es el lugar de enunciacion




¢Por qué escribo?

Porque tengo que hacerlo.

Porque mi voz,

en todos sus dialectos,

‘ha sido silenciada durante mucho tiempo.

JACOB SAM-LA ROSE.??

o0s caminos recorridos hasta aqui han
iportantes para que pudiéramos tener
comprension de lo que es el lugar de
n. El lugar social que las mujeres negras

modo por el cual es posible sacar pro-
€50, NOos presenta un sugestivo sendero.
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El trayecto ha sido necesario porque existen .
chas dudas en relacién al concepto.

Antes de nada, es necesario aclarar que cuandg
utilicemos la palabra discurso™ a lo largo del libro,
y la importancia de interrumpir el régimen de ay,.
torizacion discursiva, nos estaremos refiriendo a |,
idea foucaultiana de discurso. Es decir, de no pen-
sar el discurso como un aglomerado de palabras q
concatenacién de frases que pretenden un signifi-

cado en si, sino como un sistema que estructura

determinado imaginario social, pues estaremos
hablando de poder y control.

Creo que muchas personas involucradas con
movimientos sociales ya habran escuchado la si-
guiente frase en alguna discusion en las redes so-
ciales: “Ta quieto, que este no es tu lugar de enun-
ciacién”, o ya deben haber leido textos criticando
la teoria sin ninguna base con el tnico objetivo de
crear polémica vacia. No se trata aqui de dismi-
nuir la militancia realizada en el mundo virtual, al
revés: se trata de ilustrar que muchas veces hay un
vaciado de conceptos importantes por culpa de
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argencia que las redes generan, o porque gru-
que siempre han estado en el poder comien-
: molestarse con el avance de discursos de
_os minoritarios en términos de derechos.

de que lleguemos a autoras de la talla de
a Kilomba, Patricia Hill Collins, Linda Al-
y Gayatri Spivak, vamos a abordar ese con-
o desde otras perspectivas. No pretendemos
er demasiado énfasis, pero estimamos impor-
e presentar a los lectores y lectoras otras visio-
yara enriquecimiento conceptual.
comunicacion, el concepto de lugares de
ciacion, segun el articulo Lugares de enunciacion:
epto para abordar el segmento popular de la gran
5@, seria un:

Instrumento teérico metodolégico que crea un
- ambiente explicativo para evidenciar que los pe-
~ riédicos populares o de referencia hablan desde
lugares diferentes y conceden espacios diversos a
- lashablas de las fuentes y de los lectores».
(AMARAL, 2005, p.105).




El articulo de Marcia Franz Amaral prosigue ¢,

los siguientes términos:*

El aporte que proponemos reconoce las implica.
ciones de las posiciones sociales simbolicas de] Pe-
riédico y del lector e incorpora la idea de mercg.
do de lectores, a partir de la idea de que parg
explicar el discurso es necesario conocer las con-
diciones de constitucion del grupo en el cual fun-

ciona. (AMARAL, 2005, p. 104).

En el sentido dado por la comunicacién, el con-
cepto serviria para analizar que el lugar de enun-
ciacién de la prensa popular seria diferente del lu-
gar de enunciacion de lo que llaman periédicos de
referencia, y, en ese articulo especificamente, en-
sefia que ese lugar de la prensa popular va mas
alld del sensacionalismo. Para la autora es necesa-
rio comprender las posiciones sociales y capitales
simbdlicos de modos distintos.

En cuanto al sensacionalismo, rétulo que nos in-
dica la intensidad de sensaciones generadas por
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estrategias como invenciones, exageraciones, dis-

,.%orsiones y omisiones, el lugar de enunciacién
‘ ijusca explicar por qué la prensa dirigida a ese pu-
blico opera con Modos de Direccionamiento dis-
tintos de los usados en la prensa de referencia y
- construye su credibilidad de otras maneras. Desde
. nuestro punto de vista, el lugar desde donde ha-
bla el segmento popular de la gran prensa es dis-
tinto al lugar desde donde habla el segmento de
referencia. (AMARAL, 2005, p.104).

Notamos, pues, un intento de analizar discursos
sos a partir de la ubicacion de grupos distin-
y a partir de condiciones de construccién del
ipo en el que funciona. Existiria una ruptura de
vision dominante y un intento de caracterizar
ugar de enunciacién de la prensa popular de
s formas. Interesante notar las similitudes
lo que luego enfocaremos.

4s alld de esa conceptualizacién dada por la
nunicaciéon, es necesario decir que no existe
pistemologia determinada y especifica sobre
rminologia lugar de enunciacién; mejor di-
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cho, el origen del término es impreciso. Creem g
que surge a partir de la tradicién de discusion g,
bre feminist standpoint —en una traduccién litera],
“punto de vista feminista”—, diversidad, teoria ra.
cial critica y pensamiento descolonial.

Las reflexiones y trabajos generados en eggs
perspectivas, consecuentemente, se fueron mol.
deando en el seno de los movimientos sociales, de
manera muy destacada en el debate virtual, comg
forma de herramienta politica y con el objetivo de
situarse en contra de una autorizacion discursiva.
Sin embargo, es bastante posible pensarlo a partir
de ciertas referencias que vienen cuestionando
quién puede hablar.

Hay estudiosos que piensan el lugar de enuncia-
cién a partir del psicoandlisis, analizando obras de
Michel Foucault, como los trabajos de Linda Al-
coff, filésofa panameiia, y de Gayatri Spivak, pro-
fesora india: An Epistemology for the Next Revolution
[Una epistemologia para la préxima revolucion] y
Can the subaltern speak? [¢Puede hablar el subalter-
no?], respectivamente. Aqui, pretendemos refle-
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r a partir de estas ultimas autoras y, princi-
nente, de Patricia Hill Collins, desde el feminist
pint, y Grada Kilomba, en Plantations Memo-
sodes of Everyday Racism.

atricia Hill Collins es un nombre clave para
rofundicemos la cuestién que proponemos.
‘ j9’90, en la obra Black Feminist Thought: Know-
e, Consciousness and the Politics of Empowerment™®,

o se indico en el Dossier Mulheres negras: retratos
s condighes de vida das mulheres negras no Brasil, pu-

o por el Instituto de Pesquisa Econémica
cada en 2013:

El enfoque del feminismo negro consiste en resal-
~ tar ladiversidad de experiencias tanto de mujeres
como de hombres y los diferentes puntos de vista
- posibles de andlisis de un fenémeno, asi como
- marcar el lugar de enunciacién de quien lo pro-

pone. Patricia Hill Collins es una de las principa-
 les autoras del denominado Jeminist standpoint. En
su analisis, Collins (1990) se sirve del concepto de
-matriz de dominacién para pensar la interseccién
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de las desigualdades, en la cual la misma Persong
se puede encontrar en diferentes posiciones, de
pendiendo de sus caracteristicas. De esta Manery,
el elemento representativo de las experienciag de
las diferentes formas de ser mujer estaria asentady,
en la confluencia entre género, raza, clase, gene.
racién, sin predominancia de algin elemento .
bre el otro. (SOTERO, 2013, p. 36).

Nuestra hipotesis es que a partir de la teoria del
punto de vista feminista es posible hablar de lugar
de enunciacion. Al reivindicar los diferentes pun-
tos de analisis y la afirmacién de que uno de los
objetivos del feminismo negro es marcar el lugar
de enunciacion de quien los propone, nos damos
cuenta de que esa sefializacion se hace necesaria
para que entendamos realidades que fucron (:f_)’n-
sideradas implicitas dentro de la normatizacion

hegemonica.

En el texto Comentario sobre el articulo de Hekman
“Truth and Method: Feminist Standpoint Theory Revisited
¢Dinde estd el poder® , Collins contesta criticas a la

teoria del punto de vista feminista, y esto nos lle
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_ en lugares de enunciacién. En el escrito,
;,;,-‘-. rebate las afirmaciones de Susan Hek-
que versan sobre la perspectiva de que la
el punto de vista feminista se refiere a in-

1a standpoint theory se refiere a experiencias histo-
ricamente compartidas y basadas en grupos. Los
grupos tienen un grado de continuidad a lo largo
- del tiempo de tal modo que las realidades del gru-
Po transcienden las experiencias individuales. Por
ejemplo, el grupo afroamericanos, como grupo
- racial estigmatizado, existi6 mucho antes de que
yo naciera y probablemente seguird existiendo
pués de mi muerte. Aunque mi experiencia in-
al con el racismo institucional sea tnica, los
s de oportunidades y constrefiimientos que
€ atraviesan diariamente sern similares a los
los afroamericanos confrontan como grupo.
imentar que los negros, como grupo, se
ormaran o desapareceran basindose en mi
licipacion suena narcisista, egocéntrico y ar-
camente posmoderno. En contraste, la teo-
Adel punto de vista feminista enfatiza menos las
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experiencias individuales dentro de grupos so; ol
mente construidos que las condiciones sociales
que los constituyen. (COLLINS, 1997, p.9).

Como explica Collins, cuando hablamos e
puntos de partida no estamos hablando necesarig.
mente de experiencias de individuos, sino de |45
condiciones sociales que permiten o no que esos
grupos accedan a los espacios de ciudadania. Se-
ria, principalmente, un debate estructural. No se
trataria de afirmar las experiencias individuales,
sino de entender que el lugar social que ciertos
grupos ocupan restringe oportunidades.

Al tener como objetivo la diversidad de expe-
riencias, surge la consecuente ruptura de una vi-
sion universal. Una mujer negra tendré experien-
cias distintas de una mujer blanca debido a su
localizacién social. Va a experimentar el género de
otra forma.

Segtn Collins, la teoria del punto de vista femi-
nista precisa ser discutida a partir de la localiza-

ci6n de los grupos en las relaciones de poder. Seria
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io entender las categorias de raza, género,
v sexualidad como elementos de la estructura
] que emergen como dispositivos fundamen-
que favorecen las desigualdades y crean gru-
en vez de proyectar dichas categorias como
riptivas de la identidad aplicada a los indivi-
0s,’® Hekman, en su critica a Collins, entendié
teoria como una multitud de voces a partir de
experiencias de los individuos, en vez de anali-
-Jas categorias que causan las desigualdades en
estos individuos se encuentran.

Collins utiliza como ejemplo la segregacion ra-
l en Estados Unidos, y como este hecho hist6ri-
y cred barrios segregados, originando, por consi-
nte, experiencias distintas en los ambientes
educacionales, de ocio, en el sistema sanitario y,
sbre todo, en relacién a las oportunidades de ac-
0 a algunos espacios, como el académico. La
tora prosigue con su andlisis afirmando que ni
quiera las personas negras de clase media estan
ntas de los efectos de la discriminaciéon de
ortunidades generada por la segregacion racial,
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y, por lo tanto, por la discriminacién de grupo, y

evidencia:

Es la localizacién social comin en las relaciones
jerarquicas de poder la que crea grupos, y no e}
resultado de decisiones colectivas tomadas por in-
dividuos de estos grupos. (COLLINS, 1997).

La argumentacion escogida por Hekman de en-
tender los grupos como acumulaciones de indivi-
duos y «no como individualidades en su propia
realidad»®, expone que la autora construyo su cri-
tica de la manera equivocada, segiin Collins.

Hekman analiza el punto de vista y el lugar de
enunciacién a partir de la perspectiva individual.
Este presupuesto permite que la investigadora
converja individuo y grupo como unidades de
analisis y no alcance la reflexiéon de que individuos
pertenecientes a determinados grupos comparten
experiencias similares. El hecho de que Hekman
se fije en el individuo como representante para el
grupo, perjudica su entendimiento:
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Inicialmente, examinando solo la dimensién de
las relaciones de poder, de clase social, Marx pos-
‘tulaba que, por mas desarticulados e incipientes
que fueran, los grupos oprimidos poseian un pun-
to de vista particular sobre las desigualdades. En
versiones mas contemporéaneas, la desigualdad
fue revisada para reflejar un grado mayor de
complejidad, especialmente de raza y género.
Ahora tenemos una creciente sofisticacion sobre
céomo discutir la localizacién de grupo, no en el
cuadro singular de clase social propuesto por
Marx, ni en los mds recientes encuadres feminis-
tas que defienden la primacia del género, sino
dentro de construcciones multiples residentes en
las propias estructuras sociales y no en mujeres in-
dividuales. (COLLINS, 1997, p.9).

Con la cita de Collins a la equivocacién de
an, percibimos que esta pensadora no esta
a en su error. En Brasil oimos comGnmente este
 de critica en relacion al concepto, porque los
iticos parten de los individuos y no de las malti-
condiciones que desembocan en las desigual-
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dades y jerarquias que definen grupos subaltern;.
zados. Las experiencias de estos grupos localizados
socialmente de forma jerarquizada v no humani.
zada hacen que sus producciones intelectuales, sa-
beres y voces sean tratadas de modo igualmente
subalternizado, mas alla de que las condiciones so-
ciales los mantengan en un lugar silenciado estruc-
turalmente. Eso no significa, de forma alguna, que
estos grupos no generen herramientas para en-
frentar estos silencios institucionales, al contrario,
existen varias formas de organizacion politica, cul-
tural e intelectual.

La cuestién es que estas condiciones sociales di-
ficultan la visibilidad y legitimidad de estas pro-
ducciones. Algunas preguntas ayudan a reflexio-
nar: (/A cudntas autoras y autores negros tuvieron
acceso durante la graduacién los lectores y lecto-
ras de este libro que lograron matricularse en una
facultad? ;Cudntas profesoras o profesores negros
tuvieron? ;Cudntos periodistas negros, de ambos
sexos, ocupan cargos en las principales redaccio-
nes del pais, o en los medios alternativos?
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- Estas experiencias resultantes del lugar social
1e ocupan impiden que la poblacién negra acce-
 a ciertos espacios. De este modo entendemos
e es posible analizar el lugar de enunciacién a
tir del femznist standpoint. No poder acceder a
ertos espacios conlleva no contar con produccio-
y epistemologias de estos grupos en estos espa-
os; no poder estar representados de forma justa
las universidades, medios de comunicacién vy
tica institucional, entre otras limitaciones, im-
posibilita, a su vez, que las voces de los individuos
estos grupos sean catalogadas, escuchadas, in-
0 por quien tiene més acceso a internet. Ha-
ar no se reduce al acto de emitir palabras, sino
echo de poder existir. Pensamos el lugar de
unciacién como mecanismo para rebatir la his-
riografia tradicional y la jerarquizacion de sabe-
s consecuente de la jerarquia social.

- Cuando hablamos de derecho a la existencia
a, derecho a la voz, estamos hablando de lo-
social, de como ese lugar impuesto dificulta la
ilidad de trascendencia. No tiene absoluta-
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mente nada que ver con una vision existencialisiy
de que solo el negro puede hablar sobre racismo,
por ejemplo.

Razonando sobre los individuos de un mismg
grupo, Collins sefiala que ocupar localizacién co-
mun en relaciones de poder jerarquicas tampoco
implica tener las mismas experiencias, porque la
autora no niega la dimensién individual. Sin em-
bargo, apunta el hecho de que justo por ocupar la
misma localizacién social, estos individuos com-
parten, de igual manera, experiencias en estas re-
laciones de poder. Estas experiencias comunes se-
rian los objetos de andlisis. Collins lamenta que los
criticos de la teoria hayan prestado mucha aten-
cion a las cuestiones de accion individual en vez de
investigar las experiencias comunes. Como para-
digma, la autora cita las altas tasas de encarcela-
miento de hombres negros en las prisiones de Es-
tados Unidos.

También podemos citar esta realidad en el con-
texto brasilefio, o el alto indice de feminicidio de
mujeres negras, o la constatacion de que las muje-
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negras siguen siendo mayoria en el trabajo do-

tico y tercerizado, y tantos otros ejemplos. El
o de ocupar lugares en los que aumenta la si-
acion de vulnerabilidad provoca que ciertas me-
consideradas retrégradas también sacudan
tos grupos a proposito. La reforma de la segu-
ad social que avanza en el Congreso como Pro-
esta de Enmienda Constitucional (PEC 287) pre-
aumentar el tiempo de cotizacién a 25 afios y
dad minima a 63 anos para las mujeres.* Esta
‘medida no tiene en cuenta la divisién sexual del
trabajo impuesta en nuestra sociedad. Las mujeres
todavia son moldeadas para desarrollar el trabajo
‘doméstico v estén obligadas a ser las mayores res-
ponsables de la crianza de los hijos. Las mujeres,
sobre todo las negras, parten de puntos diferentes
¥ en consecuencia, desiguales.

"La Reforma de la Seguridad Social aprobada finalmente en
2019 llega en algunos casos a fijar la edad de jubilacién de
las mujeres en 62 afios, o entre 15 y 25 afios de cotizacién.
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Varios sectores de la sociedad se manifestaroy
en contra de esta propuesta. Para contextualizay,
las mujeres negras ya tenian dificultades para ju-
bilarse antes de ese proyecto. Por culpa de la infor.
malidad laboral, de las relaciones discontinuas en
el mercado de trabajo y, en el caso de las emplea-
das domésticas, por no tener sus derechos garan-
tizados. Este grupo histéricamente siempre se ha
visto marginado. De 2003 a 2014, segin datos de
la Pesquisa Nacional por Amostra de Domucilios Continua
del Instituto Brasilefio de Geografia y Estadistica,
el contingente de empleadas domésticas sin con-
trato de trabajo que al menos cotizaban para la
Seguridad Social aumenté del 8% al 23%. Aun
asi, la categoria tiene dificultades para jubilarse en
base al nimero de afios cotizados ya que el sector
estd marcado por una gran informalidad. En el al-
timo trimestre del afio pasado, el 68.1% de las tra-
bajadoras domésticas no tenian contrato laboral *

*Referencia al Gltimo trimestre de 2016. En mayo de 2017,
ese porcentaje ya se habia elevado al 75%. (N. del E.)
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‘mismo razonamiento se aplica en relacién al
ajo externalizado. Existe un gran contingente
mujeres negras en esa relacién de trabajo, sobre
do en funciones de limpieza. Las medidas con-
nidas en la propuesta de reforma de la Seguri-
d Social van a dificultar todavia mas la vida de
tas mujeres, que ya vivian en una realidad tre-
damente precaria.

A pesar de todo, cuando unicamente estaban
ados los grupos “histéricamente invisibiliza-
s”, medidas como estas no generaban tanta
nmocién como ahora, que han contemplado
bién a otros grupos, como el de la clase media
ca brasilefia, por ejemplo. Del mismo modo,

emos a resaltar la invisibilidad de la produc-

n de mujeres negras en escuelas y facultades,

mo columnistas en periédicos o webs, o en car-

s de la politica institucional. Estas experiencias

mpartidas siguen reflejando la relevancia de la

ria descrita.

n el debate virtual aqui en Brasil, nos hemos

tumbrado a oir las mismas equivocaciones de

91




Hekman. “Fulana esta hablando a partir de sus ;.
vencias”; pues bien, esas vivencias, por mas que
contengan experiencias ligadas a su localizacigy,
social, son insuficientes para explicar una serie de
cuestiones. Como explica Collins, la experienciy
de esa mujer importa, sin duda, pero el foco es jus.
tamente intentar entender las condiciones sociales
que constituyen el grupo del cual forma parte y
cudles son las experiencias que esa mujer compar-
te con el grupo. Reducir la teoria del punto de vis-
ta feminista y el lugar de enunciacién solo a las vi-
vencias seria un gran error, pues aqui existe un
estudio sobre el modo en que las opresiones es-
tructurales impiden que individuos de ciertos gru-
pos tengan derecho al habla, a la humanidad.

El hecho de que una persona sea negra no sig-
nifica que conseguird reflexionar critica y filosofi-
camente sobre las consecuencias del racismo. In-
cluso podra decir que nunca sintio el racismo, que
su experiencia no procede o que nunca paso por
esa situaciéon. Sabemos muy bien que a ciertos
grupos les encanta utilizar a estas personas. Lo
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rto es que el hecho de que esa persona negra
a que nunca ha sentido el racismo no quita
debido a su localizacién social, no haya teni-
» menos oportunidades y derechos.

La discusion es, sobre todo, estructural, y no
psmoderna” como les gusta afirmar a los criti-
de la teoria. La cuestion es que entendieron
te aspecto de manera equivocada y terminan ac-
do, como indica Collins, de modo arquetipi-
1iente posmoderno al reducir el punto de vista
las experiencias individuales en vez de reflexio-
sobre locus social.

Por eso, seria también una equivocacién decir
1€ esta teoria pierde validez por la existencia de

dividuos reaccionarios pertenecientes a grupos

primidos. Collins no estd negando la perspectiva

dividual, sino dando énfasis al lugar social que

)cupan a partir de la matriz de dominacion.

Por més que los sujetos negros sean reacciona-

0s, por ejemplo, no dejan de sufrir con la opre-

5i6n racista —el mismo modelo sirve para otros

upos subalternizados—. Lo contrario también es
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que las personas de grupos oprimidos son
e esta sociedad, igual que todas las demas.
2 més responsable y ético discutir el registro
= cada 23 minutos es asesinado un hombre
o en Brasil, lo que demuestra que los indivi-

verdad: aunque haya personas pertcnecnenteS

grupos privilegiados que sean conscientes y que
combatan arduamente las opresiones, no van de-
jar de ser beneficiadas, estructuralmente hablap.
do, por las opresiones que aplican a otros grupos, 8 ‘ :
Lo que estamos cuestionando es la legitimig al negros comparten experiencias de violencia
por el mero hecho de pertenecer al grupo
o —locus social—, que perder energia hablando

iencias individuales diferentes, como si

concedida a todo aquel que pertenece al grupo lo-
calizado en el poder.

Obviamente, esos individuos reaccionarios per-

. - ; 2 ' ropio del ser humano. No creo
tenecientes a grupos oprimidos estan legitimandg fuera prop que

. S ; ; Jas personas blancas se identifiquen entre si
opresiones al proferir ciertos discursos. Seria nece-  las pe q

. . : : gan las mismas visiones, pero hay una mayor
sario, entonces, combatir estos discursos, sin la me- L P y y

. cia en relacion a los individuos pertenecien-
nor duda. Sin embargo, lo que surge, de forma ge- gac p

) i s : historicamente discrimi com
neral, es la intencién de deslegiimar la lucha rupos historica inados, como

: : ; : ; s ieran mas obligados a crear estrategias de
antirracista, antimachista, antiLGTBf6bica o la pro- g gl

pia teorfa del punto de vista feminista o el lugar de ontra las desigualdades que los grupos lo-

. , - . < e i s en el poder.
enunciacion, basandose en la existencia de indivi- P

i - social no determina una conciencia dis-
duos como esos, como si los hombres blancos he-

terosexuales no fueran el grupo responsable y be-=: .sobre'ese lugar. En cambio, el lugf’ir e
0s socialmente nos hace tener experiencias
y otras perspectivas. La teoria del punto

Sta feminista y el lugar de enunciacién nos

neficiado por estas opresiones. Esta intencion.
surge para tratar de desviar la atencion e ignorar.
estas realidades extremamente violentas, que cons=
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hace refutar una visién universal de mujer y de
gritud, y otras identidades, asi como hace que
hombres blancos, que se creen universales, se -
cialicen, entiendan lo que significa ser blancg
como metéfora del poder, tal y como nos ensefjy
Kilomba. Con esto se pretende también rebatir |
pretendida universalidad. Lo que se desea por en-
cima de todo al promover una multiplicidad de
voces es romper el discurso autorizado y Gnico,
que pretende ser universal. Aqui se busca, sobre
todo, luchar para romper con el régimen de auto-
rizacién discursiva.

Luiza Bairros, en el texto Nossos feminismos revisi-
lados*®, incide en la trascendencia de la teoria del

feminist standpoint.

La otra tentativa mas reciente de transformar las
categorias mujer experiencia y politica personal
es el punto de vista feminista (feminist standpoint).
Segtn esta teoria, la experiencia de la opresion
sexista se origina por la posicién que ocupamos
en una matriz de dominacién donde raza, género
y clase social se interceptan en diferentes puntos.
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Asi, una mujer negra trabajadora no es triple-
mente oprimida o mas oprimida que una mujer
blanca en la misma clase social, pero experimenta
la opresion a partir de un lugar que le proporcio-
na un punto de vista diferente sobre lo que signi-
fica ser mujer en una sociedad desigual racista y
sexista. Raza, género, clase social y orientacién
sexual se reconfiguran mutuamente formando lo
que Grant denomina un mosaico que solo puede
ser entendido en su multidimensionalidad. De
acuerdo con el punto de vista feminista, por tan-
to, no existe una identidad, pues la experiencia de
ser mujer se desarrolla de formas social e histori-
camente determinadas. Considero esta formula-
ci6n particularmente importante no solo porque
nos ayuda a entender diferentes feminismos, sino
porque permite pensar en términos de movimien-
to negro y de movimiento de mujeres negras en
Brasil. Esto seria fruto de la necesidad de dar ex-
presion a diferentes formas de experiencia de ser
negro —vivida a través del género—y de ser mujer
—vivida a través de la raza—, lo que vuelve super-
fluas discusiones al respecto de cuél seria la prio-
ridad del movimiento de mujeres negras, ¢la lu-
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cha contra el sexismo o la lucha contra e] racis

mo? Estas dos dimensiones no pueden ser separa.
das. Desde el punto de vista de la reflexion y de 1,
accion politica una no existe sin la otra. BAIRROS,
1995, p.461).

La explicacion de Bairros es valiosa porque nog
ayuda a refutar lo que suelen llamar “competicign
de opresiones”. La autora nos ensefia que el deba-
te es sobre la posicion ocupada por cada grupo,
entendiendo lo mucho que se entrecruzan raza,
género, clase y sexualidad generando formas dife-
rentes de experimentar opresiones. Exactamente
por eso mismo no puede haber jerarquia de opre-
siones, ya que, siendo estructurales, no existe “pre-
ferencia de lucha”. Es preciso pensar acciones po-
liticas y teorias que aborden el hecho de que no
pueden existir prioridades, al no poder considerar
esas dimensiones por separado. Suelo bromear
con que no puedo decir que lucho contra el racis-
mo y manana, a las 14:25, si me da tiempo, lucha-
ré contra el machismo, pues estas opresiones ac-
tan de forma combinada. Siendo mujer y negra
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opresioncs me colocan en un lugar de mayor
bilidad. Por lo tanto, es preciso combatirlas
era indisociable.

salto que Collins no habla especificamente
lugar de enunciacién, a pesar de que algu-
traducciones para el portugués otorguen ese
cado cuando traducen el término standpoint
nto de vista], pero nuestra hipétesis se basa en
a partir de la teoria del punto de vista feminis-
odemos entender también el lugar de enuncia-
n.* A partir de Spivak, Alcoff y Kilomba pro-
dizaremos mas sobre el concepto.

Spivak es una de las autoras clave para pensar
lugar de enunciacion. Su obra Can the subaltern
:? [¢(Puede hablar el subalterno?], publicada
primera vez en el afio 1985, originalmente en
mato de articulo y con el subtitulo Speculations
widow-sacrifice [Especulaciones sobre el sacrificio
las viudas], aporta valiosas reflexiones sobre el
cio impuesto a los sujetos que fueron coloni-
0s. La profesora india es un nombre funda-
ntal del pensamiento poscolonial que, resumi-
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damente, pretende cuestionar e interrogar los fiy,.
damentos de la epistemologia dominante, y ey;.
denciar los saberes producidos por grupos que fie.
ron subalternizados en territorios coloniales, Ag
como Beauvoir y Kilomba, Spivak también piensy
la categoria del Otro afirmando la dificultad de log
intelectuales franceses contemporaneos de pensar
este Ofro como sujeto, pues, para la autora, estog
pensarian la constitucion del Sujeto como siendo
Europa.* La intelectual, incluso siendo una gran
interlocutora de Foucault*, problematiza el hecho
de que autores como €l y Deleuze, por ejemplo, no
rompen totalmente con el discurso hegemonico al
tener a Europa como centro del analisis.

Es imposible para los intelectuales franceses con-
temporaneos imaginar el tipo de Poder y Deseo
que habitaria en el sujeto sin nombre del Otro de
Europa. No es solo que todo lo que leen —eritico
o0 no— esta atrapado dentro del debate sobre la
produccién del Otro, apoyando o criticando la
constitucién del Sujeto como siendo Europa.
(SPIVAK, 2010, p.45-46).
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ivak estd de acuerdo con Foucault en lo que
pecta a pensar la existencia de un sistema de
oder que inviabiliza, que impide e invalida sabe-
producidos por grupos subalternizados. Fou-
ult afirmaba que las masas podian hablar por si
as, pero entendia que existia un veto para
e esas voces pudieran ser escuchadas. El filésofo
cés consideraba que el papel del intelectual
analizar las relaciones de poder entendiendo
que su funcion no consistia en ser representante de
quellos que luchaban.

Spivak, por su parte, considera que los grupos
idos pueden y deben hablar por si mismos,
0 afirma que el fil6sofo francés penso esos gru-
eniendo como base el contexto europeo, ci-
do, para esclarecer su argumento, el caso de las
udas indias que atn hoy son obligadas al rito del
, un sacrificio en forma de inmolacién cuando
lecen sus maridos, y que estarian en un lugar
ho mas dificil para poder hablar por si mis-
5. Ademds, para la autora india, los intelectua-
or no ser sujetos oprimidos:
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Se vuelven transparentes en esta carrera de reja.
vos, ya que simplemente informan sobre el sujetq,
no representado y analizan el funcionamiento dgj
poder y el deseo. (SPIVAK, 2010, p.44).

Pero, ¢quién podria hablar, entonces?

El subalterno no puede hablar. No hay ningan
valor atribuido a la “mujer” como elemento Ires-
petuoso en la lista de prioridades globales, La re-
presentacion no ha menguado. La mujer intelec-
tual, como intelectual que es, tiene una tarea
circunscrita: no debe rechazar con {lorituras. (spr-
VAK, 2010, p.126).

Esta cita de Spivak nos enseria que los grupos
subalternos no tienen derecho a la voz, por estar
en un lugar en el cual sus humanidades no han
sido reconocidas, por pertenecer a la categoria de
«aquellos que no importan»*!, usando una expre-
sién de la filésofa estadounidense Judith Butler. Al
mismo tiempo, Spivak sefiala la necesidad de la ta-

rea intelectual y politica para la mujer. Segun la
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ra india, el postulado subalterno evidencia un
r silenciado.
etanto, cel subalterno nunca consigue rom-
silencio? Tanto Patricia Hill Collins como
12 Kilomba consideran problematica la afir-
cion de Spivak del silencio del subalterno si se
tea COMO una declaracion absoluta. Para las
pensadoras, imaginar ese lugar como imposi-
e de trascender es legitimar la norma coloniza-
a, pues atribuiria poder absoluto al discurso
yminante blanco y masculino. Collins sostiene
validar ese discurso como absoluto significaria
én creer que a los grupos oprimidos solo les
2 identificarse con el discurso dominante, y
unca seran capaces de reflexionar sobre las con-
ciones de opresion a las que estan sometidos.
almente significarfa la imposibilidad de pensar
a interpretacion valida independiente que
ute el discurso colonial.
En el capitulo anterior trabajamos con la idea
ollins de la importancia de que las mujeres
se autodefinan. Esta necesidad de autode-
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finicién es una estrategia importante de enfren,_
miento ante la visién colonial. Como presentamgg
en el primer apartado de este libro, las mujeres ne.
gras vienen histéricamente produciendo saberes
en insurgencias; (colocarlas en el lugar de quiep
nunca rompe el silencio, aun con todos los limites
impuestos estructuralmente, seria confinarlas en [
misma légica que se esta combatiendo? Serfa cop.
finarlas en un callejon sin salida, sin cualquier op-
cién de trascendencia. Los saberes producidos por
los individuos de grupos histéricamente discrimi-
nados, mas alla de estar ideados contra discursos
importantes, son lugares de potencia y de configu-
racién del mundo desde otras miradas v desde
otras geografias. Spivak, mientras tanto, se posi-
ciona en la critica a la romantizacion de los sujetos
que resisten.

El primer capitulo de Plantations Memories: Episo-
des of Everyday Racism, de Grada Kilomba, se titula
“La mascara: colonialismo, memoria, trauma y
descolonizacién”*, e incluye una ilustracién de la
esclava Anastacia®®. Anastacia fue obligada a vivir
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una mascara cubriendo su boca. Kilomba ex-
que, formalmente, la méascara era usada para
»dir que las personas negras esclavizadas se
entaran mientras trabajaban forzadamente en
lantaciones; pero segun la autora, la méascara
abién tenia la funcion de imponer silencio y
. La boca era buen lugar para implantar si-
cio y aplicar tortura. Conviene anotar que
nceicdo Evaristo, escritora negra brasilefia ga-
dora del Premio Jabuti con su obra Olhos d ‘dgua,
struye un pensamiento admirable con lo que
Grada Kilomba, y podemos afirmar que
npoco esta de acuerdo con Spivak, en el sentido
-(.;.ue cree en la ruptura del silencio instituido. En
a entrevista a Carta Capital, Evaristo dice:

Aquella imagen de la esclava Anastacia, yo he di-
cho ya muchas veces que nosotros sabemos ha-
blar por los orificios de la mascara, y que a veces
hablamos con tanta potencia que la mascara es-
talla. Ese estallido es nuestro simbolo, nuestra ha-

bla fuerza la mascara.?’
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Mis alla de la cuestion de que aquella Mujey
fuera obligada a callarse colocando semejante 4.
tefacto en su boca, Kilomba piensa esa Mascary
como la afirmacién del proyecto colonial. Ve ey
mascara como «a mask of speechless» —que podria.
mos traducir como «la mascara de los que no pye.
den hablar»—. Desde esta perspectiva, esa méscarg
legitima la politica de silenciar a los Otros, afirmg
la pensadora.

Los interrogantes que la autora plantea durante
todo ese capitulo son primordiales para apuntalar
nuestra reflexion. Kilomba pregunta, ;quién pue-
de hablar?, ;qué sucede cuando somos nosotros
los que hablamos?, ;sobre qué temas nos esta per-
mitido hablar?

Estos cuestionamientos son elementales para
que podamos entender los lugares de enunciacion.
Dentro del proyecto de colonizacion, ¢quiénes fue-
ron los sujetos autorizados a hablar? ¢(El miedo
impuesto por los que elaboraban y colocaban las
maéscaras sirve para implantar limites a los que
fueron silenciados? Hablar, en numerosas ocasio-
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implica recibir castigos y represalias. Justo por
‘mismo, ;muchas veces se opta por estar de
erdo con el discurso hegemoénico como modo
 supervivencia? Y, en caso de que hablemos,
demos hablar sobre todo o solo sobre lo que
esta permitido hablar? En una sociedad supre-
cista blanca y patriarcal, ;mujeres blancas, mu-
negras, hombres negros, personas transexua-
leshianas y gais pueden hablar del mismo
do que los hombres blancos heterosexuales?
iste el mismo espacio y legitimidad? Cuando
arece algin espacio para que hable, por ejem-
-una travesti negra, /se permite que hable so-
economia o astrofisica, o solo le estd permitido
sobre temas referentes al hecho de ser una
ti negra? ;Los saberes construidos fuera del
10 académico son considerados saberes?
\lomba nos incita a reflexionar sobre cuales
los limites impuestos dentro de esta logica co-
al y nos hace reflexionar sobre las consecuen-
de la imposicion de la mascara del silencio.
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La mascara, por tanto, suscita muchas cuestiones.
¢cpor qué la boca del sujeto negro debe ser pregs»
¢Por qué ella o €l deben ser silenciados? ;Qué po.
dria llegar a decir el sujeto negro si su boca no es.
tuviera sellada? ;Y qué es lo que el sujeto blancq
deberia oir? Hay un miedo aprehensivo a que, s
el sujeto colonial habla, el colonizador tendré que
escuchar. El/Ella serfa forzado a un enfrenta.
miento incémodo con las verdades de los Otros,
Verdades que fueron negadas, reprimidas y man-
tenidas en silencio, como secretos. Me gusta esa
frase, “mantenido en silencio como un secreto”,
Es una expresién de la didspora africana que
anuncia que alguien estd a punto de revelar lo
que se supone que s un secreto. Secretos como la
esclavitud. Secretos como el colonialismo. Secre-
tos como el racismo. (KILOMBA, 2012, p.20).%

Kilomba toca un tema esencial cuando discut-
mos lugares de enunciacion: es necesario que aho-
ra escuche el que siempre ha estado autorizado a
hablar. La autora destaca la dificultad para escu-
char que presentan las personas blancas, por lo in-
comodo que es prestar atencion a las voces silen-
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as, por el enfrentamiento que se genera cuan-
se rompe el dominio de la voz tnica. Obvia-
nte, las narrativas de los que se han visto forza-

os a ocupar el lugar del Otro serdn narrativas que
piran a plantear conflictos necesarios para el
bio. El no escuchar es la tendencia a perma-
ecer en un lugar cémodo de aquel que se auto-
clama portavoz de los Otros, mientras los Otros
contintian silenciados.

‘ Tal y como prosigue Kilomba, el miedo blanco
o oir lo que el sujeto negro pudiera llegar a de-
puede ser articulado con la nocién freudiana
e represion, en el sentido de alejar algo y mante-
lo distante de la conciencia. Ideas y verdades
agradables serdn mantenidas lejos de la con-
encia debido a la extrema ansiedad, culpa y ver-
a que provocan. Es més, el miedo blanco, o
‘hecho de mantenerse “inconsciente” frente a es-
verdades y realidades, protegeria al sujeto blan-
y evitaria que tuviera que lidiar con los conoci-
ntos de los Otros. La autora afirma que una vez
ados frente a los secretos colectivos y las desa-
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gradables verdades de esta «historia tan sucia»™,
los sujetos blancos, generalmente, argumentan no
saber, no conocer, no recordar, no creer o no estar
convencidos. Estas expresiones serian parte del
proceso de represién de mantener en el olvido es-
tas verdades.

Hablar de racismo u opresion de género es ha-
bitualmente visto como un rollo, como un llori-
queo u otras formas de deslegitimacion. La deses-
tabilizacién de la norma hegemonica, cuando se
toma conciencia de ello, es considerada inapropia-
da o agresiva porque llegado ese punto se empieza
a plantar cara al poder.
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5. Todo el mundo tiene
su lugar de enunciacion




