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que han aportado desde sus practicas politicas al tema de la intersec-
cionalidad.

Quisiera primero explicitar que entiendo como postcolonial ya que
hoy dia es un concepto de moda, fundamentalmente en ciertos espacios
académicos, que puede ser entendido desde distintas concepciones.

La mayoria de las que estamos aqui sentadas sabemos que la pro-
puesta postcolonial como la conocemos hoy, trata de un cuestiona-
miento al eurocentrismo, a un discurso moderno, pero que al mismo
tiempo es producto de este en tanto surge de un conocimiento vali-
dado en las Universidades europeas y norteamericanas aunque pro-
movidos desde migrantes de excolonias de paises del Tercer Mundo,
como han sido sus mayores representantes Gayari Spivak, Chandra
Mohanty, Homi Babha y Edward Said, entre otras y otros, pero que a la
vez surge como producto de luchas por la descolonizacion.

Se trata de una modalidad académica relacionada con otras
corrientes de reflexién anti-hegemonicas como los “estudios cultura-
les”, los “estudios subalternos” y el “multiculturalismo”.

La propuesta poscolonial trata fundamentalmente de una critica al
discurso euronorcéntrico y colonizador de la representacion de parte
de quienes han considerado que quienes no responden al paradigma
de la modernidad: hombre blanco, heterosexual, consumidor, claseme-
diero... son lo otro, la diferencia, desprovisto de valor social, politico,
econémico y cultural.

Retomo la propuesta postcolonial en ese sentido, como una cri-
tica de un discurso aln hegeménico, discurso visto no solo como
mero juego del lenguaje, aunque el lenguaje cree realidad y viceversa,
sino que discurso como practica politica que ha implicado desigualda-
des materiales, sociales, politicas y culturales. Cuando hablo de un dis-
curso colonizador euronorcéntrico tampoco me refiero a un discurso
que solamente ha sido sostenido por quienes han nacido y vivido de
este lado del mundo, sino también a las posturas de ciertos grupos,
individuos e individuas colonizadas ubicadas en paises del Tercer
Mundo que desean seguir siendo lo otro, la diferencia, al no cuestionar
como ese otro, otra, esa diferencia, ha sido producida mas bien por
procesos de diferenciacion con intensiones politicas, producto de desi-
gualdades economicas, de relaciones de poder sexuales, de clase, socia-
les y culturales y que al mismo tiempo esos procesos de diferenciacion
van produciendo otras desigualdades.
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En ese sentido lo postcolonial lo voy a entender aqui como una
propuesta politica que cuestiona la colonialidad, vista esta como un
continuum, como una secuela del colonialismo como patrén de poder
y de saber que traspasa todo tipo de relaciones de raza, clase, sexo,
sexualidad y que también traspasa al feminismo como propuesta teo-
rico/politica y como movimiento social.

Una critica postcolonial en ese sentido significa descolonizar el
pensamiento y la practica politica, significa reconocer una historia silen-
ciada, opacada y reducida a mero testimonio. Para lograr descolonizar
el pensamiento y la accion feminista me propongo el reconocimiento
de una historia que ha sido pionera al aportar significativamente al
tema de la interseccionalidad: la del feminismo antiracista de las afros,
de las chicanas y en menos medida de las indigenas.

El concepto de interseccionalidad fue propuesto por Kimberlé
Crenshaw (1989) para colocar una perspectiva relacional que eviden-
ciara cémo distintos discursos y diversos sistemas de opresion se arti-
culan cuando son interconectadas categorias como clase, raza,
sexualidad, sexo.

Este concepto se esta poniendo muy en boga en algunos espacios
académicos, en ciertas perspectivas del activismo feminista, incluso en
algunas instituciones internacionales como por ejemplo la ONU vy
algunas agencias de cooperacion. Esta acogida puede que sea positiva,
gracias siempre a algunas feministas del movimiento que la impulsan,
sin embargo, como feminista, siempre llevo conmigo la duda y la sospe-
cha de la acogida de este concepto por muchas de estas instituciones
pues hemos visto en los dltimos afios, como muchos de nuestros dis-
cursos radicales del feminismo son vaciados de contenido y son coop-
tados por estos espacios e instituciones para justificar desigualdades
aunque presentado desde un discurso “politicamente correcto”.

Interseccionalidad puede que signifique nombrar en un informe la
nominacion de las categorias para poder lograr un financiamiento,
puede que signifique solo visibilizar a las mujeres que son atravesadas
por clase, sexualidad, etnia, raza, puede que incluso signifique hablar de
identidades. La interseccionalidad es pensada muchas veces, como bien
podria sugerir el concepto, como particularidades, como secciones,
como apartados interrelacionados, como sumatorias.

Para evitar este sesgo propongo entonces el concepto de imbri-
cacion pues evidencia las dependencias que existen entre las distintas
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categorias y la implicacion articulada de distintos sistemas de domina-
cion y opresion en la vida de muchas mujeres. Se trata de entender
como las estructuras de clase, racismo, sexo y sexualidad son concebi-
das, como bien planteé Avtar Brath, como especies de ‘“variables
dependientes” porque cada una esta inscrita en las otras y es constitu-
tiva de y por las otras (Brath 2004).

Para hablar entonces de interseccionalidad, o en mi caso de imbri-
caciéon es necesario conocer quienes han sido las feministas que han
propuesto esta interrelacion, lo cual significa reconocer una historia
politica y teorica que antecede a la propuesta misma de intersecciona-
lidad como concepto.

Mi intencion es recuperar algunas de las propuestas de feministas
que han sido racializadas, no por su condicion de mujeres racializadas,
ya que eso no necesariamente garantiza una propuesta de transforma-
cion epistemolodgica y politica, sino porque sus propuestas tedricas y
analiticas han enriquecido enormemente la teoria y la practica femi-
nista y las ciencias sociales.

La critica post-colonial de las Negras
en Estados Unidos

El pensamiento feminista antirracista y de critica antiimperialista y anti-
colonial surge en los anos setenta en Estados Unidos, y constituye un
antecedente importante para lo que luego se desarrollé6 en América
Latina y El Caribe.

Si descolonizar supone reconocer producciones teoricas y practi-
cas subordinadas racializadas y sexualizadas, entonces es imprescindi-
ble reconocer a todas las mujeres cuyas luchas concretas han sido la
base de todas las teorias. Es necesario recordar a Maria Stewart, pri-
mera mujer negra que denuncié publicamente, en un mitin, el racismo
y el sexismo en Estados Unidos en 1883, asi como a Sojourner Truth
que en su discurso “!Acaso no soy una Mujer!” en la primera Conven-
cion Nacional de Mujeres en 1851 celebrada en Worcester, Massachus-
sets, proponia a las mujeres (tanto blancas como negras) acabar con la
dominacion no solo racista, sino también sexista, a Rosa Parks, quien
en 1955 se negd a cederle el asiento a un hombre blanco y a moverse
a la parte trasera del autobls como era la ley segregacionista en el sur
de los Estados Unidos, lo cual desencadené poderosas manifestaciones
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de la poblacion afronortemericana y abrié paso al movimiento por los
derechos civiles. También vale la pena recordar a Angela Davis, figura
emblematica de la lucha por la liberacion negra y contra el racismo,
quien también ha aportado significativamente a una nueva perspectiva
feminista al articular a la clase, la perspectiva antirracista y antisexista,
no solo en sus contribuciones tedricas sino en su practica politica.
Parte de sus contribuciones las encontramos en el texto Mujeres, Raza
y Clase editado en 1981 y traducido al espanol en el 2004 (Davis
2004).

Ellas han sido antecedentes importantes de lo que hoy se conoce
como el Black Feminism, propuesta que interrelaciona categorias como
sexo, “raza”!, clase y sexualidad que posteriormente da lugar a lo
actualmente se denomina feminismo tercermundista y en muchos
casos feminismo postcolonial y todas ellas lo hicieron desde sus expe-
riencias de mujeres racializadas o lo que Chandra Mohanty denomina
posiciones de ubicacion (Mohanty 1988). La afronorteamericana Patricia
Hill Collins ha sistematizado el pensamiento politico del Black Femi-
nism. Para ella este pensamiento tiene dos componentes: uno, su con-
tenido tematico y dos, su enfoque epistemologico, que parte de
experiencias concretas, socialmente situadas. Dice la autora:

Para desarrollar definiciones adecuadas del pensamiento feminista negro
es preciso enfrentarse al complejo nudo de las relaciones que une la cla-
sificacion biolodgica, la construccion social de la raza y el género como
categorias de anilisis, las condiciones materiales que acompanan estas
construcciones sociales cambiantes y la conciencia de las mujeres negras
acerca de estos temas. Una manera de ubicarse frente a las tensiones de
definicion en el pensamiento feminista negro es especificado en la rela-
cion entre la ubicacion de las mujeres negras -aquellas experiencias e
ideas compartidas por las afroamericanas y que les proporciona un
enfoque singular de si mismas, de la comunidad y de la sociedad- y las
teorias que interpretan esas experiencias (...) el pensamiento feminista
negro comprende interpretaciones de la realidad de las mujeres negras
hechas por las mujeres negras (Collins 1998, 289).

' Coloco “raza” entre comillas para denotar su construccion social y politica y
sobre todo como categoria de poder, no porque asuma que exista como crite-
rio de clasificacion de grupos humanos.
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El Black Feminism ha sido sin duda una de las propuestas mas comple-
tas en el feminismo, que si bien nace de relaciones de oposicion, por el
sesgo racista del feminismo y del sesgo sexista del movimiento por los
derechos civiles y luego de la liberacion negra, ha contribuido a com-
pletar la teoria feminista y la teoria del racismo, al explicitar como el
racismo, junto al sexismo y el clasismo, afectaban a las mujeres, lo que
Hill Collins denomina la matriz de dominacién (Collins, 1998).

Una de las primeras expresiones organizativas de este feminismo,
fue el Colectivo Combahee River, constituido por lesbianas, feministas
de “color” y del “tercer mundo”. La primera Declaraciéon de este
colectivo, hecha en abril de 1977, planteaba claramente su propuesta
politica con base a multiples opresiones, tomando como marco el capi-
talismo como sistema econémico:

La declaracién mas general de nuestra politica en este momento seria
que estamos comprometidas a luchar contra la opresion racial, sexual,
heterosexual y clasista, y que nuestra tarea especifica es el desarrollo de
un andlisis y una practica integrados basados en el hecho de que los sis-
temas mayores de opresion se eslabonan. La sintesis de estas opresiones
crean las condiciones de nuestras vidas. Como Negras vemos el femi-
nismo Negro como el légico movimiento politico para combatir las
opresiones simultaneas y mdultiples a las que enfrentan todas las mujeres
de color... Una combinada posicién antiracista y antisexista nos junto
inicialmente, y mientras nos desarrollabamos politicamente nos dirigimos
al heterosexismo y la opresion econémica del capitalismo (Combahee
River Collective 1988, 179).

El Combahee River Collective, desde una vision socialista, partio de la
politica de identidad, pero una identidad lejos de sesgos esencialistas,
sustentada en una practica comun de mujeres racializadas, mezclando
la teoria y la practica. Su propuesta planteaba una interrelacion de
dominaciones, lo que le dio al Colectivo su caracter radical.

Barbara Smith, iniciadora de este Colectivo, tanto en sus ensayos,
articulos y a través de su activismo, acentud la imbricacion de lo racial,
del sexo, de la heterosexualidad en la vida y la opresion de las mujeres
negras. Su insistencia sobre esta perspectiva fue tal que para difundir
este pensamiento fundo junto con Audre Lorde la editorial Kitchen
Table:Women of Color Press. Para Smith la imbricacion de estas multi-
ples opresiones implicaba la necesidad de asumir una posicion radical y
global.
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Siento que es radical ocuparse de la raza, sexo, clase e identidad sexual
toda contemporaneamente. Pienso que es realmente radical porque
nunca no se ha hecho antes. (Smith citada por Hill Collins 1998, 292).

En esta misma época y desde este mismo colectivo, Cheryl Clarke
conjuntamente con Smith, introducen un analisis de la heterosexuali-
dad como sistema politico ofreciendo asi un nuevo significado a la des-
colonizacion desde los cuerpos y la sexualidad de las mujeres,
proponiendo el lesbianismo como un acto de resistencia:

Donde quiera que nosotras como lesbianas nos encontremos a lo largo
de este muy generalizado continuo politico/social, tenemos que saber que
la institucion de la heterosexualidad es una costumbre que dificilimente
muere y que a través de ella las instituciones de hombres supremacistas
aseguran su propia perpetuidad y control sobre nosotras. Es provechoso
para nuestros colonizadores confinar nuestros cuerpos y alienarnos de
nuestros propios procesos vitales, asi como fue provechoso para los
europeos esclavizar al africano y destruir toda memoria de una previa
libertad y autodeterminacion. Asi como la fundacion del capitalismo occi-
dental dependié del trafico de esclavos en el Atlantico Norte, el sistema
de dominacion patriarcal se sostiene por la sujecion de las mujeres a tra-
vés de una heterosexualidad obligada (Clarke 1988, 100-101).

Posiciones como la de Clarke fueron novedosas para el feminismo de
los ahos setenta, ya que si bien el lesbianismo feminista como pro-
puesta y movimiento surgia en estos afnos, muy poco habia sido rela-
cionado con el racismo y el clasismo.

De forma paralela, surge el feminismo que hoy se denomina chi-
cano, en contra también de las diversas opresiones proponiendo una
politica de identidad hibrida y mestiza. Moraga y AnzaldGa publican el
libro pionero del feminismo chicano: “This Bridge Called My Back”
(Este puente, mi espalda) en 1981, traducido al espanol en el 1988, que
recoge las vivencias y analisis de nuevos grupos de mujeres racializa-
das: chicanas, latinas, indigenas, asiaticas, “tercermundistas” todas desde
una posicion anti-imperialista. Asi, articuladas en la categoria de muje-
res de color y/o tercermundistas desde un marco feminista, denuncian
el racismo de la sociedad norteamericana, ademas del que se expre-
saba en el feminismo y denuncian el sexismo de los movimientos poli-
ticos etnoculturales de los cuales formaban parte. Gloria Anzaldua,
Chela Sandoval, Cherrie Moraga, Norma Alarcén entre otras, como
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chicanas promueven un movimiento literario critico y novedoso con
un estilo bilinglie (Spanglish) rompiendo con el canon de “pureza gra-
matical” y rehacen a la vez un pensamiento politico cruzando asi fron-
teras geopoliticas, literarias y conceptuales.

Desde este feminismo, Gloria Anzaldia con su concepto de La
frontera (Borderlands) cuestiona el nacionalismo chicano y la tradicion,
el racismo norteamericano, a la vez que el racismo y el etnocentrismo
del feminismo anglosajon y el heterosexismo de ambos, tomando
como marco el contexto global del capitalismo. Anzaldua ha sido pio-
nera en lo que hoy se denomina pensamiento fronterizo que expresa las
limitaciones de identidades esencialistas y “auténticas”. Para Anzaldua,
la New Mestiza suponia romper con los binarismos sexuales, la imposi-
cion de una nocién esencialista de la cultura que define roles y funcio-
nes para las mujeres para mantenerlas en la subordinacion. Desde su
posicion de lesbiana y feminista, fue critica del imperialismo norteame-
ricano, pero también de los usos y costumbres de su cultura “de ori-
gen” que la subordinaban. A través de sus poemas y narraciones, la
autora deja ver sus puntos de vista:

Lo que quiero es contar con las tres culturas —la blanca, la mexicana, la
india. Quiero la libertad de poder tallar y cincelar mi propio rostro, cor-
tar la hemorragia con cenizas, modelar mis propios dioses desde mis
entranas.Y si ir a casa me es denegado entonces tendré que levantarme
y reclamar mi espacio, creando una nueva cultura —una cultura mes-
tiza— con mi propia madera, mis propios ladrillos y argamasa y mi pro-
pia arquitectura feminista... No fui yo quien vendié a mi gente sino ellos
a mi. Me traicionaron por el color de mi piel. La mujer de piel oscura ha
sido silenciada, burlada, enjaulada, atada a la servidumbre con el matrimo-
nio, apaleada a lo largo de 300 anos, esterilizada y castrada en el siglo
XX. Durante 300 afios ha sido una esclava, mano de obra barata, coloni-
zada por los espanoles, los anglos, por su propio pueblo —y en Mesoa-
mérica su destino bajo los patriarcas indios no se ha librado de ser
herido. Durante 300 anos fue invisible, no fue escuchada, muchas veces
deseo hablar, actuar, protestar, desafiar. La suerte estuvo fuertemente en
su contra. Ella escondié sus sentimientos; escondié sus verdades; ocultd
su fuego; pero mantuvo ardiendo su llama interior. Se mantuvo sin rostro
y sin voz, pero una luz brill6 a través del velo de su silencio (Anzaldia
2004).

Es interesante resaltar como la identidad mestiza a la que Anzaldla
hace referencia, toma en el contexto norteamericano un significado
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diferente al que tiene en América Latina y El Caribe. En nuestra region,
ser mestiza se enmarca en una ideologia racista que acompand la
construccion del Estado-nacion, es una identidad dominante. El con-
cepto de mestizaje fue uno de los mecanismos ideolégicos para lograr
una nacion homogénea cuyos referentes legitimados eran una herencia
fundamentalmente europea en donde la herencia indigena y africana
desaparece. En Estados Unidos, reivindicarse mestiza se vincula con
reconocerse “subalterna” y sobre todo reivindicarse mestiza (latina),
es un acto de resistencia.

El Black Feminism y el feminismo chicano en Estados Unidos han
sido definitivamente de las propuestas mas radicales que se han produ-
cido desde el feminismo contra los efectos del colonialismo desde una
vision materialista, antiracista y antisexista que mucho ha aportado a
las voces criticas que han sucedido en América Latina y El Caribe y
que deben convertirse en referencia importante para la teoria social.

Aportes de las mujeres racializadas en América
Latina y El Caribe

Para hablar de colonialidad en América Latina y El Caribe y de sus
efectos en las mujeres, hay que remontarse a la época desde donde se
inicia este proyecto. Una de las secuelas del colonialismo, no solo
como administracién colonial, sino como proyecto de sociedad
moderna, fue la manera en que se constituyeron las naciones latinoa-
mericanas y caribefas: la homogenizacién con una perspectiva euro-
céntrica fue la propuesta nacional a través de la ideologia del mestizaje
que siempre aspird a lo europeo como forma de “mejorar la raza”.

Si bien el discurso de la nacion se presentaba como algo hibrido,
fundado sobre la base de la mezcla de “grupos raciales”, al ser impul-
sado por las élites politicas y econdémicas criollas, no contempld, de
hecho, a la poblacion indigena y afrodescendiente, poblaciones explota-
das y racializadas. Esta situacion va a ser decisiva en el racismo institu-
cional y estructural que se expresa hoy en toda forma de una exclusién
persistente en el ambito economico, politico, social y cultural.

La supuesta democracia racial que muchos de los intelectuales de
los afos treinta instalaron como matriz civilizatoria ha sido mas que
todo una ideologia de dominacidn, una manera de mantener las desi-
gualdades socioecondomicas entre blancos/as, indigenas negras vy
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negros, encubriendo y silenciando la permanencia del prejuicio de
color, de las discriminaciones raciales y del racismo como dominacion.
La democracia racial pasa a ser el mito fundador de la nacion latinoa-
mericana y caribefia, un mito que niega la existencia del racismo.

En esta ideologia, la de la democracia racial, la del mestizaje, las
mujeres fueron instrumentalizadas como mano de obra barata, sus
cuerpos fueron violados como mecanismos de explotacion y subordi-
nacion (Mendoza, 2001).

Uno de los aportes importantes de las feministas afrodescendien-
tes latinoamericanas y caribenas ha sido evidenciar este elemento del
colonialismo, esta violencia sexual y sicoldgica especificamente dirigida
en contra de las mujeres negras e indigenas que estuvo intrinseca-
mente vinculada con el mestizaje, una ideologia y una practica que aln
hoy producen secuelas y tienen impactos para la poblaciéon afrodes-
cendiente e indigena y sobre todo en las mujeres.

Pero las afrolatinas y caribefias han también analizado como los
estudios de las mujeres en la época colonial han estado atravesados
por una vision colonialista y occidental, al ser las mujeres reducidas a
sus roles de reproductoras de esclavos y esclavas, madres de leche o
como objeto sexual de los amos, o a lo sumo estudiadas como fuerza
de trabajo en el sistema esclavista. Gracias a la produccion afrofemi-
nista, hoy contamos con estudios que muestran las diversas formas en
que las mujeres se resistieron a la esclavitud. Lo que se ha denominado
“operaciones tortugas”, en las Casas Grandes de los amos, el desper-
dicio de productos domésticos, los abortos autoinducidos para evitar
que sus hijos e hijas fueran esclavizadas, fueron formas cotidianas de
protesta y resistencia de las mujeres, denominado por la dominicana
Celsa Albert como cimarronaje doméstico (Albert, 2003). Pero también
las feministas afros han demostrado otras luchas radicales y arriesga-
das de las mujeres para salirse de la logica y de la realidad esclavista,
como por ejemplo las numerosas fugas de mujeres de diversas edades
y naciones, como lo demostré Sonia Giacomini en un estudio reali-
zado en Brasil (Giacomini, 1988).

Aportes importantes como los de la brasilena Lélia Gonzalez han
permitido recoger la historia indigena y africana. En su concepto de
Amefricanidad, Lelia Gonzalez rechazé la latinidad como una forma de
eurocentrismo, pues subestimaba o descartaba las dimensiones indige-
nas y negras en la construccion de las Américas. La amerifricanidad fue
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entendida por la autora como un proceso histérico de resistencia, de
reinterpretacion, de creacion de nuevas formas culturales que tiene
referencias en modelos africanos, pero que rescata otras experiencias
histéricas y culturales, conllevando a una construccion de una identi-
dad particular; una mezcla de muchas cosas a la vez. (Gonzalez citada
por Barrios 2000, 54-55). Lélia Gonzalez, desde una perspectiva femi-
nista, fue de las primeras en la regién en colocar la importancia de la
interrelacion entre racismo, sexismo y clasismo en la vida de las muje-
res negras.

Jurema Wernerck, también desde Brasil, haciendo un analisis de las
luchas politicas de las afrodescendientes, reconstruye la historia de las
luchas de las mujeres negras recuperando las lalodés?, mujeres lideres
africanas que resistieron a cualquier pretension de dominio y sumision.
Wernerck reconoce esta herencia en las mujeres de la didspora afri-
cana y recuerda que las mujeres negras empezaron la lucha politica
mucho antes de haber nacido el feminismo como teoria (Wernerk,
2005).

Sueli Carneiro ha aportado a un andlisis de la division del trabajo
al evidenciar como en el caso de las mujeres negras, las esferas publi-
cas y privadas nunca fueron separadas, como lo planteaba el feminismo
“blanco” ya que desde tiempos de esclavitud ellas siempre trabajaron
en las calles y en las casas. Carneiro ha propuesto Ennegrecer al femi-
nismo para entender la relacion entre racismo y sexismo y Feminizar la
lucha antiracista para entender los efectos del racismo en las mujeres
(Carneiro 2005).

Pero la ardua tarea que han tenido las afrodescendientes en Amé-
rica Latina y El Caribe ha sido la visibilizacion del racismo y sus efectos
sobre las mujeres. Precisamente por la ideologia del mestizaje, el
racismo en la region se relaciona con experiencias como el apartheid
de Africa del Sur o el segregacionismo racial de Estados Unidos, se
presenta como una posibilidad de vivir arménicamente, lo que hace
negar su sesgo racista.

En ese sentido, las feministas afrodescendientes han denunciado la
falta de datos estadisticos e investigaciones desagregadas por raza
y sexo, la segregacion racial existente en los servicios publicos, han

2 “lalodé” es la forma brasilefa para la palabra en lengua ioruba lyaléode. Se
refiere a mujeres emblematicas y lideres politicas africanas. (Wernerk 2005)
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evidenciado el caracter racial a la vez que sexista de la violencia hacia
las mujeres negras e indigenas, la imagen estereotipada y violenta de
las mujeres afros en los medios de comunicacién, han analizado la
forma en que la division sexual y racial del trabajo las ubica en esferas
laborales menos valoradas y menos pagadas como el trabajo domés-
tico, las maquilas, el trabajo informal y el trabajo sexual, han denun-
ciado como la “buena presencia” es un marcador racista y sexista que
les impide entrar a ciertos trabajos, todo ello visto como secuelas del
colonialismo y la esclavitud (Campbell y Careaga 2002).

A pesar de que no se ha profundizado lo suficiente en Latinoamé-
rica, algunas lesbianas afrodescendientes hemos relacionado al racismo
y el sexismo con la heterosexualidad como régimen politico obligato-
rio, un régimen que elimina la autonomia de las mujeres en lo sexual,
emocional, material y psicolégico. Hemos analizado céomo todo ello
tiene que ver con el muliculturalismo y las politicas del reconocimieno
cultural tan en boga hoy dia que empuja a construir una OTREDAD
que por un lado permite demandar reconocimiento cultural al Estrado
pero sin que se convierta en una identidad nacional hegemonica. Una
otredad que mientras mas cargada de autenticidad mas puede conver-
tirse en la mercancia para mostrarse y venderse desde el Estado multi-
cultural y pluriétnico respaldado por las leyes del mercado y viceversa.

Una autenticidad que se sustenta fundamentalmente en las muje-
res. Las ideologias racistas y nacionalistas estan atadas a una ley de ori-
gen, o por sangre o por territorio, como forma de unirse a una
colectividad que define fronteras entre un “nosotros” y un “ellos”. Esta
ley de origen se sustenta a través del matrimonio o en algunos casos
en union libre heterosexual. Es en este marco que a las mujeres se les
pide lo que Amrita Chhacchi ha denominado “la carga de representa-
cion” (Chhachi, citada por Davis 2004). Ellas son las que son construi-
das para cargar la representacion de la autenticidad, son las portadoras
simbdlicas de la identidad y el honor de la colectividad. Las mujeres
deben tener comportamientos “apropiados”, ropas “apropiadas” y
movilidades “apropiadas”.

Ello ademas tiene que ver con limitar a las mujeres a la esfera
reproductiva que provee una relacion heterosexual. Se asume que las
mujeres son las que “paren el colectivo” (Davis 2004) al ser las repro-
ductoras bioldgicas de la nacion, que ademas deben siempre cuidar del
producto de esa reproduccion.
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Algunas lesbianas afros también hemos colocado la relacion entre
racismo, heterosexualidad obligatoria con el fendmeno de la migracion
a través de la transnacionalizacién y transferencia de los servicios
femeninos en este mundo global. La “feminizacion de la migracion”,
esta siendo un fendmeno que ha trasladado la energia femenina del
Tercer mundo, en particular de las labores domésticas y el trabajo
sexual, a paises del Norte. Muchas mujeres se mantienen en condicio-
nes de ilegalidad, ocultas en las paredes del hogar en el que trabajan o
en el centro en donde ejercen la prostitucion. Lo primero se debe a la
histoérica division sexual del trabajo, lo segundo, es la venta del cuerpo
de las mujeres para satisfaccién de los hombres, en este caso de hom-
bres blancos europeos aunque no Unicamente. En el fenomeno de la
migracion, el Estado nacional, el régimen heterosexual, el racismo y el
clasismo estan estrechamente ligados para reglamentar a las mujeres y
condicionar su ciudadania, Puedes ser ciudadana siempre que te cases
con un hombre, condicién importante para lograr un trabajo asala-
riado.

En fin, las afrodescendientes en nuestra region han aportado signi-
ficativamente a una critica postcolonial, elaborando un pensamiento
politico y tedrico cada vez mas sistematico y profundo y lo han hecho,
la mayoria, desde la practica politica.

Para finalizar quisiéramos hacer mencién que a pesar de lo inci-
piente que es y del debate en torno a si existe un feminismo indigena
en Latinoamérica, las indigenas desde sus practicas han tenido también
en los ultimos tiempos una posicion critica y propositiva a nuevas for-
mas de entender el entramado de poder en las sociedades latinoame-
ricanas. Surgen como movimiento dentro de los movimientos mixtos
de los afos setenta fortaleciéndose en las décadas posteriores. La
campafna continental de resistencia indigena negra y popular que se
llevo a cabo en el 1992 frente a la conmemoracion de los 500 anos del
llamado “Descubrimiento de América” hecha por los Estados y la Igle-
sia Catdlica, fue uno de los escenarios que permitié la aparicion de
este movimiento, no obstante antes ya habia experiencias politicas.

Este feminismo ha cuestionado las relaciones patriarcales, racistas
y sexistas de las sociedades nacionales en las que vivian al mismo
tiempo que cuestionan los usos y costumbres de sus propias comuni-
dades y pueblos que las mantienen subordinadas. El contexto cultural,
econoémico y politico en torno a las comunidades indigenas ha



50 Ochy Curiel

marcado sus propios puntos de vista y sus maneras de hacer politica,
cuestionando el sesgo racista y etnocéntrico del feminismo.

Sus luchas politicas se dirigen a varias direcciones: la lucha por el
reconocimiento de una historia de colonizacién, por el reconoci-
miento cultura, por la redistribucion econémica, el cuestionamiento a
un Estado racista y segregacionista, el cuestionamiento al patriarcado
indigena y la busqueda de autodeterminacion como mujeres y como
pueblos (Masson 2006). Marta Sanchez Nestor, indigena amuga de
México se posiciona desde el feminismo indigena:

Quizas sea nuestra propia forma de pensar en el feminismo, pues si bien
estamos de acuerdo en que el sistema en si ha sido patriarcal, vemos
también que en nuestra cosmovision y concepcion de estos temas polé-
micos, no ha sido una tarea absorber todo lo que se genera en el mundo
mestizo. Nosotras vamos retomando todo lo que nutre nuestra lucha, y
vamos dando a las otras mujeres todo lo que pudiera nutrir su propia
lucha, en algunos momentos nos unimos en voces, en eventos, en exigen-
cias a quienes corresponde en este pais o fuera de él, pero con nuestra
propia estrategia para seguir luchando adentro de las comunidades y
organizaciones por hacer de nuestra lucha, una historia realmente de
hombres y mujeres indigenas (Sanchez Nestor 2005, 48)

Estas perspectivas han abierto la posibilidad de ubicar las experiencias
de las mujeres segln las culturas y entender que el género no es una
categoria estable y descontextualizada. A pesar de que aun desde los
espacios académicos se representan a las mujeres indigenas solo como
victimas del patriarcado y de la fuerza del capital, como actoras politi-
cas han tenido posiciones criticas y radicales que mucho aportan a la
compresion de la colonialidad y a emprender procesos de descoloni-
zacion del conocimiento.

Conclusion

De las tensiones que aln se mantienen en torno a los conceptos de
postcolonialidad, colonialidad, etc., subrayemos una: muchas veces se
produce desde un ejercicio meramente tedrico, sin reconocer plena-
mente, o minimamente, que es a partir de los movimientos y de las
luchas sociales que se generd la practica que luego es convertida en
teoria. Desde la produccion teodrica, si bien se han abierto brechas a
partir de un pensamiento critico, estas no dejan de ser elitistas,
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muchas veces androcéntricas y dominadas por blancos y blancas, mes-
tizas y mestizos. Las propuestas de las mujeres, y mas si estas son
racializadas, han sido dejadas de lado y no valoradas en el ambito aca-
démico.

Y esta situacion se complejiza en estos tiempos de globalizacion
neoliberal en donde las relaciones de poder no solo se extienden a los
mercados capitalistas, sino también a todas las relaciones sociales. Hoy
la alteridad, lo que se considera “diferente”, “subalterno” desde posi-
ciones multiculturalistas es también potable para el mercado y sigue
siendo “materia prima” para el colonialismo occidental, un colonia-
lismo que no es asexuado, sino que sigue siendo patriarcal, ademas de
racista.

Hoy la diferencia cultural, la multiculturalidad que parece ser un
avance, sigue manteniendo relaciones de poder colonialistas. Las y los
que se consideran el “otro”, la “otra” se naturaliza, se homogeniza, en
funcion de un modelo modernizador para dar continuidad al control
no solo de territorios, sino de saberes, cuerpos, producciones, imagina-
rios y todo ello basado en una vision patriarcal en donde los saberes
de las mujeres son relegados a meros testimonios, no aptos para la
produccién académica.

El Black Feminism, el feminismo chicano, en Estados Unidos y el
feminismo afro e indigena en Latinoamérica, como otras propuestas de
mujeres y feministas de La India, de Asia y Africa, son propuestas que
complejizan el analisis del entramado de poder en las sociedades de
hoy, articulando categorias como la raza, la clase, el sexo y la sexuali-
dad desde las practicas politicas. De alli han emergido andlisis tedricos
muy importantes, no soélo para el feminismo sino para las ciencias
sociales en su conjunto. Son propuestas que han hecho frente a la
colonialidad del poder y del saber. Mi propuesta es que hay que reco-
nocerlas para lograr una real descolonizacion del pensamiento y la
practica politica feminista,
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Women’s Lifeworlds and the Idea
of Feminist Insurgency”

Kalpana Kannabiran

| will look at feminist organizing in India, historically, attempting in the
process to draw connections between late nineteenth and early twen-
tieth century struggles, and struggles in contemporary India. The poli-
tics of alliance, belonging and becoming inform this reflection, as does
the history of contemporary feminist organizing in India (Kannabiran
2006, 1997). The idea of a feminist revolution is a difficult notion to
explore. But it is a useful way to start because it opens up exciting
possibilities for comprehending women’s resistance. The periodisation
of modern Indian history does not really help us grasp the totality,
continuity and turbulence of women’s resistance. And this was what
confounded me when | began to think about the idea of feminist resis-
tance as insurgency.

Even before | begin to think about which parts of Indian history
can be pieced together to posit a “feminist revolution”, more funda-
mental questions obstruct thought: can one even speak of a feminist
revolution? If indeed that is possible, who would be the prime movers
— put differently, would this be a revolution for women, by women and
of women? Or would it be one of the three? Or would it be a feminist
enlightenment? Speaking of a revolution that is feminist also conjures
up exciting possibilities of fashioning a revolution built on feminist cri-
tiques of masculinity in the revolutionary praxis that has emerged in

* An earlier, concise version of this presentation was delivered for the Public
Debate panel on The Female Revolution at the International Sociology Forum,
Barcelona, September 2008.



