CRITICA AO MANIFESTO FEMINISTA: PODERA A REVOLUCAO SER OBRA DAS MULHERES ??

Jaciara Veiga?

Langado em 14 de marco de 2018, o livro Feminismo para os 99%: um manifesto
(ARRUZA; BHATTACHARYA; FRASER), se apresenta como resposta para o momento da
atual “crise do capitalismo” que, segundo suas autoras ndo seria somente econémica,
mas também politica, ecoldgica e da reprodu¢do social. “E um manifesto, uma
provocacao, um chamado a luta feminista anticapitalista, ecossocialista, antirracista,
internacionalista” (ibdem, p. 20). Diante das constantes “crises do capitalismo”, cujo
resultado “é um imenso vacuo de lideranca e organiza¢do — e uma sensacao crescente
de que alguém deve ceder” (ibdem, p. 46), as feministas (ndo todas, mas as que fazem
parte dos 99%)* se viram confrontadas a assumir uma posicao, pois “o tempo de ficar em

cima do muro passou” (ibdem, p. 27).

Posto isto, elas se propdem a atacar o capitalismo pela raiz. Este ataque, por sua
vez, se ‘“dard através da luta que une todos os grupos oprimidos, explorados,
dominados”, tendo as mulheres como “protagonistas”, afinal, como elas mesmas
afirmam: da radicalidade das mulheres depende a prdpria sobrevivéncia e a dignidade
dos 99% dos quais elas fazem parte. Desta forma, assim como o Manifesto Comunista, de
Marx e Engels, seu manifesto seria também “planetario e revolucionario” (ibdem, p.20).
No entanto, este ataque ndo passa de uma suposicao, mero discurso; isso porque,
embora se coloquem como anticapitalistas, no decorrer do “manifesto” fica evidente
que as autoras buscam apenas por reformas, tais como ampliacao de direitos, de

servicos publicos em geral etc., dentro do préprio capitalismo.

Todavia, acreditando que o cendrio politico atual — diferente daquele em que
viveram Marx e Engels — esta repleto de armadilhas, fraturado e heterogéneo, sendo,

nesse interim, dificil imaginar uma forca revoluciondria unificadora (ibdem, 2018), as

2 0 presente artigo se limitard tdo somente a questionar um dos muitos pontos que consideramos questionaveis
no livro Feminismo para os 99%: um manifesto, a saber, sua deformacdo da luta de classes.

3 Mestranda em sociologia pela Universidade Federal de Goids; militante autogestionaria.

4 As feministas liberais (que fariam parte do 1%) sdo consideradas “servicais” do capitalismo sendo, portanto,
“inimigas” das feministas que fazem parte dos 99%.
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“feministas” se veem numa encruzilhada e numa armadilha perigosa, se se considerar

que as op¢oes politicas para a atual crise se limitariam a duas:

por um lado, a variante “progressista” do neoliberalismo, que propaga uma
versdo elitista e corporativa de feminismo para lancar uma camada de verniz
emancipatdrio para uma agenda predatdria e oligdrquica; por outro, uma
variante reaciondria do neoliberalismo, que segue agenda semelhante,
plutocrética, por outros meios — acionando tropas miséginas e racistas a fim
de lustrar suas credenciais “populistas” (ARRUZA; BHATTACHARYA; FRASER,

P-99)-
Diante destas estratégias, consideradas inimigas de um feminismo que se

pretende “verdadeiramente emancipatdrio e majoritario” (ibdem, p. 99), o feminismo,

para os 99%, se recusa a escolher um lado desta batalha. Nas palavras das autoras:

Nosso Manifesto encarna uma recusa em escolher lados dessa batalha.
Rejeitando um menu que limita nossas escolhas a duas estratégias diferentes
para gerenciar a crise capitalista, nds o escrevemos para impulsionar uma
alternativa a ambos. Comprometidas n3o apenas em gerenciar a crise
capitalista, mas em solucionar a atual crise, procuramos tornar visiveis e
praticaveis algumas das possibilidades emancipatdrias que os atuais
alinhamentos obscurecem. Determinadas a romper a confortavel alianca do
feminismo liberal com o capital financeiro, propomos outro feminismo, um
feminismo para os 99% (ARRUZA, BHATTACHARYA, FRASER p. 100).

Este “movimento” para os 99%, afirma ndo agir isolado dos outros movimentos,
e considera todas as lutas (anticapitalista, ecossocialista, antirracista) suas lutas. Por
conseguinte, propde um levante em “massa” contra o capital, onde as “feministas”
estardo na dianteira (leia-se vanguarda)> do mesmo. Buscando “construir’” uma forca
anticapitalista ampla e poderosa que transforme a sociedade, acreditam que as vdrias

“opressbes”, apesar de possuirem caracteristicas prdprias tém raizes e sao reforcadas

5 A ideia de vanguarda nada mais € que a ideia de dire¢do (do partido, do grupo, da classe), e ndo tem relagdo
alguma com o marxismo, mas com paradigma vanguardista. O vanguardismo € um paradigma pragmatico que
emerge com o leninismo, tornando-se primeiramente hegeménico com o stalinismo na Russia, e depois em todos
os paises do capitalismo estatal. Tem sua base na mentalidade mais extremista e radicalizada da burocracia e,
apesar de retirar suas bases intelectuais da episteme burguesa e ndo ultrapassar o horizonte da sociedade
burguesa, faz um discurso contra a burguesia e um apelo ao proletariado, bem como ao conjunto das classes
inferiores, utilizando alguns dos elementos formais do marxismo, e se autodeclarando “marxista”. Trata-se,
portanto, de um pseudomarxismo, que é expressdo intelectual de uma classe auxiliar da burguesia (de setores
que buscam tomar seu lugar, efetivando uma nova forma de domina¢ao), realizando com isso, uma mutilagdo e
deformagdo do marxismo, transformando seus conceitos em construtos, e a teoria em ideologia. As ideologias
vanguardistas assumem vdrias formas, e tem no leninismo sua manifestagdo mais desenvolvida (é um processo
mental subjacente presente nele). Seu elemento fundamental é o dirigismo, onde a “vanguarda”, que tem acesso
a ciéncia pode elaborar a “consciéncia socialista” e introjetd-la na classe operdria, podendo assim dirigi-la.
Derivado disso surge a ideia de vanguarda do proletariado, aquela que representa a classe operdria e,
consequentemente, a ideia do partido como elemento fundamental (simbolo da vanguarda, da lideranca da
classe) e prefiguragdo da sociedade futura. Nesse sentido, para os pseudomarxistas, a emancipa¢do humana via
revolucdo proletaria sé sera possivel se individuos de outras classes (intelectuais, burocratas) o ajudarem através
da produgdo cientifica e organizagdo partidaria (VIANA, 2019; VIANA, 2017).
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pelo mesmo “sistema social”, o capitalismo. Cabe, portanto, aos oprimidos superar as
divisdes postas pelo capital e desenvolver uma perspectiva norteadora que nao somente
celebre, mas que também ndo exclua estas diferencas (“cultura, raca, etnicidade,
diversidade funcional, sexualidade e género”). Através da unido destes movimentos
tem-se como objetivo uma insurgéncia global de ampla base, que é ao mesmo tempo
feminista, anticapitalista e antirracista. Ademais, € a partir de tal base que as feministas
se comprometem a ser o agente revoluciondrio de nossa época, prometendo erradicar

todas as formas de “violéncia” existentes na sociedade capitalista (ibdem, 2018).

A violéncia capitalista, em todas as suas formas, atinge a todos — exceto a uma
pequena parcela da “populacdo” (os 1%), segundo as feministas do manifesto. Todavia,
consideram que as mulheres sao suas maiores vitimas, tornando-as, por conseguinte, as
responsaveis pela luta para soluciond-la (ibdem, 2018). Pasmem, o convite foi lancado:

“mulheres de todo o mundo, uni-vos!”.

N3o podemos negar que o “manifesto feminista” é um tanto audacioso. Escrever
um trabalho cuja inspiracao é o classico manifesto de Marx e Engels, é deveras uma
“tarefa herculea’”, como as préprias autoras reconhecem (ibdem, p. 97). Tal tarefa torna-
se ainda mais dificil uma vez que ao pretender “atualizar”’, na verdade, o que fazem é
recusar o marxismo e, a partir dai, realizar uma grotesca deformagao de sua teoria da
sociedade capitalista. Ao se colocarem como resposta a atual “crise do capitalismo”, as
feministas para os 99%, se prop6em a repensar algumas das ideias fundamentais do

marxismo, desde o conceito do préprio capitalismo e suas crises®, até o conceito de

6 A categoria crise remete a possibilidade do fim de algo, ou seja, quando a reproducao deste algo é ameacgada ao
ponto de significar sua superacdo. Deste modo, podemos falar em crise do capitalismo? O modo de producdo
capitalista é caracterizado pela producdo de mais-valor, que se estabelece na rela¢do social de explora¢do da
burguesia (classe apropriadora de mais-valor) pelo proletariado (classe produtora de mais-valor), logo, uma crise
do capitalismo s6 ocorre se a classe produtora, o proletariado, ameagar romper com a reproducao das relagdes
de producdo e demais relagées sociais capitalistas. Todavia, podemos falar que existem crises no capitalismo
(crises financeiras, de governos, de legitimidade, dentre outras), que sdo crises ndo do modo de produgdo
capitalista ou do conjunto da sociedade capitalista, mas sim dificuldades de acumulagdo capitalista por parte de
fragGes desta classe. Essas crises, por sua vez, ocorrem com certa frequéncia e periodicidade, e podem/tendem a
gerar uma crise do capitalismo. As crises no capitalismo sdo comuns e fazem parte da dindmica da acumulacdo
capitalista. As crises do capitalismo sdo produtos dos avangos da luta operdria efou sua articulacdo e
generaliza¢do de organizag¢des autdrquicas junto aos setores contestadores e inconformados, o que aponta para
uma recusa geral da sociedade capitalista e um momento de avango da hegemonia proletdria (VIANA, 2014;
MARX, 2017).
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classe e, logo, o de luta de classes. Esta ultima, por sua vez, é a deformac¢do fundamental

realizada no manifesto feminista, e foco de nossa critica.

Marx, ao longo do desenvolvimento de sua teoria do capitalismo, afirma que o
modo de producao é caracterizado pelo modo como os seres humanos se associam para
produzir e reproduzir os seus meios de vida. Nas sociedades classistas esta associacdo é
marcada pelas lutas de classe. E é nela que encontramos a direcao do processo de
producdo e a forma de exploracao do trabalho. A partir do momento em que se impde
uma atividade exclusiva e determinada, da qual o individuo ndo escolhe
voluntariamente, e da qual ele ndo pode fugir, é que surgem as classes sociais e as lutas
entre elas. Naimposicdo e “fixacdo’” das atividades (onde se domina a forca de trabalho),
é que os individuos podem se reconhecer pertencentes a uma classe, uma vez que, essa

fixacdo produz conflito de interesses, dentre esses, o de interesses de classes.

As classes sociais, portanto, sao caracterizadas por um conjunto de individuos
que possuem condi¢des de vida comuns, oposicao em relacdo a outras classes e
interesses comuns, derivados da divisdao social do trabalho. A classe é relacional, sé
existe em relacao com as outras classes, e essa relacdo € de oposicao e de luta. No
capitalismo, essa luta ocorre fundamentalmente entre a burguesia e proletariado. E este
ultimo, surge como a classe que pora fim a relacdao de exploragao, pois, € uma classe
social cujos interesses particulares sdo simultaneamente os interesses universais, que
expressam a dissolucao da sociedade de classes, sendo, por conseguinte, o agente da
revolucdo social e da emancipacdo humana (MARX, 2007a; MARX, 2007b; MARX, 2017;

VIANA, 2017b).

Para as autoras do manifesto, o capitalismo é, por definicao, uma sociedade de
classe, onde uma minoria “acumula lucros” por meio da exploracao de uma maioria, que
“trabalha por saldrios”. No entanto, ele também seria a origem da “opressao de género”
e “seu movimento fundamental foi separar a producdo de pessoas da obtencdo de lucro,
atribuir o primeiro trabalho as mulheres e subordind-lo ao segundo” (ARRUZA;
BHATTACHARYA; FRASER, 2018, p. 51). E, apesar do “trabalho de producdo de pessoas”,
isto é, “a reproducdo social”, ser de fundamental importancia para a sociedade, ele é
ignorado — o capitalismo relega a uma posicao de submissao quem o realiza, ou seja, as

mulheres. No entanto,
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o trabalho de producao de pessoas supre algumas das precondi¢cbes —
materiais, sociais e culturais — fundamentais para a sociedade humana em
geral e para a producdo capitalista em particular. Sem ele, nem a vida nem a
forca de trabalho estariam encarnadas nos seres humanos (ARRUZA;
BHATTACHARYA; FRASER, 2018, p. 52).

Desta forma, a “reproducdo social”’ passa a ser compreendida por tais feministas
como central na sociedade capitalista, levando-as a repensar o conceito “tradicional” de

classe e das lutas de classes.

Uma vez que compreendemos a centralidade da reproducdao social na
sociedade capitalista, ndo podemos mais encarar de modo habitual a classe.
Contrariamente ao entendimento tradicional, o que produz a classe na
sociedade capitalista ndo sdo apenas as relagdes que diretamente exploram “a
mao de obra”, mas também as rela¢Ges que a geram e arepSem. [...] Essa lente
também expande nossa visdo de luta de classes. [...] Para nds, o ponto critico
e a chave para compreender o presente é que a luta de classes inclui batalhas
em torno da reproducdo social (ARRUZA, BHATTACHARYA, FRASER, 2018, p. 54-

55)-

Em resumo, para as feministas do manifesto, o capitalismo “mudou”, e consigo a
“classe universal”, logo, a luta de classes também. A “crise” pela qual passa a sociedade
capitalista é uma crise da “reproducao social”, fazendo com que as lutas sejam em torno
desta e, como as mulheres sdo suas maiores vitimas, elas é que devem estar “a frente”
da luta na busca por soluciona-la. Para elas, as mulheres sdo, portanto, o agente

revoluciondrio de nossa época.

Ao contrdrio do manifesto feminista, o Manifesto Comunista, de Marx e Engels,
aponta que “a histdria de todas as sociedades até hoje é a histéria da luta de classes"®
(MARX; ENGELS, 2007, p. 40), isto é, todas as sociedades anteriores se basearam,
fundamentalmente, no antagonismo entre a classe apropriadora e a classe produtora
(no capitalismo, entre burguesia e proletariado). Nesse sentido, as proposi¢cées do

Manifesto Comunista, bem como de toda a teoria marxista, baseiam-se ndo em ideias ou

7 A reproducao social, segundo as autoras do livro, é a atividade de producdo de pessoas, isto é, a atividade que
ndo apenas cria e mantém a vida no sentido bioldgico, mas que também cria e mantém nossa capacidade de
trabalhar, cria a “forca de trabalho” (ARRUZA, BHATTACHARYA, FRASER, 2018). Para o marxismo o modo de
producdo ndo é mera reprodugao da existéncia fisica, mas é o modo pelo qual os seres humanos produzem seus
meios de vida; é uma forma de manifestar a vida; de manifestar um determinado modo de vida. A producdo da
forca de trabalho é um processo que remete tanto a sua reprodu¢do quanto a sua manutencdo e, para isso, faz-
se necessario dispor dos meios de sobrevivéncia. E esta, na sociedade capitalista, é obtida por meio da relacdo
entre o proprietario do capital e comprador da forca de trabalho (apropriador do mais-valor) e o proprietario da
forca de trabalho (aquele que produz mais-valor, e reproduz e mantém a vida como um todo e de todos).

8 A histdria escrita, até entdo conhecida (a histéria antes do surgimento das classes). Mais tarde descobriu-se que
as sociedades anteriores a histdria escrita, se baseavam na propriedade comum da terra (MARX e ENGELS, 2007;
VIANA, 2017).
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principios inventados, mas em pressupostos reais e histdricos, em uma realidade
concreta que se desenvolve ao longo da histdria, mas que, apesar de suas modificacdes,
ainda hoje se apresentam como um antagonismo de classe, expresso,
fundamentalmente, na luta entre a classe dominante e a classe produtora, cuja relacao
constitui as relacdes de produ¢ao dominantes e expressa um processo de exploragao e

luta.

A partir desta realidade concreta, Marx busca reconstituir a histéria da
humanidade, para entdao compreender a esséncia da atual sociedade, o capitalismo. Para
isso desenvolveu alguns conceitos fundamentais, tais como o de modo de producao,
classe, luta de classes, que nos possibilitam compreender as sociedades em geral, bem
como as especificidades de cada uma. O modo de producao se refere ao processo de
producao material, isto €, 0 modo como individuos em sociedade produzem os meios
essenciais e indispensaveis para satisfacao das proprias necessidades. Esta producao é
também uma relacdo social que, nas sociedades classistas, sao rela¢bes de classes
sociais, fundada na divisdo social do trabalho (especifica em cada modo de producdo

classista).

O modo pelo qual os homens produzem seus meios de vida depende, antes de
tudo, da natureza dos meios de vida j&d encontrados e que tém que reproduzir.
N&o se deve considerar tal modo de produgao de um unico ponto de vista, a
saber: areproducao da existéncia fisica dos individuos. Trata-se, muito mais, de
uma determinada forma de manifestar sua vida, determinado modo de vida
dos mesmos. Tal como os individuos manifestam sua vida, assim sdo eles. O
que eles s3o coincide, portanto, com sua produgdo, tanto com o que
produzem, como com o modo como produzem. O que os individuos sdo,
portanto, depende das condi¢6es materiais de sua producdo (MARX; ENGELS,
2007, p. 87).

Este processo de producdo nas sociedades de classes, como ja mencionado, é
constituido na exploracao de uma classe sobre a outra. As classes, por sua vez, “sao
compostas por um conjunto de individuos que compartilham o mesmo modo de vida
(modo de atividade), e isso gera interesses comuns e luta com as demais classes” (MARX
apud VIANA, 2017b, p. 79). Na sociedade capitalista, além da burguesia e do proletariado,
existem outras classes (burocracia, intelectualidade, lumpemproletariado etc.), e elas

vivem constantemente em luta. No entanto, de todas as classes que se op6em?® a

9 Consideramos importante destacar que existe uma distin¢do entre oposicao e antagonismo. Enquanto oposi¢ao
implica uma divergéncia especifica em meio uma convergéncia geral, por outro lado, o antagonismo expressa
perspectivas radicalmente distintas, irreconcilidveis, significa uma divergéncia radical simultaneamente especifica
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burguesia, somente o proletariado é a classe verdadeiramente revoluciondria. Ela é a

Unica classe capaz de levar a revolugao radical, a emancipacao humana universal.

Em todas as revolu¢bes sociais até aqui, o que ocorreu foi a troca da classe
dominante e ndo a aboli¢ao das classes sociais. Cada classe ascendente buscou colocar-
se como “representante universal” de todas as classes exploradas, condenando a classe
dominante de sua época, mas uma vez que chega ao poder, torna-se a nova classe
dominante, apresentando seus interesses particulares como os interesses gerais da
sociedade, aparecendo, por conseguinte, como a classe emancipadora de toda a

humanidade (MARX; ENGELS, 2007; VIANA, 2017a).

A sociedade burguesa moderna, que brotou das ruinas da sociedade feudal,
ndo aboliu os antagonismos de classe. Nao fez mais do que estabelecer novas
classes, novas condi¢bes de opressdo, novas formas de luta em lugar das que
existiram no passado. Entretanto, em nossa época, a época da burguesia,
caracteriza-se por ter simplificado os antagonismos de classe. A sociedade
divide-se cada vez mais em dois campos opostos, em duas grandes classes em
confronto direto: a burguesia e o proletariado (MARX; ENGELS, 2007, p. 40-41).

E este processo s6 € interrompido com a emergéncia de uma classe social que

pode abolir as classes sociais em geral, com

a formagao de uma classe com cadeias radicais, de uma classe da sociedade
civil que ndo é uma classe da sociedade civil, de um estado que é a dissolugao
de todos os estados, de uma esfera que possui cardter universal por seu
sofrimento universal e que ndo reclama um direito particular porque ndo
sofreu uma injustica particular mas a injustica mesma, que ja ndo pode apelar a
um titulo histdrico, mas simplesmente ao titulo humano, que ndo esta em
oposicdao unilateral com as consequéncias, mas em oposicao total com as
condi¢des da esséncia estatal alem3; de uma esfera, finalmente, que ndo pode
emancipar-se sem emancipar todas as outras esferas da sociedade e por isso
emancipar todas elas; que seja, em uma palavra, a perda total do homem e que
portanto sé pode reencontrar a si mesma ao voltar a reencontrar novamente
0 homem em sua totalidade. Essa dissolu¢do da sociedade como classe
particular é o proletariado (MARX, 1968, p.45).

Eis a ideia central do Manifesto Comunista (bem como a ideia que perpassa toda a
teoria marxista): o proletariado é a classe revoluciondria de nossa época. Isto se deve ao

que seu ser-de-classe, seu determinado modo de vida, interesses e luta, o constrange a

e geral (TELES, 2019). Assim, a oposicdo das demais classes a burguesia, se refere as disputas por interesses
imediatos de classes no interior desta sociedade, sem apontar para a ruptura com suas relagdes fundamentais.
Enquanto o antagonismo do proletariado a burguesia aponta para interesses histdricos, fundamentais e
inconcilidveis e um projeto de sociedade completamente distinto, devido a posicdo (e, por conseguinte, modo de
vida, interesses, antagdnicos) ocupada na divisao social do trabalho constituida no interior do modo de produ¢&o
dominante.
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fazer para se libertar. E o proletariado, devido a suas “cadeias radicais”, que representa,
ao mesmo tempo, os interesses particulares de classe e o interesse geral da sociedade
(MARX, 1968). O proletariado ao se libertar leva a libertacdo de toda a sociedade, pois
ele é a dissolucao da sociedade de classes. Entretanto, ndo é o proletariado isolado,
anistdérico, mas o proletariado concreto, determinado, histérico, envolvido num
conjunto de relacdes sociais, que é submetido ao dominio do capital, ao trabalho
alienado, e que ao resistir e lutar contra isto, como classe autodeterminada'®, nega o

capitalismo trazendo em si o germe de uma nova sociedade (VIANA, 20173).

Diante disso, nos perguntamos: poderd a revolucao ser obra das mulheres? De
acordo com as feministas do manifesto para os 99%, ndo € apenas a classe que nos une,
afinal, esta ndo seria composta por individuos homogéneos, sobre a qual incide um Unico
tipo de “opressao”. Ao contrario disso, a classe se produziria a partir da “multiplicidade
de lutas vindas de baixo”, sendo, portanto, necessario abarcar todas essas lutas, pois, é
pela luta na e por meio da diversidade, que se pode alcancar o poder coletivo de que se
precisa para transformar a sociedade. Cabendo, por conseguinte, as mulheres, mais

especificamente, as tais feministas, estarem na “dianteira deste levante em massa”.

Mas o que seriam as mulheres? As mulheres sao um grupo social e, este, por sua
vez, é definido como um “conjunto de individuos que possuem aspectos em comum, que
podem ser a cultura, a constituicao fisica, um projeto politico, demandas sociais, ou
qualquer outro”. Assim, “um grupo social ¢ um conjunto de individuos que possuem algo
em comum que os integra de forma especifica na sociedade e por isso sdao sociais”
(VIANA, 2016, p. 25). E, por possuirem algo em comum, este conjunto de individuos, que
forma o grupo social, também compartilha semelhancas que derivam de sua
corporeidade, situagao e cultura. Por conseguinte, podemos identificar trés grupos

sociais, a saber: os grupos organicos, no qual a unidade se da através da corporeidade;

10 O proletariado surge como classe determinada, isto €, constituida pelas relagées sociais existentes, submetida
ao dominio do capital, ao trabalho alienado. Sua luta contra a burguesia € realizada dentro dos limites impostos
pelo capital, por meio de reivindica¢bes (diminuicdo da jornada de trabalho, aumento salarial, melhorias nas
condi¢des de trabalho etc.) que visam apenas melhorar sua situacdo no interior da sociedade, ou seja, sua luta
ainda estd atrelada aos interesses imediatos. E na passagem de classe determinada (em si) para classe
autodeterminada (para si) — quando se organiza e reconhece seus interesses fundamentais e histdricos, via
organizagfes autarquicas — que o proletariado pde em xeque o modo de producdo capitalista, e a0 mesmo
tempo, constitui o embrido das rela¢des de produ¢do de uma nova sociedade (VIANA, 2017).
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0s grupos situacionais, onde sua proépria situagao social gera sua unidade; e os grupos
culturais, onde as crengas, doutrinas e outras expressdes culturais é que geram sua
unidade. Apesar das semelhancas que unem determinados individuos em um grupo
especifico, estes mesmos individuos pertencem a classes sociais distintas, assim um
grupo social pode ser monoclassista (grupo composto por individuos apenas de uma
classe social) ou policlassista (grupo composto por individuos pertencentes a duas ou

mais classes sociais) (VIANA, 2016).

Desta maneira, podemos dizer que as mulheres sdo um grupo social organico,
logo, sua unidade se da pela corporeidade. Todavia, o grupo das mulheres ndo é
homogéneo, ele é composto por mulheres de distintas classes sociais (o grupo das
mulheres é, portanto, policlassista) e, consequentemente, possuem interesses distintos
— se 0 cOorpo nos une, a classe nos separa. Apesar de unidas pela corporeidade e pela
situagdo social de subordinacao — nas sociedades de classes — nao da pra se falar em
unidade entre as mulheres™, e muito menos que elas sdao as “responsdveis” por sua
emancipacdo e, por conseguinte, pela emancipacdao humana. A emancipacdao das
mulheres, de todos os demais grupos sociais, bem como de toda a humanidade s6 serd
possivel através da revolucdo autogestionaria, onde o proletariado, agente
verdadeiramente revoluciondrio, tende a abolir as relacdes sociais capitalistas, dando fim
as lutas de classes. Ao abolir as classes, o proletariado emancipa a si mesmo e a toda a

humanidade.

A ideia apresentada no “manifesto” feminista de que as mulheres sao as maiores
vitimas da atual “crise do capitalismo” e que, porisso, elas devem ser as “protagonistas”

da luta contra sua “opressao” 2, é contrarrevoluciondria. Ela surge com o paradigma

" Todas as mulheres, nas sociedades de classe, sdo subordinadas as rela¢des sociais capitalistas. No entanto, esta
subordinacdo possui formas e graus diferentes, dependendo da classe na qual as mulheres fazem parte.

2 As palavras carregam significado politico e social, podendo servir tanto a um propdsito revoluciondrio quanto a
um propdsito contrarrevoluciondrio. Nesse sentido, a linguagem faz parte da luta cultural, na qual se confrontam
a perspectiva burguesa e a perspectiva do proletariado. O marxismo é um saber complexo que expressa
teoricamente a mentalidade revoluciondria, constituindo uma totalidade de pensamento (uma episteme, um
modo de pensar) antagdnica ao modo de pensar burgués. Logo, seu campo linguistico é também antagénico ao
campo linguistico burgués, e isso faz com que o uso de termos marxistas fora do seu campo linguistico para
interpretd-lo ou expressar suas concepgdes, nada mais seja que a deformacgdo do marxismo. Com a emergéncia
do paradigma subjetivista, temos uma renovagdo linguistica e hegemoénica, que ocorre por meio da
ressignificacdo de diversos termos, bem como da inovacdo de outros. A medida que vai se tornando hegeménico
vai se ampliando e tornando-se presente nos meios académicos e intelectuais, nos meios oligopolistas de
comunicacdo, invadindo a producgdo cultural em geral, e chegando a ser popularizada e simplificada. E a partir daf
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subjetivista, que realiza uma contrarrevolucao preventiva'3 e cujo ataque fundamental é
contra o marxismo, através da recusa da radicalidade que se manifesta no antagonismo,
luta de classes. Esta recusa aparece, na maioria das ideologias, como auséncia da luta de
classes, ou na substituicdo do proletariado por diversos outros “sujeitos”, ou ainda por
um “sujeito coletivo” metafisico (VIANA, 2019). E exatamente isso que as autoras do
manifesto fazem, ao colocar as mulheres como o eixo fundamental de andlise e,
consequentemente, o sujeito revolucionario, substituindo o proletariado, unindo-as a

outros sujeitos que vivem as mesmas rela¢des “opressivas”.

Isso ndo quer dizer que as mulheres ndao devem lutar contra sua situagao de
subordinacdo. A questdo para nds é como esta luta se da. As feministas se apresentam,
desde o seu surgimento, como representantes das mulheres como um todo, colocando
seus interesses particulares como sendo os interesses das mulheres em geral. No
“manifesto feminista” fica claro que elas se propdem ser a “vanguarda” — o que revela
que nao sao marxistas, mesmo dizendo que sao'* — do movimento geral das mulheres,
e dos demais grupos “oprimidos”, cuja base ndo se constitui através da classe (a classe
aparece como “mero adereco”), mas por meio dos individuos “oprimidos” dos distintos

grupos sociais.

O manifesto feminista esta longe de ser “planetario” e revoluciondrio, como o

Manifesto Comunista. E, ao contrdrio do marxismo, que é expressdo tedrica do

o« ” o«

emerge os termos-chave (chavdes langados cotidianamente), tais como “protagonistas”, “opressao”, “sistema”
(entre outros), utilizados pelas autoras do manifesto (VIANA, 2018; VIANA, 2019).

3 Apds a derrota do Maio de 68, que tinha o marxismo como principal referéncia tedrica, se instaurou uma
contrarrevolugdo preventiva, cujo alvo principal era combaté-lo. O marxismo foi, portanto, assimilado e
deformado de acordo com os interesses dominantes (VIANA, 2019).

4 As autoras do livro-manifesto sdo intelectuais, logo, produtoras de ideias, de representacdes, expressando uma
determinada consciéncia da realidade. A intelectualidade é uma classe social composta por individuos dedicados
exclusivamente ao trabalho intelectual, que surge com o desenvolvimento da divisdo social do trabalho, e faz
parte das classes superiores, sendo, portanto, uma classe auxiliar da classe dominante. Os intelectuais sdo
expressdo e representante intelectual da burguesia, cuja fun¢do é produzir, reproduzir, sistematizar ideias que
auxiliam a burguesia na reproducdo e manutencdo das relagbes sociais existentes. No entanto, existem os
individuos pertencentes a esta classe que rompem com seus interesses, passando a expressar os interesses das
classesinferiores, partindo da perspectiva do proletariado, estabelecendo uma luta no interior da intelectualidade
entre idedlogos, aqueles que expressam a consciéncia burguesa, e os marxistas, que expressam a consciéncia do
proletariado revoluciondrio. As feministas do manifesto, apesar de se colocarem como marxistas, sdo na verdade
pseudomarxistas — deformam o marxismo, negando o proletariado enquanto a classe revoluciondria de nosso
tempo, e defendem a ideologia da representagao, da vanguarda, expressando, assim, interesses antagdnicos aos
do proletariado revolucionario (MARQUES, 2013; VIANA, 2011; VIANA, 2005).
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proletariado revoluciondrio (KORSCH, 1977), o feminismo ndo passa de uma ideologia®™
que coloca a realidade “de cabeca para baixo”, deformando-a. Com seu livro colorido, e
suas fraseologias, as feministas do manifesto fazem promessas vazias que jamais
irdo/poderdo cumprir. Propéem uma transformacdo que nada transforma, apenas
reforma. Se para o feminismo a “revoluc¢do serd feminista ou ndao serd”, nds, ao
contrario, afirmamos: a revolu¢do serd proletaria ou ndo serd. A emancipacao da classe

trabalhadora sera obra da prépria classe trabalhadora (MARX, 2012).

Proletarios e proletdrias de todo o mundo, uni-vos!

Referéncias

ARRUZA, Cinzia; BHATTACHARIA, Tithi; FRASER, Nancy. Feminismo para os 99%: Um
Manifesto. Sao Paulo: Boitempo, 2019.

GOMES, Marcus. Marx e a Questdo da Consciéncia. Goiania: Edicbes Enfrentamento,
2020.

KORSCH, Karl. Marxismo e Filosofia. Porto: Afrontamento, 1977.

MARQUES, Edmilson. Intelectualidade e Luta Cultural. In: MARQUES, Edmilson; BRAGA,
Lisandro (Orgs.). Intelectualidade e Luta de Classes. Sdo Carlos: Pedro & Jodo, 2013.

MARX, Karl; ENGELS, Friedrich. Manifesto Comunista. Sdo Paulo: Boitempo, 2007.
MARX, Karl. A Ideologia Alema. Sao Paulo: Boitempo, 2007.

MARX, Karl. Critica do Programa de Gotha. Sao Paulo: Boitempo, 2012.

MARX, Karl. O Capital. Vol 1. 2* Edicao, Sao Paulo: Boitempo, 2017.

MARX, Karl. Critica de la Filosofia del Derecho de Hegel. Lisboa: Presenca, 1978.

TELES, Gabriel. Marxismo Autogestiondrio e Leninismo: Oposicdao ou Antagonismo?
Enfretamento, v.14, n.24, 2019. Disponivel em:
https://redelp.net/revistas/index.php/renf/article/view/365 Acesso em: 30/05/21

s Trabalhamos aqui com o conceito marxista de ideologia, “sistema de pensamento ilusdrio”, isto é, ¢ uma forma
de pensamento, de consciéncia sistematico e ilusdrio, realizado pelos idedlogos, que sdo os seus
sistematizadores. A ideologia corresponde aos interesses da burguesia. Para uma melhor compreensao acerca da
ideologia ver: (MARX e ENGELS, 2007); (VIANA, 2017); (GOMES, 2020).

Enfrentamento. Goidnia: ano 16, N. 27. Setembro, 2021. ISSN: 1983-1684 133



VIANA, Nildo. Hegemonia Burguesa e Renovag¢bes Hegemonicas. Curitiba: CRV, 2019.

VIANA, Nildo. O Modo de Pensar Burgués: episteme burguesa e episteme marxista.
Curitiba: CRV, 2018.

VIANA, Nildo. A Teoria das Classes Sociais em Karl Marx. Sdo Paulo: Chiado, 2017a.
VIANA, Nildo. Karl Marx: A Critica Desapiedada do Existente. Curitiba: Prismas, 2017b.
VIANA, Nildo. Os Movimentos Sociais. Curitiba: Prismas, 2016.

VIANA, Nildo. O Capitalismo estd em Crise? Informe e Critica, 2014. Disponivel em:
https://informecritica.blogspot.com/2014/12/0-capitalismo-esta-em-crise-nildo-
viana.html Acesso em: 10/05/21.

VIANA, Nildo. A Intelectualidade Como Classe Social. Informe e Critica, 2011. Disponivel
em: https://informecritica.blogspot.com/2011/03/intelectualidade-como-classe-
social.html Acesso em: 20/05/21.

VIANA, Nildo. Os Intelectuais e o Poder. Revista Espaco Livre, Vol. 01, num. 02, jul-dez,
2005. Disponivel em: https://redelp.net/revistas/index.php/rel/article/view/671 Acesso
em: 20/05/21.

Enfrentamento. Goidnia: ano 16, N. 27. Setembro, 2021. ISSN: 1983-1684 134



