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El subjecte polític del Feminisme 
                   Divendres 18 de juny 2010, 16:30h

                  Escola d’Estiu Feminista

Davant d’aquest títol, potser moltes de vosaltres us esteu preguntant de què volem parlar exactament i quina utilitat té tot això del “Subjecte” per a nosaltres, com a feministes, i per als Feminismes en general. Doncs bé, mitjançant aquest petit text introductori mirarem de situar una mica les qüestions que hem cregut interessant plantejar i per què.

Partim d’un context on els darrers anys s’han anat generant, principalment de la mà del que s’ha anomenat “teoria i/o moviment queer”, alguns debats que parlen del Subjecte Polític del Feminisme com si fos quelcom que ens vingués donat des de fora dels feminismes i, d’alguna manera, sobre una base de crítiques constructives que poden resultar molt interessants, a vegades s’acaba caient en generalitzacions i en altres crítiques que arriben a reduir el Moviment Autònom de Dones
 a una mena de reducte antiquat o innecessari, mancat de legitimitat i de discurs transformador i crític de l’estructura patriarcal.

Quan a principis dels 90, la filòsofa i pensadora feminista Judith Butler va publicar “El Género en disputa”, algunes coses es van començar a “moure”. La idea principal de Butler que ens interessa comentar va en la línia de la crítica a la naturalització, suposada unitat i conseqüent universalització de la identitat “dona” dins els discursos feministes, argumentada sobre dos eixos:

· Relació sexe/gènere: Tot i que, ja fa temps, els feminismes van saber diferenciar molt bé el sexe del gènere, en la pràctica feminista (potser implítica) es continua donant per suposat que “les dones” són aquelles persones que “viuen en un cos de dona”, obviant d’aquesta manera altres cossos i realitats que se situen en les fronteres dels gèneres (trans, intersex).

· Mescla d’identitats, realitats, opressions: La voluntat de representació de “les dones” en general ha portat a una universalització de certa realitat d’algunes dones, que no fa referència a la realitat de totes les dones. Moltes dones estem travessades per altres opressions i identitats (classe, color de pell, procedència territorial, opció sexual) que, sumades a la categoria “dona”, generen situacions d’opressió específiques i diferents, que han estat escassament representades pels discursos públics feministes.

Com a conseqüència d’aquestes reflexions, ens trobem davant de dos descentraments:

· Què és ser dona? Si sabem que ser “dona” és quelcom prou diferent en les diverses societats i cultures; si la vivència de l’opressió varia quan es mescla amb altres categories com la classe, nacionalitat, sexualitat, edat, etc...; si acceptem que ser dona no ve necessàriament determinat per tenir un cos “de sexe femení”; si reconeixem la possibilitat i l’existència d’altres identitats i cossos (trans i intersex)... Si d’entrada no 
podem definir què és ser dona, llavors: com poden els feminismes parlar “des de les dones i en nom de les dones”?
Seguint aquest fil argumental, ens trobem davant el segon descentrament:

· A qui representen els feminismes? Un cop interrogada la “representativitat” de les “dones”, també s’interroga als Feminismes fonamentats en organitzacions “només de dones”, i la pretensió d’erigir-se ‘en nom de totes les dones’. En paraules de Butler: “insistir en la coherència i la unitat de la categoria dones ha negat, efectivament, la multiplicitat d’interseccions culturals, socials i polítiques en què es construeix el conjunt concret de ‘dones’” (2007:67)
Així doncs, les representacions polítiques feministes, tractant d’abastir l’universal “dona”, s’han sintetitzat en Discursos Públics que no han tingut en compte ni l’heterogeneïtat, ni com interseccionen les classes socials, les sexualitats, les nacionalitats, les ètnies o les edats, tant de les mateixes dones feministes que els generen, com de les “dones” a qui s’hi adrecen;  projectant, com a resultat, imatges i discursos públics i polítics reduïts al de “dona universal” blanca, de classe mitja, heterosexual i adulta. De forma que aquesta “representativitat” feminista es construeix des de discursos excloents, tant de les “altres” feministes que no hi tenen veu ni representació pública (tot i que aquestes “altres” feministes sempre hem estat una part molt important del “nosaltres” feministes), com de les altres.

Aquests dos descentraments a vegades s’han presentat amb lògica sil·logística (una cosa porta a l’altra) que ens condueixen des de la premisa: “si no hi ha una definició clara de dona”, a la deductiva conclusió: “no tenen sentit els espais ni les polítiques de dones”.

Aquest raonament ha comportat que des d’alguns sectors es qüestioni la representativitat dels feminismes i, per tant, la seva legitimitat discursiva, donat que el moviment s’organitza en grups “de dones” feministes.

Ens sembla important, doncs, situar el debat en compartir què pensem de tot això, quins dubtes ens genera i també quines oportunitats hi veiem per al canvi, la millora, la continuïtat en el qüestionament de les estructures patriarcals.

Així doncs, alguns dels interrogants són com es situem aquests Espais Polítics de Dones Feministes en els contextos actuals, on per una part es qüestiona la vinculació dels Feminismes al “només dones”, mentre que d’altra banda hi ha “Moviments de Dones” que marquen les seves diferencies amb els Feminismes: “Les feministes avui som qualsevol i qualsevol pot ser feminista. Això per una part està bé, per altra em pregunto quant hem hagut de sacrificar per a ampliar les bases i ser legitimades ... La tensió entre feminisme i moviment de dones resultà en una espècie de feminista populista que intentà ampliar les seves bases a tota costa sota el lema de que “és feminista qui obra com a tal i no qui se’n nombra”” (Espinosa, 2003)

Aquí teniu alguns fragments de textos que ens ajuden a situar totes aquestes qüestions:

Fundamentos contingentes: El feminismo y la cuestión del “Post-feminismo” de J. Butler    http://www.caladona.org/grups/?p=227 

“Deconstruir el sujeto no es negar ni desechar el concepto; por el contrario, la deconstrucción implica solamente que suspendamos todo compromiso con aquello a lo que el término, “el sujeto”, se refiere, y que consideremos las funciones lingüísticas a las que 
sirve en la consolidación y el ocultamiento de la autoridad. Deconstruir no es negar o hacer a un lado, sino cuestionar y, tal vez lo más importante, abrir un término, como el sujeto, a una reutilización o recolocación que previamente no ha sido autorizada. Dentro del feminismo parece haber cierta necesidad política de hablar como y para las mujeres, y yo no disputaría esa necesidad. Seguramente, ésa es la manera en la que la política representativa opera, y en este país los esfuerzos de cabildeo son virtualmente imposibles sin recurrir a políticas de identidad, así que estamos de acuerdo en que las manifestaciones y esfuerzos legislativos y los movimientos radicales necesitan hacer reclamos en el nombre de las mujeres. Pero esta necesidad debe ser reconciliada con otra. En el momento en que la categoría de mujeres se invoca para describir a electorado por el que habla el feminismo, comienza invariablemente un debate acerca de lo que será el contenido descriptivo de ese término.” (Butler, 2001:32)

“si el feminismo presupone que “mujeres” designa un indesignable campo de diferencias, que no puede ser totalizado o resumido por una categoría descriptiva de identidad, entonces el término mismo se convierte en un sitio de apertura y resignificabilidad permanente. Yo argumentaría que las divisiones entre las mujeres acerca del contenido del término deberían ser salvaguardadas y apreciadas, e incluso que estas constantes divisiones deben ser afirmadas como las bases sin base de la teoría feminista. Deconstruir el sujeto del feminismo no es, entonces, censurar su utilización sino, por el contrario, dejar al término libre en un futuro de múltiples significaciones” (Butler, 2001:34)

 ¿Mujer o trans? La inserción de las Transexuales en el Movimiento Feminista. Kim Pérez.   http://www.caladona.org/grups/uploads/2010/04/mujertrans-kim-perez.pdf 

“La pregunta “¿qué es ser mujer?” nos conduce a algo que resulta bastante difícil en la práctica, que es el esencialismo. ¿Hay algo que defina esencialmente a la mujer? ¿El cariotipo? ¿Los genitales? ¿Las funciones reproductivas? ¿La orientación sexual? ¿La conducta, la ropa? ¿Todo ello junto? ¿Una parte de ello? … Carecería de sentido exigir, efectiva o moralmente, algo así como un análisis cromosómico o fenotípico para incorporarse al movimiento feminista. O peor: sería parecido al racismo, esencialista, inmovilista, biológicamente determinista. Los cromosomas muestran un punto de partida, no un punto de llegada. El ser humano es un punto de partida más un punto de llegada; más que un ser, es un proceso. ¿Entonces qué ocurre con el feminismo? ¿A  quién representaría, por quien trabajaría y combatiría? ¿Por la mujeres que lo son a todos, todos los efectos, o por quienes más o menos somos mujeres?” (Pérez, 2009:2)

Del sujeto político la Mujer a la agencia de las (otras) mujeres: el impacto de la crítica queer en el feminismo del Estado español. Gracia Trujillo http://www.caladona.org/grups/?p=382
“La crítica (feminista) queer y su cuestionamiento de las identidades fijas y excluyentes y de las relaciones de poder que se establecen en el interior de esas identidades han sido claves, junto al cambio generacional y al inicio de otra ola de movilización en los años noventa, en los cambios sucedidos en la construcción del sujeto político de la movilización feminista. Desde los posicionamientos feministas queer se ha lanzado una invitación a entender las identidades como afinidades puntuales o posiciones de discurso (Martin, 1993), más que como esencias inmutables e incontaminables. En este sentido, deberían ser los elementos comunes de discriminación los que crearan y fomentaran sensación de comunidad y no una supuesta identidad fija y excluyente.” (Trujillo, 2009:170)

La historia feminista del género y la cuestión del sujeto. Lola G. Luna. 

http://www.caladona.org/grups/?p=266 
“La mujer" se ha revelado como una identidad irreal, porque en la realidad existe como un sujeto múltiple. Si nos remontamos a la reivindicación de los derechos de ciudadanía que llevaron a cabo los movimientos sufragistas, encontraremos el comienzo de la puesta en cuestión del sujeto universal y del universalismo de los derechos del hombre, por un nuevo sujeto constructor de la identidad feminista” (G. Luna, 2004:17)

Sobre el Feminisme avui: a la recerca d’un altre sentit del ser i el fer feminista en aquest temps. Yuderkys Espinosa.

“Si la política de la identitat consterní (consterneix), i en molt, va contradir part del pensament i els postulats feministes, una política feminista més encertada no pot partir de l’error de negar els efectes i la materialitat de la identitat en les nostres vides. Diguem que si el patriarcat ens ha anomenat “dones” amb tota la càrrega de dominació que implica i amb això hem estat condemnades, no per deixar de nombrar-nos trenquem la cadena de la subordinació. Començant, perquè deixar de nombrar-nos no implica deixar de ser-ho: allí hi ha una marca d’inscripció amb la que ens enfrontem tota la vida, per sobre de tot i més important, perquè per les cultures en les que ens movem ho seguim sent, fins i tot quan com en el cas de les lesbianes, siguem considerades defectuoses” (Espinosa, 2003:5)

Feminismo: Un movimiento crítico. Justa Montero. 

http://www.caladona.org/grups/uploads/2010/03/feminismo-un-movimiento-critico.pdf 

“Desde un punto de vista político, no todo es igualmente relevante para el proyecto feminista, pues la especificad de la experiencia de una mujer no garantiza su valor político so pena de caer en lo que las feministas mexicanas llaman “el mujerismo”. Cuestionar, someter a crítica experiencias, intereses y procesos sociales que subyacen en dichas prácticas resulta fundamental para formular un discurso crítico y propuestas de cambio. Por otro lado, si no es posible ninguna consideración de la mujeres como colectivo, y se prescinde de la discriminación sexista, dejan de resultar pertinentes las reivindicaciones específicas e incluso el propio movimiento y la propuesta resulta paralizante para la acción feminista, dificulta la crítica social y la conceptualización de la opresión como un proceso estructurado” (Montero, 2006:176)
� Per Autònom s’entén aquell espai físic, social i polític dels moviments de dones feministes, històricament entés i respectat per altres moviments socials, partits polítics, sindicats, i altres teixits associatius, on feministes independents (sense relacions polítiques amb espais intergèneres) i doblemilitants (amb relacions polítiques amb espais intergèneres) convivim i treballem, autònomament, en relació a la resta de la societat. El manteniment d’aquesta autonomia ha estat una de les lluites clau i fonamentals de la constitució i funcionament d’una part important, nombrosa i històrica, dels Feminismes.
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