colocar a raga
e 0 racismo entre suas preocupagdes, precisa promover uma
desidentificacdo processual da branquidade feminina; o que
significa também o gradual descolamento da postura salvacio-
nista-vitimista. Apenas nesse sentido é que estaria se respon-
sabilizando, enquanto corpus social, pelo desfazimento do
poder da branquitude. Entendo que essa responsabilizacdo, é
s6 pode proceder de um entendimento profundo de que ha
racismo tanto no ataque expulsivo as diferencas, quanto nos
movimentos de inclusdo igualitaria homogeneizantes.

Argumentei que a raca é uma das categorias que impulsiona
a uma transformacéo radical do feminismo e para além dele.
Isso porque garantir seriamente o lugar da raca nesse palco
discursivo conduz a uma reflexividade que deve refazer profun-
damente as identificagBes subjetivas das pessoas brancas e do
modo identitario como se constituem e constituem o (seus)
movimento(s). Nesse sentido, é inescapavel que as pessoas
brancas transitem por afetos desconfortaveis caso queiram
verdadeiramente construir um feminismo interseccional ou
antirracista. Qualquer agdo politica referente a raga que perma-
neca apenas no nivel do discurso inclusivo, sem mobilizar
camadas profundas do corpo, recaira na dinamica de mascarar
o racismo sobre o véu da igualdade.

Avergonha como um processo de situar-se e racializar-se apare-
ce nestas reflexdes como ideia-chave para a possibilidade de
transformacdo do pacto narcisico da branquitude que impera
na atualidade, tanto no feminismo, como fora dele. Ao propor
a vergonha como caminho politico, explicito minha posi¢do de
que a branquitude, tomada como problema, demanda uma
resposta amorosa. Com isso, ndo estou me posicionando a
favor de que pessoas ndo-brancas se prestem a fungdo trabal-
hosa- e muitas vezes, violenta para elas- de redimir as brancas
(Nascimento, 2020). Diferentemente, entendo que o amor
se constroéi relacionalmente e que é apenas através da agdo
responsavel por parte das pessoas brancas em relacdo ao racis-
mo, e ndo de uma culpa crista de cunho redentor, que ele pode
surgir (hooks, 2000/2021). Em didlogo com hooks, proponho
movimentos de amor-(repar)agdo, sem contudo deixar de
reconhecer que ha algo da ordem do irreparavel.
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Uma das perguntas que fica em aberto para reflexdo é: que
possiveis movimentos de amor-(repar)agdo sdo esses? Ndo
serdo pessoas brancas que a responderéo.

Finalmente concluindo este artigo, fago uma provocagdo
aquelas feministas brancas que puderam se identificar como
alvo das criticas aqui tecidas: quando serd o momento certo
para deixar de fazer o trabalho politico para dentro- aquele
de empoderamento identitdrio da Mulher- e comegar a fazer,
também, o trabalho politico para fora - aquele da abertu-
ra a multiplicidade que implica em desidentificagbes com os
modelos universais? Ou, dito de outra forma,: de quanto tempo
ainda precisamos para que possamos finalmente nos enver-
gonhar? Por que a fuga desse encurralamento tdo sustentada?
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