El sentido de la teoria y la academia feminista: una mirada desdesabalternidad *
Por Yuderkys Espinosa Mifioso

Hace algunas décadas ya, Audre Loateocasion de un encuentro en la Modern Language
Association se presentd ante un auditorio repleto Bgas y estudiantes corfiona poeta
negray lesbiana...dedicada a su trabajd. Me gustaria iniciar estas reflexiones respecto a la
academia feminista latinoamericana y su compromiso cdesalrrollo de una teoria propia
gue parta del reconocimiento de la colonialidad del saber-psidgeiendo la tradicion
inaugurada por ella y presentdndome como una feminista lestftacaribefia que intenta,
desde hace ya algunos afios, hacer su trabajo, aportandoc@ndtruccion de un
pensamiento critico comprometido con un quehacer feminigtadsi desde Abya Yala.

Seguramente una buena parte de mis lectorxs se pregpotaqué, en una época en que
descreemos de las categorias de identidad, en que hablamegjedel descentrado y
némade, en donde las leshianas, los gays, la comunidad trdas poblaciones
afrodescendientes e indigenas han salido y dicho lo Isag@ndose escuchao inicio
este ensayo nombrandome al interior de categoréasyfijrasnochadas; Qué efectos tiene

a estas alturas del feminismgoe alguien se nombre lesbiana?” me decia hace algunos
afnos, en la presentacion de mi libro Escritos de unhidrmes Oscura, la fildsofa feminista
de Buenos Aires, Mayra Lecifiana. Mas recientemente dwclesdo decir en ambitos
posfeministas que el lesbianismo feminista ha fracasad@sN@da nuevo escuchar este
tipo de frases que anuncian el fin o el agotamiento decplgoya tuvo su momento de
esplendor. Acorde a esta sensacifnBaudrillard (1991) caracteriza esta época a la que
asistimos como una época pos revolucionaria, un peposterior a la orgia en la que, ya
al menos en apariencia, todas las revoluciones hanfaigalas. Asi parece entenderlo
Lecifiana cuando me anuncia, escéptica, el vano intientolver sobre aquello que ya al
parecer el feminismo ha agotado: la necesidad de mioee sos bases heteronormativas.
Y tenia cierta razon en sefialarlo porque indudablemente viegmagea especie de espacio
difuso en donde la revolucion sexual y de género que nosriespos parece que sa h
llevado a cabo. Al menos esa es la sensacion y @l dergépoca cuando surge la pregunta
en determinados espacios de para qué ya el feminismo,espacios como el académico,
para qué ya la lesbo o la afro denominacion, cuando estasones han sido tratadas y la
leccion, al parecer, aprendidgfor qué iniciar, pues, estas reflexiones desde un punto de
vista al parecer a todas luces trasnochado?

Lamentablemente debo responder que los motivos no sonifexentes a los que
argumentaron muchdeministas lesbianas latinas y afrodescendientes desdedosdla
los afios 70 en adelante tanto en los EEUU como en Anigxits. Y es que contrario al
sentir generalizado de una revolucion agotada en las esfégéndeo, de la sexualidad y
de la democracia cultural - sentir generalizado al ga&ibaye un discurso politicamente
correcto expandido socialmente- lo cierto es que los wbgetimas profundos de
transformacion sustantiva de la vida social, no hanaithorealizados.

! Este ensayo es una version mejorada y actualizada del presentado en abril del 2008 bajo el titulo: “La
academia feminista y su rol en el cambio socio culturaferérica Latina: hacia la complejizacion del
entramado de poder.



En principio, porque la sexualizaciorheteronormalizaciony racializacion siguen
efectuandose sobre nuestros cuerpos y los cuerpos de Vas geeeraciones. En segundo
lugar, porque una vez instaladas estas categorias, a pessupdditicas de reconocimiento
llevadas a cabo al interior de los Estados, del espasisnacional, y del propio espacio
del movimiento social, se profundizan sfsctos para la gran mayoria de quienes sufren
los regimenes de explotacion y dominacion.

Constatarlo no es nada nuevo para varias de nosotr&s pue ya hemos sido alertadas de
gue la politica de reconocimiento llevada a cabo comtesd@l menos los Ultimos 20 afios,
no podria socavar las condiciones de subalternidad y ledgenpuesto que éstas se
asientan sobre las mismas bases que las operacionesnohdodda reafirmacién de una
diferencia especifica (naturalizada) de los grupos subalaknan relaciéon al sujeto
hegemadnico. A pesar de ello, en una época en que puedarrsssipechoso y peor aun,
innecesario, sigo creyendo ineludible este compromisood®nrarse de Ixs subalternos
como operacion de visibilidad de un colectivo politico paelajue produce un discurso
hoy, ahora, aqui, dentro de proyectos mas amplios de cambti|l. Y lo creo hoy mas
necesario que nunca cuando la acadefigolitica feminista dominante y el propio
movimiento sociosexual ostentan esta sensacidiade superada”. Porque no hay mayor
opresion que aquella en que se niega que esta exista o en qegasta negitimidad del
sujeto oprimido a presentarse como tal. Y si hoy yamsabela ficcionalidad de ese
“presentarse”, si estamos concientes que no hay en ese sujeto esencia alguna que pueda ser
“reconocidd, también es cierto que no hay ficcionalidad alguna en ladicones
materiales de su subordinacidis a esa “verdad” de subalternidad a la que quiero apelar
cuando vuelvo a nombrarme afrolesbianafeminista, migrdesgendiente de una familia
trabajadora del Carib&Verdad” no de mi ser que revelo ante ustedes, puesto que no hay
nada gu “revelar”, sino “verdad” como estar al que me condenan las instituciones y sus
operaciones de regulacién y dominacion (Espinosa, 2008)

Y asi, en la mejor tradicion heredada de Lorde, Anzaldl&l wnovimiento del que
formaron parte como feministas lesbianad color™, hijas de familias trabajadoras,
tercemundistas en los EEUU, pero también dando contthaibrabajo de pensadoras de
ascendencia africana en Abya Yala, tales como Leila &emASueli Carneiro, Ochy
Curiel, quiero denunciar la operacion por medio de laeluf@minismo no sélo asegurd un
sujeto mujer universal representado por las mujeres lslaiederosexuales, de clase
media, sino que aun hoy, asumida la denuncia dentro de rposctedrico prolifico,
asegura la permanencia de esta sujeta hegemdnica mediagiszurso que se cuida de
integrar ciertos contenidos de la voz subalterna pero laosajeta productora de estos
conocimientos, quien sigue relegada o marginalizada enedpsacios académicos
intelectuales. Similar a lo que ocurrié en la discipfiltsofica donde el fildsofo masculino
universalincorpor6 “lo femenino” sin que ello subvirtiera su lugar de privilegio al interior

de la produccion del campo, las lesbianas no blancasrdaesdéendientes, las indigenas y
mestizas trabajadoras de este mundo parecen habensaiporadas en los estudios de
género sin estarlo, a través de un corpus teorico que hdlasproducido desdan

2 El término“women of colo¥ refiere al nombre politico y de coalicién que feminista no blarprasenientes
de distintos origenes y culturas en los EEUU usaron péma@nbrarse desde mediados de los afios 70.



pensamiento situadexcedente y/o marginal a la academia y a las institugipees que
aun asi, no basto para colocarlas en un lugar de pratagoiegitimo, continuando, en el
mejor de los casos, siendo objeto y no sujeto de toslies feministas actuales. Y sino
preguntense cuantas lesbianas, afrodescendientes, muyjetesns de ascendencia
trabajadora (quiero decir: mujeres sin capital materialmbdlico), conocen que estén
ocupando posiciones de liderazgo, y no marginales al intéeida academia feminista
latinoamericana. Cuantas lesbianas o afrodescendieayeguib, por ejemplo, no sélo sean
invitadas a representar su grupo, a llenar la cuota de “outsiders” correspondiente. Cuantas
investigadoras y docentes leshianas y afrodescendientatigenas hay al interior del
campus universitario coyrol no se limite a esta representacion de su condicion
minoritaria. Las pocas lesbianas de prestigio en el cahepos estudios de género y
sexualidad pareceria que lo hacen en su condicién de clas@mnigilegiada; las pocas
afrodescendientes e indigenas gracias a politicas denguesitiva que permite la entrada
de algunas pocas elegidas sin cambiar aquello que producaigeesisdlad como espacio
destinado a algunos pocos. La condicion de la entradaapir, es dejar todo tal como
estad. Quienes entran deben saber ajustarse a las pdirtmasl@le antemano en base a
criterios de corte ilustradoGente como yo, una migrante dominicana afrodescendiente y
por demas haciendo politica lesbiana feminista, a lo magueopuede aspirar es a ser
leida en algunas catedras, producir a contrapelo del caragmoyechar convocatorias
abiertas de los espacios académicos para la presentaciftcebg|os.

Y es asi que no es casual la ausencia casi total denlesbédrodescendientes o indigenas,
y mujeres provenientes de las clases trabajadorasassent los espacios académicos
feministas como becarias, investigadoras o docentes da.plant

Una investigacion reciente en la que he participado eimfeume preliminar concluye
diciendo que hay una:
“Configuracion geo-corpo-politicas de los grupos de investigacion estudiados. En ellos se
evidencia claramente una supremacia blanca, burguesa, género-norynataro-
normativa. Mujeres blancas heterosexuales urbanas de clase medén &tigrupo, el
cual comparten con un pequefio pero selecto grupo de varones gays blancos urbanos de
clase media asentados en los estudios de “diversidad sexual”. Este grupo se reparte la
actual hegemonia del campo de produccion de verdad en género y sexualidades. L
academia de los estudios de género y sexualidades reproduce en su confolasacion
mismas abyecciones que critica en los diferentes estamentos socades.ddtudios de
género es una tarea de cuerpos habilitados, una tarea privilegiadalgamos cuerpos
gue estan en capacidad de cumplir con los criterios y estandares prolaicscdelemia
contemporanea (Espinosa y Castelli: 2012)

La academia feminista se rige por los mismos canonesader&xra académica tradicional.
Ha asumido los mismos criterios de corte elitista paravaluacion del mérito. No
cualquiera accede a completar los requisitos. Regaiist@anecesariamente de originalidad
y contribucién al acervo cultural y de produccién de conigntos nuevos sino de manejo
de ciertos codigos, relaciones, modos, convencionesaaica de unas pocas privilegiadas.
“La manera a través de la cual el capital cultural y simbd@ijgera en la administracion y
concentracion del prestigio reconfirma al campo de la produccién de cagrttcisnen género y
sexualidad funcionando a la manera tradicional en que lo ha descritoeBous#iiala la misma
investigacion.



Asi mismo, en los espacios académicos de estudios &asiryi de género se reproduce tal
cual la tradicion que hemos reprochado a los espacios ahiugmidn cultural, de
pensamieto y conocimiento occidentales, tradicion que ha condenado a la “mujer” a un
espacio especifico, y que en los espacios feministas maradéas subalternas a papeles
secundarios, o cuando no de auto-negacion como condicimnipe trayectoria exitosa.

Por otro lado, la academia latinoamericana, en su nataotalidependencia de la academia
de Europa y EEUU, encuentra su mayor labor en el ensef@apeansar sino a citar bien;
los programas de grado sienten que han cumplido sus objsiivessefian el acervo
cultural y tedrico producido por occidente, en el cas@asledtedras de estudios de género,
se estudia a las grandes tedricas feministas, estasetedricas blancas del norte. Un
andlisis de los programas de las pocas materias que aparateal de grado sobre
estudios de género y sexualidad, nos muestran que los madcioes con los cuales se
educa a las estudiantes siguen siendo los que han sido predecidd norte y la gran
mayoria de las autoras estudiadas son provenientes ddugsteess. En la formacion de
posgrado el panorama no es muy distinto con el afladiqaedsu acento esta en ensefar al
estudiantado a manejar los formatos convencionaleslat®racion y presentacion de
trabajos y abstras a nivel internacional. Como se sabe estos estandaressitia
producidos y fijados por la academia de EEUU y otros paises esrdplencremento en la
publicacion anual de ensayos académicos realizados por gadkses, docentes y
estudiantes en formacion, y que aparecen en la cada \@altadedicion de revistas
académicas ya sea en papel o formatos electrénicostranuesa produccion local que se
esmera en seguir los debates y las modas tematitakdas desde el norte y que ha sido
muy bien formada en el manejo de la cita adecuada.

Se que muchas de ustedes admitiran que lo que digo es ciertqueees la condicion de
posibilidad para lograr espacios de produccion feminista ecddemia, diran que es el
riesgo que se ha tenido que correr para un hacer que goceeda lagitimidad. Y
posiblemente tengan razon. Pero es ahi en dénde me pregbréceksentido de nuestro
hacer en la academia. ¢Para qué y cudl es el sentidbiti@inos un lugar en los espacios
de produccién de conocimientos tradicionales? ¢Qué sentid® i@y la produccion
tedrica feminista y a qué objetivos apunta? ¢ Para geéalismo en la academia y cudles
son sus compromisos? ¢Es posible una produccion tedrina yetlexion feminista por
fuera de los espacios tradicionales de la produccioratiet® ¢ Es posible, una vez dentro
de la academia, producir cambios profundos en la relacidreksaber, en la forma de
producirlo, en la construccion de nuevos estandares ritas § democraticos para la
valoracién de las obras, estandares que permitan eveduamuevos criterios menos
preocupados por el cumplimiento de los formatos acadénhiecedados y mas ocupados
en evaluar la originalidad y el compromiso de la produccién? ¢ddogué, en paises
como los nuestros, la producciébn de conocimiento lograemtair la dependencia
académicade qué forma deja de estar al servicio de la colonialidad?

Estos son temas que aunque parezcan alejados de la cgestiGns ocupa respecto de
coémo lograr una academia y una produccién de conocimiesrtanita propia y situada
geopoliticamente, no lo son. Porgue seguramente hay elmasnde estas preguntas las
respuestas al porqué de la conformacion hegemodnica de Igzo®qie investigacion



feministas anclados en nuestras universidades latinoamasichay mucho ahi del porqué
de una produccion de conocimientos alejada de un compromitgm @on la praxis
feminista.

A esta altura entonces quiero detenerme en la reflegige habilita las preguntas
formuladas y que puedo resumir en: ¢ Cuél es el sentidaeteria para el feminismo, para
gué deberia servirnos, a quiénes deberia servir?

Para responder a estas inquietudes me gustaria volveagdaion en primera persona: el
sentido que ha tenido pamai el acercamiento a la teoria, los compromisos que aswmmo
este quehacer tedrico con el que me he comprometido.

Pues bien, deberia recordar aqui que yo soy hija de lagasiimeursiones del feminismo
y la teoria de género en la academia latinoamericaBamo he dicho en otras
oportunidades mi llegada al feminismo y al lesbianismodeda mano de la primera
catedra de estudios de género que a finales de los 80 se @mstaigais. Alli de mano de
una joven profesora y activista feminista lesbiana educadaE€iJ pude acceder a la
incipiente pero contundente produccién de conocimientos gap@anto feminista. La
catedra, recuerdo, se convirti6 de la mano de esta prafegn un campo de
experimentacion mayuscula en donde la teoria era acodgpabaun proceso significativo
de revision personal y de conformacion de una nueva mirabdandndo. Sobre este
proceso me he referido alguna otra vez como procescsdbjegvacion (Espinosa: 2007),
y eso fue para mi: la teoria acompafada de la reflexiomimidesmorond todas mis
creencias anteriores, todo aquello en lo que se susteekgresente y el futuro dispuesto
para mi. El derrumbe de mitos y la relectura que estafarto la epistemologia feminista
enlas ciencias naturalegcompafnado de la labor de analisis critico y en pripensona de
los hechos sociales que habian iniciado las activistaisif¢as produjo uno de los cambios
mas drasticos experimentados en toda mi vida.

La teoria y el pensamiento feminista produjeeomi profundos cambios de mirada y me
comprometieron ineludiblemente con la acci®ero no fue sino mucho tiempo después
gue estaria lista para vérmelas cara a cara con elia@ lde una década participando
activamente en el movimiento a través de diferentesrexmias de activismo feminisya
lesbofeminista, experiencias que fueron sefalandosert#undas falencias de nuestras
practicas,y la necesidad urgente de retomar espacios para la reflegigjunta, la
autocritica y la complejizacion de nuestras perspectosse los fendmenos sociales y
culturales sobre los que intentabamos actuar. La neded@adesarrollo de una mirada
critica hacia nuestro propio hacer y hacia los fundamsesbbre los que se asientan
nuestras decisiones y estrategias politicas, la agacidn sobre los sentidos @epraxis
feminista fue una preocupacion que surgid tempranamente herddadata primera
incursion en la teoria feminista y, debo decir, de Valuegidon que produjo la teoria critica
al interior de las ciencias sociales. Pero no fue aitravés de la lectura de unos capitulos
fotocopiados de un libro escrito y editado por un grupo deaderss feminist&
latinoamericanas del cual no tenia referencia hastaneseento, que esa necesidad de

3 Algo de esto he hablado en el prélogo a Aproximaciondasia las practicas tedrico-politicas del
feminismo latinoamericano. Vol. 1, En la frontera, Bog Aires, 2010.



teoria se volvio urgencia y se volvié un sentido en mi.vidas autoras de estas reflexiones
se hacian llamar “Las complices” y eran feministas de varios paises de América Laqina
habian estado involucradas activamente en el desarrollomdelmiento feminista
latinoamericano desde los 80. Formadas por la universidaahfussbre todo, verdaderas
autodidactas que, aun sin un cuestionamiento de la colonididgensamiento feminista
critico del cual se sentian herederas, supieron prodtmisticios para la produccién de un
pensamiento feminista situado desde nuestro cont®8xidugar a dudas ellas, junto a las
feministas afrodescendientes, latinas y lesbianas sufdt del movimiento y la academia
norteamericana, se convirtieron para mi en refereniedafmentales de lo que a mi
entender deben ser los sentidos y los objetivos Ultitada produccién de conocimientps
pensamiento feminista latinoamericano. Interesante gize meduccién se realizara a
contra pelo y muchas veces por fuera de los espaciosw@icadeuyos canones y cédigos
como ellas mismas han sefalado muchas veces, actianuwamoamisa de fuerza e
impiden la produccion de una obra comprometida con unaacrédical a las instituciones
y a la préactica feminista misma. Las Complices, metracon el camino de una produccion
de pensamiento a nivel local capaz de volver la mirada hagdropia praxis feminista,
pensar critica y descarnadamente los proyectos en juegareguntarse sobre las
responsabilidades éticas por nuestras apuestas politicas.

Varios afios después el analisis y la comprension dehmacysla colonialidad me han
permitido una comprension mas acabada y compleja de loeso® histéricos por medio
de los cuales se han habilitado espacios favorables adaiquion de conocimienty
pensamiento por parte de los grupos historicamente snbdos y excluidos de tal hacer.
Es desde este saber que no puedo dejar de preguntarme galbeeqeié de la incursion del
feminismo y las teorias subalternas en la academia ssrpara asumir un compromiso
impostergable con la transformacion radical del mundael $minismo abrioé la puerta
para la comprension de que “lo personal es politico”, me pregunto hoy para qué la teoria
feminista sino es para volvernos mejores personasgsipara transformarnos, para hacer
la revolucion en cada una de nossti@i la teoria feminista y los estudios de géngro
sexualidad sélo sirven para instalar un nuevo campo de dza®itan de conocimientos,
si sOlo vale para la produccion y el surgimiento de una nabteade profesionales al
servicio de los sistemas de pensamiento desarrolladepoytados desde los centros de
poder, si lo que de esta incursidbn obtenemos es una neeaeason de las esferas del
conocimiento y de la vida, creo que habremos perdidongtieeprofundo que justifico la
necesidad de creacion de espacios de estudios feminisdamdger o de género dentro de
la universidad

Yo estoy aqui pues, como una feminista afrodescendiemiieeita, lesbiana, dedicada a la
produccion de pensamiento, que intenta hacer su trabajoitaimt® recordarme y

recordarles el compromiso ineludible que el pensamigrébquehacer tedrico feminista
debe tener con la comprension del mundo de la vida y lteegia de la opresion; pero

sobre todo, ya que muchas veces se nos olvida, estoyparmihacerles recordar el
compromiso ineludible que el feminismo en la academia datsx ton un analisis critico

gue retroalimente y problematice la praxis feministandavidual y la colectiva.

Bibliografia



Baudrillard, Jean (1991). La transparencia del mal. Ensayo sobre losfeagaxtremos
Anagrama, Barcelona.

Espinosa Mifoso, Yuderky&S/F) “Los desafios de las practicas tedrico-politicas del
feminismo latinoamericano en el contexto actual” En: Gina Vargas, Mar Daza y Raphael
Hoetmer (Eds.). Cuerpos, territorios, imaginarios. Entre las crisis gttos mundos
posibles. De proxima aparicion.

............ (coord.) (2010) Aproximaciones criticas a las practicas tedrico-politicas del
feminismo latinoamericano. Vol. 1. En la frontera, Buenos Aires.

........... (2011) “Etnocentrismo y colonialidad en los feminismos latinoacasos:
Complicidades y consolidacion de las hegemonias femirestas espacio transnacional
en Feminismos latinoamericané&vista Venezolana de Estudios de la Mujer, N° 33, Vol.
14.

............ (2007)“Sobre el Feminismo Hoy. A la busqueda de otro modo de samty la
experiencia feminista de este tierfipen Escritos de una lesbiana oscura: reflexiones
criticas sobre feminismo y politica de identidad en América Latina. Enngefep Buenos
Aires-Lima.

ESPINOSA, Yuderkys y CASTELLI, Rosario (20XiJolonialidad y dependencia en los
estudios de género y sexualidad en América Latina: el cadaydatina, Brasil, Uruguay y
Chile”. En Feminismos y Poscolonialidad. Descolonizando el feminismo desde y en
América latina, Karina Bidaseca y Vanesa Vazquez Laba (Contb.J>dtlot, Bs. As.



