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6. Diferencia, diversidad,
diferenciacion’
Avtar Brah

;Feminismo blanco, feminismo negro?

Durante la década de 1970 existié un escaso compromiso
serio y continuado por parte de la academia dominante
con temas tales como la explotacion generizada del traba-
jo postcolonial en la metropolis britanica, el racismo exis-
tente en las politicas y practicas culturales blancas estata-
les, la radicalizacion de la subjetividad negra y blanca en
el contexto especifico del periodo posterior a la pérdida
del Imperio y las particularidades de la opresion de las
mujeres negras dentro de la teoria y la practica feministas.
Este hecho desempefié un importante papel en la forma-
cién de organizaciones feministas negras diferenciadas del
Movimiento «blanco» de Liberaciéon de las Mujeres. Estas
organizaciones emergieron en un contexto de profunda
crisis econdémica y politica y de un creciente atrinchera-
miento del racismo.

La década de 1970 fue un periodo en el que el powellis-
mo’ de la década de 1960 lleg6 a inundar el tejido social y se
fue consolidando y transmutando gradualmente en el that-
cherismo de la década de 1980. Las comunidades negras se
implicaron en una amplia variedad de actividades politicas

® se permite la copia

1 Publicacién original: Avtar Brah, «Difference, Diversity, Differentia-
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27, Powell, parlamentario conservador britanico, conocido por defender
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alo largo de la década. Se sostuvieron huelgas industriales
de enorme importancia, muchas de ellas encabezadas por
mujeres. Se constituyd el Movimiento de Solidaridad
Sindicalista Negro (Black Trade Union Solidarity Movement)
para lidiar con el racismo en el empleo y en los sindicatos.
Se llevaron a cabo camparias masivas contra el control de la
inmigracion, la violencia fascista, las agresiones racistas a
personas y propiedades, las actuaciones policiales que con-
ducian al hostigamiento de personas negras, y contra la cri-
minalizacién de las comunidades negras. Existian abundan-
tes proyectos de autoayuda relacionados con actividades
educativas, culturales y de asistencia social. Las mujeres
negras estaban involucradas en todas estas actividades, pero
la formacion de grupos auténomos de mujeres negras a fina-
les de la década de 1970 infundié una nueva dimensién en la
escena politica.

Las prioridades especificas de las organizaciones locales
de mujeres negras, algunas de las cuales se combinaron para
formar un 6rgano nacional —la Organizacion de Mujeres de
Procedencia Asiatica y Africana (Organization of Women of
Asian and African Descent, OWAAD)— variaban hasta cierto
punto en relacion a las exigencias del contexto local. Pero el
propdsito general de todas ellas era plantear un desafio a las
formas especificas de opresion a las que se enfrentaban los
distintos sectores de mujeres negras.

El compromiso de forjar una unidad entre mujeres afri-
canas, asiaticas y del Caribe exigia la realizacion de conti-
nuados esfuerzos por analizar, comprender y trabajar tanto
con lo comtn como con la heterogeneidad de la experiencia.
Esto requeria un cuestionamiento del papel del colonialis-
mo y el imperialismo y de los procesos politicos, econdmi-
cos e ideoldgicos contemporaneos, en el mantenimiento de
divisiones sociales particulares en el seno de estos grupos.
Exigia que las mujeres negras se sensibilizaran con las espe-
cificidades culturales de cada una sin dejar de construir
estrategias politicas comunes para hacer frente a las practi-
cas patriarcales, al racismo y a la desigualdad de clase. Esta
no era una tarea facil y el hecho de que este proyecto pros-
perara durante muchos afios y que algunos de los grupos
locales hayan sobrevivido al impacto divisorio del etnicismo
y se mantengan activos aun hoy, brinda testimonio de la
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fuerza de la vision politica y el compromiso de las mujeres
involucradas en €él1.°

La desaparicién de la OWAAD como organizacion nacio-
nal a principios de la década de 1980 fue provocada por diver-
sos factores, y muchas de estas tendencias divisorias fueron
comunes al conjunto del movimiento de mujeres. Las organi-
zaciones afiliadas a la OWAAD compartian sus objetivos
generales, pero entre las mujeres existian diferencias politicas
en torno a distintos asuntos. El acuerdo de que el racismo era
una pieza clave en la estructuraciéon de nuestra opresion en
Gran Bretafia era general, pero diferfamos en nuestros anali-
sis del mismo y de sus vinculos con la clase y otros modos de
desigualdad. Para algunas mujeres el racismo era una estruc-
tura de opresién auténoma que tenia que ser encarada como
tal; para otras estaba inextricablemente conectada a la clase y
otros ejes de la divisién social. Existian también diferencias
de perspectiva entre feministas y no-feministas en la
OWAAD. Para estas ultimas poner el énfasis en el sexismo
era desviarse de la lucha contra el racismo. El desprecio y los
violentos ataques racistas a las culturas negras supusieron
que para algunas mujeres la prioridad fuera «reclamar» estos
espacios culturales y situarse «como mujeres» en ellos.
Aunque éste era un proyecto importante, en ocasiones dio
como resultado algo mds que una insinuacion de idealizar un
pasado perdido. Otras mujeres sostenian que, si bien la afir-
maciéon de la identidad cultural era realmente crucial, de
igual importancia resultaba la necesidad de abordar las prac-
ticas culturales en sus formas opresoras. El problema de la
violencia masculina contra mujeres y nifios, la desigual divi-
sion sexual del trabajo en el hogar, las cuestiones de la dote y
los matrimonios forzados, la clitoridectomia, el heterosexis-
mo y la supresién de las sexualidades lesbianas: todos estos
asuntos exigian atencién inmediata; y aunque la mayoria de
las mujeres de la OWAAD reconocian su importancia, existian,
sin embargo, diferencias cruciales sobre las prioridades y las
estrategias politicas necesarias para enfrentarse a ellos.

3 Brixton Black Women's Group, «Black women organising autono-
mously», Feminist Review, num. 17, 1984; B. Bryan, S. Dadie y S. Scafe,
Heart of the Race, Londres, Virago, 1985; Southall Black Sisters, «Against
the Grain», Southall, Middlesex SBS.
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En el movimiento de mujeres en conjunto empezaba a mani-
festarse, de forma paralela a estas tendencias, un creciente
énfasis en las politicas de identidad. En lugar de embarcarse
en la compleja pero necesaria tarea de identificar las especifi-
cidades de las opresiones particulares, comprender su inter-
conexion con otras opresiones y construir politicas de solida-
ridad, algunas mujeres estaban comenzando a diferenciar
estas especificidades en jerarquias de opresion. Era comun-
mente asumido que el mero acto de autodesignarse miembro
de un grupo oprimido, le investia a una de autoridad moral.
Las multiples opresiones llegaron a considerarse no en térmi-
nos de sus modelos de articulacién sino como elementos sepa-
rados que podian ir afiadiéndose de forma lineal, de modo
que cuantas mas opresiones pudiera enumerar una mujet, con
mas fuerza afirmaba su derecho a ocupar un estrado moral
superior. Las afirmaciones acerca de la autenticidad de la
experiencia personal podian presentarse como si fueran una
guia no problematica para la comprension de procesos de
subordinacién y dominacién. Asi, en ocasiones, declaraciones
tintadas de una farisaica correccién politica llegaron a susti-
tuir al cuidadoso analisis politico.*

A pesar de la fragmentacion del movimiento de mujeres,
las mujeres negras de Gran Bretafia hemos continuado cues-
tionando de forma critica la teoria y practica feministas. Como
resultado de nuestra posicion en las didsporas formadas por
la historia de la esclavitud, el colonialismo y el imperialismo,
las feministas negras hemos abogado sistematicamente en
contra de la mentalidad provinciana y hemos hecho hincapié
en la necesidad de un feminismo consciente de las relaciones
sociales internacionales de poder.® El articulo de Hazel Carby

45, Ardill y S. O’Sullivan, «Upsetting an applecart: difference, desire
and lesbian sadomasochism», Feminist Review, num. 23; M.L. Adams,
«Identity politics», Feminist Review, num. 31.

5 H.Carby, «Schooling in Babylon» y «White women listen! Black femi-
nism and the boundaries of sisterhood», en Centre for Contemporary
Cultural studies, The Empire Strikes Back, Londres, Hutchinson, 1982; P.
Parmar, «Gender, race and class: Asian women in resistance», en Centre
for Contemporary Cultural Studies, The Empire Strikes Back; Feminist
Review, 1984; A. Brah y R. Minhas, «Structural racism or cultural diffe-
rence: schooling for Asian girls», en G. Weiner (ed.), Just a Bunch of Girls,
Milton Keynes, Open University Press, 1985; A. Brah, «Journey to
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White Women Listen, por ejemplo, presenta una critica de
conceptos tan centrales para el feminismo como «patriarca-
do», «familia» y «reproduccién». Critica las perspectivas
feministas que utilizan nociones como «residuos feudales» y
«tradicionalismo» para crear escalas mdviles de «libertades
civilizadas», en las que se ve al «Tercer Mundo» en un extre-
mo de la escala y al supuestamente progresista «Primer
Mundo» en el otro. Ofrece diversos ejemplos de como cierto
tipo de feminismo occidental puede servir para reproducir
mas que para desafiar las categorias a través de las cuales
«Occidente» se construye y representa a si mismo como
superior a los «otros».

Estos planteamientos generaron a las escritoras feministas
blancas algunas reflexiones criticas sobre su propio pensa-
miento. En un intento de re-evaluar sus anteriores trabajos,
Barrett y McIntosh, por ejemplo, reconocieron las limitaciones
del concepto de patriarcado como la inequivoca e invariable
forma de dominacion masculina indiferenciada respecto a la
clase o el racismo. Optaron por el uso de «patriarcal» como
término que hiciera referencia al modo en que «relaciones
sociales particulares combinan una dimensiéon publica de
poder, explotacion o estatus con una dimensiéon de servilismo
personal».® Pero no especificaron en qué sentido el concepto
de «patriarcal» deberia mostrar mayor agudeza analitica que
el de «patriarcado» al abordar las interconexiones entre géne-
ro, clase y racismo. La mera sustituciéon del concepto de
patriarcado por el de relaciones patriarcales no puede por si
mismo responder a las acusaciones de ahistoricismo, univer-
salismo o esencialismo que se han volcado sobre el anterior,
aunque, como Walby afirma,” es posible ofrecer informes

Nairobi», en S. Grewal, J. Kay, L. Landor, G. Lewis y P. Parmar (eds.),
Charting the Journey: Writtings by Black and Third World Women, Londres,
Sheba Press, 1987; A. Phoenix, «Theories of gender and black families»,
en G. Weiner y M. Arnot (eds.), Gender Under Scrutiny, Milton Keynes,
Open University Press, 1987; Grewal et al.,, Charting the journey; A.
Mama, «Violence against black women: gender, race and state respon-
ses», Feminist Review, nam. 32, 1989; G. Lewis, «Audre Lorde: vignettes
and mental conversations», Feminist review, nam. 34, 1990.

6 M. Barret y M. McIntosh, «Ethnocentrism and socialist-feminist the-
ory», Feminist Review, nam. 20, 1985, p. 39.

7s. Walby, Theorizing Patriarchy, Oxford, Basil Blackwell, 1990.
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histéricos del patriarcado. Como respuesta a tales reconcep-
tualizaciones del patriarcado, Joan Acker sugiere que acaso
resultara mas apropiado trasladar «el objeto tedrico del
patriarcado al género, término que podemos definir breve-
mente como las diferenciaciones estructurales, relacionales y
simbolicas existentes entre hombres y mujeres».® Sin embargo
mantiene la cautela acerca de esta posibilidad ya que «género»,
segun ella, carece de la agudeza critica politica de «patriarca-
do» y podria ser cooptado y neutralizado con mucha mas faci-
lidad por la teoria dominante. Seria bueno recordar que este
debate se desarrollaba, por lo general, en los pardmetros de la
bipolaridad varén-mujer y no se plantea el caracter indetermi-
nado del «sexo» como categoria.’

Prefiero mantener el concepto de «patriarcal» sin tener
necesariamente que aceptar el concepto de «patriarcado»
—historizado o no. Las relaciones patriarcales son una forma
especifica de las relaciones de género en las que las mujeres
habitan una posicién subordinada. Al menos en teoria, resul-
taria posible imaginar un contexto social en el que las rela-
ciones de género no estuvieran asociadas con la desigual-
dad. Guardo, ademas, serias reservas acerca de la utilidad
analitica o politica de mantener lineas de demarcacién entre
«patriarcado» y la particular formacién socioeconémica y
politica —por ejemplo, capitalismo o socialismo de Estado—
en el que éste se inserta. Seria de mucha mas utilidad com-
prender cémo las relaciones patriarcales se articulan con
otras formas de relacion social en un determinado contexto
historico. Las estructuras de clase, racismo, género y sexua-
lidad no pueden tratarse como «variables independientes»
porque la opresion de cada una esta inscrita en las otras —es
constituida por y es constitutiva de la otras.

Reconociendo la critica feminista negra, Barret y
McIntosh® enfatizan la necesidad de analizar la construccidon
ideologica de la feminidad blanca a través del racismo. Esto,
desde mi punto de vista, es esencial, ya que aun existe una

87. Acker, «The problem with patriarchy», Sociology, 23/2, 1989.

9 1. Butler Gender Trouble: Feminism and the sobversion of Identity, Nueva
York, Routledge, 1990.

10 Barret y McIntosh, op. cit.
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tendencia a abordar las cuestiones de la desigualdad cen-
trando la atencion en las victimas de la desigualdad. Las dis-
cusiones acerca del feminismo y el racismo se centran a
menudo en torno a la opresion de las mujeres negras mas
que en explorar el modo en el que el género de las mujeres
negras y blancas se construye a través de la clase y el racis-
mo. Esto significa que la «posicion privilegiada» de las muje-
res blancas en los discursos racializados —incluso cuando
puedan compartir una posicién de clase con las mujeres
negras— no esta adecuadamente teorizada, y algunos proce-
sos de dominacién se mantienen invisibles. La representacion
de las mujeres blancas como «las guardianas morales de una
raza superior», por ejemplo, cumple la funciéon de homoge-
neizar la sexualidad de las mujeres blancas al mismo tiempo
que la distingue en términos de clase. En esta representacion
fragmentada de la mujer de clase obrera, aunque sea también
imaginada como «portadora de la raza», se sefiala, de forma
simultanea, como propensa a la degeneracion a causa de su
entorno de clase. Aqui vemos como las contradicciones de
clase pueden ser ideoldgicamente tratadas y «resueltas» den-
tro de la estructuracion racializada del género.

El articulo de Barret y McIntosh gener6 un considerable
debate." Aunque las criticas reconocian la importancia de la
reevaluacion de parte de su trabajo por parte de dos promi-
nentes feministas blancas, también consideraban que sus
métodos de revisién no ofrecian la posibilidad de una trans-
formacion radical del andlisis anterior, dejando en gran medi-
da sin teorizar el papel que «la raza» juega en la reproduccion
social. Este intercambio feminista contribuyé a un debate mas
amplio sobre si las divisiones sociales asociadas con la etnici-
dad y el racismo debian analizarse como totalmente auténo-
mas de la clase social, como reductible a ella, o como posee-
doras de origenes histéricos diferenciados pero articuladas
ahora con las divisiones de clase en las sociedades capitalistas.

Yo afirmaria que el racismo ni es reductible a la clase
social o al género ni es por completo auténomo. Los racis-
mos tienen diversos origenes historicos pero se articulan con

11 véase las contribuciones de Ramazanoglu, Kazi, Lees y Safia-Mirza,
Feminist Review, 1986; K.K. Bhavnani y M. Coulson, «Transforming socia-
list feminism: the challenge of racism», Feminist Review, num. 23, 1986.
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particulares estructuras patriarcales de clase, de formas
especificas, bajo unas condiciones historicas dadas. Los racis-
mos pueden mostrar efectos independientes, pero sugerir
esto no es lo mismo que decir, como lo hace Caroline
Ramazanoglu,” que el racismo es una «forma independiente
de dominacién». El concepto de articulacion sugiere relacio-
nes de conexion y efectividad por las cuales, como Hall afir-
ma: «Las cosas estan relacionadas entre si tanto por sus dife-
rencias como a través de sus similitudes».” En una linea simi-
lar, Laclau y Mouffe" sefialan que la articulacion es una prac-
tica y no el nombre de un complejo relacional dado; es decir,
la articulacion no es una simple unién de dos o mas entida-
des especificas. Es més bien un movimiento transformador
de configuraciones relacionales. La busqueda de grandes
teorias que especifiquen las interconexiones entre racismo,
género y clase ha sido bastante poco productiva. Serian mejor
descritas como relaciones histdricamente contingentes y
situadas en un contexto especifico. Por lo tanto podemos cen-
trarnos en un contexto dado y diferenciar entre la demarca-
cién de una categoria como objeto de discurso social, como
categoria analitica y como sujeto de movilizacién politica,
sin hacer suposiciones respecto a su permanencia o estabili-
dad a través del tiempo y el espacio. Esto significa que el
feminismo «blanco» o el feminismo «negro» de Gran Bretafia
no son categorias esenciales sino campos de cuestionamiento
inscritos en procesos y practicas discursivas y materiales en
un terreno postcolonial. Representan una lucha por los mar-
cos politicos del analisis, los significados de los conceptos ted-
ricos, la relacion entre teoria, practica y experiencia subjetiva;
representa una lucha por las prioridades politicas y las formas
de movilizacion. Pero no deberian, bajo mi punto de vista,
entenderse como algo que construye a las mujeres «blancas» y
«negras» como categorias opuestas, fijadas «esencialmente».

12 ¢ Ramazanoglu, Feminism and the Contradictions of Opression,
London, Routledge, 1989. ]. Acker, «The problem with patriarchy»,
Sociology, 23/2, 1989.

13g, Hall, «Race, articulation and societies structured in dominance», en
Sociological Theories: Race and Colonialism, Paris, UNESCO, 1980, p. 328.

14 Laclau and Mouffe, Hegemony and Socialist Strategy: Towards a Radical
Democratics Politics, Londres, Verso, 1985.
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Contribuciones mas recientes al debate se centran, de algun
modo, en puntos diferentes y su objeto de critica también es
diferente: interrogan al feminismo negro y/o antirracista.
Uno de los argumentos afirma que, lejos de facilitar la movi-
lizacién politica, los discursos feministas negros/antirracis-
tas de las décadas de 1970 y 1980 en realidad obstaculizaban
el activismo politico. Knowles y Mercer, por ejemplo, sostie-
nen que el énfasis de Carby y Bourne en la inscripcion de la
desigualdad de raza y género en los procesos del capitalis-
mo, el colonialismo y los sistemas sociales patriarcales pro-
dujo argumentos funcionalistas —que el sexismo y el racis-
mo eran inherentes a estos sistemas y servian a las necesida-
des de estos sistemas para perpetuarse. Creian que esta
aproximacion exigia nada menos que una lucha generaliza-
da contra estos «ismos», y de ese modo desechaban las res-
puestas politicas mas localizadas a pequefia escala. Sin
embargo, sabemos que las décadas de 1970 y 1980 fueron
testigos de una amplia variedad de actividades politicas
tanto a nivel local como nacional. Su propio método para
abordar lo que asumian como defectos producidos por un
énfasis en el macroanalisis, podria sugerir que el racismo y
el sexismo fueran «considerados como una serie de efectos
que no tienen una causa Unica»."” Yo aceptaria los argumen-
tos de quienes afirman que el nivel de abstraccion en el que
se delinean categorias tales como «capitalismo» o «relacio-
nes patriarcales» no ofrece directamente las lineas de inter-
vencidn para una estrategia y accién concretas, y también
que el racismo y el sexismo no son fendmenos monocausa-
les. Aun asi, no estoy segura de en qué sentido tratar al racis-
mo y al sexismo como una «serie de efectos», ofreceria line-
as mas claras de respuesta politica. El mismo «efecto» puede
ser interpretado desde una variedad de posiciones politicas
y conducir a estrategias de accién muy diferentes. Ocupar
una posicion politica especifica significa que se estan hacien-
do ciertas suposiciones acerca de la naturaleza de los distin-
tos procesos que subrayan un fenémeno social, del que un
hecho particular puede ser efecto. Centrarse tan solo en los

15 ¢, Knowles y S. Mercer, «Feminism and anti-racism», en J. Donald y
A. Rattansi (eds.), «Race», Culture and Difference, Londres, Sage, 1992, p.
110.
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«efectos» puede invisibilizar las formas en que esos procesos
ideologicos y materiales trabajan, dificultando, asi, nuestra
comprension de las complejas bases de las desigualdades. Las
luchas especificas, aun resultando cruciales en la movilizacién
de sectores concretos, pueden, si se asumen como fin en si
mismas, limitar desafios mas amplios para las desigualdades
sociales. El lenguaje de los «efectos», en cualquier caso, tam-
poco escapa de un subtexto implicito sobre sus «causas».

Comparto las reservas de Knowles y Mercer acerca de las
perspectivas politicas y analiticas en las que la desigualdad
social llega a personificarse en los cuerpos de los grupos
sociales dominantes —las personas blancas, los hombres, o
los individuos heterosexuales; en relacién con el racismo, el
sexismo, o el heterosexismo—, pero no podemos ignorar las
relaciones sociales de poder que inscriben tales diferencias.
Los miembros de los grupos dominantes ocupan posiciones
«privilegiadas» en las practicas politicas y materiales que
acompanan a estas divisiones sociales, aunque las formas
precisas en las que este poder interactia con instituciones
especificas o relaciones interpersonales no puedan ser esti-
puladas de antemano, e incluso puedan mostrarse contra-
dictoras y ser desafiadas.

Una critica, un tanto diferente, que se ha volcado sobre el
feminismo negro desafia su capacidad para representar algo
mas que los intereses de las mujeres negras.” Esto implica
una representacion del feminismo negro como sectario en
comparacion al feminismo radical o al socialista; compara-
cién que resulta problematica, al construir al feminismo
negro como algo externo al radical o al socialista. En la prac-
tica, la categoria «feminismo negro» en Gran Bretafia s6lo
resulta realmente significante vis-a-vis la categoria de «femi-
nismo blanco». Si, como he afirmado anteriormente, estas
dos categorias son contingentes y no esenciales, entonces no
se podria preguntar, como lo hace Tang Mai, si el «feminis-
mo negro» esta abierto a todas las mujeres, sin hacer simul-
taneamente la misma pregunta al «feminismo blanco». La
caracterizacién que Tang Main hace del feminismo radical o
socialista como espacios «abiertos a todas las mujeres» des-

16 G. Tang Main, «Black women, sexism and racism: black or anti-
racist?», Feminist Review, nim. 37, 1990.
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afia la evidencia masiva que muestra que al menos en el
Reino Unido y en Estados Unidos, estos feminismos no han
conseguido tomar adecuadamente en consideracion el racis-
mo y la experiencia de los grupos racializados de mujeres.
La ideologia de «abierto para todas» puede, en realidad,
legitimar todo tipo de exclusiones de facto. El feminismo
socialista, por ejemplo, no puede incluir realmente a las
mujeres que estan sometidas por el racismo a no ser que sea
un feminismo socialista antirracista, o a las mujeres lesbia-
nas a no ser que sea simultdneamente antiheterosexista, o a
las mujeres de las castas inferiores a no ser que sea anticas-
tista. Por eso estos temas no pueden plantearse en abstracto,
ni pueden solucionarse de una vez para siempre, sino
mediante una lucha politica continua.

Por razones similares, la critica que Floya Anthias y Nira
Yuval-Davis'"” hacen de la categoria «negra», sobre la base de
que no atiende a la diversidad de exclusiones y subordina-
ciones étnicas, parece fuera de lugar. Los limites de un grupo
politico formado en torno a preocupaciones especificas
dependen de la naturaleza de dichas preocupaciones y de su
significacion e importancia en las vidas de las personas afec-
tadas por ellas. El feminismo negro construyd una agrega-
cién sobre los términos de la experiencia generizada del
racismo ejercido contra las personas negras. Los grupos étni-
cos blancos que no se veian afectados por esta forma parti-
cular de racismo no podian, por lo tanto, ser parte de esta
agregacion. Esto no significa que sus experiencias de, diga-
mos, antisemitismo sean menos importantes. Sino que el
racismo contra los negros y el antisemitismo no pueden ser
subsumidos uno en el otro. Esto se hace patente de forma
inconfundible si comparamos la experiencia de una mujer
blanca judia y una mujer negra judia. La mujer negra esta
simultdneamente ubicada en dos discursos racializados.
Anthias y Yuval-Davis hacen algunas observaciones incisi-
vas acerca de la etnicidad como categoria de diferenciacion
social, pero su argumento de que «el feminismo negro puede
ser una categoria demasiado amplia o demasiado estrecha

17 F. Anthias y N. Yuval-Davis, «Contextualising feminism», Feminist
Review, niim. 15, 1982.
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para las luchas especificas feministas»" sigue siendo proble-
matica, ya que la misma emergencia del movimiento de
mujeres negras como respuesta histdrica especifica es testi-
monio de que la organizacién en torno a la categoria «muje-
res negras» es posible.

Podemos insistir en que el feminismo negro se constituyo
en articulacién con numerosos movimientos politicos: el pro-
yecto de «Unidad Afro-Asidtica» en torno al simbolo «negro»,
la politica de clase, los movimientos anticoloniales, los movi-
mientos feministas globales y las politicas gays y lesbianas. Esta
multilocalidad marcé la formacion de nuevas subjetividades e
identidades diasporicas; produjo un nuevo sujeto politico
poderoso. Como la mayoria de los sujetos politicos, este tam-
bién encarnaba su propia contradicciéon —en y de multiplici-
dad. Como vimos anteriormente, su aparente coherencia se
vio interrumpida por el debate y el cuestionamiento inter-
nos. Pero fue uno de los sujetos politicos mas capacitadores
y potenciadores de la época. La metaforizacion de «lo negro»
en el feminismo negro —como ocurria generalmente con las
politicas de «lo negro»— extrajo este significante de sus
posibles connotaciones esencialistas y subvirtié la misma
légica de sus codificaciones raciales. Al mismo tiempo, debi-
lit6 los discursos que concebian «lo negro» desde la neutra-
lidad de género al afirmar las especificidades de las expe-
riencias de las mujeres negras. En la medida en que «mujeres
negras» conformaba una categoria altamente diferenciada
en términos de clase, etnicidad y religién, e incluia a mujeres
que habfan migrado desde Africa, el subcontinente asiatico
y el Caribe tanto como a nacidas en Inglaterra, lo negro en el
«feminismo negro» implicaba una multiplicidad de la expe-
riencia, a la par que articulaba una posicién de un sujeto
feminista particular. Mas atn, al poner en primer plano una
amplia gama de experiencias diaspoéricas tanto en su especi-
ficidad local como global, el feminismo negro representaba
la vida negra en toda su amplitud, creatividad y complejidad.

El feminismo negro forzé una apertura de los cercamientos
discursivos que afirmaban la primacia de, por ejemplo, la clase
o el género por encima de los demas ejes de diferenciacion;

18 Ibidem, p- 63.
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cuestiond la construccion de esos significantes privilegiados
como nucleos unificados auténomos.

La cuestion es que el feminismo negro no sélo planted un
desafio muy serio a los racismos fundados en el color, su
importancia se extiende mucho mas alla. El sujeto politico
del feminismo negro desestabiliza al sujeto unitario mascu-
linista del discurso eurocéntrico, tanto como las narrativas
masculinistas de «lo negro» como color politico, mientras
cortocircuita seriamente cualquier interpretacion de «la
mujer» como una categoria unitaria. Es decir, aunque se
constituye en torno a la problematica de «la raza», el femi-
nismo negro desafia performativamente los confines de los
limites de su propia constitucion.

El feminismo negro no impedia la coalicién a través de
estos limites, y las mujeres negras han trabajado con mujeres
blancas y hombres, y con otras categorias a lo largo de un
amplio espectro de opinién politica sobre diferentes temas de
interés comun. Reconozco totalmente que la categoria «negro»
como color politico ha dejado de tener la fuerza que solia
tener. Como parte del proyecto de la izquierda, ha pasado los
mismos apuros que el resto de la izquierda britanica. Las poli-
ticas de la Nueva Derecha que alcanzaron su apoteosis en los
afios de Thatcher, el fallecimiento del socialismo de Estado en
la Europa del este, la formacién de la Unién Europea, la rees-
tructuracion econdémica, el desarrollo de los movimientos
politicos religiosos, el resurgimiento de nuevas formas de cul-
tura juvenil, etc., han tenido un impacto significativo en todos
los aspectos de la vida. Estos cambios exigen nuevas configu-
raciones de la solidaridad. De cualquier modo, la cuestion es
que cualquier alternativa a la categoria politica «negro», como
pueda ser «mujeres de color» o algiin término aun no en uso,
no pueden conformarse en lo abstracto ni pueden ser tampo-
co decididos de antemano. S6lo pueden emerger a través de
nuevos modos de cuestionamiento dentro de una economia y
un clima politico transformados.

Mi propuesta de que los feminismos «blanco» y «negro»
sean abordados como practicas discursivas histéricamente
contingentes y no esencialistas, implica que las mujeres blan-
cas y negras puedan trabajar juntas para la creacion de una
teoria y practica feministas antirracistas. El tema clave,
entonces, no es la cuestion de la diferencia per se, sino que
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concierne al interrogante de quién define la diferencia, como
se representan los distintos sectores de las mujeres en los
discursos de la «diferencia», y si la «diferencia» diferencia
horizontal o jerarquicamente. Necesitamos mas claridad
conceptual al analizar la diferencia.

Diferencia; ;qué diferencia?

Que el concepto de «diferencia» estd asociado con una varie-
dad de significados en diferentes discursos es un axioma. Pero
(cémo debemos nosotras entender «la diferencia»? En el
marco analitico que intento formular aqui, la cuestién no esta
en privilegiar el nivel macro o micro del analisis, sino en cémo
la articulacion de discursos y practicas inscribe relaciones
sociales, posiciones de sujeto y subjetividades. Lo que intere-
sa, entonces, es descubrir de qué forma los niveles macro y
micro son inherentes a las inscripciones mencionadas mas
arriba. ;Como designa la diferencia al «otro»? ;Quién define
la diferencia? ;Cuales son las normas supuestas a partir de las
que un grupo se marca como «diferente»? ;Cudl es la natura-
leza de las atribuciones que se afirman para caracterizar a un
grupo como diferente? ;Cémo se constituyen, mantienen o
disipan las fronteras de la diferencia? ;Cémo se interioriza
la diferencia en los paisajes de la psique? ;Como se represen-
tan distintos grupos en diferentes discursos de la diferencia?
¢La diferencia diferencia horizontal o jerarquicamente? Pre-
guntas como estas plantean una problematica mas general
acerca de la diferencia como categoria analitica. Yo sugeriria
cuatro modos en los que la diferencia puede ser conceptualiza-
da: diferencia como experiencia, diferencia como relacién social,
diferencia como subjetividad y diferencia como identidad.

a) Diferencia como experiencia

El concepto de experiencia ha sido central para el feminismo.
Los movimientos de mujeres han aspirado a dar una voz colec-
tiva a las distintas formas personales en las que las mujeres
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han experimentado las fuerzas fisicas y sociales que constitu-
yen lo «femenino» en la «mujer». La cotidianeidad de las rela-
ciones sociales de género —desde el trabajo doméstico y de
cuidado, los empleos precarios y la dependencia econdmica,
hasta la violencia sexual y la exclusion de las mujeres de los
centros del poder politico y cultural — ha adquirido una sig-
nificacion nueva a través del feminismo a medida que éste la
ha rescatado del reino de lo «dado por supuesto» para inte-
rrogarla y desafiarla. Lo personal, con sus cualidades pro-
fundamente concretas pero aun asi esquivas y sus multiples
contradicciones, adquirié nuevos significados con el lema de
«lo personal es politico» a medida que los grupos de con-
cienciacion ofrecian los espacios para explorar las experien-
cias individuales, los sentimientos personales y la propia con-
cepcion de las mujeres de sus vidas cotidianas. Como ha
sefialado Teresa de Lauretis , esta original perspectiva femi-
nista revelaba la existencia de «una relacién, por muy com-
pleja que pueda ser, entre socialidad y subjetividad, entre
lenguaje y conciencia, y entre instituciones e individuos...»."”

De todas formas, la cuestidén de las considerables limita-
ciones que presenta el método de la concienciacién para la
accion colectiva no viene aqui al caso. El asunto es que la toma
de conciencia trajo a primer plano una de las perspectivas
feministas mds potentes: que la experiencia no refleja de
forma transparente una realidad dada de antemano, sino
que es, en si misma, una construccion cultural. De hecho, la
«experiencia» es un proceso de significacion que constituye
la misma condicién de posibilidad de la constitucién de lo
que llamamos «realidad». De aqui la necesidad de re-enfati-
zar la nocion de experiencia no como guia inmediata a la
«verdad» sino como una practica de significacion tanto sim-
bolica como narrativa; como una lucha por las condiciones
materiales y los significados.

Contrariamente a la idea de un «sujeto de experiencia»
totalmente constituido a quien «las experiencias le ocurren»,
la experiencia es el lugar de la formacién del sujeto. Esta
nocién se halla a menudo ausente de las discusiones sobre
las diferencias en las que diferencia y experiencia se utilizan

19 T. De Lauretis (ed.), Feminist Studies/Critical Studies, Bloomington,
Indiana University Press, 1986, p. 5.
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principalmente como «términos de sentido comtin».* No es
sorprendente que tales discusiones pierdan el hilo o estén
repletas de malentendidos cuando se enfrentan a las contra-
dicciones de la subjetividad y la identidad. Por ejemplo,
(cémo habriamos de abordar el racismo de una feminista, la
homofobia de alguien sometido al racismo o, mds aun, el
racismo de un grupo racializado hacia otro grupo racializado
—hablando cada uno, es de suponer, desde el lugar ventajo-
so de su propia experiencia—, si toda experiencia reflejara de
forma cristalina una «verdad» ya dada? Es mads, ;como
podria un proyecto como el feminismo, o el antirracismo, o
un movimiento de clase, movilizarse como una fuerza politi-
ca transformadora si no comenzara interrogandose acerca de
los valores y normas internamente asumidos que pueden
legitimar la dominacién y la desigualdad naturalizando
«diferencias» particulares? Atender a este punto nos descu-
bre la experiencia como un lugar de cuestionamiento: un
espacio discursivo donde se inscriben, reiteran o repudian
posiciones de sujeto, subjetividades diferentes y diferencia-
les. Resulta fundamental, entonces, abordar la cuestion sobre
qué matrices ideoldgicas o campos de significacién y repre-
sentacion estan en juego en la formacion de sujetos que difieren,
y cuales son los procesos econdémicos, politicos y culturales
que inscriben experiencias histéricamente variables. Como
afirma Joan Scott: «la experiencia es siempre una interpreta-
cién y al mismo tiempo necesita ser interpretada».”

Pensar la experiencia y la formacion del sujeto como
procesos es reformular la cuestién de la «agencia». El «yo»
y el «nosotras» que acttia no desaparece, lo que desaparece
es la nocion de que esas categorias son entidades unifica-
das, fijadas, preexistentes, mas que modalidades de multi-
localidad marcadas de continuo por las practicas culturales
y politicas cotidianas.

Resulta util distinguir la diferencia como indicador de la
peculiaridad de nuestras «historias» colectivas de la diferen-
cia como experiencia personal que se inserta en una biografia
individual. Esta serie de «diferencias» se articulan constan-

201, Barret, «The concept of difference», Feminist Review, num. 26, 1987.

21 J. W. Scott, «Experience», en J. Butler and J. W. Scott (eds.), Feminists
Theorize the Political, Neuva York, Routledge, 1992, p. 37.
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temente y no pueden mencionarse de forma separada. El sig-
nificado que se asigna a un acontecimiento dado varia enor-
memente de un individuo a otro. Cuando hablamos de la
constitucion del individuo en sujeto a través de multiples
campos de significacién estamos invocando la inscripcién y la
adscripcién como procesos simultdneos por los que el sujeto
adquiere significados en relaciones socioecondmicas y cultu-
rales a la vez que adscribe significados al dar sentido a estas
relaciones en su vida cotidiana. En otras palabras, el modo en
que una persona percibe o interpreta un acontecimiento
variara de acuerdo a como «ella» esté culturalmente cons-
truida; la miriada de maneras impredecibles en las que estas
construcciones pueden configurarse en el flujo de su psique
e, invariablemente, el repertorio politico de los discursos cul-
turales de los que dispone. Las «historias» colectivas, por
supuesto, también se construyen culturalmente en el proceso
de asignar significados a la cotidianeidad de las relaciones
sociales. Pero si bien las biografias personales y las historias
del grupo son mutuamente inmanentes, son también relacio-
nalmente irreductibles. El mismo contexto puede producir
varias «historias» colectivas diversas que diferencian tanto
como vinculan biografias a partir de su especificidades contin-
gentes. Al mismo tiempo, articular las practicas culturales de
los sujetos asi constituidos marca las «historias» colectivas
contingentes con nuevos significados variables.

b) Diferencia como relacién social

El concepto de «diferencia como relacién social» hace refe-
rencia a los modos en los que la diferencia se construye y
organiza en relaciones sistemdticas a través de practicas insti-
tucionales y de discursos econdémicos, culturales y politicos.
Es decir, subraya la sistematicidad a través de las contingencias.
Normalmente un grupo moviliza el concepto de diferencia
en este sentido cuando atiende a las genealogias histdricas de
su experiencia colectiva. De hecho, la diferencia y la comuni-
dad son signos relacionales, que entretejen las narraciones de
la diferencia con las de un pasado compartido y un destino
colectivo. En otras palabras el concepto de «diferencia como
relaciéon social» recalca la articulacion histéricamente varia-
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ble de regimenes macro y micro de poder en los que formas
de diferenciacion como el género, la clase o el racismo son
instituidas en términos de formaciones estructuradas. La cate-
goria «clase obrera», por ejemplo, realza una posicién en
estructuras de relaciones de clase. Pero decir esto no es sim-
plemente designar una posicién subordinada en estructuras
socioecondmicas y politicas de poder, sino también subrayar
los sistemas de significacidon y representaciéon que constru-
yen la clase como categoria cultural.

La diferencia, en el sentido de relacion social, debe enten-
derse como las trayectorias histéricas y contemporaneas de
circunstancias materiales y practicas culturales que producen
las condiciones para la construccién de identidades de grupo.
El concepto hace referencia a la inscripcion de las narraciones
colectivas compartidas en los sentimientos de la comunidad,
tanto si esta «comunidad» se ha constituido en encuentros
cara-a-cara o en encuentros imaginados —en el sentido que
sugiere Benedict Anderson.” Es el eco de «la diferencia como
relacién social» el que reverbera cuando se invocan los lega-
dos de la esclavitud, el colonialismo o el imperialismo; o
cuando se atrae la atencién hacia la «<nueva» divisién inter-
nacional del trabajo y las diferentes posiciones de distintos
grupos en sus sistemas de produccién, intercambio y consu-
mo en continua evolucion, que dan como resultado desi-
gualdades masivas en y entre diferentes partes del globo.
Pero esto no significa que el concepto de relacion social opere
en algtin «elevado nivel de abstracciéon» haciendo referencia
a lo «macro» como opuesto al contexto «micro». Los efectos de
las relaciones sociales no se reducen a las operaciones aparente-
mente distantes de las economias, politicas, o instituciones cul-
turales nacionales o globales, sino que se encuentran también
presentes en escenarios sumamente localizados del lugar de tra-
bajo y del hogar —que, en algunos casos, como para las home-
workers” o las ejecutivas de altos sueldos «trabajando desde
casa», se convierte tanto en una unidad de trabajo, aunque dife-
rentemente remunerada, como en un lugar de trabajo—, tanto
como en los intersticios de la mente donde se produce y debate

223, Anderson, Imagined Communities, Londres, Verso, 1983.

23 personas que se dedican a trabajar en casa, realizando labores de cui-
dado y atencion bajo condiciones de precariedad. [Nota de e.]

® se permite la copia



@ se permite la copia

Diferencia, diversidad, diferenciacién 125

la intersubjetividad. Todas estas esferas siempre han estado
entretejidas, pero en el momento histdrico actual se articulan de
formas bastante particulares. Como afirma Donna Haraway:

El hogar, el lugar de trabajo, el mercado, la plaza publica, el
propio cuerpo..., todo puede ser dispersado y conectado de
manera polimorfa, casi infinita, con enormes consecuencias
para las mujeres y para otros; consecuencias que, en si mis-
mas, son muy diferentes para personas diferentes y que con-
vierten los poderosos movimientos internacionales de oposi-
cion en algo dificil de imaginar, aunque esencial para la
supervivencia [...] Las tecnologias de la comunicacion y las
biotecnologias son las herramientas decisivas para recons-
truir nuestros cuerpos. Estas herramientas encarnan y ponen
en vigor nuevas relaciones sociales para las mujeres a través
del mundo. [...] La frontera entre mito y herramienta, entre
instrumento y concepto, entre sistemas histdricos de relacio-
nes sociales y anatomias histdricas de cuerpos posibles,
incluyendo los objetos del conocimiento, es permeable.*

Las relaciones sociales, por tanto, son constituidas y funcio-
nan en todos los lugares de una formacién social. Esto signi-
fica que, en la practica, la experiencia como relacién social y
la cotidianeidad de la experiencia vivida no habitan espacios
mutuamente excluyentes. Por ejemplo, si hablamos de «las
mujeres norteafricanas de Francia», estamos, por un lado,
refiriéndonos a las relaciones sociales de género de la post-
colonialidad en Francia. Por otro lado, estamos también
haciendo una afirmacion acerca de la experiencia cotidiana
de esta post-colonialidad por parte de tales mujeres, aunque
no podamos especificar por adelantado la particularidad de
las vidas de esas mujeres individuales o cémo ellas interpre-
tan y definen esa experiencia. En ambas instancias, la cues-
tion de cdmo se define la diferencia sigue siendo primordial.
¢Estan actuando aqui las percepciones de la diferencia como
un medio para afirmar la diversidad, o como un mecanismo
de practicas excluyentes y discriminatorias? ;Los discursos
de la diferencia legitiman politicas y practicas estatales, pro-
gresistas u opresoras? ;De qué formas estan representadas
distintas categorias de mujeres en esos discursos? ;Como
responden las propias mujeres a estas representaciones?

Ap, Haraway, Ciencia, cyborgs y mujeres: la reinvencién de la naturaleza,
Madrid, Catedra, 1991, pp. 279-80.
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Si se interpreta de este modo, es de esperar que la idea de dife-
rencia como relacion social rechace cualquier reivindicacion de
privilegiar «lo estructural» como el centro de mando de una
formacién social, en beneficio de una perspectiva que ponga
en primer plano la articulacién de los diferentes elementos.

c) Diferencia como subjetividad

La cuestién de la diferencia ha resultado central para el deba-
te tedrico en torno a la subjetividad. Gran parte del debate
contemporaneo se centra en diversas criticas de las concep-
ciones humanistas del sujeto: como un «punto de origen»
unificado, unitario, racional y racionalista, centrado en la
conciencia, en términos de la idea de un «Hombre» universal
como la encarnacion de una esencia historica. Estas criticas
emergieron desde diversas posiciones. En el periodo poste-
rior a la II Guerra Mundial los proyectos del postestructura-
lismo, el feminismo, el anticolonialismo, el antiimperialismo
y el antirracismo habian, de un modo o de otro, discrepado
de las pretensiones de veracidad universal de las grandes
narrativas de la historia que situaban al «<Hombre» europeo
en el centro. Pero aunque parte de estos proyectos hayan
coincidido en algunos aspectos, las problematicas que han
abordado no son idénticas. Tampoco se han comprometido
siempre unos con otros. De hecho, una fuente importantisi-
ma de disenso entre ellos ha sido la relativa falta de atencién
—en algunos casos, amnesia casi completa— de un proyecto
sobre temas centrales para el otro. Por ejemplo, muy pocos
de los primeros textos candnicos del postestructuralismo
abordan las cuestiones del colonialismo o la descoloniza-
cién, ni se ocupan del racismo de un modo sistematico, a
pesar de su continua invocacion de la «crisis» de
«Occidente». De aqui la importancia de las potentes criticas
al discurso del Hombre Europeo que emergieron de las
luchas anticoloniales por la independencia, mientras muje-
res, hombres y nifios planteaban su desafio en Africa, Asia,
el Caribe y otras partes del mundo. Fanon protagonizé una
instantanea de esta critica cuando exhorté a sus lectores a:
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Abandonar esta Europa donde nunca dejan de hablar del
Hombre y atin asi asesinan a los hombres en cualquier lugar
donde los encuentran, en la esquina de cada una de sus pro-
pias calles, en todas las esquinas del globo... La misma
Europa donde nunca dejan de hablar del Hombre, y donde
nunca dejaron de proclamar que tinicamente estaban ansio-
sos por el bienestar del Hombre: hoy sabemos con cuanto
sufrimiento ha pagado la humanidad cada uno de sus triun-
fos de la mente.”

Criticas similares se vierten desde movimientos de resisten-
cia antirracistas mas recientes y desde lo que a veces se deno-
mina teoria del «discurso colonial». Estas corrientes de la
teoria y la politica se entrecruzan con las del feminismo, los
movimientos pacifistas, las campafias medioambientales y
otros proyectos similares. Juntos enfatizan la nocién de que
el sujeto no existe como algo eterno dado de antemano, sino
que es producido en el discurso. Aun asi, por muy capacita-
dora que haya sido esta perspectiva sobre la produccion del
sujeto, no podria por si sola dar cuenta adecuadamente de
operaciones no-logocéntricas de la subjetividad. Como
Henriques et al. plantearon el problema, cémo evitaria uno,
por un lado:

Un tipo de determinismo discursivo que implique que las
personas estan mecanicamente situadas en los discursos,
perspectiva que no deja lugar para explicar ni las posibili-
dades de transformacion ni la resistencia individual al
cambio y que desatiende por completo la cuestion de la
motivacion [y, por otro lado la nocion de] un sujeto dado de
antemano que opta por posiciones de sujeto particulares?*

Tal dilema condujo a las feministas y otros grupos a regresar
al psicoandlisis —en especial a sus variantes post-estructura-
listas y a la teoria de las relaciones objetales— y a repensar su
relacion con las teorias de la «deconstruccién» y la «micropo-
litica del poder». Se estaba dando un creciente reconocimien-
to de que las emociones, los sentimientos, deseos y fantasias

25, Fanon, The Wretched of the earth, Londres, Penguin, 1967, p. 251.

26, Henriques, W. Holloway, C. Urwin, C. Venn y V. Walkerdine,
Changing the subject: Psycology, Social regulation and subjectivity, Londres,
Mathuen, 1984, p. 204.
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mas profundas de una persona, con sus multiples contradic-
ciones, no podian entenderse simplemente en términos de los
imperativos de las instituciones sociales. Las nuevas lecturas
fueron sustanciales para una explicacion mas compleja de la
vida psiquica. Con su énfasis en un mundo interior permeado
por el deseo y la fantasia, el psicoanalisis interrumpe la idea
de un yo unitario, centrado y racional. Este mundo interior es
concebido como el lugar de lo inconsciente, de efectos impre-
decibles sobre el pensamiento y otros aspectos de la subjetivi-
dad. Al mismo tiempo, el psicoanalisis facilita la comprensién
de los modos en los que el sujeto-en-proceso queda marcado
por un sentido de coherencia y continuidad, el sentido de la
existencia de un «nucleo» que ella o él llama el «yo».

Jane Flax” sostiene que, a pesar de todos sus defectos
—objeto de un debate considerable—, existen, en el pensa-
miento de Freud, abundantes ambigiiedades que lo han hecho
accesible a diversas lecturas. Las ambigiiedades en las teorias
de la libido y el inconsciente, por ejemplo, han posibilitado
que los limites entre el yo, el superyo y el ello, o entre lo psi-
quico, lo somatico y lo cultural, se conciban como méviles y
permeables. El dualismo mente/cuerpo se vuelve problema-
tico cuando el instinto o el impulso se conceptualizan simul-
taneamente como psiquico, somatico y cultural; en este senti-
do una necesidad, una falta y un deseo nunca son una sensa-
cién puramente corporal sino constituida y regulada en el
seno de un espacio cultural. Las conceptualizaciones de
Freud de la mente como no-unitaria, conflictiva, dindmica,
encarnada y constituida por formas que no pueden ser «sin-
tetizadas u organizadas en una distribucién de funciones o
por un control permanente y jerarquico»” socava las ideas
racionalistas y empiristas sobre la mente y el conocimiento.

En este tipo de apropiacion feminista post-estructuralista
de Freud, los elementos constitutivos de la mente —yo, super-
yo y ello— emergen como conceptos relacionales constituidos
eny a través de experiencias «internas» y «externas». De ahi
que el sujeto se conciba como descentrado y heterogéneo en

27 1. Flax, Thinking Fragments: Psychoanalysis, Feminism and Post-moder-
nism in the Contemporary West, Berkeley, University of California Press,
1990.

28 Ibidem, p- 60.
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sus cualidades y dindmicas. La subjetividad, asi, no se
encuentra nunca unificada ni fija sino fragmentada y en pro-
ceso constante. Para las feministas, estas consideraciones se
han mostrado especialmente atractivas, ya que problematizan
«la diferencia sexual»: la diferencia sexual es algo que deberia
ser explicado en lugar de asumido. Hay quienes, en busca de
una comprension no-reductora de la subjetividad, se han diri-
gido a la lectura lacaniana de Freud. Otras encuentran mas
atil para el desarrollo de proyectos feministas retomar los
hilos argumentales de las relaciones objetales en el esquema
freudiano. Se han presentado, también, argumentos convin-
centes a favor de la importancia del psicoanalisis para el femi-
nismo, contrariamente a las criticas que afirman que la nocion
de una identidad fragmentada constantemente en proceso
esta refiida con el proyecto feminista de construir conciencia
opositiva a través de la accién. Sin embargo, algunas feminis-
tas se siguen mostrando por completo escépticas acerca del
psicoanalisis en su conjunto. El debate sigue atin sin amainar.”

Tal afirmacién resulta esencial y productiva dadas las
muchas dificultades y problemas que contintian plagando la
metanarrativa del psicoandlisis y a las que las protagonistas
del debate, cada una a su manera, buscan hacer frente. Los
efectos psiquicos del racismo, por ejemplo, rara vez aparecen
en estas discusiones, si bien el discurso de la «raza» ha sido
un elemento central en la constitucién de la categoria de
«Occidente». A pesar del trabajo de Fanon, el compromiso
con la problematica de la racializacion de la subjetividad es
aun limitado. ;Como podrian las narrativas psicoanaliticas
ser trastocadas mediante el abordaje del tema del racismo?
Hortense Spillers” interroga al psicoandlisis aun cuando ella

29 De Lauretis, Feminist Studies; Henriques et al., Changing the Subject; J.
Rose, Sexuality in the Field of Vision, Londres, Verso, 1986; C. Weedon,
Feminist Practice and Poststructuralist Theory, Oxford, Basil Blackwell,
1987; C. Penley, The Future of an Ilusion: Film, Feminism and
Psychoanalysis, Londres, Routledge, 1989; Flax, Thinking Fragments; and
R. Minsky, «“The trouble is it’s ahistorical”: the problem of the uncons-
cious in modern feminist theory», Feminist Review, num. 36, 1990.

30 7. J. Spillers, «<Manma’s Baby, Papa’s May Be: An American Gramar
Book», Diacritics, 1987; y «The permanent obliquity of an in(pha)llibly
straight: in the time of the daughters and fathers», en C. A. Wall (ed.),
Changing Our Own Words: Essays on Criticism, Theory and Writing by Black
Women, Rutgers, University Press, 1989.
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misma lo utiliza en su propio analisis. Su ambivalencia
resulta instructiva cuando dice:

Intento que este escrito sea, de hecho, la puesta a prueba de
una interrogacion entrelazada de la que sélo estoy persuadi-
da al cincuenta por ciento. ;Es el paisaje freudiano un texto
aplicable a —por no decir apropiado para— las situaciones
sociales e historicas que no reproducen momentos de sus
propios origenes y movimientos histéricos? El famoso com-
plejo/enfermedad de Edipo, que aparentemente subsume
el mito de Electra, esta incrustado en la familia nuclear
«heterosexual» que dispersa sus semillas en formacién
vertical. No unicamente «un hombre, una mujer», sino
estos dos —esta ley — en una ubicacion especifica de medios
culturales y econémicos. Pero ;cémo da cuenta este modelo,
si es que lo hace, de las personas y comunidades ocupadas o
cautivas —esclavos africanos en las américas— en las que los
derechos y los ritos de las funciones de género han sido histo-
ricamente explotados en forma de neutralidades sexuales?”

Su discurso subraya la cuestion planteada por Dalal” en rela-
cion a lo que €l califica de complicidad del paradigma jun-
giano con los discursos racializados. Enfatiza la importancia
y la necesidad de prestar mayor atencion a como se concep-
tualiza la subjetividad en culturas distintas de las occidenta-
les y al trafico transcultural entre las ideas.

A lo largo de los afios se han llevado a cabo intentos de
combinar diferentes aproximaciones al estudio de la subjeti-
vidad. Teresa de Lauretis, por ejemplo, sugiere que semidti-
ca y psicoandlisis podrian ser movilizados conjuntamente
para expandir nuestra comprension de la subjetividad.
Aboga a favor de «localizar la subjetividad en el espacio con-
torneado por los discursos de la semidtica y el psicoanalisis;
ni en la primera ni en el dltimo, sino mas bien en su inter-
seccion discursiva».” El objetivo es explorar la relacion entre
cambio personal y cambio social sin recurrir a explicaciones
reductoras basadas en la simple determinacion.

31 Spillers, «The permanent obliquity of an in(pha)llibly straight», pp.
128-9 cit.,

32E, Dalal, «The racism of Jung», Race and Class, num. 2473,1988.

33 T. De Lauretis, Alicia ya no: Feminismo, Semidtica y Cine, Madrid,
Catedra, 1992, p. 266.

® se permite la copia



@ se permite la copia

Diferencia, diversidad, diferenciacién 131

En otras palabras, necesitamos marcos conceptuales que
puedan dar cuenta por completo del hecho de que los pro-
cesos de formacién de la subjetividad son a la vez sociales y
subjetivos; lo que puede ayudarnos a entender las inversiones
psiquicas que hacemos al asumir posiciones de sujeto espe-
cificas que se producen social y culturalmente.

d) Diferencia como identidad

Nuestras luchas por los significados son también nuestras
luchas por diferentes modos de existir y devenir: diferentes
identidades.* Los interrogantes acerca de la identidad estan
intimamente conectados con los de la experiencia, la subjeti-
vidad y las relaciones sociales. Las identidades se inscriben a
través de experiencias construidas culturalmente en las rela-
ciones sociales. La subjetividad —el lugar donde se desarro-
llan los procesos que dotan de sentido a nuestra relacion con
el mundo— es la modalidad en la que la precaria y contra-
dictoria naturaleza del sujeto-en-proceso se significa o expe-
rimenta como identidad. Las identidades estan marcadas por
la multiplicidad de posiciones de sujeto que constituyen el
sujeto. Asi, la identidad nunca esta fija, ni es singular; es mas
bien una multiplicidad de relaciones en constante transfor-
macion. Pero en el curso de este flujo las identidades asumen
patrones especificos, como en un caleidoscopio, al trasluz de
conjuntos particulares de circunstancias personales, sociales
e histéricas. De hecho, la identidad puede ser entendida
como ese mismo proceso por el cual la multiplicidad, contradiccion,
e inestabilidad de la subjetividad se significa como dotado de cohe-
rencia, continuidad, estabilidad; como dotado de un niicleo —un
nticleo en transformacion constante pero niicleo al fin y al cabo—
que en un momento dado se enuncia como el «Yo».

Como ya hemos visto, la relacién entre biografia personal e
historia colectiva es compleja y contradictoria. Mientras que las
identidades personales siempre se articulan con la experiencia
colectiva de un grupo, la especificidad de la experiencia vital

34 Trinh. T. Minh-ha, Women, Native, Other: Writing Post coloniality and
feminism, Indianapolis, Indiana University Press, 1989.
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de una persona, grabada a fuego en los minuciosos detalles
cotidianos de las relaciones sociales vividas, produce trayec-
torias que no reflejan simplemente la experiencia del grupo.
De forma similar, las identidades colectivas son irreductibles
a la suma de las experiencias de los individuos. La identidad
colectiva es el proceso de significaciéon por el cual lo comun
de la experiencia en torno a un eje especifico de diferencia-
cidén, digamos la clase, casta o religion se inviste de un signi-
ficado particular. En este sentido una identidad colectiva
dada borra parcialmente otras identidades, pero porta tam-
bién rastros de ellas. Esto quiere decir que la conciencia agu-
dizada de una construccién de identidad en un momento
dado siempre implica la supresién parcial de la memoria o
sentido subjetivo de la heterogeneidad interna de un grupo.
Pero esto no es en absoluto lo mismo que decir que las rela-
ciones de poder engastadas en la heterogeneidad desaparez-
can. ;Coémo se transforman los patrones de las relaciones
sociales? Y si lo hacen, ;resultaria algo contingente en rela-
cidén a la potencia de los desafios politicos? ;Qué discursos y
qué practicas especificas seran capaces de llevar a efecto esta
transformacion?

La supresiéon parcial del sentido de una identidad
mediante la afirmacion de otra no significa, sin embargo, que
diferentes «identidades» no puedan «coexistir». Pero si la
identidad es un proceso, entonces resulta problematico
hablar de una identidad existente como si ésta estuviera
siempre constituida de antemano. Es mas apropiado hablar
de discursos, matrices de significados, y memorias historicas
que, una vez en circulacion, pueden consolidar la base de la
identificacién en un contexto econdmico, cultural y politico
dado. Pero la identidad que se proclama es un re-hacer, una
construccidén contextualmente especifica. La proclamacion de
una identidad colectiva especifica es un proceso politico, dife-
renciado de la identidad como proceso en y de subjetividad.
El proceso politico de proclamar una identidad colectiva
especifica implica la creacién de una identidad colectiva a
partir de la miriada de fragmentos del collage de la mente.
Este proceso bien puede generar una considerable disyun-
cién psiquica y emocional en el espacio de la subjetividad,
incluso aunque resulte potenciador en términos de politicas
de grupo.
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En otras palabras, la movilizacion politica resulta crucial para
los intentos de re-inscripcion de la subjetividad mediante la
apelacion a la experiencia colectiva. Paraddjicamente, lo que
se evoca como «lo comun» tan s6lo puede volverse significa-
tivo en articulacién con un discurso de la diferencia. Las formas
precisas en las que se invoca el discurso de lo comtn y la dife-
rencia, los efectos para los diferentes segmentos del grupo que
busca movilizar, e incluso para aquellos a quienes construye
como fuera de este grupo, varian en gran medida. Pero tales
discursos son esencialmente variaciones de una interpretacién
—re-memorada, re-colectada, re-trabajada, re-construida— de
la historia colectiva y, como tal, estos discursos de la identidad
—ya recurran a la nocién de «cultura», o se centren en torno a
ideas referentes a las «circunstancias econémicas o politicas
compartidas» — son articulaciones de la subjetividad en lo que
he llamado «diferencia como relacién social».

Todas las formaciones discursivas son un lugar de poder,
pero no hay un dnico lugar de poder general en el que la
dominacion, la subordinacidn, la solidaridad y la afiliacién
basada en principios igualitarios, ni las condiciones para la
afinidad, convivencia y socialidad, se produzcan y garanti-
cen de una vez para siempre. En lugar de ello, el poder se
constituye de forma preformativa en y a través de practicas
econdmicas, politicas y culturales. Las subjetividades, tanto
del dominante como del dominado, se producen en los
intersticios de estos lugares de poder multiples y entrecru-
zados. La forma precisa de interaccion de este poder en ins-
tituciones especificas y relaciones interpersonales resulta
dificil de predecir por adelantado. Pero si la prictica produce
poder entonces es también la prictica el medio para desafiar
a las pricticas opresoras de poder. De hecho, ésta es la impli-
cacién de la perspectiva foucaultiana de que el discurso es
practica. De forma similar, una imagen visual también es una
practica. La imagen visual también produce poder, de ahi la
importancia de comprender los desplazamientos de poder
en las tecnologias de la vista —artes visuales como la pintu-
ra y escultura, la practica cinematica o danza, y los efectos
visuales de las tecnologias de la comunicacién. Lo mismo
ocurre con el registro oral —la musica y otros sonidos produ-
cen poder. De hecho, el cuerpo entero en toda su fisicalidad,
mentalidad y espiritualidad produce poder, y es en este espacio
relacional donde el dualismo mente/cuerpo desaparece. Una



134 Otras inapropiables

«identidad» particular adopta una forma en una practica poli-
tica a partir de la relacionalidad fragmentada de la subjetividad
y se disuelve para emerger como un rastro en otra formacion
identitaria. Como he enfatizado desde el principio, el sujeto
puede ser efecto de discursos, instituciones y précticas, pero
en un momento dado el sujeto-en-proceso se experimenta a
si mismo como el «Yo», y tanto consciente como inconscien-
temente repite y resignifica posiciones en las que esta situa-
do y de las que esta investido.

El concepto de diferencia, entonces, hace referencia a la
variedad de formas en las que los discursos especificos de la
diferencia se constituyen, cuestionan, reproducen y resignifi-
can. Algunas construcciones de la diferencia, tales como el
racismo, postulan unas fronteras fijas e inmutables entre gru-
pos que se significan como inherentemente diferentes. Otras
construcciones pueden presentar la diferencia como relacio-
nal, contingente y variable. En otras palabras, la diferencia no
siempre es un indicador de jerarquia y opresion. Por lo tanto,
la cuestion de si la diferencia resulta en inequidad, explota-
cién y opresion o en igualitarismo, diversidad y formas demo-
craticas de agencia politica es contextualmente contingente.

Stuart Hall considera la etnicidad como una modalidad
potencial de diferencia —indicadora de la especificidad de la
experiencia histdrica, politica y cultural colectiva— que
podria probablemente cuestionar y desafiar las construccio-
nes esencialistas de las fronteras del grupo. Sugiere que
deberia ser posible rescatar la etnicidad de los discursos
racializados nacionalistas:

Elhecho de que este enraizamiento de la etnicidad en la dife-
rencia fuera utilizado por el discurso racista como un modo
de negar la realidad del racismo y la represion, no significa
que debamos permitir que el término sea permanentemente
colonizado. Esa apropiacion tendrd que ser discutida, el tér-
mino desarticulado de su posicion en el discurso del «multi-
culturalismo» y transcodificado, del mismo modo en que
previamente tendremos que rescatar el término «negro» de
su posicion en un sistema de equivalencias negativas.”

35, Hall, «New Ethnicities», en Donald y Rattansi «Race» Culture and
Difference, p. 257.
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Sin embargo, en la practica, no siempre resulta sencillo desen-
trafar estos movimientos diferentes de poder. Los discursos
nacionalistas pueden servir para ambos fines. Por ejemplo, las
etnicidades son propensas a ser apropiadas como significan-
tes de limites permanentemente fijos. De aqui que el «cardc-
ter inglés» de una clase en particular pueda llegar a repre-
sentarse a si misma a través del racismo como «britanidad»
enfrentada a aquellas etnicidades que subordina, como las de
los irlandeses, escoceses, galeses, britanicos negros, o las del
mundo anteriormente colonizado —aunque, como sefialamos
antes, las etnicidades blancas/europeas son subordinadas de
un modo diferente a las «no blancas», «no europeas». Mas
aun, las etnicidades siempre tienen un sesgo de género y no
existe garantia de que su recuperacion no esencialista vaya a
desafiar simultaneamente las practicas patriarcales a no ser
que esta tarea se proponga como un objetivo consciente. De
hecho, no puede darse por sentado que el propio proceso de
recuperacion no inscriba diferencias esencialistas. Esto
puede resultar especialmente problemético para las mujeres
si los valores culturales que los grupos en cuestion excavan,
refunden y reconstruyen son los mismos que afianzan la
subordinacion de la mujer.

Aunque he abogado en contra del esencialismo, es claro
que no resulta facil enfrentarse con este problema. En su
necesidad de crear nuevas identidades politicas, los sectores
dominados a menudo apelaran a vinculos de experiencia
cultural comun con el fin de movilizar al grupo. En ese pro-
ceso pueden reivindicar una diferencia aparentemente esen-
cialista. Spivak™ y Fuss” han presentado argumentos a favor
de tal «esencialismo estratégico». Ellas sugieren que puede
merecer la pena correr el «riesgo» del esencialismo si ello se
hace desde el lugar ventajoso de una posicidon de sujeto
dominado. Esto seguird siendo problematico si el desafio a
una forma de opresiéon conduce al reforzamiento de otra.
Parece imprescindible que no compartimentalicemos las
opresiones sino que formulemos, en vez de ello, estrategias
para desafiarlas conjuntamente sobre la base de una com-

36 G. C. Spivak, In Other Worlds: Essays in Cultural Politics, Londres,
Methuen, 1987.

37 D. Fuss, Essentially Speaking, Londres, Routledge, 1989.
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prensién de cémo se interconectan y articulan. Creo que el
marco que he perfilado aqui puede ayudarnos a hacerlo. Es
una perspectiva que clama por un cuestionamiento continuo
del esencialismo en todas sus variantes.
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