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Resumen

Esta investigacion analiza el Movimento de Mulheres Negras (Movimiento de Mujeres Negras - MMN) en la década de 1980 como
sujeto politico y epistémico, destacando la autonomia como praxis colectiva y situada. A partir de un enfoque interseccional y
decolonial, investigamos el recorrido historico del MMN en el contexto de Rio de Janeiro, entre los afios 1980 y 1997, sus
estrategias de resistencia y su capacidad de producir saberes arraigados en las experiencias vividas. El texto articula tres ejes
centrales - accion politica, produccion de conocimiento y construccion de autonomia - para comprender como el MMN tensiona
las estructuras hegemonicas y afirma epistemologias del Sur. Al reconocer el protagonismo de las mujeres negras en la elaboracion
de sentidos éticos y politicos, el articulo contribuye a los debates sobre justicia epistémica, derechos y transformacion social.
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Introduccion

En este articulo proponemos un debate tedrico con intelectuales negros y negras brasilefios/as, movilizando
una bibliografia nacional comprometida con las epistemologias negras. Al dialogar con estas producciones,
buscamos contribuir a la construcciéon de perspectivas criticas e innovadoras en las ciencias sociales,
reconociendo el pensamiento negro brasilefio como central en la produccién de conocimiento socialmente
situado. Este debate se inserta en el contexto de la dictadura militar brasilefia (1964-1985) y del proceso de
redemocratizacion, periodo en el que los movimientos sociales encontraron, en las brechas politicas, la
posibilidad de reorganizacién y resistencia colectiva.

La década de 1980 estuvo marcada por una efervescencia politica y social en Brasil, especialmente en el
contexto de la redemocratizacion y de la movilizaciéon de los movimientos sociales. En ese escenario, el
Movimento de Mulheres Negras (Movimiento de Mujeres Negras - MMN) emergi6 como una fuerza
colectiva que buscaba articular las especificidades de las opresiones vividas por mujeres negras,
historicamente invisibilizadas tanto por el movimiento de los hombres negros como por el movimiento
feminista blanco.

El MMN constituye un sujeto politico y epistémico que, a lo largo de las ultimas décadas, ha articulado
practicas de resistencia, produccion de saberes y construccion de autonomia frente a las multiples formas de
opresion. Se entiende por sujeto politico aquel que, desde una posicién historicamente subalternizada,
formula demandas colectivas, disputa espacios de poder y construye una agenda propia de transformacion
social. Por sujeto epistémico se comprende aquel capaz de producir conocimiento a partir de su experiencia
situada, desafiando los criterios hegemonicos que definen qué cuenta como saber legitimo. E1l MMN retine
esas dos dimensiones de forma indisociable: al organizarse politicamente, también produce conocimiento; al
producir conocimiento, fortalece su accion politica. Este articulo propone un analisis critico del recorrido
historico del MMN, destacando coémo la autonomia no se presenta solo como un punto de partida, sino como
una praxis situada, colectiva y transformadora.

En los afios 1980, los saberes de las mujeres negras afirmaron que raza, género y clase son inseparables en
la experiencia social. Esos saberes valoraron la vida cotidiana, la ancestralidad, la cultura y la militancia
como formas legitimas de conocimiento.

Denunciaron el racismo en el feminismo y el sexismo en el movimiento negro, creando un feminismo
negro autdbnomo y critico.

A partir de un enfoque interseccional y decolonial. Ejemplo interseccional y decolonial: el MMN analiza
las opresiones de raza, género y clase como efectos historicos de la colonialidad. Al hacerlo, produce
epistemologias propias y cuestiona la centralidad del feminismo universalista. El texto examina cémo el
MMN tensiona los limites de las estructuras hegemonicas de poder y conocimiento, produciendo sentidos
propios de accion politica y saberes arraigados en las experiencias vividas. Al reconocer al MMN como
espacio de elaboracion ética y epistémica, se busca comprender su contribucion a la justicia social y a la
construccion de epistemologias del Sur.

Para este analisis, se movilizaran referentes teodricos que permiten comprender los procesos de articulacion,
resistencia y construccion colectiva protagonizados por mujeres negras en aquel periodo. Entre los principales
aportes teoricos, se destaca el pensamiento de Lélia Gonzalez (1988), quien sostiene que la experiencia de
estas mujeres no puede ser comprendida solo desde la oOptica del género, ya que estan sometidas
simultdneamente a la dominacion patriarcal y a la violencia racial, lo que resulta en multiples formas de
exclusion, desde la violencia fisica hasta la marginacion politica y social.
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El pensamiento de Lélia Gonzalez es fundamental para comprender las bases del feminismo negro en
Brasil. Sus reflexiones evidencian que la lucha de las mujeres negras no puede ser completamente
representada por un feminismo hegemonico centrado en las experiencias de mujeres blancas de clase media.
Para Gonzalez, el feminismo debe ser plural, interseccional y atento a las especificidades de raza y clase. Las
mujeres negras no pueden ocupar una posicion subordinada ni ser vistas como una subcategoria dentro del
feminismo blanco, que, a lo largo de la historia, ignord sistematicamente las desigualdades raciales en su
agenda politica. La propuesta de Gonzalez va mas alla de la critica: apunta a la construccion de un feminismo
que refleje la realidad de las mujeres negras, sus vivencias y formas de resistencia. Esta mirada interseccional
es esencial para comprender la importancia de la actuacion politica de estas mujeres y su centralidad en
movimientos que articulan género, raza y clase como elementos inseparables de la opresion y de la lucha por
justicia social.

Sueli Carneiro (2005), por su parte, complementa esta critica al sefialar que el movimiento feminista, en
su mayoria, excluye o margina la voz de las mujeres negras. Carneiro destaca que el racismo estructural es
una de las principales barreras para la plena participacion de las mujeres negras en las discusiones feministas
y que las cuestiones raciales deben ser centrales en cualquier propuesta de emancipacion femenina. Para ella,
es imposible hablar de libertad o igualdad para las mujeres negras sin un analisis critico del racismo que
afecta sus vidas de manera directa y profunda. Asi, la autora refuerza la necesidad de un feminismo negro
que entienda la interseccion entre género, raza y clase como una condicion fundamental para la lucha por la
equidad.

Tanto Gonzalez como Carneiro nos muestran que un feminismo verdadero, capaz de atender las demandas
de las mujeres negras, debe ser transformador e inclusivo, rompiendo con las narrativas dominantes que
niegan la experiencia del racismo. Ambas autoras sostienen que la construccion de un feminismo negro exige
la valorizacion de las vivencias de las mujeres negras y el reconocimiento de que sus luchas no son
secundarias, sino centrales para la construccion de una sociedad justa e igualitaria.

Con base en las ideas de las intelectuales negras, emergié la pregunta que fundamentd esta investigacion
tedrica: ;como influye el feminismo interseccional, en las multiples dimensiones de género, raza y clase, en
la lucha de las mujeres negras contra las dominaciones y opresiones de las que histéricamente han sido
victimas? Se parte de la hipotesis de que el MMN, al articular raza, género y clase como dimensiones
inseparables de la opresion, no solo resistio las estructuras hegemonicas de poder, sino que se constituyo
como sujeto epistémico autonomo, capaz de producir saberes situados y practicas politicas que desafian tanto
el feminismo universalista como el movimiento negro androcéntrico. En ese sentido, la autonomia no se
presenta como resultado final de la lucha, sino como praxis colectiva y transformadora que atraviesa todo el
recorrido histérico del MMN - siendo, al mismo tiempo, condicioén y producto de la resistencia politica y de
la produccion de conocimiento de las mujeres negras.

Para responder a esta cuestion, es fundamental comprender como las intersecciones entre sexismo, racismo
y clasismo forman un sistema de dominacion tnico que afecta a las mujeres negras de manera especifica. El
feminismo negro, por lo tanto, propone un andlisis critico de estas opresiones combinadas, destacando la
necesidad de politicas que consideren esas multiples dimensiones. Al discutir este enfoque interseccional, se
busca elucidar como puede informar y transformar las practicas politicas actuales, haciéndolas mas inclusivas
y eficaces en la lucha contra las desigualdades estructurales que afectan a las mujeres negras.

El MMN de los afios 1980 sigue este camino, al representar una ruptura necesaria con el feminismo
tradicional, reivindicando un espacio en el que la cuestion racial sea central y no secundaria. Mas que luchar
solo por la igualdad de género, las mujeres negras proponian una transformacién estructural capaz de
enfrentar las desigualdades raciales, sociales, econdmicas y politicas que las afectaban directamente.
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Este movimiento gana aun mas fuerza en el contexto de la redemocratizacion de Brasil, especialmente en
Rio de Janeiro, donde, durante los afios 1980, los espacios de movilizacion politica estaban en efervescencia.
En ese escenario, resulta esencial comprender no solo las demandas histéricas de las mujeres negras, sino
también sus vivencias subjetivas y las formas de articulacion politica que construyeron en aquel periodo. La
lucha de las mujeres negras no se restringia a la critica al feminismo blanco, sino que abarcaba multiples
demandas sociales, territoriales y culturales, tales como el combate a la violencia doméstica e institucional,
el acceso a la salud reproductiva, la valorizacion de la cultura y de la ancestralidad negra, y la representacion
politica en los espacios de poder.

En ese escenario, el I Encontro Nacional de Mulheres Negras (Primer Encuentro Nacional de Mujeres
Negras), realizado en Valenca (RJ) en 1988, constituye un hito central de este analisis, por expresar de forma
concreta la autonomia politica y epistémica construida por el MMN a lo largo de la década. En este articulo,
utilizamos las estrategias del / Encontro Nacional de Mulheres Negras de Valenga para trazar el paso a paso
de su formacion, destacando como el evento fue idealizado y ejecutado, los criterios de participacion y las
razones por las que se hizo necesario. La metodologia consistio en el analisis de editoriales de la época y en
la realizacion de entrevistas semiestructuradas, asociadas a la escucha activa de las trayectorias de las
interlocutoras, lo que permitié comprender el contexto histdrico y las experiencias construidas por ellas. Los
boletines también presentan las justificaciones de esa decision y de la importancia del encuentro como un
espacio dedicado, pensado y organizado por las propias mujeres negras. Para complementar, utilizamos la
revista Nzinga, de la época, que acompaiid y document6 los desdoblamientos del encuentro.

Un punto central de ese encuentro fue la decision de no permitir la participacion de hombres ni de
feministas blancas, reflejando la intencion de dar voz exclusivamente a las mujeres negras y colocar sus
cuestiones en el centro de los debates y reflexiones.

El articulo estd organizado en tres secciones. La primera examina el surgimiento del Movimento Negro
Unificado (Movimiento Negro Unificado - MNU) y su relevancia para la lucha de las mujeres negras. La
segunda analiza la actuacion de las mujeres en el interior del MNU, destacando el enfrentamiento al
machismo y la construccion de alianzas politicas. La tercera seccion discute la autonomia como praxis
colectiva en el MMN, articulando la experiencia del I Encontro Nacional de Mulheres Negras de Valenca
(1988) con la produccion de saberes situados y epistemologias del Sur. Por ultimo, la conclusion retoma los
ejes centrales del debate y sefiala las contribuciones del MMN para la justicia epistémica y social.

Recorrido metodoldgico y epistemoldgico

Desde el punto de vista metodoldgico, este articulo se inscribe en una perspectiva cualitativa e
interpretativa, comprometida con la produccion de conocimiento situado y socialmente comprometido. Las
fuentes primarias movilizadas - editoriales, boletines y la revista Nzinga - fueron seleccionadas por ser
documentos producidos por el propio MMN, lo que significa reconocer a las mujeres negras no como objetos
de analisis, sino como sujetas productoras de saber. Las entrevistas semiestructuradas, por su parte, fueron
realizadas con militantes que participaron directamente en el I Encontro Nacional de Mulheres Negras de
Valenca (1988), privilegiando la escucha activa como instrumento de producciéon de conocimiento
comprometido con las experiencias de las interlocutoras.

El andlisis de las fuentes fue conducido a partir de la hermenéutica critica y del andlisis del discurso situado,
procedimientos metodologicos coherentes con la perspectiva epistemologica decolonial adoptada. Estos
procedimientos permiten interpretar los documentos no solo como registros historicos, sino como
enunciaciones politicas y epistémicas que revelan las formas de produccion de sentido del MMN.
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El enfoque interseccional, tal como fue desarrollado por Kimberlé Crenshaw (1989) y profundizado en el
contexto brasilefio por Sueli Carneiro y Lélia Gonzalez, orienta la lectura de las fuentes al revelar como raza,
género y clase no operan de forma aislada, sino que se articulan produciendo formas especificas y combinadas
de opresion. Esta lente analitica permite comprender por qué las demandas de las mujeres negras no podian
ser subsumidas ni por el feminismo blanco ni por el movimiento negro androcéntrico.

La perspectiva decolonial fundamenta la critica a los regimenes hegemonicos de conocimiento y justifica
la centralidad de las epistemologias del Sur en este trabajo. Siguiendo a Boaventura de Sousa Santos (2010)
y la propuesta de Ochy Curiel (2014) de una autonomia insurgente, se comprende que los saberes producidos
por el MMN constituyen formas legitimas y originales de conocimiento, arraigadas en las experiencias
corporales, territoriales y afectivas de mujeres negras. El concepto de saberes situados - desarrollado por
Donna Haraway (1995) y reconfigurado por el pensamiento negro feminista - permite reconocer que todo
conocimiento se produce desde un lugar social especifico, y que ese lugar importa politica y epistémicamente.

En términos procedimentales, el andlisis documental de las fuentes primarias - editoriales, boletines y la
revista Nzinga - fue orientado por tres ejes interpretativos: (i) la identificacion de las estrategias discursivas
utilizadas por el MMN para afirmar su autonomia politica y epistémica; (ii) el rastreo de las formas de
produccion y circulacion de saberes colectivos; y (iii) la localizacion de las tensiones y disputas con otros
movimientos sociales contemporaneos. Estos ejes fueron construidos a partir del didlogo entre el referente
teorico interseccional y decolonial y el material empirico, permitiendo que las categorias analiticas
emergieran del propio objeto, y no fueran impuestas externamente. Las entrevistas semiestructuradas,
realizadas con dos militantes que participaron directamente en el / Encontro Nacional de Mulheres Negras
de Valenga, fueron tratadas como fuentes complementarias y trianguladas con los documentos escritos, con
el fin de contrastar memorias individuales con registros colectivos y verificar la consistencia interpretativa
de los hallazgos. Este procedimiento de triangulacion entre fuentes documentales y orales permite sostener
las interpretaciones presentadas en este articulo como andlisis fundamentado, y no como posicionamiento
arbitrario. A continuacion, examinamos como la autonomia se construye histéricamente en el MMN,
articulando précticas de resistencia, produccion de saberes y accion politica.

1. El detonante de la creacion del Movimento Negro Unificado (MNU) y la relevancia del
grupo para la lucha de las mujeres negras

La creacion del Movimento Negro Unificado (MNU) se inscribe en un contexto histérico marcado por
iniciativas de contestacion al poder sociopolitico hegemodnico y por denuncias sistematicas acerca de la
violencia institucional practicada por el Estado brasilefio contra la poblacion negra. En ese escenario, un
episodio especifico actudé como catalizador de la fundacion del movimiento: el asesinato de Robson Silveira
da Luz, taxista negro, ocurrido en abril de 1978.

A partir de esa articulacion, activistas de diferentes regiones del pais, con destaque para Sdo Paulo y Rio
de Janeiro, pasaron a desarrollar acciones colectivas de enfrentamiento al racismo estructural.

La importancia del MNU en el contexto de la lucha antirracista reside, en gran medida, en el hecho de
haber sido una de las primeras organizaciones del movimiento negro en reconocer, de forma explicita y
formal, que las mujeres negras enfrentan desafios especificos y agravados por la interseccion entre racismo
y machismo. Esta comprension indicaba que las opresiones vividas por mujeres negras no podian ser tratadas
de manera aislada o secundaria, ya que su condicion de doble vulnerabilidad, por ser negras y mujeres, exigia
un enfrentamiento politico propio.

De este modo, el surgimiento del movimiento de mujeres negras esta intrinsecamente ligado al concepto
de interseccionalidad - la articulacion entre las opresiones de género, raza y clase, dentro de una estructura
social marcada por desigualdades profundas y sistémicas. A partir de las décadas de 1970 y 1980, las mujeres
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negras comenzaron a organizarse de forma mas visible y autobnoma, creando sus propios espacios politicos y
formulando una agenda especifica que expresara sus demandas y experiencias.

2. La actuacion de las mujeres en el MNU: conciencia critica y enfrentamiento del
machismo

La construccion de la autonomia en el MMN estd intrinsecamente ligada a la produccion de saberes
situados, que emergen de las experiencias vividas y de las practicas colectivas de resistencia. En el &mbito
del MNU, la actuacion de las mujeres negras fue decisiva para la profundizacioén de una reflexion critica y
educativa sobre las multiples opresiones a las que estaban sometidas. Las militantes asumieron un papel
central en la organizacidon de grupos de discusion regionales, espacios en los que compartian vivencias y
analizaban colectivamente los efectos interseccionales del racismo y del machismo en sus trayectorias
personales, profesionales y politicas (GONZALEZ, 1988; CARNEIRO, 2003).

Mas que identificar el machismo en las relaciones interpersonales, esos debates buscaron evidenciar su
naturaleza estructural, comprendida como un instrumento de control, explotaciéon y sostenimiento de la
supremacia masculina. Lélia Gonzalez (1988) ya sefalaba la necesidad de comprender como el sexismo opera
de forma articulada al racismo en la produccion de desigualdades que afectan de modo especifico a las
mujeres negras. En ese sentido, las iniciativas promovidas por esas militantes buscaban no solo fortalecer su
protagonismo dentro del movimiento, sino también concientizar a los hombres militantes sobre la importancia
de incorporar la igualdad de género como principio politico y ético fundamental en la lucha antirracista
(CARNEIRO, 2003).

La creacion de estos espacios y la sistematizacion de los debates evidenciaron la urgencia de reconfigurar
las dindmicas internas del MNU, a fin de promover relaciones pautadas por la equidad y el respeto mutuo. El
objetivo era consolidar un ambiente organizacional libre de discriminaciones de género, asegurando a las
mujeres negras el debido reconocimiento de su agencia politica, de su capacidad de liderazgo y de su
contribucion teodrica y practica al movimiento.

Desde el punto de vista externo, las relaciones establecidas entre el Movimento Negro Unificado (MNU),
entidades feministas y movimientos de mujeres posibilitaron la construccion de alianzas politicas
estratégicas, especialmente en el enfrentamiento de las multiples formas de control y violencia dirigidas a los
cuerpos femeninos. Entre las principales pautas de esas articulaciones estaban la denuncia de la violencia de
género y la critica a las politicas de planificacion familiar, frecuentemente implementadas sin el
consentimiento de las mujeres, en especial de las negras y de las pobres. Tales practicas eran comprendidas
como mecanismos de dominacion que reforzaban la marginacion femenina y profundizaban desigualdades
historicas (CARNEIRO, 2003).

Las alianzas con otros movimientos feministas tenian como objetivo ampliar el alcance politico de las
demandas de las mujeres negras, insertandolas en una agenda mas amplia e interseccional. Esa articulacién
permiti6 la politizacion de temas fundamentales, como el control reproductivo, la violencia institucional y la
autonomia sobre el propio cuerpo, a partir de la comprension de que el racismo y el sexismo operan de forma
interconectada en la vida de las mujeres negras (GONZALEZ, 1988).

En ese contexto, la actuacion de las mujeres negras se desplegaba en dos frentes complementarios:
internamente, en el enfrentamiento al machismo presente en las estructuras del propio MNU; y externamente,
en la construccion de alianzas con movimientos feministas para denunciar practicas estructurales de exclusion
y violencia. Se trataba, por lo tanto, de una lucha simultanea por reconocimiento y por transformacion social.

En contrapunto a la critica de Lemos (2009) al movimiento negro, es necesario considerar también las
limitaciones del feminismo blanco, que, al universalizar la experiencia femenina a partir de la vivencia de
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mujeres blancas de clase media, historicamente ignor6 las especificidades de las mujeres negras. Autoras
como Lélia Gonzalez y Sueli Carneiro denuncian ese borramiento, sefialando que el feminismo blanco, al
desconsiderar las intersecciones entre raza, clase y género, reproduce una logica excluyente semejante a
aquella criticada por Lemos en el interior del movimiento de los hombres negros. Asi, tanto el movimiento
de los hombres negros como el feminismo blanco, cuando no son interseccionales, naturalizan el no
reconocimiento de la complejidad de las opresiones vividas por las mujeres negras.

Al afirmar saberes propios y colectivos, el MMN contribuye a la construccion de justicia epistémica,
ampliando los horizontes de la accion politica y de la transformacién social - aspectos que seran retomados
en la conclusion.

3. Autonomia y produccion de saberes: praxis colectivas del MMN

La creacion del Movimento Negro Unificado (MNU) se inscribe en un contexto histoérico marcado por
iniciativas de contestacion al poder

La autonomia y la produccién de saberes constituyen, en el MMN, dos dimensiones de una misma praxis
politica. La autonomia no se reduce a la independencia organizativa frente a otros movimientos; se
manifiesta, sobre todo, en la capacidad de nombrar la propia experiencia, de definir las categorias con las que
se interpreta el mundo y de formular respuestas colectivas a las opresiones vividas. En ese sentido, la
autonomia es también un acto epistémico: al rechazar las definiciones impuestas por el feminismo blanco y
por el movimiento negro androcéntrico, las mujeres negras afirmaron el derecho de producir sus propios
saberes. A su vez, esa produccion de saberes alimenta y fortalece la autonomia.

El Encuentro representd un hito distintivo en relacion con eventos anteriores, convirtiéndose en una
referencia en la organizacion colectiva y en el protagonismo politico de las mujeres negras. La principal
diferencia estuvo en la implementacion de metodologias y practicas politicas especificas, comprendidas aqui
como “tecnologias sociales”, que respondieron de forma estratégica e innovadora a las demandas de aquel
periodo histérico. Ese proceso resultd no solo en articulaciones organizativas robustas, sino también en un
legado de politicas publicas y en el fortalecimiento de la agenda de las mujeres negras en el escenario
nacional.

En la década de 1980, las mujeres negras comprendieron la necesidad de construir una identidad colectiva
fundamentada en practicas que les permitieran disputar espacios de poder y reivindicar su propia historia de
luchas. La formacion de colectivos no se dio de manera aislada o individual, sino que emergio de experiencias
organizativas compartidas, enraizadas en vivencias comunes y marcadas por lazos de ancestralidad. Ese
aspecto conferia un diferencial politico y simbolico, funcionando como marcador de diferencia y pertenencia.
Estas mujeres comprendian que sus pautas no podian ser fragmentadas, pues las opresiones vividas estaban
atravesadas simultaneamente por raza y género.

Buscaban reconocimiento, pero, por encima de todo, reclamaban equidad en la lucha. Habia una necesidad
profunda de autonomia, de desarrollar acciones sociales y politicas que garantizaran su representacion y la
consolidacion del grupo. Para comprender las estrategias, articulaciones y exigencias realizadas por estas
mujeres, es necesario considerar un gobierno mas participativo y una sociedad igualitaria. Ese contexto
proporcionaria reflexiones esenciales sobre la estructuracion del proceso de lucha en el activismo,
permitiendo que las demandas de estas mujeres fueran verdaderamente atendidas y reconocidas.

No es posible narrar el I Encontro Nacional de Mulheres Negras de Valenca sin realizar una retrospectiva
de 1988, un afio marcado por acontecimientos historicos que alimentaron diversos debates. Desde la cultura
negra hasta las reflexiones politicas en torno al centenario de la Abolicion de la Esclavitud, 1988 fue un afio
emblematico: el 16 de febrero de 1988, las escuelas de samba de Rio de Janeiro, Vila Isabel y Mangueira,
eligieron temas que reflejaban esas discusiones. Vila Isabel presento el enredo “Kizomba: la Fiesta de la
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Raza”, un rescate de la historia del pueblo negro, mientras que Mangueira presento el enredo “100 afios de
Libertad: ;Realidad o Ilusion?”, que criticaba el tipo de libertad conquistada con la Abolicion. El 13 de mayo
de 1988, el movimiento negro organizé la Marcha de los 100 Afios de la Farsa de la Abolicion, que quedo
marcada por la represion del Ejército Brasilefio, que tratd a los manifestantes como desordenados al impedir
que la marcha pasara por el Palacio Duque de Caxias. En octubre de 1988, la promulgacion de la nueva
Constitucion contd con la participacion significativa de activistas negros y negras. Finalmente, el 2 de
diciembre de 1988, el I Encontro Nacional de Mulheres Negras de Valenca reflexion6 sobre la Abolicion y
sus desdoblamientos.

El editorial del I Encontro Nacional de Mulheres Negras de 1988 delinea toda la trayectoria de preparacion
del evento, su estructuracion y la importancia de ese encuentro. El texto también esclarece las razones que
hicieron necesario ese encuentro y la formacion del MMN, destacando su papel histérico en el desarrollo del
pensamiento politico y social de las mujeres negras en Brasil:

El I Encontro Nacional de Mulheres Negras sera un hito en nuestra historia, menos por su caracter politico que por su
funcidon ideolodgica. Este encuentro tiene por finalidad principal congregar a mujeres negras de todo el territorio nacional
y llevarnos a reflexionar sobre la verdadera razon que nos hace diferentes, o la razon por la cual se nos da un tratamiento
diferenciado de los demas individuos que componen la sociedad. (Nzinga, 1988: 2)

Ya en ese primer parrafo, las mujeres negras afirman que el I Encuentro es un hito historico, no por su
seriedad politica, sino especialmente por su papel en la cuestion de los valores. Lo que aquellas mujeres
defendian era que el encuentro no seria solamente sobre cuestiones practicas o politicas, que en aquel
momento estaban en proceso de maduracion. Querian mas que reivindicaciones, transformaciones legales o
derechos: las mujeres negras estaban reclamando algo mas, que estaria en el campo de la subjetividad, de lo
simbdlico, de lo ideoldgico. En suma, el Encuentro cre6 posibilidades de pensar y discutir cuestiones mayores
y diversas, como identidad, valores, luchas y la resignificacion del ser mujer negra.

El Encuentro busco reunir al mayor nimero posible de mujeres negras de todo el pais, construyendo un
lugar de habla e intercambio de vivencias. Su objetivo era construir una red de cooperacion y asi consolidar
el MMN en el pais a partir de las propias mujeres negras. Cuando llaman la atencion sobre aquello que las
hace diferentes, las mujeres negras estan, en realidad, diciendo: “jOh! Somos mas que una mulata o una
empleada doméstica”. El tratamiento diferenciado senalado por ellas es lo que debe entenderse. ;Por qué
motivo las mujeres negras son tratadas de manera diferente en la sociedad brasilefia? El tratamiento
diferenciado refuerza el pensamiento del racismo estructural e interseccionaliza la combinacion de raza, clase
y género. De este modo, las mujeres negras reflexionan sobre lo que significa ser mujer negra en Brasil; por
eso, en ese encuentro la propuesta fue analizar las fuentes de las desigualdades raciales y sociales y las
discriminaciones, asi como reflexionar sobre las experiencias y vivencias mds profundas y los
enfrentamientos.

Partimos del supuesto de que los movimientos sociales buscan alcanzar cambios sociales y politicos a
partir de las tensiones sociales y de los embates politicos. Asi, podriamos entender que, a partir de los variados
encuentros, las brechas que se estaban abriendo debian dar lugar a voces no de victimizacion, sino de
resistencia, generando una nocion de pertenencia y ciudadania basada en la ancestralidad mediante procesos
que demarcaron y marcaron miradas de autoformacion autodefinida con posturas de resignificacion y
resistencias. De este modo, también podemos citar la linea de pensamiento del editorial informativo Nzinga,
que muestra como en los afios 1970 hubo muchos avances en la creacion de consejos estatales y municipales,
comisarias de mujeres, asi como una mayor actuacion de mujeres negras en encuentros, reuniones y foros, lo
que fue significativo para la lucha de los negros. El editorial aun sefiala que

Lo que esta en discusion en realidad es el espacio en el que cada una desea actuar. Y nosotras, de NZINGA, optamos por
trabajar con las cuestiones de la Mujer Negra. Y es por creer en esto que estamos participando efectivamente en la
organizacion del / ENCONTRO NACIONAL DE MULHERES NEGRAS, idea lanzada por un grupo de mujeres negras
presentes en el IX Encuentro Nacional Feminista, en la ciudad de Garanhuns (PE), en septiembre de 1987. Entre los
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objetivos del Encuentro esta “... la elaboracion de propuestas politicas que hagan avanzar la organizacion de las mujeres
negras, colocando ante el mundo la existencia del Movimento de Mulheres Negras en Brasil de forma unitaria y con
diferentes vertientes politicas”. Y también, por creer en esto, estaremos el dia 2 de diciembre en el Encuentro Nacional,
en algun lugar de Rio de Janeiro. (Nzinga, 1988: 2)

El editorial del I Encontro Nacional de Mulheres Negras, publicado en la revista Nzinga, es en si mismo
un ejemplo concreto de produccion de saberes situada. Al afirmar que el encuentro tendria una funcion
ideologica antes que politica, las mujeres negras estaban formulando una teoria propia sobre lo que significa
transformacion social, una teoria que no parte de categorias académicas, sino de las experiencias de quienes
viven la opresion cotidianamente. Del mismo modo, los boletines y redes de comunicacion del MMN
funcionaron como instrumentos de sistematizacion y circulacion de saberes colectivos, creando una memoria
politica propia que desafiaba el borramiento historico de las mujeres negras. Estos documentos no son solo
fuentes historicas: son, ellos mismos, productos de una epistemologia en construccion.

El contexto histérico en medio de la Década de la Mujer de las Naciones Unidas (1975 a 1985) se situaba
entre la Dictadura y la constitucion del MNU, junto con el proceso de redemocratizacion y el centenario de
la Abolicion. En esos diez afios también ocurrié la estructuracion del colectivo de mujeres negras, que
impulsaron y accionaron mecanismos que contribuyeron al / Encontro Nacional de Mulheres Negras en
Valenca en 1988.

Entre las mujeres negras de varios segmentos ya existia una enorme voluntad de realizar el / Encontro
Nacional de Mulheres Negras de Valenca de 1988 como un encuentro que atendiera las necesidades y
reivindicaciones de las mujeres negras. Por esta razon, se cre6 una comision para asistir al evento en
Garanhuns (PE). La comision fue formada por Sandra Bello, Antonia Inés Nolasco, Regina Café, Joana
Anggélica y Joselina Silva (SILVA, 2014). La comision sirvio para articular el evento, con foco en el /
Encontro Nacional de Mulheres Negras, pues el lugar también serviria para crear redes con otras mujeres de
distintas regiones de Brasil. Si el III Encuentro Feminista Latinoamericano y Caribefio de Bertioga 1985 (SP)
ya causo extrafiamiento al no incluir en las pautas las demandas de las mujeres negras, dos afios después, en
1987, en el IX Encuentro Nacional Feminista en Garanhuns (PE), no seria diferente: seguia pendiente no
abordar las cuestiones de raza y racismo en la pauta principal.

La autonomia, en el contexto del MMN, no se presenta como un punto de partida abstracto, sino como una
praxis colectiva, situada y relacional. Se trata de una construccion historica que emerge de las experiencias
vividas de enfrentamiento al racismo, al sexismo y a la marginacion epistémica. Esta autonomia insurgente,
como propone Ochy Curiel, rompe con los marcos coloniales y patriarcales que negaron a las mujeres negras
el derecho a la autodeterminacion, afirmando modos propios de existir, resistir y producir sentidos.

En el MMN, la autonomia se manifiesta en practicas concretas de organizacion, cuidado, denuncia y
elaboracion politica. A través de marchas, encuentros, redes de apoyo y produccion de narrativas, las mujeres
negras construyen espacios de escucha, accion y saberes que desafian las estructuras hegemonicas. Esta
praxis no se limita a la reivindicacién de derechos, sino que involucra la creacion de epistemologias
encarnadas, arraigadas en las experiencias corporales, afectivas y territoriales de las participantes.

Asi, la autonomia se convierte en un eje articulador entre accion politica y produccion de conocimiento.
Al afirmar saberes situados y colectivos, el MMN tensiona los regimenes de verdad dominantes y propone
una ética del cuidado y de la resistencia. Esta construccion epistémica no solo denuncia las violencias
estructurales, sino que también ofrece alternativas de mundo, contribuyendo a la justicia social y epistémica
desde una perspectiva interseccional y decolonial.

El MMN se constituye como sujeto politico al disputar espacios de poder y formular una agenda propia
frente a las estructuras hegemonicas. Simultdneamente, se configura como sujeto epistémico al producir
saberes que parten de las experiencias vividas de las mujeres negras, tensionando los regimenes de verdad
dominantes y proponiendo epistemologias enraizadas en la ancestralidad, el cuerpo y la resistencia colectiva.
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Esta doble condicion - politica y epistémica - es lo que distingue al MMN de otros movimientos sociales
contemporaneos y lo vuelve central para los debates sobre justicia social y epistémica. El / Encontro Nacional
de Mulheres Negras de Valenga materializa esta doble condicion: fue simultaneamente un acto politico de
autodeterminacion y un gesto epistémico de afirmacion de saberes propios, producidos por y para mujeres
negras.

Conclusion

En suma, lo que las mujeres negras estaban sefialando fue que el I Encontro Nacional de Mulheres Negras
fue mucho mas que un simple espacio de reunion: alli hubo un lugar de reflexion profunda sobre la identidad
y los desafios enfrentados por las mujeres negras en Brasil. Un lugar que sirvid para problematizar las
cuestiones que atraviesan a las mujeres negras en diversos aspectos de su trayectoria.

Este evento fue fundamental, pues surgié para dar visibilidad y voz a las cuestiones especificas de las
mujeres negras, que muchas veces eran marginadas tanto por la sociedad en general como dentro del propio
movimiento negro. Las mujeres negras enfrentan una doble opresion, al ser oprimidas tanto por el racismo
como por el sexismo. El encuentro, por lo tanto, representaba un espacio legitimo para que pudieran discutir
sus demandas y crear estrategias de accion. Sin embargo, la reaccion de ciertos hombres dentro del
movimiento negro, que llamaron al encuentro “reunion de tortilleras”, refleja una vision prejuiciosa y
misogina, que intenta descalificar la lucha de las mujeres negras por medio de estereotipos sobre su
sexualidad. Al asociar el encuentro con lesbianas, esos hombres intentaban minimizar la importancia del
evento y, al mismo tiempo, reforzar un control masculino sobre el movimiento, donde la masculinidad
heteronormativa era vista como dominante.

Como vimos, la actuacion de los movimientos de mujeres negras en la década de 1980 representd un hito
en la reconfiguracion de las luchas feministas en Brasil, al evidenciar las limitaciones de una agenda que,
hasta entonces, descuidaba las especificidades de las opresiones interseccionales. En un escenario en el que
el feminismo blanco y de clase media no reconocia la superposicion entre racismo, sexismo y desigualdad
socioeconomica, las mujeres negras desarrollaron formas autdnomas de organizacion politica, basadas en
estrategias colectivas, saberes ancestrales y practicas de resistencia cotidiana.

Estos movimientos no solo denunciaron la exclusion dentro del propio campo feminista, sino que también
propusieron una nueva epistemologia, centrada en la vivencia y en la experiencia historica de las mujeres
negras. Al articular raza, género y clase de manera indisociable, estas lideresas anticiparon, en la practica,
los debates que mas tarde serian sistematizados bajo el concepto de interseccionalidad. Asi, comprender las
estrategias y técnicas movilizadas por estas mujeres es fundamental para el andlisis critico de las dinamicas
de poder en los movimientos sociales y para la construccion de un feminismo verdaderamente plural y
comprometido con la justicia social.

Los analisis de este articulo sobre el I Encontro Nacional de Mulheres Negras, en Valenga (1988),
evidencian que la forma de organizacién colectiva adoptada fue decisiva para el fortalecimiento de la
conciencia politica, para la integracion nacional de los liderazgos y para la construccion de propuestas
orientadas a la transformacion social. El encuentro se consolidd como hito en la movilizacion politica de las
mujeres negras, con impacto significativo en las esferas politica, educativa y cultural, siendo considerado
uno de los pilares estructurantes del feminismo negro brasilefio.

Partiendo del supuesto de que la actuacion de los movimientos sociales ha estado historicamente marcada
por disputas, avances y contradicciones. En el campo de la lucha antirracista y del feminismo blanco, estas
tensiones se vuelven aun mas evidentes cuando observamos como determinadas experiencias son silenciadas
o marginadas dentro de los propios espacios de resistencia. Este articulo propone una reflexion critica sobre
la invisibilizacion de las mujeres negras tanto en el interior del movimiento negro como en el feminismo
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hegemonico blanco, evidenciando coémo la ausencia de un enfoque interseccional compromete el potencial
emancipador de esas luchas. Buscamos comprender los limites y posibilidades de construccion de practicas
politicas verdaderamente inclusivas.

Al reconocer al MMN como sujeto politico y epistémico, este articulo reafirma la centralidad de la
autonomia como praxis colectiva, situada y transformadora. La trayectoria del MMN revela no solo
estrategias de resistencia frente a las multiples opresiones, sino también la capacidad de producir saberes
arraigados en las experiencias vividas, tensionando los limites de las epistemologias hegemonicas.

En ese sentido, el MMN contribuye de forma decisiva a la construccion de justicia epistémica y social, al
afirmar modos propios de pensar, actuar e intervenir en el mundo. La articulacion entre accidon politica,
produccion de conocimiento y ética del cuidado se vuelve un legado fundamental para los estudios criticos y
para las practicas comprometidas con la transformacion de realidades marcadas por desigualdades
interseccionales.
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