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Resumo

O artigo discute que lugar ocupa — ¢ que lugar poderia ocupar — a categoria de
movimentos sociais na teoria decolonial. Os movimentos sdo citados, nesta teoria, como
exemplos de resisténcia a colonialidade, seja como grupos que colocam em pratica o
pensamento decolonial ou que promovem modernidades alternativas. E comum
encontrar citagdes ao MST no Brasil, aos Zapatistas no México ou aos movimentos por
outra globalizagdo. Menos, entretanto, foi escrito analisando detalhadamente como os
movimentos sociais constroem suas resisténcias em contato com outros movimentos,
Estados, opositores (alguns bons exemplos nesse sentido referem-se ao Processo de
Comunidades Negras, na Colombia). Apos discutir esta percep¢do, o artigo abordara o
sentido de empregar movimentos sociais € agdo coletiva como categorias para o
pensamento decolonial. Por um lado, ela poderia facilitar o estudo de como os grupos
subalternos vém organizando sua resisténcia frente aos Estados nacionais e ao poder
economico, abrindo caminho para estudos em nivel microsocioldgico no interior das
teorias decoloniais, que permitiriam compreender melhor as complexas imbricagdes
entre resisténcia e colonialidade. Por outro, ha que discutir se esta categoria nao estaria
demasiado imbuida de ideias coloniais, a ponto que seja melhor trabalhar com outros
termos para pensar a organizagcdo e a resisténcia de grupos nao hegemonicos nas
sociedades latino-americanas.



1 Introdug:aio1

Nos estudos subalternos e pds-coloniais, os sujeitos — homens e mulheres — que
vivem em seus corpos a colonialidade sdo definidos. Trata-se de sujeitos subalternos, e
amplos debates ja foram realizados sobre quem sdo, como podem se expressar, quais 0s
limites para sua fala, de que forma figuram na historia. No presente artigo, argumento
que ainda estd em construgdo o debate sobre quem sdo e, principalmente, como agem os
sujeitos na teoria decolonial. Indigenas e negros, racializados pela
modernidade/colonialidade, s3o sem davida a quem a teoria decolonial destina mais
atencdo. Porém, ha também referéncias a camponeses, mulheres, movimentos
antiglobalizagdo, antisistémicos ou altermundistas, lutas diaspoéricas, redes de varios
tamanhos, € mesmo organizagdes niao governamentais, como grupos que resistem,
protestam, levantam-se questionando a modernidade e a colonialidade. H4, no entanto,
menos reflexdo sistematica sobre como, a partir de sua inser¢ao subordinada nos
processos de modernidade/colonialidade, tais sujeitos organizam-se.

O presente texto busca compreender, entdo, quem sdo, segundo os tedricos e
teoricas decoloniais, os sujeitos que agem, resistem, organizam-se, ¢ como o fazem.
Mesmo sem pretender apresentar respostas completas, outras questdes permeiam o
texto: situar-se nas bordas da modernidade/colonialidade ¢ suficiente para levar a
processos de resisténcia, ou € necessario algo mais para que ela seja possivel, para que o
contato ndo termine em exterminio ou em completo silenciamento? Como entender os
processos de agéncia no marco moderno/colonial, a partir das lentes decoloniais? Em
que condi¢cdes comunidades organizam-se em movimentos, ou associam-se a
movimentos existentes? Em que situagdes ndo o fazem? E possivel, ou mesmo
desejavel, buscar explicagdes gerais sobre tais processos? Conhecimentos a fundo sobre
eles podem embasar outras praticas futuras?

Tais questionamentos guardam semelhancas com aquele apresentado por Bringel
(2011), em artigo no qual busca caminhos para um giro epistemoldgico no estudo de
movimentos sociais. Referindo-se ao Grupo Modernidade/Colonialidade ¢ a Rede
Antropologias do Mundo e situando-os entre os esforcos contemporaneos para repensar
a questdo da produgao de conhecimento, afirma serem importantes ensaios de abertura e
ruptura nesse sentido. Afirma, contudo, ser

habitual ver como o estudo dos movimentos e da agdo coletiva per se ¢é
deixado de lado neste processo, o que acaba resultando em leituras muitas
vezes superficiais dos movimentos sociais ¢ de suas praticas, ou sejam
interpretagdes que supdem uma ‘aterrissagem’ forgada sobre realidades
sociais que ndo foram estudadas a fundo, mas que sdo utilizadas e/ou
apropriadas para justificagdes tedricas mais amplas. Nessa linha, ¢ habitual
ver como os zapatistas do México ou como o MST do Brasil convertem-se
em exemplos obrigatdrios para um numero de autores que se
autoidentificam com as interpretacdes pos-coloniais. Ambos o0s
movimentos sdo frequentemente citados como casos de movimentos sociais
que geram ‘outros conhecimentos’ (questdo central) e ‘outras
racionalidades’, quando que nao se aprofunde a analise de como ocorre este
processo (BRINGEL, 2011, p.192)
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Para o autor, entretanto, parece problematicos caracterizar tais movimentos
simplesmente como pos coloniais, pois, “no fundo, ndo se explica a logica da acgdo
coletiva e da produgdo e reproducdo desses movimentos, baseados em demandas
bastantes materiais e de grande complexidade” (ibid.,p.192).

Concordo com as citagdes acima, entendendo que a teoria decolonial ganha
muito quando sai de narrativas gerais dos processos de resisténcia politica e
epistemologica, e trabalha mais detidamente as possibilidades e limites das populacdes
sob o0 jugo colonial. Nos anos recentes, no entanto, creio se possivel afirmar que a teoria
j4 vem dando passos interessantes nesse sentido. Sem pretender chegar a um tratamento
exaustivo do tema, busco, no presente texto, algumas ideias ja reunidas pelos tedricos
decoloniais sobre quem age, e como, nessa teoria, apoiando-me, sobretudo, nas
contribui¢des de pesquisadoras e pesquisadores que ja refletiram sobre o tema.

Multiplas interacoes

Antes de pensar sobre como os acumulos sobre a ldgica da agdo coletiva e dos
tedricos sobre movimentos sociais podem ser uteis para o pensamento decolonial, cabe
refletir sobre as possibilidades e limites do emprego das teorias existentes. Florez
(2015) apresenta interessante esfor¢o de voltar a lente decolonial as teorias de
movimentos sociais ¢ de acdo coletiva ¢ encontra, nelas, forte discurso colonial,
presente sobretudo na maneira como os tedricos “globais”, isto €, aqueles que tém a
possibilidade de falar por todo o planeta, enquadram as agcdes na América Latina como
excegoes, as quais em geral falta algo para que possam ser igualadas as experiéncias
européias ou norte-americanas, conforme veremos com mais detalhe no item 4.

Além desse, encontro outros trés angulos a partir dos quais € possivel pensar a
interagdo entre a teoria decolonial e as teorias sobre movimentos sociais € agao coletiva.
O segundo relaciona-se a acolhida ou impacto que as reflexdes pds e decoloniais
tiveram sobre estudiosos e teorias de movimentos sociais, classificadas como
“desiguais” por Bingel (2011, p.188) e como “muito poucas” por Florez (2014, p.88)°.

O terceiro refere-se ndo as teorias, mas aos grupos organizados em si. Os
conceitos de colonialidade, decolonialidade ou descolonizacdo vém cada vez mais
fazendo parte dos vocabularios de ativistas latino-americanos, sobretudo a partir dos
movimentos indigenas e de seus intelectuais, mas também de camponeses e de
feministas (Leyva, 2009; Castillo, 2013).

De quarto angulo dessa interacdo, ¢ possivel observar como a teoria decolonial
vem trabalhando os processos de acdo, resisténcia, as articulagdes e protestos dos
grupos que a interessam. E este o angulo ao qual pretendemos dar prioridade no
presente texto. No titulo do artigo, uso o termo movimentos sociais por sua difusdo para
se referir tanto a agdes quanto aos grupos organizados e pela capacidade de sintetizar a
acao politica daqueles que nao tém acesso direto ao poder. Nao pretendo, aqui, realizar
debate extenso sobre as diversas defini¢des possiveis, ainda que volte ao tema adiante.

A primeira parte do texto apresenta rapidamente as origens ¢ alguns dos
principais conceitos da teoria decolonial. E seguida, argumento haver, nessa teoria, pelo
menos duas formas de compreender os atores organizados: uma delas como pensamento
decolonial em marcha e a outra como formas politicamente enriquecidas de alteridade e
modernidades alternativas. Na terceira parte, sintetizo duas contribuigdes mais recentes
e proximas ao segundo entendimento, de Escobar (2003 e 2010) e Florez (2015). A
partir de ambos, busco alinhavar caracteristicas do entendimento sobre movimentos
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sociais, sugereindo também didlogo com outros acumulos teoricos feministas e latino-
americanos. Breves consideragdes finais encerram o texto.

Este artigo mantém algo de colagem, de incompletude. Certamente deixou
autores importantes de fora. Apresenta, possivelmente, mais questdes do que respostas,
nesse caminho de compreender se € como a teoria decolonial é capaz de olhar ndo sé
movimentos sociais mas, de forma mais geral, a possibilidade de agéncia daqueles que
vivem em seu cotidiano os processos da modernidade/colonialidade.

1 Do pos-colonial ao decolonial

Na década de 1990, um grupo de intelectuais da América do Sul — radicados na
regido ou vinculados a wuniversidades norte-americanas — criou o Grupo
Latinoamericano de Estudos Subalternos. O nome remetia a outro coletivo, o Grupo de
Estudos Subalternos®, formado por académicos de origem asidtica que trouxeram a
questdo dos sujeitos subalternos para a dianteira do debate pds-colonial. O termo
“subalterno”, oriundo do trabalho de Antonio Gramsci, foi inicialmente entendido como
classe ou grupo desagregado e episoddico que tem tendéncia historica a uma unificagdo
sempre provisoria pela obliteracdo das classes dominantes” (BALLESTRIN, 2013,
p.93). Amplos debates sobre o conceito de subalterno seguiram-se, como veremos
adiante.

Desse coletivo, os latino-americanos retiveram a ideia de subalternidade e o
reconhecimento do “modo en que altera, curva y modifica nuestras estrategias de
aprendizaje, investigacion y entendimiento” (GRUPO..., 1998 [1992], p.70). Buscaram,
porém, situar esse debate na experiéncia de seu continente e na tradicado de Estudos
Latino-Americana, que ja vinha se preocupando com temas semelhantes. Em sintese,

el grupo coloca mucho énfasis en categorias de orden politico tales como
"clase", "nacion" o "género", que en el proyecto de Estudios Culturales
parecieran ser reemplazadas por categorias meramente descriptivas como la
de "hibridez", o sepultadas bajo una celebracion apresurada de la incidencia
de los medios y las nuevas tecnologias en el imaginario colectivo. La
dicotomia élite/subalterno, de claro origen gramsciano, busca mostrar que la
nueva etapa de globalizacion del capital no debiera ser vista en América
Latina como algo ya "naturalizado", como una condicién de vida inevitable,
sino que ella pudiera generar un bloque de oposicién potencialmente
hegemonico, como ocurrid, por ejemplo, en el caso de la revolucion

sandinista en Nicaragua (CASTRO-GOMEZ E MENDIETA, 1998, p.16).

Ja no final da década de 1990, pouco ap6s a dissolucdo do Grupo de Estudos
Subalternos Latino, organiza-se novo coletivo, denominado Modernidade/Colonialidade
(M/C), que busca afastar-se das influéncias dos Estudos Subalternos e de sua origem
pos-estruturalista, mas também de outras linhas do pensamento poés-colonial, em busca
de rupturas epistemoldgicas mais contundentes e de didlogo mais intenso com a
genealogia do pensamento latino-americano (mais tarde, o grupo caminha para a
inclusdo de referéncias a pensamentos nao académicos ¢ nao ocidentais). Trata-se de
estudos que “questionam a modernidade/colonialidade e propdem a teoria e pratica da
decolonialidade” (MONAGREDA, 2014, p.30).

3 Este conjunto de autores dialoga bastante com os pos-estruturalistas europeus (Derrida, Deleuze e
Foucault), além de Freud, Lacan e Gramsci, e também com tedricos dos estudos culturais em sua
preocupagdo com identidade, cultura e globalizagdo (BALLESTRIN, 2013, p.93).



O termo decolonial entra em cena apenas em 2009, como contribuicdo de
Catherine Walsh, membro de primeira hora do grupo radicada no Equador, para “insistir
no fato de identificar, conferir visibilidade e alentar lugares de exterioridade a
modernidade, como uma luta continua e de absoluta vigéncia” (Walsh, 2009, p.86). Em
definicdo de Mignolo, o decolonial “significa pensar a partir da exterioridade ¢ em uma
posicao epistémica subalterna vis-a-vis a hegemonia epistémica que cria, constréi um
exterior a fim de assegurar sua interioridade” (2008, p.305). A énfase, portanto, reside
nas posic¢oes de exterioridade a modernidade.

O pensamento decolonial enfatiza os vinculos entre modernidade e colonialidade
que estruturam o capitalismo, entendido como o atual padrdo de poder mundial e
iniciado com a constituicdo da América. Para Quijano, o padrio de poder
contemporaneo ¢ conformado pela articulagao de quatro elementos:

1) la colonialidad del poder, esto es la idea de “raza” como fundamento del
patron universal de clasificacion social basica y de dominacion social; 2) el
capitalismo, como patrén universal de explotacion social; 3) el estado como
forma central universal de control de la autoridad colectiva y el moderno
estado-nacion como su variante hegemonica; 4) el eurocentrismo como forma
hegemonica de control de la subjetividad/ intersubjetividad, en particular en
el modo de producir conocimiento (QUIJANO, 2000, p.1).

Destaco dois itens dessa defini¢ao, por considera-los os de maior influéncia para
0 pensamento sobre movimentos sociais a ser discutido adiante. O quarto ponto trata da
diferenga epistémica construida pela modernidade, calcada na rejeicdo de formas de
conhecimento distintas da racional-cientifica por ela afirmadas, e a partir dele € possivel
entender do que se trata a diferenca colonial. Quando o pensamento eurocéntrico se
estabelece como forma hegemodnica de produzir conhecimento — pretendendo-se
universal, valido para qualquer grupo ou regido do planeta —, outras formas de produzir
saber passam a ser entendidas como particulares, localizadas, tradicionais ou atrasadas.
A diferencga torna-se uma falha, um erro, algo a ser superado. A perspectiva epistémica
ocidental passa a ser, entdo, aquela a partir da qual “todas as outras crengas e
conhecimentos podiam ser descritos, classificados e hierarquizados”. O que ndo cabe
nessa perspectiva ¢ rejeitado e considerado tradicional: “a tradicdo era a diferenca
colonial necessaria para afirmar e defender a ideia de modernidade” (ibid., p.676).

O primeiro item da defini¢do de Quijano, por sua vez, demarca a importancia
conferida as hierarquias raciais para a estruturagdo da colonialidade de poder que
organiza a classificagdo da populacdo do planeta. A raca ¢ elemento central para a
diferenciagdo entre “modernos” e “tradicionais” e para as multiplas hierarquias que
disso decorrem:

Esta idea y la clasificacion social en ella fundada (o "racista"), fueron
originadas hace 500 afos junto con América, Europa y el capitalismo. Son la
mas profunda y perdurable expresion de la dominacién colonial, y fueron
impuestas sobre toda la poblacion del planeta en el curso de la expansion del
colonialismo europeo. Desde entonces, en el actual patron mundial de poder
impregnan todas y cada una de las areas de existencia social y constituyen la
mas profunda y eficaz forma de dominacion social, material e intersubjetiva,
y son, por eso mismo, la base intersubjetiva mas universal de dominacioén
politica dentro del actual patréon de poder (QUIJANO, 2000, p.1).



Em textos posteriores de Quijano, fica claro que poder, trabalho, sexo,
subjetividade, autoridade publica, bem como seus recursos e produtos, estdo
relacionados aos processos de colonialidade, n3o apenas a classificacdo racial
(QUIJANO, 2009, p.70). Assim, se bem compreendo, em defini¢des posteriores a
colonialidade aparece como expressdo vinculada a tudo o que a modernidade tenta
apagar para ocultar suas marcas de exploracdo, ainda que a raga seja a questdo original e
proeminente.

A modernidade, com seu discurso universal, busca esconder a colonialidade,
oculta-a. Porém, ndo teria havido modernidade sem a colonialidade, pois elas sdo
mutuamente constitutivas. E por isso que Mignolo, ao afirmar que a colonialidade é a
face oculta da modernidade, sugere que este processo passe a ser denominado
modernidade/colonialidade, pois nao pode haver modernidade sem colonialidade.

A colonialidade passa a ser também o lugar, o espaco, de onde ¢ possivel revelar
o projeto moderno e o que ele se recusa a ver. Espaco de pensar e enunciar “novos
projetos” (de vida, de mundo). Escobar (2010) aponta como a colonialidade assinala
dois processos paralelos: a tentativa de supressao dos conhecimentos e culturas
subordinados, que passam a ser vistos como conhecimentos particulares. Tais
conhecimentos, ainda que moldados por essa experiéncia, t€m o potencial de converter-
se em projetos alternativos. E este o mecanismo que permite aos tedricos e tedricas
decoloniais conferir capacidade de acao, de resisténcia e de produgao de conhecimentos
aos grupos localizadas nas fronteiras da modernidade/colonialidade, racializados. Em
outros termos, oque ocorre €

la supresion sistematica de los conocimientos y las culturas subordinadas (el
encubrimiento del otro) por la modernidad dominante; y la necesaria
emergencia, en el mismo choque, de conocimientos particulares moldeados
por esta experiencia, que tiene por lo menos el potencial de convertirse en los
lugares de articulacion en proyectos alternativos y de permitir una pluralidad
de configuraciones socio-naturales (ESCOBAR, 2010, p.28).

2 Sujeitos decoloniais, sujeitos da decolonialidade

Na colonialidade e nas bordas epistémicas, entdo, encontra-se a possibilidade, o
potencial, de sair, superar, transcender a modernidade hegemonica, apesar da for¢ga do
padrdo de poder mundial. Que pessoas, sujeitos, grupos, entdo, tém, vivem, produzem
mundos e conhecimentos de outro modo? Quem sdo os sujeitos situados na bordas
epistémicas do sistema, nas fronteiras da modernidade/colonialidade? Sao todos e todas
os que ndo se enquadram no padrdo de sujeito da modernidade,
branco/homem/heterossexual/letrado/cristdo/urbano? Quem age pela decolonialidade?
Como agem? Como se organizam? Como interagem com 0s sujeitos, grupos € pessoas
inseridos na modernidade? O que demandam: a inser¢do na modernidade, mudangas no
padrdo de poder, ou ambos? Estar situado na borda ¢ garantia de uma posic¢ao politica e
epistémica decolonial?

Quijano, Escobar’ ¢ Mignolo, membros do pioneiro grupo decolonial, citam
grupos organizados e mobilizacdes como exemplos daqueles que, de alguma forma, ja
colocam em pratica o trabalho de “pensamento decolonial”, nos termos do ultimo autor,
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ou de “promoc¢ao de modernidades alternativas”, nos termos do segundo. Por vezes —
mas nem sempre — usam o termo movimentos sociais.

Quando partem para os exemplos e para os estudos empiricos, entretanto, esses
autores parecem seguir trilhas mais distintas. Em Mignolo (2008), movimentos sociais e
grupos sob o jugo da colonialidade aparecem como exemplos da decolonialidade em
marcha. Quijano analisa movimentos antiglobalizagdo com entendimento parecido, mas
com énfase em sua resisténcia ao padrao de poder capitalista. Escobar, por sua vez, se
debruca mais longamente sobre a questdo dos movimentos sociais. Entendo que essa
caracteristica de seu trabalho permita que aborde de maneira mais detida e detalhada o
sentido da acdo dos sujeitos racializados (indigenas, negros) e dos movimentos em torno
dos quais se organizam.

Nas proximas paginas, pretendo aprofundar este argumento apresentando alguns
exemplos, entre muitos outros possiveis, de como grupos étnicos, movimentos sociais ¢
organizagdes de movimentos sociais — e, mais raramente, ONGs — vém sendo citadas
como agentes da descolonizagdo. Sugiro haver, dentro da teoria decolonial, duas
respostas para a pergunta sobre quem s@o os sujeitos capazes de realizar o trabalho de
decolonizagdo e como o estdo organizados. Chamo a primeira abordagem de
“movimentos como o pensamento decolonial em marcha” e a segunda de “movimentos
como produtores de modernidades alternativas”.

Nao ¢ meu objetivo, aqui, colocar os autores em oposicao, tendo em vista que
eles convergem na compreensao tedrica geral da colonialidade, mas apontar que, nesse
tema especifico, suas analises trilham caminhos distintos.

2.1 Primeira resposta: o pensamento decolonial em marcha

Em texto de 2008, no qual defende a desobediéncia epistémica como opg¢ao
decolonial e a revalorizagdo ou reconstru¢do de conceitos tedricos e politicos de
pessoas, linguas, religides, subjetividades que foram racializadas, Walter Mignolo
afirma que

E da exterioridade, das exterioridades pluriversais que circundam a
modernidade imperial ocidental (quer dizer, grego, latino, etc.), que as
opgoes descoloniais se reposicionaram ¢ emergiram com forga. Os eventos
no Equador nos ultimos 10 anos, assim como os da Bolivia que culminaram
na eleicdo de Evo Morales como presidente da Bolivia, sdo alguns dos
sinais mais visiveis da atualidade de opgao descolonial, embora as forgas
descoloniais ¢ o pensamento descolonial existam nos Andes ¢ no sul do
México por quinhentos anos.

Na América do Sul, na América Central ¢ no Caribe, o pensamento
descolonial vive nas mentes ¢ corpos de indigenas bem como nas de
afrodescendentes (MIGNOLO, 2008. p.291).

Discutindo as reagdes aos projetos de desenvolvimento e defendendo que as opgodes
decoloniais ndo podem ser construidas a partir das bases das civilizacdo ocidental,
precisando, mais bem, de origens em pensadores e em praticas construidas a partir dos
saberes e experiéncias das populagdes em situagdo de exterioridade da modernidade,
Mignolo cita, como exemplos,

a Via Campesina, o Forum Mundial de Pescadores, Amigos Internacionais
da Terra, e outros movimentos sociais, [que] vém se impondo como lideres
de um mundo ndo-capitalista, ao forgar o colapso de Doha Round. Projetos
de ndo desenvolvimento, como os projetos para a reprodugdo da vida e ndo



para a reprodugdo da morte (...) estdo ganhando terreno (MIGNOLO, 2008,
p-296).

Dada sua preocupagao com as questoes epist€émicas, Mignolo também encontra a
decolonialidade em marcha entre intelectuais, com destaque para o vinculo entre
mudanca politica e nas formas de construir conhecimento:

Fraturas epistémicas estdo acontecendo pelo mundo e ndo [apenas] entre as
comunidades indigenas das Américas, Australia ou Nova Zelandia. Esta
acontecendo também entre os intelectuais afroandinos e afro-caribenhos. E
estd certamente acontecendo, embora moldado por historias locais
diferentes, entre os intelectuais progressistas e os ativistas isldmicos
(MIGNOLO, 2008, p.315).

No mesmo texto ele apresenta a ideia de identidade em politica, como
contraponto a politica de identidade, que marca o fato de a agdo politica a partir do
subalternos precisar ser construida a partir da identidade conferida pelos colonizadores.
Diz Mignolo: “Fausto Reinaga (o aymara intelectual e ativista) afirmou claramente nos
anos 60: ‘Danem-se, eu ndo sou um indio, sou um aymara. Mas vocé me fez um indio e
como indio lutarei pela libertacao’ (MIGNOLO, 2008, p.290).

Ao longo de seu trabalho, Mignolo usa diferentes termos para referir-se a
possibilidade de pensar de fora da modernidade, ou do ponto de vista da colonialidade,
tais como “externalidade”, “pensamento de fronteira” e “pensamento decolonial”.
Neles, o ponto de vista da colonialidade por vezes parece algo em curso nas praticas,
resisténcias e teorizagdes de grupos organizados contemporaneos, nacionais e
transnacionais; e por outras vezes parece como algo dificil de ser encontrado, tamanha a
forca da racionalidade ocidental-européia. Ao definir essas categorias, encontra
exemplos de pensamentos construidos a partir de bases distintas da epistemologia
ocidental, ou, pelo menos, que apontam para fora dela. Trata-se tanto de autores
(Gandhi, Dubois, Mariategui, Cabral, Césaire, Fanon, Reinaga, Menchu, Anzaldua)
como movimentos sociais contemporaneos, sendo citados o MST no Brasil, os
Zapatistas em Chiapas, os movimentos indigenas e afro na Bolivia, os Foruns Sociais
Mundiais e das Américas (MIGNOLO, 2008a, p.258).

Nao percebo, nesse autor, diferenciagdo entre grupos (indigenas, afro-andinos),
organizagdes de movimentos (MST, Via Campesina, Forum Mundial de Pescadores),
organizagdes nao governamentais (Amigos da Terra), ou protestos e situagdes de
mudanga institucional (como na Bolivia ¢ Equador). Acho interessante notar esse ponto
porque, possivelmente, indica que ndo ha separagao a partir do formato, mas pelo debate
que colocam na sociedade.

A visdo dos grupos e de suas atividades como decolonialidade em marcha nao
esta presente apenas em Mignolo. De maneira semelhante, Leyva (2009), em artigo
sobre as redes neozapatistas e sua importancia na estruturagdo e resisténcia dos
movimentos indigenas mexicanos, busca contribuir com o0s processos de
descolonialidade do saber, do ser e do poder. Ele fala e a partir de uma dupla posicao de
académico comprometido e ativista. Contrapondo-se a imagens de que ndo haveria saida
do mundo moderno/capitalista, apresenta a experiéncia do Exército Zapatista de
Libertacdo Nacional (EZLN) como um dos exemplos de mundos nao s6 possiveis, mas
“j4 em processo de construcdo planetaria” (LEY VA, 2009, p.113):

con nuestro quehacer - modestamente - buscamos abonar al desarrollo del
pensamiento critico de opcion descolonial, como dijera Walter Mignolo, se



da ya en varias formas semioticas paralelas y complementarias a
movimientos sociales que se mueven en los bordes y en los margenes de las
estructuras politicas (estados, partidos politicos) y econdmicas (explotacion,
acumulacion, opresion) (LEYVA, 2009, p.113).

Note-se que o autor emprega o termo movimento social, ao qual seu fazer
académico/intelectual é paralelo e complementar. Também preocupado com questdes de
construgdo de conhecimento, ele enfoca a necessidade de pensar, imaginar ¢ atuar além
de categorias da modernidade/colonialidade, aceitando outras formas de pensamento, de
teoria politica, de politica econdmica, de ontologia. Usa, a certo ponto, o termo "grupos
organizados em luta", termo emprestado da "antropologia descolonizada ativista".

Em abordagem que considero similar por considerar os grupos em questdo como
expressdo da decolonialidade ao questionarem o capitalismo neoliberal, situaria o
trabalho de Quijano (2009)°. Em texto sobre o imagindrio anticapitalista, esse autor trata
da resisténcia a globaliza¢do imperialista e cita mobilizagdes dos anos 80 ¢ 90 que,
apesar dos impulsos diferentes, marcaram o Brasil, a Argentina, o Peru, o México a
partir de Chiapas, a Venezuela desde o Caracazo, as lutas na Bolivia e Equador e,
finalmente, o Forum Social Mundial, como exemplo de "resisténcia [que] se massifica e
globaliza", de uma "nova consciéncia rapidamente formada entre trabalhadores e jovens
de classes médias em curso de inestabilizacdo e desintegracdo (QUIJANO, 2009, p.65).
Para o autor, tais exemplos mostram que a luta contra a globaliza¢ao do atual padrao de
poder também se globalizou. Apesar do quadro econdmico e social negativo que
encontra na América Latina, Quijano percebe a existéncia de um novo imaginario
histérico em processo de construcao contra o padrao de poder colonial-capitalista.

Em introdugdo a livro sobre politica na América Latina, no qual também esta o
texto citado de Quijano e que reune artigos de diversos autores e autoras decoloniais,
Hoetmer (2009, p.12) fala em intensificagdo das lutas sociais no planeta, marcadas pelo
questionamento ao capitalismo neoliberal. Nos exemplos, cita de levantes indigenas na
Bolivia e Equador, o processo do Féorum Social Mundial, protestos questionando OMC,
FMI e Forum Economico Mundial. Como reagdo a onda neoliberal na América Latina,
cita processos de mobilizacdo social protagonizados por indigenas, movimentos de
bairros, mulheres, mas também ocupacdes de terra, os Zapatistas ¢ a construcdo de
espagos politicos autonomos que disputam pretensdes hegemodnicas do imaginario
neoliberal, etc. O autor ressalta a constru¢do de alternativas desde abajo ¢
profundamente cultural ¢ depende de outras concepgdes de praticas sociais de
democracia, de autonomia, de corpo, de natureza e de territdério, em abordagem
inspirada em Alvarez, Dagnino ¢ Escobar (2008). Segundo Hoetmer, “em movimentos ¢
lutas ao redor do planeta se construiram outras relagdes sociais, modelos econdmicos,
direitos individuais e coletivos, e praticas de democracia que dao pistas para processos
de transformacao social maiores” (ibid., p.13).

Como ja adiantei na introdugdo, sinto falta, nessa literatura, de reflexdes sobre
como esses grupos constroem sua acido no espago de exterioridade; quais resisténcias
sdo possiveis, quais ndo sdo; quais foram os mecanismos de sobrevivéncia utilizados ao
longo dos séculos — os siléncios, os recolhimentos, as atividades ocultas para fugir dos
olhos do Estado. E também as formas de organizagdo, de resisténcia, os embates. Os
sujeitos que desafiam a modernidade/colonialidade sdo sempre grupos étnicos? Como
abordar os sujeitos e sua agdo a partir de perspectiva decolonial? Quais conflitos
internos emergem? Serd que € possivel situar como exemplos da decolonialidade em

5 . SR . . A . . .
Entendo ser ainda necessario incluir outros trabalhos do autor, por sua importancia na teoria latino-
americana em geral e na teoria decolonial.



marcha todos os grupos étnicos e indigenas, tendo eles ou ndo assumido o discurso da
modernidade/colonialidade/descolonialidade? Até que ponto a teoria decolonial busca
generalizagdes nesse sentido? Por outro lado, ao ndo descer a especificidade dos casos, o
que se perde? Serd que na verdade a teoria decolonial prefere desconstruir a ideia
(originalmente externa) de indigenas e trabalhar simplesmente com cada povo, por
exemplo? Ou seria o caso de simplesmente perguntar como a colonialidade opera em cada
caso? Sera que as poucas respostas encontradas a todas essas perguntas sdo indicativo do
que Rosa (2013) denomina déficit sociologico da teoria decolonial?

2.2 Segunda resposta: formas politicamente enriquecidas de alteridade e
modernidades alternativas

Em texto de 2003 - posterior, portanto, a formacdo do grupo
Modernidade/Colonialidade, do final da década de 1990 — , Escobar discute o papel
proeminente dos movimentos sociais como produtores de conhecimentos criticos,
intersubjetivos e orientados para a transformagdo social, ¢ oferece uma “interpretagdo
provisoria” para o que chama de “movimentos sociais anti-globalizacao”.

Movimentos sociais, para este autor, nao estdo fora da modernidade mas, desde
seu interior, buscam ‘“formas politicamente enriquecidas de alteridade”. O autor
encontra forte conexao entre 0os movimentos sociais contemporaneos € os processos de
globalizacdo. Entre eles, identifica grupos explicitamente questionadores do processo de
globalizacdo e outros que, a partir de suas lutas locais, terminam por questionar aspectos
da globalizagdo capitalista e da racionalidade hegemonica. Ele denomina Movimentos
Sociais Anti-Globalizacdo (MSAGs) aqueles que se auto-definem como tal, a exemplo
do People’s Global Action Against Free Trade e dos protestos anti-GATT e anti-OMC,
desde a India e Chiapas até Seattle ¢ Praga, mas também “lutas aparentemente
localizadas que, de alguma forma, confrontam aspectos da globaliza¢do capitalista
neoliberal” (ESCOBAR, 2003, p.647). Apds apresentar os exemplos, o autor
argumenta:

Por outras palavras, ja ndo existe uma subalternidade estritamente localizada;
todos os grupos subalternos sdo membros de uma sociedade global, assim
como o sdo as suas lutas organizadas (Guardiola-Rivera, 2000). Isso significa
também que esses grupos ja ndo estdo numa posicdo de pura resisténcia ou
exterioridade, se ¢ que alguma vez estiveram, ou de busca de um mundo
alternativo radicalmente diferente, mas sim numa posi¢do de persecucdo de
formas politicamente enriquecidas de alteridade. Em alguns casos, eles
podem, potencialmente, promover modernidades alternativas e, na melhor das
hipdteses, modos ndo-eurocéntricos de conhecimento e, em geral, de vida
social e ecoldgica. Alguns véem nos MSAGs a possivel constituicdo de
globalizag¢des contra-hegemonicas (ESCOBAR, 2003, p.647-648).

Distante do olhar de exterioridade apresentado na se¢do anterior, entende-se aqui que os
grupos subalternos, mesmo quando organizados em movimentos locais, sdo parte de
uma sociedade global, ¢ o que buscam sdo as “formas politicamente enriquecidas de
alteridade”, podendo promover “globalizacdes contra-hegemodnicas” ou “modernidades
alternativas” — com configuragdes ecologicas, econdmicas e culturais diferentes da
hegemonica, segundo Escobar (2010, p.26). Este autor aproxima-se de Quijano pelo
foco nas globalizagdes, mas parece afastar-se deles ao deter-se mais na complexidade
dos processos em curso, ao enfatizar as multiplas escalas em que os movimentos atuam:
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estdo conectadas questdes globais, do capitalismo, as questdes nacionais e as locais,
situadas no espago concreto.

E interessante notar que o dialogo com a ideia de subalternidade continua, pelo
menos para alguns autores — como vimos, ela remete a uma das origens do grupo
Modernidade/Colonialidade. Em obra de 2010, Escobar retoma esse conceito. Chama as
lutas subalternas de “estratégias baseadas-no-lugar, mas transnacionalizadas” (2010,
p.31). No livro Territorios da Diferenga, ele trata do caso do Processo de Comunidades
Negras (PCN), da costa do Pacifico colombiano.® O livro é uma etnografia das praticas,
estratégias e visdes de mundo do PCN, preocupado em articular os conhecimentos por
eles produzidos com os conhecimentos que derivam de lugares académicos, ainda que
considere embacadas as fronteiras entre ambos.

En el libro se argumenta que la gente se moviliza en contra de los aspectos
destructivos de la globalizacion desde la perspectiva de lo que ellos han sido
y de lo que son en el presente: sujetos histéricos de culturas, economias y
ecologias particulares; productores particulares de conocimiento; individuos y
colectividades comprometidos con el juego de vivir en paisajes y con los
otros de manera especifica (ESCOBAR, 2010, p.23).

A globalizacdo, isto ¢, a conexdo com outros cantos do mundo, ndo é processo
recente. Ao contrdrio, foi justamente a conexdo do Pacifico com a modernidade
européia, desde o periodo colonial, ¢ com a modernidade nacional colombiana,
posteriormente, que desafiou — em geral de forma violenta — as culturas e conhecimento
de negros e indigenas ali situados. Nesta situacdo, os grupos ndo deixaram de produzir
conhecimentos sobre a natureza, a economia, as pessoas, sobre 0 mundo em geral. Sdo
conhecimentos marcados pelos limites epist€émicos do sistema mundo
moderno/colonial.

Hablando literalmente, los grupos negros e indigenas del Pacifico — cono
seguramente muchos grupos en el mundo — han vivido siempre en um
conocimiento y una cultura pluriversa; pero han hecho esto como grupos
dominados, lo cual hace toda la diferencia. Los activistas de los locales (...)
emergen desde este limite y producen conocimiento que va y viene a lo
largo de la interfaz entre la  modernidad/colonialidad, Ia
universalidad/pluriversalidad. Aun mas, este borde constituye un cierto tipo
de exterioridad (no de un ‘“ontoldégico afuera”) de la modernidad.
Podriamos decir que estos activistas conducen su lucha desde la diferencia
colonial, en este caso, una diferencia colonial que tiene que ver con la
negridad o la indigenidad, y con vivir en unos paisajes y ecosistemas
particulares (ESCOBAR, 2010, p.29).

Destaco, dos ultimos paragrafos, trés aspectos importantes € que me parecem
peculiares do aporte decolonial: a complexidade das experiéncias historicas, a
importancia da inser¢ao espacial, ¢ a questdao da producdao de conhecimentos — esta
ultima, sem duvida, ndo esta apenas em Escobar.

6Na obra, Escobar ndo trabalha apenas no marco decolonial, mas convoca em didlogo varios ramos tedricos que,
segundo este autor, tem em comum a preocupagdo em problematizar a produgdo de conhecimento. Ele chega a
chama-los de um movimento social dentro da academia por um tipo diferente de produ¢do de conhecimento. Sao
eles: “modernidade/colonialidade /descolonialidade”, “politica de lugar”, “economias diversas”, “culturas da
economia” , antropologias do mundo e uma andlise particular de movimentos sociais (trabalho em conjunto com

Sonia Alvarez y Evelina Dagnino, além de seu grupo de pesquisa na universidade Chapel Hill).
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3. Movimentos sociais como produtores de conhecimento e uma tentativa de
definicao decolonial

Possivelmente, o principal aporte decolonial para olhar movimentos sociais e
grupos de resisténcia/subalternos seja a atencdo ao fato de que sdo produtores de
conhecimento. Isso se articula, para Escobar, com as possibilidades de resisténcia, posto
que o conhecimento ¢ ferramenta de luta. Atualmente, os ativistas inclusive fazem
pesquisas e produzem informagdes como parte de suas lutas — ndo raro criticando
teorias académicas a partir de suas experiéncias, desafiando os espagos e sujeitos
estabelecidos de producdao de conhecimento (ESCOBAR, 2010, p.40). Ainda para esse
autor,

O conhecimento produzido [pelas redes de ativistas] deveria ser uma parte
importante das proprias atividades de teorizacdo e das agendas de
investigacdo dos universitarios. J4 ndo estamos na situagdo em que alguns
produzem conhecimento (universitarios, intelectuais) para outros aplicarem
(movimentos sociais). Atualmente, essas fronteiras estdo completamente em
ruptura @ medida que os movimentos se transformam em produtores de
conhecimento e os intelectuais sdo chamados a envolverem-se cada vez mais
no activismo. (ESCOBAR, 2003, p.652)

Essas preocupacdes epistemologicas sdo compartilhadas por outros pensadores
decoloniais. Como afirma Walsh, a perspectiva decolonial “enfatiza a agéncia ndo
somente social mas também politica e epistémica dos movimentos sociais em geral, em
particular dos movimentos indigenas” (QUINTERO, 2008, p.247). Movimentos nao sao
apenas objetos de estudo, inclusive pela tensdo que eles mesmos promoveram dentro
das universidades — e dos Estados — com seus posicionamentos sobre os temas. Isso tem
impacto no entendimento dos movimentos sociais € no sentido conferido ao trabalho
académico.

Entender movimentos como produtores de conhecimento nos coloca, aos
pesquisadores, o desafio de trazer para as analises nao apenas as teorias que se
construiram sobre eles, mas as explicagdes que eles mesmos constroem sobre suas
experiéncias e as referéncias teoricas que adotam, pois elas orientam suas praticas,
incidem sobre as decisdes. Como argumentam Walsh (2005), Escobar (2010), Castillo
(2013), Florez (2015) ¢ preciso tomar a sé€rio as praticas intelectuais extra-académicas
desenvolvidas pelos movimentos sociais e rever a linha que separa o conhecimento
produzido dentro e fora da academia. Tal atitude esta em franco debate com as teorias
feministas que vem desmontando dualismos entre sujeitos e objetos (MATOS, 2008).

Essa perspectiva sobre a producdo de conhecimento pode, entdo, ser uma das
contribuicdes da teoria decolonial para as teorias ja estabelecidas de movimentos
sociais, caso estas ultimas abram-se a este pensamento.

Além disso, a partir dos debates anteriores, creio ser possivel propor uma sintese
— parcial, inicial, sobre como os decoloniais entendem movimento sociais dentro dessa
perspectiva de formas politicamente enriquecidas de alteridade e modernidades
alternativas. Para essa perspectiva decolonial, os sujeitos da descolonizagao sdo grupos
organizados ou comunidades, posicionados nas fronteiras da
modernidade/colonialidade, cujas formas de producao de conhecimento, formas de vida
e agdes coletivas questionam, de alguma forma, as bases mesmas da
modernidade/colonialidade. Com isso, busco restringir — ndo qualquer grupo pela
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situagdo de colonialidade, mas aqueles que ativamente questionam as bases da
modernidade/colonialidade, implicita ou explicitamente. Estes grupos

(a) produzem conhecimento e ele deve ser levado em conta nas analises;

(b) tém o potencial de produzir modernidades alternativas, dado que estdo em constante
contato com a modernidade ¢ dada sua localizagdio nos limites da
modernidade/colonialidade;

(c) atuam, simultaneamente, em multiplas esferas — local, nacional, transnacional —
desde que a modernidade/colonialidade se instalou no continente.

Essa tentativa de defini¢do procura incluir todos os “outros” da modernidade
(sujeitos racializados, subalternizados e subalternizadas, mulheres, ndo brancos e
brancas, ndo heterossexuais, nao cristaos, etc...).

Entendo que essa definicdo, com as possibilidades que abre e os limites que
carrega, difere de outras, comuns entre estudiosos de movimentos sociais € agdo
coletiva, seja as que os definem a partir de suas formas de acdo (McAdam, Tarrow e
Tilly, 2001), a partir de sua capacidade de transformacdo (Melucci, 1996), como
campos ou dominios discursivos e politico-culturais (Alvarez, 2009), ou como redes de
limites difusos que incidem em processos de mudanga social (Mendiola, 2002 e Florez,
2015). Pode, porém, entrar em didlogo com todos e cada um deles.

4 Sobre proés e contra de trabalhar com as categorias de movimentos sociais e acio
coletiva

Trabalhar mais intensamente com as categorias de movimentos sociais ¢ de agao
coletiva permitiria aos estudos decoloniais um olhar mais aprofundado sobre processos
em que grupos agem coletivamente, como ja apontou Bringel (2010). No entanto, o
extenso trabalho de Florez (2015) da ideia da dificuldade que essa empreitada
enfrentaria. A autora recorre a diversas teorias sobre movimentos sociais € a¢ao coletiva
identificando, em cada uma delas, importantes tracos de colonialidade que, em sua
avaliagdo, as distancia de compreender a experiéncia dos grupos organizados na
América Latina. Para Florez, a literatura mais difundida sobre movimentos sociais e
acdo coletiva, ainda que se tome em conta sua diversidade interna, atribui “escasso
potencial” aos grupos latino-americanos organizados como atores criticos da
modernidade.”

Ela diferencia as teorias entre as disciplinares, as que observam diretamente
movimentos sociais propriamente, ¢ as interdisciplinares, isto ¢, as que tratam de acdo
coletiva de forma mais geral. Ambas

tendem a concluir que a analise dos movimentos latino-americanos merece
uma excecdo. Se bem partem de que a funcdo primordial de todo
movimento contemporaneo ¢ mostrar os limites da modernidade, entendem
que os movimentos latino-americanos nao podem cumprir tal fungao,

7 Mesmo sem discordar da forca que essa narrativa tenha sobre a acdo dos movimentos, ndo estou segura
de que as teorias de origem norte-americana tenham preocupacao central com a modernidade, tampouco
com a superag¢do da modernidade pelos movimentos sociais. Talvez o mais importante, no caso delas,
seja que o entendimento de movimentos sociais ¢ profundamente baseado nas experiéncias da
Europa e dos EUA, e que seria necessario se perguntar em quais condi¢des suas definicdes e
categorias podem ser utilizadas em outras regides. O proprio Tilly (em TILLY E WOOD, 2013)
tem ressalvas a universalizar sua defini¢cdo, de forte base histérica.
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devido a que a regido ainda carece do solo moderno onde a fincar. Em
poucas palavras, consideram que a andlise de tais movimentos ndo pode
mostrar os limites de uma modernidade que ainda ndo ¢ conhecida pelas
sociedades de onde emergem (FLOREZ, 2015, p.20).

O carater excepcional dessas lutas € expresso quando autores e autoras propdem
categorias distintas para denomina-los: movimentos populares (Laclau e Mouffe),
movimentos socio-historicos ou movimentos culturais (Tourraine), velhas lutas
(Forewaker), etc. (ibid, p.77). Movimentos sociais latino-americanos estariam presos a
pré-modernidade, que buscariam superar com suas demandas por direitos, sendo
portanto incapazes de conectar-se com as demandas dos movimentos originados nos
paises desenvolvidos (do Norte, do capitalismo central).

A autora pergunta-se “como ¢ possivel que teorias que declaram de viva voz
uma epistemologia poOs ilustrada terminem inscritas tdo facilmente no projeto
ilustrados?”. Trabalha, em resposta, com a hipotese de que nao se trata de descuido, mas
de diferenciagdo e hierarquia que “obedece a visdo eurocéntrica da modernidade, que
tomam das teorias criticas da Ilustragdo e, mais concretamente, a sua operacao
eurocéntrica de tomar a globalizacdo como ultimo estagio da modernidade” (ibid. p.81).
Tal visdo eurocéntrica da modernidade, segundo Escobar (2003) e Dussel (2000), toma
a Europa como origem das civilizagdes e como padrao a ser universalmente seguido.

Apesar dos problemas de emprego das teorias sobre movimento social ¢ agao
coletiva para as experiéncias latino-americanos, Floérez nos recorda que seria dificil
pensar esses processos sem lancar mao das reflexdes por eles acumuladas.

Teria que se pensar como seguir valendo-se das ricas ferramentas que
provéem (organizacao racional, estrutura de oportunidades politicas, aliados
influentes, marcos cognitivos, identidade coletiva, campos
pluriorganizacionais, redes submersas, etc.), mas desprendendo deles seus
parametros restritivos de andlise (dispor de recursos ‘basicos’ e ‘suficientes’
para ser mobilizados, contar com um cenario politico ‘normal’, cobrir
‘primeiro’ as condi¢des materiais ¢ econdmicas de existéncia e depois as
culturais e simbolicas, ter ‘absoluta’ e ‘continua’ autonomia frente ao Estado,
etc) (FLOREZ, 2015, p.74).

Ela propde, entdo, didlogo com as teorias, “reconhecendo seu valor heuristico e
analitico e, ao mesmo tempo, seus limites” (ibid, p.26). Lembra, ademais, que face as
dificuldades de emprego das teorias existentes para compreender as experiéncias latinas,
vém surgindo enfoques diversos, sejam antropologicos e que incluem ativistas como
produtores de conhecimentos e a disposi¢do politica dos investigadores, gerando
concretamente teorias e métodos de etnografias de redes, etno-cartografias, cartografias
de conhecimentos, a politica cultural, antropologia ativista ou militante, entre outras.

Como dialogar, entdo, reconhecendo os limites das teorias — inclusive da
decolonial? Nao pretendo, aqui, ter condi¢des de propor qualquer conclusao teodrica para
essas questoes. Possivelmente, sdo questdes melhor resolvidas nas praticas de pesquisa.

Antes de terminar, porém, gostaria de revisitar duas abordagens, ambas de
origem feminista, sugerindo que também podem trazer contribuigdes importantes para
pensar resisténcias, movimentos sociais ¢ acdes coletivas, a partir de uma abordagem
decolonial. Uma delas, Karina Bidaseca, dialoga intensamente tanto com os decoloniais
como com o Grupo de Estudos Subalternos, e a outra, Sonia Alvarez, insere-se no grupo
que pensa cultura e politica nos movimentos sociais latino-americanos.
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Bidaseca (2010) trabalha com o termo pos-colonial (ndo decolonial), e discute
igualmente autores considerados pos-coloniais (Fanon, Memi, Guha, Spivak, - bem
como negras pods coloniais como bel hooks ¢ Anzaldua) e decoloniais (Quijano, Dussel,
Mignolo). Ela identifica que, na América Latina, o sujeito pos-colonial, que permanece
colonizado, ¢ “migrante, diaspdrica/o, estrangeiro, indigena, afro-descentente ou
simplesmente ‘o Outro’ que irrompe na cena das metropoles” (BIDASECA, 2010,
p-18). Em outro trecho, afirma estar interessada nas ‘“histérias subalternas dos
imigrantes, dos colonizados, das mulheres” (ibid., p.19). Em didlogo com Spivak,
Bidaseca enfatiza heterogeneidade da subalternidade contemporanea:

a subalternidade constitui um espago de diferenga ndo homogéneo, que nao
¢ generalizavel, que ndo configura uma posi¢cdo de identidade. Sem
embargo, de acordo com sua forma de ver o mundo, Spivak pensa que o
modo como essa subalternidade se apresenta “faz possivel a formacdo de
uma base de agdo politica” (ibid, p.18).

Buscando momentos em que as vozes subalternas “interromperam processos
fixos”, a autora trabalha com as possibilidades de fala e escuta. A fala, a reivindicagdo
do discurso, acarreta em agéncia e coloca em questdo a linha entre corpos
antropologicos e politicos (ibid, p.19). Entendo que essa preocupacdo com a fala, o
discurso, mas também com a tensdo e a separacdo entre corpos antropologicos e
politicos pode abrir caminhos interessantes para pensar grupos organizados com as
lentes da modernidade/colonialidade.

Tomando como base igualmente narrativas ficcionais e experiéncias de
subalternidades acompanhadas em seu trabalho de campo, Bidaseca langa mao da ideia
de “vozes baixas” , do sujeito colonial e subalterno, e de seu oposto, as “vozes altas”,
isto €, a versdo estatal, da elite do poder colonial, em didlogo com Guha (2002). A
critica pos-colonial, segundo a autora, busca considerar a histéria a partir do lugar dos
colonizados, tentando assim recuperar as ‘“vozes baixas” da narrativa historica ¢ os
“passados subalternos” (BIDASECA, 2010, p.20). Entre as vozes baixas, a autora
confere especial atengdo as mulheres, baixas entre as baixas. Ela trata, por vezes, de
experiéncias individuais de mulheres e, por outras, refere-se a0 movimento feminista.

Sem me deter diferentes (e interessantes) entendimentos da subalternidade
apresentados por Bidaseca (2010, p.31-35), retomo também, de sua sintese, a
preocupacao de autores e autoras em ndo igualar excluidos e subalternos (Guha, 2000),
de ndo conferir uma identidade e consciéncia unitarias aos sujeitos subalternos, aqueles
que carecem de lugar de enunciagdo nas sociedades (Spivak, 2010), ou de entendé-los
como dinamica historica, social e cultural dos grupos submetidos a classe hegemonica
(Said, 1996). Isso pode indicar questionamentos, a literatura decolonial latino-
americana, sobre as possibilidades e impossibilidades da passagem da situacdo de
colonialidade para a situacdo de resisténcia e organizacdo. Ela se d4 automaticamente?
Quais elementos ajudam a entender esses processos em sua complexidade? Em que se
diferenciam as experiéncias de organizacdo nos territdrios coloniais € nos centrais?
Todas as situagdes de subalternidade sdo idénticas? O que as diferencia? As referéncias
genéricas as experiéncias dos grupos organizados podem se tornar novo silenciamento?

A segunda autora que gostaria de revisitar, aqui, ¢ Alvarez (2009), em texto no
qual ela apresenta quatro “palpites™ sobre a dimensdo politica e cultural dos

8 ~ . . ~ ;. . . rye

A meu entender, com a apresentagdo em “palpites” das aproximagdes tedrico-conceituais e analiticas, a
autora parece quere evitar trabalhar com uma teoria com fronteiras muito bem definidas e
universalizantes, coerente com sua postura feminista.
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movimentos sociais. O primeiro palpite refere-se ao neoliberalismo ndo ser apenas um
projeto econdomico, mas politico e cultural, o que torna a cultura um terreno crucial de
lutas, tendo em vista que politica e cultura constituem-se mutuamente; no segundo,
Alvarez sustenta que os movimentos sociais ndo devem ser reduzidos aos protestos
politicos; o terceiro, que “os movimentos sociais podem ser considerados campos ou
dominios politico-culturais”, formados na sociedade civil, nos partidos, Estado,
academia, meios de comunicacao, etc.; € o quarto discute a Agenda da Sociedade Civil
(ALVAREZ, 2009, p.25).

Detenho-me nos dois palpites iniciais. No primeiro, ela define o neoliberalismo
como multidimensional, incluindo as dimensdes de cultura e politica, o que tem como
conseqiiéncia a necessidade de tornar mais visiveis as praticas dos movimentos em suas
lutas materiais, politicas e culturais. A cultura, nesse entendimento, ¢ dimensao presente
em instituicdes econdmicas, sociais e politicas. Ela ¢, em si, politica, porque os
significados que carrega constituem os processos politicos, de defini¢cdes de poder, que
ocorrem na sociedade e no Estado. Dai o conceito de politica cultural ou politica da
cultura (cultural politics), de Alvarez, Dagnino e Escobar (2008). Entendo que essa
aposta de Alvarez nos ajuda a evitar pensar os grupos organizados na
modernidade/colonialidade apenas como resisténcia a colonialidade, mas também em
seus aspectos culturais e na interagdo entre o cultural e o politico. Isso estd em estreito
dialogo com Escobar — ambos autores, de fato, escrevem e pesquisam juntos ha décadas.

O segundo “palpite” € que os movimentos nio existem apenas quando
protestam, sendo estes apenas a ponta de um processo de fluxos e refluxos. “Abaixo,
atras, pelos lados, acima dos protestos hd formas e expressdes de militdncia, de
intervengdo politica-cultural, que sdo mais o menos constantes, ainda que menos
visiveis, e que fazem possiveis os chamados ciclos de protesto dos movimentos”
(Alvarez, 2009, p.30). Essa segunda aposta, me parece, nos recorda que ha mais
movimento do que apenas nos episddios marcantes que sdo constantemente citados
pelos decoloniais: que entender a emergéncia, a capacidade de desafiar a colonialidade,
as inten¢des mesmas de desafiar a colonialidade, passaria por observar esses grupos em
sua formagao, desenvolvimento, conflitos, diividas, ndo apenas nos momentos de maior
expressdo. Isso também ja faz Florez (2015), em livro que observa movimentos a partir
de suas trajetorias de vitdrias e derrotas, de consensos e dissensos, que lhes sdo
constitutivos.

Ainda que ciente do esforgo dos teoricos e teoricas decoloniais em se afastar das
bases teoricas “ocidentais”, creio ser interessante perceber como o resgate de alguns
debates acumulados no continente podem ser de grande valia se o que se busca ¢ um
olhar mais detalhado para os processos de resisténcia e de organizagdo coletiva que se
desenvolvem por aqui.

5 Consideracoes finais

Para finalizar, gostaria, em primeiro lugar, de recolocar a questdo apresentada no
titulo do artigo. Apds as discussdes aqui trabalhadas, entendo haver, na teoria
decolonial, um olhar para sujeitos capazes de questionar o0s processos de
modernidade/colonialidade a partir de suas bordas. S3o, a julgar pelos textos aqui
trabalhados, sobretudo sujeitos negros e indigenas, o que € coerente com a importancia
da ideia de raga para a modernidade e para a critica decolonial que pretende
desnaturalizar a separacdo racial do mundo em voga desde a colonizacdo das Américas.
Camponeses e outros setores organizados, vez por outra, também sdo citados como
atores potenciais. Percebo, porém, menor quantidade de citagdes sobre a resisténcia de
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mulheres, da populagdo LGBT, de pescadores, de trabalhadores urbanos, ¢ menos ainda
citacdes a, por exemplo, catadores de lixo, prostitutas, usudrios de drogas, e outras
populacdes também excluidas da modernidade. Haveria de se pensar por que esses
grupos estdo mais distantes do radar da modernidade/colonialidade e o que isso diz
sobre a teoria.

Nas discussoes aqui apresentadas, espero ter tratado, ainda que rapidamente, de
algumas possibilidades, limites ¢ desafios para a agéncia dessas pessoas e grupos a
partir dos conceitos da teoria decolonial. Certamente ha muito mais acimulo sobre
movimentos sociais, acdo coletiva e processos de resisténcia na teoria decolonial do que
identifiquei até agora, ja4 que me ative principalmente a autores reconhecidos no campo.
De toda forma, essa teoria tem muito a ganhar quando consegue olhar com mais atengao
€ vagar a esses grupos e aos processos de resisténcia que engendram. A pergunta que
orienta esse artigo, entdo, talvez devesse ser recolocada: qual espago da agéncia na
teoria decolonial?
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