La epistemologia del sur, la colonialidad del género
y el feminismo latinoamericano

Breny Mendoza

L. Introduccion

Presenciamos en este momento una coyuntura politica v epistemoldgica
singular en América Latina. Luego de mas de dos décadas de democracia neolibe-
ral, se experimenta un giro hacia una izquierda que se ve a si misma arraigada en
nuevos movimientos sociales de los sectores mas excluidos por ésta democracia,
que no son ni los obreros industriales de las ciudades ni los campesinos minifun-
distas o asalariados de otrora. Dentro del contexto latinoamericano actual, son los
movimientos indigenas los que se erigen como la “vanguardia’” del nuevo auge
“movimientista”, aunque no en ¢l sentido marxista-leninista, sino mas bien como
un actor que tiene el privilegio de operar con una nueva racionalidad politica ba-
sada en su otredad y en su sublevacion contra la colonialidad del poder que rige
nuestras sociedades desde su sometimiento al poder imperial de Occidente en
1492. El Foro Social Mundial aparece, en este sentido, como el espacio en donde
los distintos movimientos sociales del sdtano de las sociedades latinoamericanas
v del mundo convergen para crear, en las palabras de Arturo Escobar, un “paradig-
ma otro”’ o un conocimiento de otro modo.

Al mismo tiempo que el Foro Social Mundial se describe como un nuevo
fenomeno social y politico que abandera la diversidad y la eclosion ontoldgica de
sujetos hasta ahora invisibilizados v violentados por la modernidad, el capitalismo
y el conocimiento eurocentrado, en la academia latinoamericana y estadounidense
se construyen conocimientos innovadores que buscan nutrirse de este impetu mo-
vimientista en América Latina v del espiritu del Foro Social Mundial. Vale decir
aqui, que pese a que el Foro Social Mundial es un movimiento transnacional que
busca a su vez un dialogo intercultural, el componente latinoamericano dentro de
¢l es fuerte v define en buena medida el contenido de los nuevos conocimientos
que se tejen desde el subcontinente y de los académicos de la diaspora latinoame-
ricana en Estados Unidos.

Lo que sigue es una reflexion sobre estos nuevos conocimientos latinoame-
ricanos que se anuncian a si mismos como una respuesta alternativa largamente
esperada a través de los cinco siglos de colonizacidn al conocimiento eurocentrado
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e incluso masculinista. Estos conocimientos se autodefinen como trans-modernos,
trans-capitalistas, trans-occidentales, trans-postcoloniales v ocasionalmente como
feministas. Como tal no solo prometen una nueva practica politica que redefine la
democracia liberal-occidental realmente existentes, y una ruptura epistemoldgica
que abre espacios a conocimientos subalternizados por el eurocentrismo que van
mas alla incluso del postcolonialismo de los sudasiaticos y arabes, y parecieran a
veces incluir algunos elementos feministas, sino que también posibilitan la cons-
truccidn de nuevas subjetividades que hablan desde la “herida colonial” y auguran
no solo la ansiada liberacion del trauma de la conquista sino el fin de la teleologia
del eurocentrismo y la egologia de Occidente y el comienzo del postoccidenta-
lismo.

Mi reflexion sobre estos nuevos conocimientos inspirados geopoliticamen-
te en América Latina esta guiada por tres preguntas: ;Cuan lejos llega el nuevo
“conocimiento otro” latinoamericano en su inclusion del pensamiento feminista
v la cuestidn del género? ;Coémo se puede articular el feminismo y el género en
esta nueva epistemologia del sur (como le llama dos Santos Souza a las nuevas
teorias), de manera que el sufrimiento y los suefios de las mujeres se tomen en
cuenta y sus conocimientos no queden soterrados como de costumbre? ;Qué lu-
gar ocupan las feministas latinoamericanas en el surgimiento y constitucion de la
epistemologia del sur y cual puede ser su aporte?

I1. El nuevo ethos masculino en la epistemologia del sur

Empiezan a abundar las reseifias del posoccidentalismo latinoamericano en
textos tanto en espafiol como en inglés. Al margen hasta hace poco entre los gran-
des debates sobre el postmodernismo y el postcolonialismo de los sudasiaticos
dentro la academia norteamericana, la critica latinoamericana de la modernidad
v la colonialidad empicza a colocarse en ¢l centro. Su planteamiento es ademas
de radical, original v representa la apertura de lo que puede llamarse el archivo
latinoamericano dentro de los debates sobre la modernidad y la colonialidad. No
obstante, sometida a un escrutinio feminista esta nueva corriente de pensamiento
latinoamericano revela aun grandes limitaciones en su comprension del lugar que
ocupa el género en su objeto de investigacion. Es notoria a su vez una ausencia
de referencias a escritos feministas procedentes de América Latina. Este hecho
quiza no deba sorprender, puesto que la gran mayoria de los autores de esta nueva
corriente son hombres latinoamericanos, blancos y mestizos, heterosexuales v de
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clase media. Llama sin embargo la atencion que cuando se hace un gesto hacia el
feminismo se haga pensando exclusivamente en feministas chicanas como Gloria
Anzaldiaa o Chela Sandoval, v no en el feminismo latinoamericano. Esta omision
amerita nuestra atencion y reflexion.

Para entender la manera en que esta nueva perspectiva latinoamericana
escamotea las luchas de las mujeres de la region es preciso realizar un analisis
cuidadoso de su aparato conceptual v terminologia. Discutiré apenas dos de sus
mayores exponentes poniendo mayor énfasis en el trabajo del socidlogo peruano
Anibal Quijano, y haciendo algunas observaciones preliminares de uno de los
trabajos mas recientes del filosofo de la liberacion argentino Enrique Dussel. Am-
bos autores han intentado de alguna manera incluir género dentro de sus aparatos
conceptuales y han recibido cierta atencion de algunas tedricas feministas. En el
caso de Quijano, la argentina Maria Lugones ha realizado una importante critica
de su trabajo. Y yo he hecho lo mio en mi trabajo sobre la colonialidad de la de-
mocracia. Mi lectura critica de Quijano la he elaborado antes de conocer el texto
de Lugones, pero me parece que es posible entretejer ambas criticas para develar
algunos de los problemas del tratamiento de género dentro de la obra de Quijano.
Es lo que trato de hacer a continuacion.

II1. El género en la teoria de Anibal Quijano

Quiyjano acuiia el término de la colonialidad del poder para describir el
patrén de poder que se establece con la corona espaiiola en el siglo X VI alo largo
y ancho de América, y que luego se extiende sobre todo el plancta a medida que
los poderes imperiales de Occidente se turnan en ¢l avasallamiento de los que
conocemos hoy por las gentes del tercer mundo: amerindios, africanos del Africa,
el Caribe, América del Sur, Centro v Norte, asiaticos, arabes y mestizos. (Habria
que afiadir a los aborigenes de Australia y los maori de Nueva Zelandia.) Aunado
a su concepto de la colonialidad del poder, Quijano introduce “laidea de raza™ que
surge con la idea del “descubrimiento™ vy que sirve para reclasificar socialmente y
en forma estratificada a las gentes en las colonias segun su relaciéon con el cristia-
nismo, la “pureza de sangre™ y las lenguas europeas.

Laidea de raza segun Quijano reordena todas las areas de existencia huma-
na basicas que comportan en si todas las luchas de poder por el control de recursos
y los productos que de ellos se derivan: el sexo, el trabajo, la autoridad colectivay
la subjetividad / intersubjetividad. Desde esta perspectiva, la idea de raza reorde-
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na los regimenes de género preexistentes en las sociedades colonizadas y antes de
su colonizacion. El género queda asi subordinado a la ldgica de raza, quizas como
antes género lo era en relacion a la categoria de clase.

Finalmente, Quijano define el eurocentrismo como la construccion del co-
nocimiento del mundo en base a la invencién de Europa v de los europeos como
la version mas completa de la evolucion humana en la historia del planeta. El co-
rrelato del eurocentrismo seria la comprension de las gentes de las colonias como
pueblos sin historia v la negacion de sus epistemologias e incluso de su estatus
como seres humanos. En este razonamiento, el eurocentrismo no sélo conduce a
la construccion de subjetividades e intersubjetividades entre europeos y no euro-
peos que se basan en oposiciones binarias tales como civilizacion y barbarie, es-
clavos y asalariados, pre-modernos y modernos, desarrollados y subdesarrollados
etc., sino que se toma por sentado la universalizacion de la posicion epistémica
de los europeos.

Ahora bien, Lugones reconoce el poder explicativo del termino de la co-
lonialidad del poder de Quijano y desprende de ahi su concepto de la coloniali-
dad de género. Lo hace, sin embargo, basandose en una critica constructiva de
los preconceptos de género que ella encuentra implicitos en la definicion de la
colonialidad del poder de Quijano. De acuerdo a Lugones, en la narrativa ldgica
del concepto de la colonialidad del poder, Quijano comete el error de suponer
que género, ¢ incluso la sexualidad forzosamente son elementos estructuradores
de todas las sociedades humanas. Al suponer que ello es asi aprioristicamente,
Quijano acepta sin darse cuenta las premisas patriarcales, heterosexistas y euro-
centradas que existen sobre género. Ella se apoya en el trabajo de Oyuronke
Oyewumi, feminista nigeriana, y en Paula Allen Gunn, feminista indigena de
EEUU, para probarnos como el género junto con la idea de raza fueron al mismo
tiempo constructos coloniales para racializar y generizar a las sociedades que
sometian. Segun estas feministas africanas ¢ indigenas no existia en las socie-
dades yorubas ni en los pueblos indigenas de América del Norte un principio
organizador parecido al de género de Occidente antes del “contacto” y la colo-
nizacion. Estas sociedades no dividian ni jerarquizaban sus sociedades en base a
género, y las mujeres tenian acceso igualitario al poder publico y simboélico. Sus
lenguas v sistemas de parentesco no contenian una estructura que apuntara a una
subordinacién de las mujeres a los hombres. No existia una division sexual del

trabajo v sus relaciones econdémicas se basaban en principios de reciprocidad y
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complementariedad. El principio organizador mas importante era en cambio la
experiencia basada en la edad cronologica. En sintesis, lo bioldgico anatomico
sexual poco tenia que ver con la organizacion social. Era lo social lo que orga-
nizaba lo social.

Estas sociedades —nos dicen estas feministas postcoloniales— le tenian
ademas una alta estima a la homosexualidad y reconocian mas de dos “géneros”
contraviniendo el dimorfismo sexual tipico de Occidente. Considerar que género
es un concepto anterior a la sociedad vy la historia, como hace Quijano, tiene el
efecto de naturalizar las relaciones de género y la heterosexualidad, y peor ain
—nos dice Lugones— sirve para encubrir la forma en que las mujeres del tercer
mundo experimentaron la colonizacién y continian sufriendo sus efectos en la
postcolonialidad. Habria que concluir que en los procesos de colonizacion, las
mujeres de estas partes del mundo colonizado no sélo fueron racializadas sino
que al mismo tiempo fueron reinventadas como “mujeres” de acuerdo a codigos
y principios discriminatorios de género occidentales. La colonizacion cred las cir-
cunstancias historicas para que las mujeres africanas ¢ indigenas de Norte Améri-
ca perdieran las relaciones relativamente igualitarias que tenian con los hombres
de sus sociedades y cayeran no sélo bajo el dominio de los hombres colonizadores
sino también bajo ¢l de los hombres colonizados. La subordinacion de género fue
el precio que los hombres colonizados tranzaron para conservar cierto control
sobre sus sociedades. Es esta transaccion de los hombres colonizados con los
hombres colonizadores lo que explica, segun Lugones, la indiferencia hacia el
sufrimiento de las mujeres del tercer mundo que los hombres, incluso los hombres
de izquierda del tercer mundo, manifiestan con su silencio alrededor de la violen-
cia contra las mujeres en la actualidad.

Esta confabulacion de los hombres colonizados con sus colonizadores es lo
que impide construir lazos fuertes de solidaridad entre las mujeres y los hombres
del tercer mundo en procesos de liberacion. Pero ignorar la historicidad v colonia-
lidad de género también ciega a las mujeres blancas de Occidente, a quienes igual-
mente les ha costado reconocer la interseccionalidad de raza y género, v su propia
complicidad en los procesos de colonizacion y dominacion capitalista. Por eso,
les es dificil a las feministas occidentales todavia hoy construir alianzas sélidas
con las mujeres no blancas en sus paises y del tercer mundo. Es precisamente en
la reflexidn sobre las dificiles alianzas del feminismo transnacional donde pienso
que mi critica a Quijano se enlaza con la de Lugones, aunque yo le doy mas peso
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a la interseccidn género, raza y clase, y la consecuencia que ello tiene para el
gjercicio real de la ciudadania.

Como Lugones, no me encuentro a gusto con la comprension de género
de Quijano. Su idea de raza se vuelve un concepto totalizante que invisibiliza al
género como categoria historicay como instrumento de la colonialidad del poder,
al mismo tiempo que obstaculiza un analisis interseccional de raza, género, clase
v sexualidad. Supongamos por un momento que si Quijano y otros postocciden-
talistas asociaran la idea de raza que surge en la conquista cristiana de América,
con las cazas de brujas y la Santa Inquisicion en Europa, les seria quizas mas facil
otorgarle al género su contenido histérico v establecer la relacion que guarda el
genocidio de mujeres con la expansion del cristianismo y el genocidio en Amé-
rica. Pero, como la mayoria de los postoccidentalistas, Quijano no logra ver el
genocidio contra las mujeres o el femicidio en Europa, que sucede paralelamente
ala expulsion de los judios y moros, y la colonizacion de América como un paran-
gbn de la idea de raza. Quizas es esto lo que las feministas africanas e indigenas
mtuyen al proponer que ¢l concepto de género impuesto en la colonia no existia
como tal en sus sociedades. El antecedente historico del genocidio de mujeres o
feminicidio que significo la caza de brujas a lo largo de varios siglos en Europa
no se¢ habia dado ain en sus territorios. Eso se daria mas tarde como efecto de
la colonizacion y la colonialidad de género que se desarrolla como parte de la
estructura colonial.

Sin embargo, Quijano hace un trabajo espléndido para hacernos ver como
laidea de raza sirvid para codificar la divisién del trabajo entre esclavitud y trabajo
asalariado dentro del sistema capitalista moderno colonial. Es decir, reconoce la
mterseccion de raza y clase, pero ignora por completo “la idea de género™ que se
produce concomitantemente con la idea de raza. Para Quijano, el sistema de castas
colonial sirvid no sélo para clasificar racialmente a los sujetos colonizados sino
que sirvio asimismo para designar los tipos de trabajo a los que las personas tenian
acceso. Las relaciones sociales de capital y trabajo que se engendraron a partir
de la experiencia colonial con Espaiia v luego con Inglaterra v Estados Unidos
estuvieron desde el principio sujetas a una division racial de trabajo en la cual el
trabajo no libre, no pagado (esclavitud v servidumbre) estuvo reservado para los
no europeos, y el trabajo libre asalariado, para los europeos. Por ello —dice Quija-
no— vemos la generalizacion del trabajo asalariado donde hay mayorias blancas y
la coexistencia de trabajo asalariado y trabajos no asalariados en los paises donde
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la poblacion indigena conserva una presencia significativa. Quijano recurre sin
dificultad al archivo historico a lo largo de América del Norte y Sur para probar
que una ideologia de supremacia blanca fue crucial para diferenciar el trabajo de
los esclavos del trabajo asalariado. El historiador norteamericano David Roediger
nos ilustra lo mismo con el ejemplo de Estados Unidos y la forma en que la escla-
vitud en el sur aumenté a medida que el trabajo asalariado se generalizaba entre
los hombres blancos. Lo interesante es que Quijano es consciente de que ¢l trabajo
asalariado estuvo reservado solamente para hombres blancos, pero no profundiza
en este hecho. Si lo analizara, se veria forzado a reconocer que en el interior de la
definicion del trabajo asalariado hay igualmente una connotacion de género y no
solo una racial. Hay dos cosas que se pueden deducir de este hecho. Una que Qui-
jano v los postoccidentalistas reconocen, es que el trabajo libre asalariado como
forma principal del capitalismo no pudo haberse desarrollado ni sostenido a largo
plazo sin las colonias. Sin la esclavizacion de los africanos v la servidumbre in-
digena no habria capitalismo. Por otro lado, habria que tomar en cuenta que para
generalizar el trabajo asalariado “libre” primero se debioé haber pasado por una
domesticacion de las mujeres en la metropoli y luego someter a un régimen de
género a las mujeres en las colonias. En Europa vimos como ello fue realizado
en forma sistematica mediante la caza de brujas desde el siglo XV tanto por parte
de los protestantes como por la Santa Inquisicion catdlica. Mas tarde lo veriamos
en lo que Marx llamo el proceso de acumulacion primitiva que desposeyod a la
masa campesina y separd en buena medida a las mujeres de la esfera productiva,
al mismo tiempo que las convirtidé en amas de casa u obreras sobre explotadas. En
las colonias lo vimos con las violaciones masivas de mujeres indigenas como ins-
trumento de guerra de conquista y asentamiento colonial, la pérdida de su estatus
social y politico, esclavizacion, reduccion a servidumbre, v la intensidad letal del
trabajo, entre otras cosas. Esta “domesticacion” la vemos continuar hoy con los
feminicidios, el trafico de mujeres pobres, el turismo sexual, la maquilizacion y
feminizacion de la industria y la pobreza bajo el capitalismo neoliberal.

Y sin embargo, como Lugones, intuyo que la imposicion de las categorias
de raza y género produjo rajaduras profundas en las solidaridades posibles entre
las mujeres de la metropoli y la periferia, v entre los hombres y mujeres de la
periferia. Pero no deberiamos excluir las divisiones que se dan también entre las
mujeres de la periferia. En particular en América Latina, que se caracteriza por

una colonizacion interna luego de su emancipacion colonial de Espaiia.
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La definicion racializada del trabajo asalariado cre6 las bases para un pacto
social entre capitalistas v la clase obrera masculina de origen europeo (blancos) en
detrimento de los trabajadores no asalariados no blancos. Implicé un pacto social
entre hombres, de género, parecido al contrato sexual del que habla Carol Pate-
man, quicn sin embargo ignora la dimension de raza y la colonialidad del poder.
El pacto social de género tuvo implicaciones politicas en la conformacion de la
ciudadania y no solo economicas en la construccion de clase.

De hecho la definicion del trabajo asalariado como un privilegio de hom-
bres blancos curopeos impidid que la mayoria de los hombres blancos pobres
cayeran en la esclavitud, y los liberé al mismo tiempo del trabajo doméstico.
Por eso, aunque el trabajo asalariado masculino estuviese sujeto a la explotacion
capitalista, el pacto sirvid para sentar las bases de la figura del ciudadano mascu-
lino: un individuo libre, que posee control sobre su cuerpo v que tiene el derecho
y el tiempo para la participacion politica; derechos legales, civiles, individuales
y politicos que excluyen a mujeres y esclavos. Es decir, sin ¢l trasfondo de la es-
clavitud en las colonias no habria tal ciudadano y jefe de hogar masculino blanco
en Occidente. En breve, la fusion de la idea de raza y la idea de género son claves
para configurar la ciudadania libre que conocio Occidente al configurarse el capi-
talismo y la democracia liberal. Podriamos concluir que la democracia liberal real
existente en Occidente fue posible sdlo por esta fusion de raza y género. Por eso,
debemos hablar no sélo de la colonialidad de género sino incluso de la colonia-
lidad de la democracia liberal. O dicho de otra manera, sin la colonizacién no se
hubiesen podido establecer los estados naciones de Occidente ni los capitalismos
patriarcales racistas. Es comprendiendo este proceso que llegamos a ver la con-
fluencia del sistema heterosexista, del sistema de género colonial moderno del que
nos habla Lugones, con el capitalismo y la democracia liberal.

Es importante enfatizar que el pacto social de género entre hombres blan-
cos constituyd una comunidad de intereses que excluyd a las mujeres blancas.
Estas no obtuvieron el mismo acceso ni a la ciudadania ni al trabajo asalariado.
Las mujeres blancas perdieron el control sobre sus cuerpos con la caza de brujas
v no se beneficiaron de la colonialidad del poder de la misma manera que sus
congéneres. Ellas han tenido que luchar por el acceso al trabajo asalariado en las
mismas condiciones que los hombres v por la ciudadania hasta hoy. Esto nos in-
dica que el pacto de género entre hombres blancos en realidad descansa sobre una
base precaria. Por un lado, depende de relaciones capitalistas de explotacion entre
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hombres vy, por otro lado, requiere la subordinacion de las mujeres. El pacto puede
resquebrajarse facilmente por la radicalizacion de los trabajadores masculinos, la
rapacidad de los capitalistas, cada vez que los colonizados se rebelan o cuando
las mujeres blancas pujan por entrar en el pacto social de los hombres blancos,
entre otras cosas. Sin poner barreras al trabajo asalariado o mantener salarios
bajos debajo de la supervivencia y sin someter a una ciudadania incompleta a
los no blancos europeos —mujeres v hombres— de la periferia, el estatus de los
hombres blancos se veria seriamente amenazado. Pero el acceso de las mujeres
blancas al trabajo asalariado v a la ciudadania completa es igual de desestabiliza-
dor. Ello crea una tensién entre hombres y mujeres blancas que beneficia al capital
porque socava la solidaridad entre los géneros en el mercado laboral y en la esfera
politica. Es preciso también mantener relaciones de trabajo de superexplotacion
en la periferia para contener las presiones de los distintos lados ¢ impedir a toda
costa que se establezcan democracias en la periferia.

La democracia de Occidente no puede coexistir con la democracia en los
paises del tercer mundo, pero tampoco puede realizarse por completo en sus pro-
pias geografias. Las contradicciones internas de las democracias capitalistas han
terminado beneficiando, sin embargo, a las mujeres blancas de la metrépoli, que
poco a poco han podido arrancarle una cuota econémica y politica al pacto social
de los hombres blancos -por supuesto, siempre y cuando aceptaran los términos
racistas del pacto-; algo que hasta ahora han tranzado con los hombres blancos,
particularmente mediante el privilegio heterosexual que se da a través del matri-
monio y los beneficios extraidos de las conquistas de los derechos civiles de las
personas afroamericanas. El avance de sus derechos civiles puede decirse que ha
dependido de la superexplotacion de las mujeres negras, latinas e indigenas dentro
de sus paises, y de las mujeres de la periferia. Explotacion que hoy se extiende a
las mujeres migrantes en el contexto de la economia global. Es importante sefialar
que en la actualidad, este pacto colateral entre hombres y mujeres blancas de la
metropoli se manifiesta de manera perversa en la guerra contra el terrorismo y la
mstitucionalizacion de la tortura, tal como se dejd entrever en el caso Abu Ghraib
de Estados Unidos.

En la guerra contra el terrorismo, ¢l estratagema de la colonialidad de gé-
nero quedd desenmascarado con la justificacion de la invasion de Afganistan v de
Irak en nombre de la liberacion de las mujeres oprimidas del Medio Oriente. El
gobierno de Estados Unidos recurrid al viejo dispositivo de poder colonial (al que
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han recurrido los ingleses y franceses en el Medio Oriente) de usar para sus propd-
sitos de recolonizacion el pretexto de la liberacion de las mujeres de las colonias
de la barbarie patriarcal a las que estan sometidas. Lo interesante en este caso, es
que un sector del feminismo y de la poblacion femenina norteamericana no sélo
bendijo la invasidn sino que exigid ser parte de la operacion militar. Las nuevas
generaciones de mujeres (blancas y no blancas) en Occidente interpretan como
parte de las luchas feministas el derecho a participar en iguales condiciones que los
hombres en las guerras de agresion de su gobierno. Los nuevos derechos que algu-
nas feministas del Norte global reclaman incluyen la participacidn en las tropas de
combate y en los servicios de inteligencia que usan la tortura como medio legitimo
para sus objetivos de seguridad nacional. En este sentido, las formas de tortura que
se dieron en Abu Ghraib con sus connotaciones pornograficas constituyen una nue-
va version de la colonialidad de género y de sexualidad. La singularidad de Abu
Ghraib radica en que quizas por primera vez en la historia de Occidente mujeres
blancas estuvieron al frente de la cadena de comando y ejercieron directamente las
torturas y humillaciones sexuales contra los hombres de la colonia.

En el pasado, las mujeres blancas habian sido con frecuencia mas bien es-
pectadoras y complices silenciosas de la necropolitica que caracteriza la colonia-
lidad del poder, como las guerras coloniales, o como movil del crimen, y especta-
doras gozosas de los linchamientos de hombres negros en Estados Unidos, en la
cuspide de apartheid yankee, pero no habian sido autoras intelectuales o directas
de la opresidn colonial. La guerra contra el terrorismo redefinid la colonialidad de
género y la llevo a otro nivel.

Por esta razon, es dificil esperar proximamente un ataque serio contra el
sistema de género moderno colonial capitalista de parte de las mujeres blancas de
la metrépoli. Una solidaridad transnacional entre mujeres de la metrépoli v la pe-
riferia en estas circunstancias sigue siendo un gran desafio que hay que replantear
y resolver. La ironia es que la complicidad racista de las mujeres blancas en las
nuevas aventuras coloniales incorpora a mujeres no blancas de la clase trabaja-
dora en nombre del feminismo. Pero quizas mas tragico es que la misma incor-
poracién de las mujeres (blancas y no blancas) al estratagema de la colonialidad
del género sirve como reforzamiento del pacto de género entre hombres blancos y
de su propia opresion como mujeres. El escandaloso abuso sexual de las mujeres
alistadas en ¢l gjercito norteamericano y en general, la hipersexualizacion ¢ hiper-

masculinizacion del militarismo estadounidense son prueba de ello.
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La colonialidad del poder y la colonialidad de género operan a nivel interno
en América Latina también. Como nos dicen los postoccidentalistas, la indepen-
dencia no significé una descolonizacion de nuestras sociedades. Los mismos dile-
mas de las metrdpolis se encuentran en el interior de nuestras sociedades. Al final
de cuentas, existe una alianza entre los hombres colonizados con los colonizadores
que oprime a las mujeres en las colonias, tal como lo han identificado Lugones y
muchas feministas latinoamericanas. Existe, ademas del pacto entre los hombres
blancos y el pacto colateral entre hombres v mujeres blancas occidentales, otro
pacto en ¢l corazon de América Latina que debe ser profundamente analizado por
nosotras, las feministas latinoamericanas. ; Como se imaginan los hombres latinoa-

mericanos la disolucion de ese pacto secreto entre hombres de la colonia?

IV. Género en las Veinte tesis de politica de Enrique Dussel

Enrique Dussel ha puesto recientemente sobre el tapete una nueva teoria
v una propuesta politica basada en tesis que nos ayudan a responder nuestra pre-
gunta. Las veinte tesis detallan un programa que en sus palabras sientan las bases
para una civilizacion transmoderna, transcapitalista, mas alla del liberalismo vy el
socialismo. De acuerdo a sus propios enunciados, el modelo politico que propone
es lo mas cercano a lo perfecto que podemos llegar en este momento histdrico en
el cual los excluidos del sistema moderno colonial capitalista neoliberal irrum-
pen en la historia en espacios como el Foro Social Mundial, ¢l movimiento de
los zapatistas o las nuevas asambleas constituyentes. En este conglomerado de
movimientos que toman el escenario politico por primera vez, las feministas son
tomadas en cuenta por su particular demanda del respeto de los derechos de las
mujeres. La incorporacion de demandas feministas reflejaria el eslogan zapatista
que Dussel retoma en su plan politico y que exige un mundo donde todos y todas
quepamos, el mundo menos excluyente posible.

Dussel interpreta este enunciado zapatista como un fundamento politico
que nos ayudaria a crear una categoria unificadora de todos los movimientos,
clases, razas, feminismos, etc. La diversidad y las demandas particulares deben
negociarse en torno a un bloque hegemonico. Ese bloque hegemoénico es lo que
el llama “pueblo™, la comunidad, o el nosotros de las tradiciones indigenas de
América Latina, que difiere del sentido de comunidad totalizante de Occidente,
en el cual las diferencias son eliminadas. Lo que Evo Morales llama “‘el bloque
social de los oprimidos™.
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Ahora bien, el concepto del pueblo no es nuevo dentro de la tradicion de la
1zquierda latinoamericana y ha sido repetidamente criticado tanto desde la izquier-
da como desde la derecha por su vaguedad y a menudo por su pretensiones dema-
gogicas o populistas. El concepto de pueblo es visto a menudo como una categoria
unitaria. Las feministas de la region v Estados Unidos han tenido amplia experien-
cia de lo que significa operar con categorias unitarias que dicen representar la dife-
renciay la opresion. Sabemos muy bien que la categoria unitaria de género excluyd
alas mujeres pobres, indigenas, afrodescendientes y lesbianas, entre otras. Por otra
parte ya vimos que ¢l género, al fusionarse con la raza, sirvidé como instrumento de
dominacion en los procesos de colonizacion y capitalismo. Las lesbianas han dicho
algo similar en relacion con la sexualidad al revelar el género como una categoria
que depende de una matriz heterosexual y de la abyeccion del lesbianismo.

En algunas ocasiones, las feministas le han sefialado a Dussel que el con-
cepto de los pobres que se utiliza dentro de la teologia de liberacidn y que guarda
estrecha relacidon con el concepto de pueblo que ahora se utiliza, opera como
un concepto hegemodnico indiferenciado que no incluye los sufrimientos de las
mujeres. Por gjemplo, Viola ha identificado la carencia de una ética sexual en la
teologia de liberacidn. Segiin esta autora, en la teologia de la liberacién quedan
fuera la violencia contra las mujeres, las violaciones y el acoso sexual, las muer-
tes por abortos ilegales, la mortalidad materna e infantil y los feminicidios. Los
tedlogos de la liberacidn que bien reconocen el sufrimiento de clase, aceptan sin
discusion la doctrina del Vaticano cuando se trata de los derechos reproductivos
de las mujeres. No parece que Dussel haya prestado atencion a esta critica femi-
nista, y su intento de ser mas inclusivo con el término pueblo, no consigue ain
desentenderse de su sesgo masculinista.

En primer lugar, llama la atencién que su tratado politico de las veinte tesis
retenga la division publico / privado. Dussel comienza afirmando que lo privado
es el espacio intersubjetivo que protege a los sujetos de ser observados y atacados
por otros miembros de otros sistemas intersubjetivos. Mientras que lo publico es
el espacio intersubjetivo en donde los sujetos se desempefian en base a roles y se
exponen a la mirada de otros actores de otros sistemas intersubjetivos. Establece
que lo publico es lo politico por definicion v que lo publico politico es el tnico
espacio donde ¢l cambio civilizatorio es posible.

Desde una perspectiva feminista, conservar esta division significa un retro-

ceso en el pensamiento politico. Recordemos el viejo eslogan de lo personal es
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politico que es el fundamento por excelencia del feminismo. Resultaria proble-
matico para las mujeres despolitizar y definir el ambito privado como desprovisto
de conflictos de poder o como ambito “prepolitico”, porque como bien sabemos,
las mujeres no se encuentran protegidas de ser observadas vy atacadas por otros
miembros de otros sistemas intersubjetivos en los ambitos privados. Lo privado
no es unidimensional, alli se transfieren sistemas intersubjetivos que operan tanto
anivel publico como privado. Partir de una separacion de lo privado y lo publico
conservaria para las feministas no solo la colonialidad de género sino también la
concepciodn liberal eurocentrada de la politica que Dussel dice querer terminar.
En la medida en que este autor considera que la exclusion de las mujeres vy las
demandas feministas solo pueden ser resueltas en lo publico, los conflictos de
la vida cotidiana y la microfisica del poder en lo privado quedan sin teorizarse.
El ambito donde sucede buena parte de las violaciones de los derechos de las
mujeres quedaria representado como parte de lo prepolitico. Pero peor todavia,
el traslado de los micropoderes del ambito privado al ambito publico —como las
torturas sexuales del tipo Abu Ghraib, o las violaciones sexuales de mujeres, o los
asesinatos de transexuales v lesbianas en crisis politicas como el golpe de estado
en Honduras— serian incomprensibles dentro del esquema de Dussel si vemos
lo privado y lo publico como esferas separadas. Su definicion de la politica, para
nuestra perspectiva feminista, continua siendo demasiado masculinista.

Lo interesante, no obstante, es como los principios éticos que Dussel esco-
ge para redefinir la “nueva” politica han sido tomados de imaginarios femeninos
tanto occidentales como orientales y amerindios, que algunas feministas del norte
global han utilizado en sus propias formulaciones de lo politico. Tomemos su idea
de que lanueva politica tiene como objetivo la perpetuacion de la vida. Esta nueva
politica prioriza el deseo de mantenerse con vida antes que ¢l deseo de matar. El
nuevo paradigma politico negaria la necropolitica de la razén genocida occidental
que justifica la muerte de mas de dos tercios de la humanidad vy sus recursos, v
promoveria la existencia continuada y contigua a la vida de los otros: los exclui-
dos. Esto equivale a sobrevivir prosperando a la par del otro: el excluido, los
pobres, el pueblo. Es una politica, tal como llama Dussel, de alteridad. El ethos
de la politica de alteridad, en sus palabras, es la vida misma. La vida concreta
de cada persona es el principio y el fin. La vocacion politica debe estar dirigida
a la satisfaccion de las necesidades vitales del pueblo en donde reside el poder.
La funcion de las instituciones politicas es cumplir con este mandato del pueblo.
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Nutriéndose de los zapatistas de nuevo, la practica politica se basa en mandar obe-
deciendo, escuchando a quienes nos anteceden. Y no en una renunciay alienacion
del poder de su fuente, el pueblo. El punto de partida de la politica de la alteridad
no puede ser ¢l individuo aislado como fuera Robinson Crusoe. Dussel exclama
en un momento de iluminacién que Robinson Crusoe no podria ni siquiera haber
nacido sin la comunidad... Pero sin una mujer tampoco, agregariamos las femi-
nistas, revelando una vez mas la obnubilacion de las relaciones de género en los
conceptos unitarios de comunidad y pueblo.

Lo paraddjico es mas bien que Dussel no logre reconocer el principio fe-
menino ¢ incluso feminista que esta presente en su discurso. El nuevo paradigma
politico que propone guarda cierta similitud con ¢l pensamiento maternal de Sa-
rah Ruddick y la construccion de una politica de paz y no violencia. El trabajo
materno en este sentido —igual que la politica de alteridad— tiene como princi-
pio fundamental la conservacion de la vida; se trata igualmente de la creacidn de
una vida en la que los seres humanos crezcan y prosperen libres de violencia, y
desarrollen una intersubjetividad tanto en lo privado como en lo publico basada
en la reciprocidad y la no violencia. El modelo politico del pensamiento materno
promueve una economia de cuidado y la preservacion de la vida en el planeta,
de la misma manera que Dussel se imagina un sistema politico y economico que
tenga como fin la conservacion de la vida eternamente —como si la tierra jamas
se fuera a extinguir. Los nuevos movimientos feministas contra la no violencia de
la cuarta ola, como Code Pink, que resurgicron a raiz de la guerra contra el terro-
rismo se basan en premisas que recuerdan el pensamiento maternal de Ruddick.
Podriamos decir que este pensamiento feminista va mas lejos que Dussel, pues
es profundamente antimilitarista y no justifica la violencia bajo ninguna circuns-
tancia. En cambio Dussel sorprendentemente conserva el derecho al uso de la
violencia en caso de autodefensa de la comunidad, aunque no nos dice cuando es
que hemos llegado al punto en que la violencia se justificaria.

Podemos admitir no obstante, que la politica de alteridad de Dussel, en la
medida en que tiene a la vida como principio v fin maximo, representa un avance
en el pensamiento masculinista de la politica de 1zquierda de la region, que ha
sido en el pasado militarista, incluso en su fase parlamentarista. Incorpora impor-
tantes premisas del pensamiento feminista, aunque aparezcan desconectadas del
pensamiento de los movimientos indigenas que ¢l prefiere v no sean reconocidas

explicitamente en su discurso. Pero preserva elementos masculinistas que deben
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ser sefialados y sometidos a un mayor escrutinio que ¢l que yo he podido hacer
aqui. Si el pensamiento postoccidentalista ha de tomar en serio la inclusion de
las voces de las mujeres necesita establecer ademas un dialogo con las feministas
latinoamericanas. Es evidente en los escritos de Dussel y otros exponentes que
este dialogo todavia no ha comenzado. Las feministas latinoamericanas, por su
lado, deben a su vez elaborar un pensamiento postoccidental que articule y revele
la forma en que la colonialidad de género, raza, clase v sexualidad contintian
determinando nuestras sociedades y nuestro pensamiento, incluso el feminista.

V. El feminismo latinoamericano y la epistemologia del sur

He planteado al comienzo de este articulo la pregunta de cual ha sido la
contribucion de las feministas latinoamericanas en la construccion de una epis-
temologia del sur y cudles podrian ser sus aportes. Sabemos que las feministas
latinoamericanas han hecho grandes contribuciones en los debates del Foro So-
cial Mundial v en los procesos politicos de la region. No obstante, la ausencia de
referencias a autoras feministas latinoamericanas es notoria dentro de las teorias
que se tejen desde el Foro.

En otro lado me he referido a la ausencia de una teoria feminista latinoa-
mericana que articule, como diria Nelly Richard, “lo latinoamericano como una
diferencia que diferencia”. Quizas esta falta de articulacion de una teoria feminis-
ta latinoamericana propia sea responsable del silencio alrededor de las ideas femi-
nistas de la regidn. Por e¢jemplo, la critica poscolonial del sudeste asiatico cuenta
con una clara vertiente feminista con la presencia de grandes figuras como Gayatri
Spivak y Chandra Mohanty. Las mujeres indigenas en Norteamérica y las teoricas
africanas como Oyewumi no soélo han logrado construir una teoria de género en
base a su experiencia colonial particular, sino que nos han cambiado la manera
de pensar el género. Las chicanas y las afroamericanas en Estados Unidos han
revolucionado la teoria feminista con sus conceptos, como la interseccionalidad
de género, raza, clase y sexualidad, la conciencia de la mestiza y el pensamiento
fronterizo al que tanto se refieren los postoccidentalistas. Pero desconozco una
teoria feminista de la region que profundice en su propia experiencia colonial y
poscolonial. Las chicanas no pueden suplantar la teoria feminista latinoameri-
cana. La misma Lugones, que esgrimié la idea de la colonialidad de género de
Quijano, no baso su reflexion en América Latina, sino en los avances teoricos de

feministas indigenas norteamericanas y africanas.

33



Aproximaciones criticas a las prdcticas teorico-politicas del feminimo latinoamericano

Si bien es cierto que las obras de autoras chicanas como Gloria Anzaldua,
Cherrie Moraga, Norma Alarcon, Emma Pérez, Chela Sandoval y otras han mos-
trado un potencial epistémico de “lo latinoamericano™, ellas nos devuelven una
mmagen de América Latina doblada y subtitulada. Escrita en inglés con retazos de
espafiol e incluso de nahuatle, y en un inglés codificado en espaiiol y nahuatle, la
teoria entreteje lo indigena, lo campesino, lo emigrante y “lo latinoamericano™ en
la textura de la nueva experiencia anglo, experiencia de por si tefiida de lo indige-
na, campesino y “lo latinoamericano™ de una fase anterior de la historia del terri-
torio que es hoy los Estados Unidos. La zona en la que se escribe “lo chicano lati-
noamericano’ ¢s en verdad un cruce de fronteras donde la colonialidad del poder
anglo y espaiiol se unen para transmutar ¢l significado de “lo latinoamericano™.
Pero la escritura de “lo latinoamericano™ en inglés, aunque esparcido de espaiiol
v nahuatle, tiene el efecto de cambiar su contenido. Por mas latinoamericana que
aparezca la teoria feminista chicana no puede ella aprehender la experiencia vi-
vida de las latinoamericanas que no migran hacia el norte. No puede pasar por
teoria feminista latinoamericana. Las culturas o lenguas no son transparentes las
unas a las otras. Siempre hay un residuo, un restante que queda rezagado en este
mtento de conversacion intercultural. Siempre hay algo que se descarta en el acto
comunicativo, siempre hay algo que queda perdido en la traduccion de una lengua
a otra, entre una historia y otra, un lugar y otro. Y lo que queda perdido es “lo
latinoamericano™ de América Latina. Sin duda, el lugar desde donde se concibe
la teoria es importante mas aun si consideramos las viscisitudes recientes de la
colonialidad de género que se dan en contextos de la guerra contra el terrorismo
v la economia global.

La idea posmoderna y poscolonial de que la condicion de la transnacio-
nalidad y las tecnologias comunicativas globalizantes desterritorializan el cono-
cimiento no debe llevarnos a pensar que nuestras posiciones como sujetos son
mtercambiables y reversibles sin importar nuestro locus de enunciacion y nuestra
diferencia colonial. Pensar que la teoria chicana articula la subalternidad de todo
“lo latinoamericano™ ofusca la materialidad, la territorialidad y la concrecion de
la diferencia de “lo latinoamericano™ que se da en su localidad.

Las feministas latinoamericanas que aparecen hoy en los debates masculi-
nistas de la region y en la academia metropolitana como el “Otro invisible™ tienen
que reclamar sus derechos epistemologicos. También tendriamos que abocarnos
al proyecto de la descolonizacion de la teoria. Necesitamos irrumpir en los dialo-

34



Breny Mendoza

gos que se dan entre postoccidentalistas y chicanas. Necesitamos cuestionar los
aparatos conceptuales de los feminismos metropolitanos, incluso ¢l postcolonial,
y sobre todo el pensamiento proveniente del aparato del desarrollo.

Incluso debemos desestabilizar nuestros propios discursos.

Nuestras alusiones a la diversidad deben ser reexaminadas a la luz de la co-
lonialidad del poder y la colonialidad de género tomando en cuenta nuestro propio
lugar en el sistema de colonizacion interna que prevalece en nuestras sociedades.
La mujer indigena y africana aparece todavia al margen del texto o en una suerte
de indigenismo feminista que busca subsumir lo indigena a lo mestizo, a lo blan-
co, alo occidental. Reconocemos el problema de la diversidad, de la indigena y la
negra, pero no nos planteamos el problema de la mestiza o lo eurosudamericano.
El dialogo entre la mestiza, la eurosudamericana, la mujer indigena y la mujer
negra muestra aun rezagos de una dialéctica de poder donde la interlocutora cul-
tural dominante (la mestiza identificada con la cosmologia europea que niega lo
mdigena y africano, o la posicion epistémica de la eurosudamericana) vy el inter-
locutor subalterno sigue operando. La historia de los encuentros feministas nos da
larazén. La ausencia de un aparato conceptual que de cuenta de la colonialidad de
género en su concatenacion con raza, clase y sexualidad en el interior de nuestras
sociedades v sus confabulaciones con las ultraderechas del norte global nos da
la pauta del enorme trabajo que las feministas latinoamericanas ain tenemos por
delante.
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