Noircir le féminisme”
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Les conditions historiques qui, sur le continent américain, ont présidé
a la chosification des Noirs et plus particulierement des femmes noires sont
connues. On sait aussi que dans toute situation de conquéte et de domina-
- tion, un des emblémes qui affirme la supériorité du groupe vainqueur est
I'appropriation sexuelle des femmes du groupe vaincu.

Au Brésil, en Amérique latine et dans les Caraibes, toutes les construc-
tions relatives a notre identité nationale découlent du viol colonial perpétré
par les hommes-seigneurs! blancs sur les femmes noires et indiennes et sur
le mélange qui en a résulté. C'est bien cela qui structure le mythe de la
«démocratie raciale» latino-américaine, dont le Brésil est 'expression la
plus aboutie. Cette violence sexuelle coloniale est également le ciment de
toutes les hiérarchies de sexe et de «race» que 'on peut observer dans nos
sociétés ; elle configure ce qu'Angela Gilliam (1996 : 54) appelle «la grande
théorie du réle du sperme dans la formation nationale» par laquelle, pour
reprendre son analyse:

«1. Le réle des femmes noires dans la formation de la culture nationale est nié.

2. L'inégalité entre hommes et femmes est érotisée.’

3. La violence sexuelle contre les femmes noires a été transformée en chistoire

d’amour. »

Ce que I'on pourrait considérer comme un passé révolu ou une rémi-
niscence lointaine du passé colonial reste au contraire trés présent dans
l'imaginaire social, réapparaissant sous de notveaux traits et avec de nou-
velles fonctions dans I’actuel ordre social soi-disant démocratique - ol les
rapports de genre, de «couleur» ou de «race» institués pendant la période
esclavagiste sont restés intacts. '

Les femmes noires ont une expérience historique qui leur est propre et
que le discours classique sur 1'oppression des femmes n’a pas recueillie.
L'oppression qu’elles ont soufferte a produit et continue de produire des
différences qualitatives sur leur identité de femmes, que ce discours a éga-
lement ignorées.

* Cet article est basé sur une intervention réalisée
lors du séminaire international sur le racisme, la
xénophobie et le genre organisé par Lolapress lors
de la conférence de Durban, en Afrique du Sud, les
27 et 28 aolit 2001.

1. Cette traduction «homme-seigneur» tente de
refléter le double sens que posséde en espagnol le
mot «sefior», que 1'on retrouve étymologiquement
dans le terme de Monsieur (mon sieur, mon sei-
gneur) (n.d.t.). -
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Quand on parle du mythe de la fragilité féminine, qui a justifi¢ histo-
riquement la protection paternaliste des hommes envers les femmes, de
quelles femmes parle-t-on? Nous, les femmes noires, nous faisons partie
d’'une catégorie de femmes, probablement majoritaires, qui n’ont jamais
observé en elles-mémes les reflets de ce mythe, parce qu’elles n’ont jamais
été traitées comme des étres fragiles. Nous faisons partie d’une catégorie
de femmes qui ont travaillé pendant des si¢cles comme esclaves, labourant
la terre ou arpentant les rues comme vendeuses ou comme prostituées -
de femmes qui ne comprenaient absolument pas les discours des fémi-
nistes arguant que les femmes devaient sortir dans la rue et travailler!

‘ Nous faisons partie d’'une catégorie de femmes chosifiées. Hier, au ser-
vice de fragiles maitresses et de nobles messieurs tarés. Aujourd’hui,
employées domestiques des femmes libérées. Quand nous parlons d’'en
finir avec le mythe de la reine du foyer; de la muse idolatrée par les pottes,
4 quelles femmes pensons-nous? Les femmes noires font partie d'une
catégorie de femmes qui ne sont reines de rien du tout, qui sont dépeintes
comme les anti-muses de la société brésilienne - dont le modéle de
beauté est la femme blanche. C'est 4 des femmes comme mnous que
s’adresse la phrase suivante, dans les offres d’emploi: «bonne présentation
requise», ce qui signifie : Noires s’abstenir. :

C'est ce qui explique que pour nous, la perspective féministe qui sim-
pose inclut le genre comme une variable théorigue «parmi les. autres»,
comme 'affirment Alcoff et Potter (1996: 10/11), qui «ne peut pas é&tre
séparée des autres axes d’oppression. [...] Une analyse unique est impos-
sible. Si le féminisme doit libérer les femmes, il doit affronter toutes les
formes d’oppression.»

A partir de 13, un féminisme noir construit dans des sociétés multi-
raciales, pluriculturelles et racistes - comme le sont les sociétés latino-
américaines - a pour principal axe d’articulation le racisme et son impact
sur les rapports de genre, puisque dans nos sociétés, le racisme détermine
la hiérarchie de genre.

De maniére générale, dans ce contexte social, I'unité de la lutte des
femmes dépend de notre capacité a dépasser non seulement les inégalités
historiquement produites par I'hégémonie masculine, mais aussi les idéo-
logies complémentaires de ce systéme d’oppression, notamment le racisme.
Le racisme établit l'infériorité sociale des segments noirs de la population
en général et des femmes noires plus particuliérement, opérant de surcroft
comme un facteur de division dans la lutte des femmes, du fait des privi-
leges qu'’il institue en faveur des femmes blanches.

Dans cette perspective, la lutte des femmes noires contre I'oppression
de genre et de «race» dessine de nouveaux contours pour l'action politique
féministe et antiraciste, enrichissant aussi bien la discussion de la question
«raciale» que celle du genre. Ce nouveau regard féministe et antiraciste
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s'intégre a la tradition de lutte des mouvements noirs comme & celle du
mouvement des femmes et affirme une nouvelle identité politique qui est la
résultante de la condition spécifique d’étre femme et Noire. L'actuel mouve-
ment de femmes noires, en mettant sur le devant de la scéne politique les
contradictions qui résultent des variables «race», classe et genre, propose
de synthétiser les perspectives de lutte portées historiquement par les mou-
vements noirs et de femmes du pays, noircissant d'un coté les revendica-
tions féministes pour les rendre plus représentatives de l'ensemble des
femmes brésiliennes, et de I’autre féminisant les propositions et les revendi-
cations du mouvement noir.

Noircir le mouvement féministe brésilien a signifié, concrétement,
signaler et inscrire dans I'agenda du mouvement des femmes I'importance
de la question «raciale», par exemple, dans la caractérisation de la violence
contre les femmes (en introduisant le concept de violence raciale comme
un aspect déterminant des violences subies par la moiti¢ de la population
féminine du pays qui n’est pas blanche), dans la formulation des politiques
publiques de santé (pour y inclure les maladies ethnico-raciales ou les
maladies ‘qui affectent le plus la population noire), dans la critique des
mécanismes de sélection sur le marché du travail {pour analyser le critére
de «bonne présentation» comme un mécanisme qui maintient les inégalités
entre les femmes noires et blanches et les privileges de ces dernieres), et
enfin dans la politique démographique.

La bjotechnologie, et plus particuliérement l'ingénierie génétique, pla-
cent aujourd’hui au centre du débat un certain nombre de questions
éthiques et eugéniques. Les politiques de santé et de population en fournis-
sent un exemple concret. Certes, historiquement, le mouvement noir a
donné la priorité 4 la lutte contre un certain nombre de pratiques génoci-
daires comme la violence policiére, 'extermination des enfants ou I'absence
de politiques sociales qui garantissent I’exercice des droits citoyens fonda-
mentaux. Mais les politiques de santé et de population nous placent aujour-
d’hui devant une menace de génocide du peuple noir brésilien encore plus
inquiétante. Actuellement, 4 la réduction de la population par le biais de la
stérilisation massive, 4 la progression du sida et & 'augmentation de I'abus
de drogues dans notre population, s’ajoutent les menaces des nouvelles bio-
technologies. L'ingénierie génétique en particulier et ses pratiques eugé-
nistes pourraient bien devenir les nouvelles armes de ce génocide - et c’est
aussi contre cela que I'ensemble du mouvement doit absolument agir.

L'importance de ces questions pour les populations considérées comme
«jetables/inutiles» comme les Noir-es, et I'intérét croissant que montrent les
institutions internationales pour le controle de la croissance de ces popu-
lations, ont amené le mouvement des femmes noires a développer une
perspective de lutte internationale. Cet internationalisme vise a une diver-
sification des thématiques et permet de développer de nouveaux objectifs
communs et de nouvelles alliances en favorisant la coopération inter-
ethnique. Les femmes noires se rendent de plus en plus compte de la
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nécessaire articulation et intervention de la société civile a 1'échelle mon-
diale, due aux processus de globalisation néolibérale qui augmentent la
féminisation de la pauvreté - entre autres choses. Cette prise de
conscience nous a amenées & développer des actions régionales en Amé-
rique latine et dans les Caraibes, ainsi qu'avec les femmes noires du Pre-
mier monde, pour renforcer notre participation dans les forums internatio-
B naux ol les gouvernements et la société civile s’affrontent et définissent
i l'insertion des peuples du tiers-monde dans le troisiéme millénaire.

1 Ce type d’intervention internationale, en particulier dans les confé-
1 rences mondiales convoquées par les Nations Unies a partir des années 90,
nous a permis de donner une plus grande portée nationale et internatio-
nale au débat sur la question raciale et de sensibiliser les mouvements
sociaux, les gouvernements et les Nations Unies & la lutte antiraciste et au
respect de la diversité. ' o

C’est dans cette perspective que nous avons agi lors de la Conférence
du Caire sur les politiques de population: & une époque ol le concept de
«populations superflues» se diffuse, les femmes noires estiment que la
liberté reproductive est essentielle pour les ethnies discriminées, pour
empécher les politiques de controle, racistes. De méme, nous avons parti-
cipé a la Conférence de Vienne sur les Droits de la personne, qui a abouti
4 'engagement — sur une proposition du gouvernement brésilien - de
réaliser avant I'an 2000 une conférence mondiale sur le racisme et une
autre sur la migration. Nous avons travaillé de méme a la préparation de
la Conférence de Pékin, réalisant un séminaire & Mar del Plata avec des
femmes noires de seize pays d’Amérique latine et des Caraibes, ou fut pro-
duit un document pré-Pékin, repris ensuite par des femmes noires organi-
sées du Premier monde. . '

Ces Conférences mondiales sont devenues des espaces importants
dans le processus de réorganisation du monde apreés la chute du Mur de
Berlin et constituent aujourd’hui des forums ol s’établissent des recom-
mandations de politiques publiques pour le monde entier.

Dans ces forums, parmi les groupes discriminés, le mouvement fémi-
niste international a montré qu'il était une des forces de lobbying les plus
efficaces. C'est ce qui explique les avancées obtenues sur les questions des
femmes lors des Conférences de Vienne sur les Droits de la personne, du
Caire sur les politiques de population et de Rio sur I'environnement.

Parmi les résultats des efforts réalisés par les femmes en vue de la
Conférence de Pékin, pour la premiére fois dans I'histoire de la diplomatie
internationale, dans la réunion du G-77 (groupe des pays en développe-
ment dont il fait partie), le Brésil a protesté contre le retrait du terme «eth-
nico-racial» de larticle 32 de la déclaration de Pékin - question sur
laquelle les femmes noires du Brésil et des pays du Nord avaient décidé de
ne pas céder. La fermeté de la position brésilienne a permis que la rédaction
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finale de I'article 32 affirme la nécessité «d’intensifier les efforts pour garan-
tir 1a jouissance de tous les droits de 1a personne et de toutes les libertés fon-
damentales, en conditions d’égalité, 4 toutes les femmes et fillettes qui
affrontent de multiples obstacles 4 leur développement et a leur progres en 5
raison de facteurs tels que la race, I'dge, I'origine ethnique, la culture, la reli-
gion...»2 Il s’agit maintenant de lutter pour s’assurer que cette conquéte se
concrétise dans la vie réelle, la prochaine étape consistant a suivre de prés la
mise en application de ces accords par nos gouvernements.

Lorigine blanche et occidentale du féminisme a produit un certain
type d’analyse et de discours hégémonique a propos des différences de
genre et a conduit & ce que les femmes non blanches et pauvres du monde
entier luttent pour intégrer dans ce féminisme les spécificités raciales, eth-
niques, culturelles, religieuses et de classe.

Jusqu'ou les femmes non blanches avanceront-elles sur ces questions?
Les alternatives de gauche, de droite et du centre se construisent a partir des
paradigmes institués par ce féminisme qui, selon Lelia Gonzéles, présentent
deux problémes aux yeux des femmes noires. D'un coté, le biais « eurocen-
triste» du féminisme brésilien en fait un complice de plus de la soi-disant
«démocratie raciale» et de 'idéal de blanchissement. En effet, il néglige la
question de la centralité de la «race» dans les hiérarchies de genre et il uni-
versalise les valeurs d'une culture particuliére - occidentale - en préten-
dant les étendre & toutes les femmes, sans prendre en compte les processus
de domination, de violence et d’exploitation qui sont a la base des inter-
actions entre Blancs et non-Blancs. D’autre part, ce féminisme fait preuve
d’un regrettable éloignement par rapport a la réalité vécue par les femmes
noires, en niant «toute une histoire de résistances et de luttes, dont ces
femmes ont été les protagonistes grice a la dynamique d’une mémoire cul-
turelle ancestrale (qui n’a rien & voir avec I'eurocentrisme de ce type de
féminisme)». (Gonzales 2000 - 57). Quels nouveaux contenus les femmes
noires pourront-elles apporter a la scéne politique au-dela de la «touche de
couleur» qu'elles ajoutent & la théorie féministe?

La féministe noire nord-américaine Patricia Hill Collins {1995 : 462)
affirme que le féminisme noir serait «un ensemble d’expériences et d’idées
partagées par des femmes afro-américaines, un point de vue particulier sur
soi, sur la communauté et sur la société [...], qui se base sur des interpréta-
tions théoriques de la réalité des femmes noires faites par celles-la méme
qui la vivent». Dans cette perspective, Hill Collins signale certains «thémes
fondamentaux qui caractérisent le point de vue féministe noir», parmi les-
quels: « 1. L'héritage d'une histoire de lutte; 2. Le caractére interconnecté
de la «race», du genre et de la classe; 3. La lutte contre les stéréotypes ou
les «images d’autorité.»

2. Déclaration de la IVe Conférence mondiale de
la femme, article 32. Pékin, Chine: ONU. 1995.
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Allant dans le sens de la pensée de Hill Collins, Luiza Bairros utilise
l'image de I'employée domestique comme paradigme de la marginalisation
de la femme noire. A partir de cette figure, elle tente de trouver des spéci-
ficités qui lui permettent de réarticuler les points avancés par Hill Collins
et conclut que «cette marginalité particuliere produit un point de vue spé-
cial de femme noire, une vision différente des contradictions dans les
actions et dans l'idéologie du groupe dominant. La grande tiche est d’af-
firmer cette potentialité, par la réflexion et I'action politique. »

Le poéte noir Aimé Césaire (1956} dit que «les deux maniéres de se
perdre sont par la ségrégation, en étant enfermé dans la particularité, ou
par la dilution dans 'universel». Notre utopie aujourd’hui consiste a cher-
cher un chemin de traverse entre une négritude réductrice de la dimension
humaine et une universalité occidentale hégémonique qui annule la diver-
sité. Etre Noir sans étre seulement Noir, étre une femme sans étre seule-
ment une femme, étre une femme noire sans n'étre qu'une femme noire.
Atteindre I'égalité des droits, c’est devenir un étre humain complet qui
jouit d’'un vaste ensemble de possibilités et d’opportunités, au-dela de sa
condition de «race» et de genre: voila le sens ultime de notre lutte. n

Traduit du portugais (Brésil) par Jules Falquet
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