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Nuestro contrato

Este libro le interesara si quiere saber:

Cuales han sido las fases historicas del movimiento
feminista.

Cuales han sido las voces principales del feminismo.
Qué ha conseguido el feminismo.

Cual es el debate tedrico feminista contemporaneo.
Qué son los estudios de género o estudios de la mujer.

Coémo ha criticado la teorfa feminista la concepcion
clasica de la ciencia.

Qué diferencia hay entre sexo y género.

Cuales son los malestares pendientes en la agenda actual
del movimiento feminista.
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Qué es la normalidad

Sabemos que la manera como vivimos hoy en dia es muy
diferente de la manera como han vivido generaciones anterio-
res. Nuestros padres, abuelos y bisabuelos, pero sobre todo
nuestras madres, abuelas y bisabuelas han tenido estilos de
vida diferentes. Seguramente, nuestro estilo de vida en otros
momentos historicos era casi impensable. Eso quiere decir
que la mayoria de la gente lo habria considerado aberrante. Lo
ilustra el hecho, por ejemplo, de que durante la primera mitad
del siglo XX no se prevefa la capacidad o la inteligencia de las
mujeres para estudiar, por lo que algunas mujeres se tuvieron
que disfrazar de hombre para poder acceder a los estudios
universitarios, sabiendo que arriesgaban su integridad fisica o
moral si eran descubiertas. O, si vamos mucho mas lejos en
el tiempo, podemos recordar las “brujas” de la edad media,
que eran perseguidas y quemadas porque tenfan una situacion
personal, unas ideas y unas practicas diferentes de las oficia-
les. O bien el hecho de que un trabajador asalariado del siglo
XIX, al principio de la industrializacion, no tenfa derecho ni a
vacaciones, ni a una jornada laboral ni a un sueldo regulados
pot convenio, sino que dependia totalmente de la voluntad y
los deseos de su amo.

Todos podemos continuar pensando en ejemplos y ha-
ciendo una lista de acciones impensables y castigadas segun
la época. Pero seguro que, en el futuro, los hijos de nuestra



generacion viviran como si fuesen “normales” aspectos de su
existencia que hoy dificilmente se consideran normales, o sélo
lo son para una minoria. Quiza, por ejemplo, el dia de mana-
na, el sexo de la persona dejara de marcar diferencias en el
empleo, en el ambito de la pareja o en la crianza de los hijos.

La sancion o el castigo, bien en términos de estigmatiza-
ci6n y marginacion, bien de prisién, crematorio, suplicio o
manicomio, era y es la respuesta social habitual para quien se
atrevia a transgredir las normas sociales de su tiempo. O, di-
cho de otra manera, lo que se consideraba la “normalidad” del
momento. Porque también sabemos que en todas las épocas
ha habido personas que se han avanzado a las ideas o las cos-
tumbres de la sociedad, personas que han pagado un precio
muy alto al ser castigadas por su inconformismo. Por lo tanto,
lo que se consideraba “normal” en el pasado no es lo que
necesariamente percibimos como “normal” ahora. Ni lo que
percibimos hoy como “normal” sera lo que se vivira como
“normal” el dia de mafana.

El punto de partida de este libro es, pues, que la “norma-
lidad”, a diferencia de lo que acostumbramos a pensar y per-
cibir, no es un elemento natural, sino una creacién social, que
cambia a lo largo de la historia. Y, en cada situacién social, la
produccion “de una normalidad™ a la que debemos responder
es la manera que tiene la sociedad moderna para reproducir
las normas sociales y regular la vida de las personas mediante
su identificacién con las normas imperantes.

Lo que consideramos “normal” en un momento determi-
nado es una ficciéon que cambia y que no existe como tal. La
manera como nos percibimos y como percibimos el mundo
que nos rodea es muy cambiante y somos nosotros, como se-
res sociales y de manera colectiva, los que en cada momento
definimos y construimos la realidad.
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También hay heterogeneidad en la manera como se percibe
la realidad en un mismo momento histérico, segin el grupo
de pertenencia: podemos vivir de manera diferente el hecho
de tener hijos si somos mujeres u hombres, segun los grupos
de edad, la clase social o la etnia (occidental, musulman, etc.).
Cada grupo al que pertenecemos se convierte metaféricamen-
te en las “gafas” con las cuales vemos y construimos el mun-
do. Pero el principio que regula la percepcion de la realidad
siempre es social, tanto si atendemos a los grupos sociales
diferenciados como a la totalidad de un momento histérico.

Las diversas culturas y sociedades se organizan de manera
diferente en lo que respecta a las relaciones entre los sexos.
Estudios antropoldgicos han mostrado que en la cultura es-
quimal, por ejemplo, entre los barones hay un pacto segun el
cual, como signo de amistad y de acogida, pueden dejar que su
mujer tenga relaciones sexuales con un amigo o un pariente.
Este ejemplo pondria en cuestion el celo y la relaciéon de po-
sesion del barén en relacion con la mujer, propia de nuestra
cultura y que se vive como “normal”.

Otro ejemplo es el referido a algunos sectores de la cultura
africana en que hay mujeres que adoptan un papel publico
de manutencién econémica y de proteccion hacia otra mujer
que tiene a su cargo un hijo o una hija y con la cual también
pueden tener relaciones sexuales.

En tal caso, se cuestiona la naturalidad de la diferencia de
roles sexuales que hay en Occidente, ya que el papel masculi-
no lo lleva a cabo una mujer.

A lo largo de este volumen intentaremos adentrarnos de
manera no estereotipada, sino comprensiva, en el movimien-
to de las mujeres o movimiento feminista como protagonista
de transformaciones sociales de la vida instituida en torno a
las identidades sexuales. Nos centraremos en los efectos del
movimiento de deconstruccion de la “normalidad” que se ha
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construido mediante las relaciones sociales entre los sexos,
justificada a partir de la diferencia y la identidad sexuales. Esta
“normalidad” representa el barén y el sexo masculino como
fuerte, inteligente y sobre todo autosuficiente, y la mujer y el
sexo femenino, como fragil, emocional y dependiente, y re-
gula las relaciones entre los sexos como relaciones de poder.
Pondremos de manifiesto que gracias al movimiento feminis-
ta la “normalidad” que tifie las relaciones cotidianas entre los
sexos en los diferentes ambitos se ha empezado a percibir
como no tan “normal”, sin olvidar en ningin momento que
el objetivo final del movimiento feminista es desenmascarar y
erradicar la desigualdad social y el sufrimiento en la vida de la
gente, que es consecuencia del funcionamiento cotidiano tefi-
do de esta “normalidad” sobre la base de la diferencia sexual.
Y lo haremos a lo largo de dos grandes apartados.

El primero estara dedicado al feminismo como movimien-
to social. Lo iniciaremos planteando el sentido del movimien-
to feminista. A continuacién, elaboraremos una breve histo-
riografia sobre el movimiento, mediante la presentacion de las
diferentes fases vitales del movimiento y sus objetivos y pre-
ocupaciones, lo cual nos permitira entender este movimiento
social en el momento actual como un movimiento polifénico
con diferentes voces y acciones. El paso siguiente sera desa-
rrollar el debate entorno a la pregunta de si el movimiento
feminista se puede considerar un “nuevo” movimiento social
o si es mas bien un movimiento social clasico. Finalmente,
introduciremos la cuestién de la transformacion social segin
la plantean algunas teorfas feministas contemporaneas.

El segundo apartado estara dedicado al estudio del impac-
to del feminismo en las ciencias sociales. No debemos olvidar
que el movimiento feminista ha posibilitado la produccion de
todo un corpus de teoria feminista que se ha incorporado a un
numero considerable de universidades europeas y norteame-
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ricanas (y con un ritmo mas lento en Espana, debido al cierre
y la represion de los cuarenta de afios de dictadura franquista)
y ha dado lugar a lo que se conoce como estudios de género
(gender studies) o estudios de las mujeres (women studies). Aqui
desarrollaremos las diferentes teorfas a las que ha dado lugar
el feminismo dentro del pensamiento de la modernidad.

Mediante estas teorfas, introduciremos la nocion de géne-
ro, desde categoria descriptiva a categoria de analisis social, y
las criticas que se han hecho a la ciencia moderna desde los
estudios de género. Sefialaremos también la influencia que tie-
ne la misma teorfa feminista en el llegar a ser del movimiento
feminista. Para acabar apuntaremos cuales son los principales
problemas para el feminismo contemporaneo.
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EL FEMINISMO COMO MOVIMIENTO

El movimiento feminista lleva a cabo dos tipos de accion
diferentes y al mismo tiempo complementarios: la acciéon me-
diante la practica y la acciéon mediante la teoria. Este apartado
se centrard en la acciéon del movimiento mediante la practica
colectiva.

Despertar una conciencia critica

La realidad social se puede transformar porque considera-
mos que tiene una naturaleza social y no natural. Sin embargo,
la cuestién de la construccion y de la transformacion de la
realidad social es compleja, ya que implica preguntas sobre el
cémo de la construccién y el por qué de una “normalidad” en
lugar de otra.

Aqui analizaremos esta cuestion en una de sus vertientes,
que es considerar los movimientos sociales como agentes
transformadores de la realidad. Y lo aplicaremos a un aspecto
de la sociedad muy concreto: la identidad de género, la identi-
dad sexual o la diferencia sexual. Los tres conceptos se refie-
ren a la manera como nos pensamos como hombre y como
mujer “normales” aqui y ahora, y a la manera como actuamos
en tanto que hombres o mujeres. Es decir, se refieren a la par-
te masculina o femenina de nuestra identidad, que la sociedad
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explica sobre la base de la diferencia anatomica y fisiolégica
del sexo (6rganos sexuales, hormonas, cromosomas).

Por ejemplo, la diferencia sexual se construye mediante
teorfas psicofisiologicas, que muestran diferencias en el ce-
rebro de los hombres y de las mujeres y que se interpretan
como causa de las diferentes capacidades entre los sexos, o
a través de teorfas psicologicas, que definen cuales son los
rasgos psicologicos “normales” en la masculinidad atribuida a
los barones y en la feminidad atribuida a las mujeres.

“Neurodlogos de EE UU encuentran diferencias de activi-
dad en el cerebro de hombres y mujeres. Ellos y ellas son dife-
rentes en lo que respecta a los procesos cognitivos y emocio-
nales.” Estos tipos de noticias se basan en la autoridad de los
estudios cientificos y pretenden explicar las diferencias entre
los sexos sobre la base de la biologia, por lo que producen el
efecto de naturalizarlas. Como consecuencia, se niega la ne-
cesidad de intervencion social para corregir y transformar la
desigualdad entre los sexos.

Por otro lado, partimos de la constatacion tacita que la
identidad sexual es una dimensién muy relevante en la vida
cotidiana de las personas que vivimos en Occidente.

Es decir, esta parte de nuestra identidad no es una parte
irrelevante de nuestro “yo”, sino que ser “hombre” o “mujer”
tiene muchas consecuencias en nuestra manera de ser y ac-
tuar en el mundo, tanto en relacién con nosotros mismos (por
ejemplo, en términos de autoestima; diferentes estudios afir-
man que las mujeres tienen menos autoestima que los hom-
bres) como con los otros (los estudios muestran que, a dife-
rencia de las mujeres, los hombres dificilmente reconocen y
expresan sus emociones y su vulnerabilidad). Debemos tener
en cuenta que nuestra lengua contiene dos palabras para re-
ferirse al género masculino (barén y hombre) y sélo una para
referirse al femenino (mujer). Este hecho ilustra la disimetrfa
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cultura-naturaleza que constituye la base de la construccion
cultural del género sexual.

Llamamos relaciones de género a las relaciones sociales y
de “malestar” que son consecuencia de las identidades sexua-
les y/o de género, femenina o masculina, tal como las define
nuestra sociedad. Son relaciones atravesadas por relaciones de
poder, que sitdan a la mujer en una posicion inferior.

¢Qué representa, pues, hablar de la construccion y la trans-
formacion de la identidad sexual? En primer lugar, implica
partir de la base que hay fijada una “normalidad” en relacion
con la masculinidad del barén y la feminidad de la mujer, que
es vivida como natural por la mayoria de la gente. Una “nor-
malidad” por lo que respecta ser hombre o mujer que hemos
interiorizado y que experimentamos equivocadamente como
habito. Es una “normalidad” que, por otro lado, es vivida por
una parte importante de la sociedad como poco o nada de-
seable por el malestar que genera, a causa de los efectos de
desigualdad que vehicula entre hombres y mujeres y los efec-
tos de estigmatizacién y de exclusion para las personas que
no se ajustan en cuanto a la apariencia fisica (una mujer con
aspecto masculino) o en términos psicolégicos (un gay o una
lesbiana).

La identidad sexual en el cine

Muchas peliculas ponen en escena la fijacion social de las identida-
des de género y los efectos de la exclusion, la estigmatizacion y la
violencia sobre las personas que no se ajustan a estas identidades
fijadas, como si los modelos sociales estuviesen por encima de la
vida de las personas. Hay que destacar las siguientes: M7 guerida
serorita: Bl sufrimiento y los conflictos que representa haber nacido
con una anomalia en los genitales. Belle Epogue: 1.a influencia de las
expectativas y el deseo de la madre en la hija, cuando ésta quiere un
niflo y tiene una nifia. Tootsie: La necesidad de esconder la identidad
sexual, travistiéndose, para poder sobrevivir y encontrar empleo.
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Victor o Victoria: La manera como la identidad sexual aparente con-
diciona la bisqueda de empleo y los sentimientos profundos que
sentimos hacia los otros.

En segundo lugar, implica entender que el malestar y la
desigualdad que genera la fijacion social sera la fuente que
motivara a las personas con conciencia critica —porque no
todo el mundo es consciente— a trabajar colectivamente para
eliminar o transformar esta “normalidad” y, en consecuencia,
el malestar que produce.

Y, en tercer lugar, representa considerar el feminismo como
el agente que encabeza este trabajo colectivo para la transfor-
macion de la desigualdad social que produce la fijacion de las
identidades sexuales.

Por todo lo que hemos dicho se puede deducir que, en
nuestras sociedades, la desigualdad social entre sexos no se
gesta de manera directa, prescribiendo que las mujeres se de-
ben someter a los barones, sino que el mandato cultural es
mucho mas indirecto y se manifiesta ordenando que la mujer
se debe someter a su naturaleza “femenina” mientras que el
hombre se debe someter a su naturaleza masculina. En defi-
nitiva, lo que busca la construccion de la diferencia sexual es
una produccion de desigualdad social, pero de manera enmas-
carada. En este hecho radica su fuerza, ya que aquello que nos
es invisible es mucho mas dificil de transformar, precisamente
porque no lo tenemos presente.

Por lo tanto, la tarea del movimiento feminista sera, por
una parte, conducir la transformacién de la “normalidad”
mediante la visualizacién de los mecanismos y los procesos
psicosociales encargados de producirla, con el objetivo de
mostrar su contingencia social y cuestionar la vivencia subje-
tiva que tenemos como si fuesen identidades naturales. Y, por
la otra, construir de manera creativa una realidad heterogénea
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que reduzca o elimine los malestares producidos por las for-
mas de desigualdad que se esconden detras de la fijacion y la
normalizacion de las identidades sexuales construidas como
posiciones bipolares y disimétricas.

Mais concretamente, mediante la tarea del movimiento
feminista, intentaremos averiguar cémo se ha construido la
normalidad en relacién con la vida entre los sexos en la cul-
tura occidental y la modernidad. Y dentro de esta normalidad
coémo se ha llegado a establecer que la masculinidad y la femi-
nidad son las dos y Gnicas maneras de ser en relacién con el
sexo, y que todo lo que se desvia es un error de la naturaleza
(género bipolar); como se ha llegado a prescribir que son dos
maneras de ser incompatibles y excluyentes entre si (0 somos
una cosa o la otra, pero no ambas, segiin el momento); cémo
se ha llegado a la creencia de que la masculinidad y la femini-
dad son provocadas por una causa bioldgica como es el sexo
(diferencia cromosémica, genética, endocrinoldgica) y no por
otro tipo de procesos sociales y educativos; y cémo se pasa
de la diferencia a la desigualdad entre hombres y mujeres, y a
la exclusion o la estigmatizacion de cualquier persona que no
responda a los mandatos sociales.

Es evidente que este proposito del movimiento feminista
no es una tarea sencilla, ni rapida, sino bastante compleja. In-
tervienen diferentes actores, con diferentes formas de accidon
y efectos, y, por otro lado, los cambios sociales se extienden
mucho en el tiempo y pueden tener momentos de zzpasse o
regresion. Ademas, el momento social actual es un momento
de reorganizacion social importante. El impacto de las nuevas
tecnologias de la informacion, como Internet, en las posibi-
lidades de comunicacién y el proceso de globalizacion cam-
bia nuestra sociedad y la hace mas compleja, diversificada y
al mismo tiempo homogeneizada. El movimiento feminista,
como cualquier otro actor social, también es necesario que
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se transforme para adaptarse a la sociedad contemporanea y
aproveche para sus objetivos los cambios de la sociedad fruto
de nuevos 6rdenes politicos y econdémicos. Por este motivo,
presentaremos el movimiento feminista contemporaneo en-
marcado en la sociedad actual en una organizaciéon global y
al mismo tiempo local mediante redes heterogéneas y difusas,
virtuales y directas y sin limites claramente delimitados.

La construccion de prejuicios negativos

Como seguramente hemos comprobado mas de una vez,
la imagen mas extendida y habitual en la vida cotidiana so-
bre el movimiento feminista es una imagen bastante negativa.
Expresiones como éstas nos pueden resultar familiares: “Las
feministas son dogmaticas, quieren lo mismo que los hombres
pero ‘girando la tortilla’, son un grupo de histéricas, o son una
pandilla de mujeres frustradas.” La mayoria de los movimien-
tos sociales tienen esta percepcion negativa para determinados
sectores de la sociedad, por lo menos cuando surgen. Y eso es
asi bien porque tienen una posicién contestataria que incomo-
da a quien esta interesado en que las cosas no cambien —es de-
cir, quien tiene el poder—, bien porque utilizan vias no conven-
cionales ni institucionales para llamar la atencién y sacar a la
luz los conflictos sociales. Sin embargo, esta imagen mejora a
medida que el movimiento logra conquistas sociales. La razon
de esta imagen negativa no es otra que las resistencias que las
instituciones despliegan como reacciéon contra los movimien-
tos sociales que las ponen en duda y las incomodan. En un
ambito mas cotidiano, también nos son familiares las resisten-
cias en forma de burla o de indiferencia que expresan muchos
hombres y también mujeres ante el movimiento feminista.

Para las instituciones sociales contemporaneas, lograr
construir una imagen negativa no es nada dificil, ya que tienen
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el poder y la mayoria de los recursos necesarios para hacerlo.
Los medios de comunicacién de masa, que son propiedad de
las instituciones sociales y mercantiles, tienen un papel muy
importante en la construcciéon de este estereotipo negativo
hacia los movimientos sociales. Para construirlo, sélo es ne-
cesario que no informen sobre las acciones que lleva a cabo
el movimiento, lo cual nos lo hace extrafio cuando lo conoce-
mos por otras vias alternativas. O bien, solo deben informar
parcialmente, sin contextualizarlo, y mostrar las acciones mas
espectaculares aunque menos frecuentes (las que implican
mas tension y violencia). Asf crean una imagen erronea por
el hecho de que la sociedad sélo tiene acceso a una imagen
distorsionada y descontextualizada del movimiento.

La consecuencia es que el publico no lo vera como un gru-
po que plantea alternativas innovadoras hacia un problema
social especifico, sino como un grupo de personas que mas
bien tienen problemas personales. Este mecanismo llamado
psicologizacion es un dispositivo de construccion de los pre-
juicios sociales.

Una breve historia

Situar el origen de cualquier fenémeno social es siempre
enganoso por el hecho de que cualquier fenémeno social se
gesta poco a poco mediante un proceso complejo en que con-
fluyen diferentes influencias. No hay, por lo tanto, un origen
concreto, de discontinuidad brusca, que marque el paso desde
la inexistencia del movimiento feminista a su nacimiento. Por
lo tanto, intentaremos dibujar los contornos del contexto en
que surge y las fases vitales mas conocidas sin cerrar del todo
la trayectoria.
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El contexto en que surgid

El contexto en que aparece el movimiento feminista es el
de las transformaciones sociales avanzadas que acompanan a
la Revoluciéon Francesa —caida del antiguo régimen feudal y
toma del poder politico por parte de la burguesia—, asentada
en las bases filosoficas de la Ilustracion, que proclama la dig-
nidad “del hombre” y los ideales de progreso y felicidad, y que
da ocasion a la Declaracion de los derechos del hombre y del
ciudadano (1789).

Se inaugura el régimen politico liberal. Los grandes cam-
bios sociales del momento, asociados a los procesos de mo-
dernizacién, industrializacion, urbanizacion y secularizacion,
posibilitan la explicitacion del malestar de muchas mujeres ge-
nerado por la prohibicién de su participacion en la vida politi-
cay publica y su exclusion social del ejercicio de la declaracion
de los derechos humanos del régimen liberal.

Asi, la primera concrecién visible del movimiento femi-
nista data de la segunda mitad del siglo XIX en el ambito
del proceso de industrializaciéon. Son precursoras conocidas,
al final del siglo XVIII, Olimpia de Gouges, que presenta la
Declaration des droits des femmes (1789) en la asamblea constitu-
yente durante la Revolucion Francesa, y Mary Wollstonecraft,
que publico A Vindication of the Rights of Women (1792). Es
el inicio del movimiento sufragista femenino, que podemos
considerar el antecedente o mas bien la semilla del movimien-
to feminista. Asi, el concepto de igualdad sexual en términos
liberales y juridicos acompana los primeros pasos del movi-
miento feminista.

El planteamiento de Olimpia de Gouges, lider de uno de
los clubes de mujeres mas influyentes de la época (de entre
los muchos que surgieron), es el siguiente: “El ejercicio de los
derechos naturales de la mujer no tiene mas limites que la tira-
nfa continua a la que esta sometida por parte del bardn; la ley
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debe modificar estos limites, si la mujer tiene derecho a subir
al patfbulo, también debe poder subir a la tribuna.” Por otro
lado, defendia que los derechos de la mujer debian ser idénti-
cos a los derechos del hombre. Esta lucha la llevé a la guilloti-
na con la justificacion siguiente por parte del procurador: “La
impudica Olimpia de Gouges ha abandonado el cuidado del
hogar y ha querido entrar en politica, este olvido de su sexo la
ha llevado a la tarima.” Esta fase vital del movimiento femi-
nista esta encabezada, sobre todo, por el mundo anglosajon.
Ya el 1848, en Nueva York, se redacta un Manifiesto sobre
los derechos de las mujeres, inspirado en la Declaracion de
Independencia americana, que planteaba que “todos los hom-
bres y las mujeres habian sido creados iguales”. En Estados
Unidos el sufragismo femenino surgi6é del movimiento para la
abolicion de la esclavitud, ya que las mujeres estuvieron muy
implicadas en esta causa. Largas discusiones y muchas luchas
llevaron a la formacion de la Asociaciéon Americana del Su-
fragio Femenino (NAWSA), que llevo a cabo una lucha cons-
tante para la obtencién del voto femenino. Pero no fue hasta
1919 cuando finalmente se extendi6 el voto de las mujeres a
todos los estados de Estados Unidos.

El movimiento de Estados Unidos impacta en Inglaterra,
donde hacia el final del siglo XIX toma mas amplitud median-
te mitines, manifestaciones, altercados del orden publico y los
consiguientes encarcelamientos y huelgas de hambre, que le
dan, por otro lado, mas fuerza y visibilidad social. La fecha
del 8 de marzo, Dia de la Mujer Trabajadora, que celebramos
actualmente, tiene su origen en esta época. Pero este impulso
se frena porque se dice que algunas feministas inglesas “pac-
tan” con el gobierno para obtener el voto y con motivo del
estallido de la Primera Guerra Mundial. Son las renombradas
sufragistas inglesas, movimiento feminista que también pre-
tende la consecucion del voto y la participacion de la mujer

23



en politica. La figura mas conocida del movimiento sufragista
inglés es Emmeline Pankhurst. En 1928 las mujeres inglesas
obtuvieron plenamente el voto. Esta lucha se transmitié de
Inglaterra a otros paises europeos.

El voto femenino en Europa

El sufragismo triunfé en Finlandia en 1907, en la Unién Soviética,
a consecuencia de la revolucién, en 1917, en Suecia en 1918, y en
los anos siguientes en Alemania, Italia, Austria, Hungrfa, Checoslo-
vaquia, Polonia y otros paises. En 1946 llega a Francia. En Espafia,
durante la Segunda Republica, se concedié el voto a las mujeres
después de fuertes polémicas en las Cortes, ya que los diputados
de izquierda se oponen porque temen que la influencia clerical en
el electorado femenino beneficie la derecha.

Se logra la concesiéon progresiva del derecho al voto en
varios paises, hecho que, paraddjicamente, representa en al-
gunos casos el freno para la politica progresista, debido al
origen burgués de una parte del movimiento sufragista y del
papel que se habia inculcado a las mujeres como defensoras y
mantenedoras del hogar. Sin embargo, en cualquier caso, era
la condicion de posibilidad para la conversion progresiva de la
mujer en ciudadana.

A lo largo del siglo XX, en el margen de la nueva clase
del proletariado industrial, se crean una serie de profesiones
que se consideraban especificamente femeninas (enfermeras,
bibliotecarias, etc.) y se extiende la division sexual del trabajo
al ambito publico. En un plano individual y dentro de los gru-
pos sociales mas privilegiados, se inicia, desde final del XIX,
una cierta participacion de las mujeres en el mundo cientifico
y se llega a un minimo reconocimiento del papel de algunas
mujeres.

El periodo de entreguerras se caracterizé por las repercu-
siones de las ideologfas fascista y nazi, de caracter totalmente
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antifeminista, y por un intento de “refeminizaciéon” y mistifi-
cacion de la mujer a través de los medios de difusion, es decir,
por una “glorificaciéon” de las caracteristicas tipicamente fe-
meninas, que eran el origen de la desigualdad de la mujer.

En Catalufia en particular, en tiempos de la Segunda Repu-
blica se logra finalmente el voto femenino —aunque hay que
recordar que en su primera version se excluyen las mujeres
casadas y las prostitutas. En 1931 se logra el sufragio femeni-
no (una de sus precursoras es Clara Campoamor), una ley del
divorcio y otra sobre el aborto libre y gratuito. Es importante
el papel de Frederica Montseny, una de las primeras ministras
de Europa en la época. Estas conquistas quedan totalmente
enterradas con la Guerra Civil y el franquismo posterior. A
pesar de lo cual, en 1937 aun se puede hacer el Primer Con-
greso Nacional de la Mujer, convocado sobre todo por los
encuentros progresistas y de izquierdas, mujeres de la UGT, la
CNT, el Partido Sindicalista, ERC, el PSUC, el ACR, el Esta-
do Catalan y el Partido Federal Ibérico. Y durante un tiempo
también se logra mantener el impulso de la prensa feminista
(con revistas como Emancipacion, Mujeres Libres, Trabajadoras).
Pero la posguerra representa la paralizacion total de cualquier
desazon feminista. A partir de entonces, al Estado espafiol
tendra que esperar hasta el nuevo impulso de protesta de los
anos setenta.

Desde el sufragismo hasta los ochenta

En el escenario internacional, como consecuencia y reac-
cion al periodo de entreguerras, en el lado de la obra fun-
damental de Simone de Beauvoir, E/ segundo sexo (1949), que
afirmaba que “mujer no se nace sino que nos convertimos”,
después de la Segunda Guerra Mundial surgié un nuevo re-
planteamiento mas amplio, iniciado por la norteamericana
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Betty Friedman con su obra La mwistica de la feminidad (1968),
donde denuncia la idealizacién y la normalizacion que se hace
del papel de la mujer en términos de autorrealizacion a partir
de la construccién social como madre, esposa bondadosa y
asexual, lo cual considera que tizna su realidad: su aislamiento
social, su falta de expectativas de vida y de autonomia debidas
a la sumision al patriarca. Otra obra importante del momento
es la de Kate Millet, Politica sexual (1969).

Era el origen de lo que se conoce como la primera olea-
da de feminismo, que tendra su fase mas vital a partir de los
afios sesenta en Europa —junto al Mayo del 68—y en Estados
Unidos, y a partir de la mitad de los afos setenta en el Estado
espafol.

Una muestra de la reavivaciéon que representa la primera
oleada de feminismo en Espafa es la celebracion en el afio
1974 en Barcelona de las Primeras Jornadas de la Mujer. A
partir de este momento, el impulso del feminismo es muy
fuerte, trabaja en diferentes frentes y se crean muchos grupos
diferentes. Por ejemplo, en Espafia surge el Colectivo Femi-
nista, liderado por Lidia Falcon, que después creara el Partido
Feminista. Pero en esta época, las mujeres de los diferentes
encuentros politicos de izquierdas que tienen una doble mi-
litancia (feminista y socialista 0 comunista) destapan impos-
tantes conflictos con sus compafieros de izquierdas que no
tienen presente en la agenda politica la cuestion de la desigual-
dad sexual. La lucha en contra del franquismo une apurada-
mente militantes de izquierdas independientemente del sexo,
pero un bies masculino —llamado androcentrismo— invade la
mirada de los encuentros politicos de izquierdas y genera ma-
lestares importantes en las mujeres, ya que se sienten poco
reconocidas y poco escuchadas.

LLa doble militancia es problematica para muchas mujeres
porque parece que la preocupacion por la desigualdad de clase
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social no da cabida a la desigualdad de sexo o género, lo cual
obliga a la creaciéon de grupos de mujeres independientes de
los encuentros politicos como espacio para que éstas puedan
discutir aquello que las preocupa. Es como si los horizontes de
emancipacion y defensa de los valores generales de igualdad y
de justicia de los encuentros politicos no pudiesen incluir en
su practica la condicion desigual de la mujer. Estos conflictos
en los encuentros tradicionales de izquierdas son la base de la
demarcacion entre dos puntos de vista: el feminismo radical
y el feminismo socialista, que difieren basicamente en el he-
cho de que el segundo considera que la desigualdad sexual es
producto de la desigualdad de clases sociales provocada por
el capitalismo, mientras que el primero considera que es una
desigualdad especifica y diferenciada.

A partir de los aflos sesenta y en Estados Unidos el mo-
vimiento llamado Women’s Liberation sigui6 el impulso de la
primera oleada feminista en Europa. Este movimiento, que
radicaliz6 la posicion feminista, repercutié posteriormente en
Europa e impulsé la segunda oleada de feminismo.

Asi, la exacerbacién de la discusion entre feministas socia-
listas y radicales da ocasion a otra division y debate tedrico
en el seno del feminismo: el debate entre feminismo de la
diferencia (que aspira a revalorizar los valores asociados a las
mujeres: afectividad, sensibilidad, cuidado del otro, de la vida
y de la naturaleza) y el feminismo de la igualdad (que tiene
como demanda principal la igualdad de derechos juridicos de
la mujer hacia el hombre). Es una divisién que aun hoy en dia
tile muchos momentos de la vida del movimiento.

Al mismo tiempo, tampoco se puede considerar que és-
tas corrientes sean homogéneas. En el ambito del feminismo
de la igualdad también encontramos el feminismo socialista
materialista y el liberal, y en el del feminismo de la diferen-
cia encontramos el feminismo cultural y el mas psicoanalitico.
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Todas son posiciones que en algun sentido perduran hoy en
dia, pero que también conviven y se articulan con nuevas po-
siciones que surgen y dan ocasion al renombrado feminismo
postestructuralista, que incorpora las criticas sociales, cultu-
rales y cientificas hechas a la modernidad y a la Ilustracion
como forma de pensamiento cultural y filoséfico. Estas cri-
ticas han desenmascarado los efectos contrarios al progreso
que ha generado la modernidad: aumento de la pobreza, de la
exclusion social y de la destruccion del planeta a partir de la
especulacion y el crecimiento econémico. El feminismo pos-
testructuralista persigue la deconstruccion o erradicacion de
la categorfa “mujer” como categoria de identidad universal.

Pero en definitiva, y a pesar de estas tensiones, se puede
considerar que de los afios sesenta a los ochenta es un mo-
mento muy rico y vital para el movimiento feminista en ge-
neral y sobre todo para el feminismo de la igualdad, es decir,
para la reivindicacion de los mismos derechos de que gozan
los hombres.

En nuestro pafs, en esta época surgen editoriales y librerias
feministas (por ejemplo, La Sal) y se hacen congresos sobre
emancipacion femenina, patriarcado y movimiento feminista;
campafias publicas en contra del maltrato a las mujeres, a favor
del derecho al aborto, por la lucha por una escuela no sexista,
de las mujeres agrupadas por la paz y el antimilitarismo, de las
luchas en el mundo sindical y de las mujeres reunidas en las
vocalfas de las asociaciones de vecinos. Surgen las feministas
radicales, de las que saldran las feministas lesbianas, y los gru-
pos de mujeres independientes de los encuentros politicos (de
la doble militancia). Se crea la Coordinadora Feminista entre
los diferentes grupos de mujeres (1985), que permite englobar
el movimiento feminista en Catalufia (mujeres de comarcas,
de universidad, jévenes y demas grupos mencionados). Sin
embargo, a pesar de que el atraso debido al franquismo se
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arrastrara hasta la actualidad, en el Estado espafiol el escena-
rio de grupos y preocupaciones de las mujeres se acerca al del
mundo anglosajén y europeo.

La segunda oleada

A partir de los afios ochenta la vida del movimiento cambia;
ha conquistado un pequefio espacio en las instituciones socia-
les que le permite ser efectivo en algunas cuestiones referidas
a la igualdad formal de derechos juridicos: leyes de divorcio,
anticoncepcion, aborto limitado, derechos laborales, que son
objetivos basicos del feminismo de la igualdad. En politica se
crean los institutos de la mujer, en ciencia surgen los estudios
de mujeres (women studies), en organismos internacionales (el
1967 se hace la Declaracién de la ONU sobre la eliminacion
de la discriminacién de la mujer) y en el ambito juridico se
cambian un buen numero de leyes directamente discrimina-
torias en las constituciones de los paises occidentales. En po-
litica también se crean, a parte de los organismos nacionales,
algunos internacionales para impulsar proyectos de igualdad
de oportunidades entre los hombres y las mujeres y para dar
apoyo a mujeres en cuestiones como los malos tratos.

Actualmente, sin embargo, un sector del movimiento fe-
minista aun valora cual sera el precio que habra que pagar por
esta “institucionalizaciéon” y burocratizacion de la vitalidad y
capacidad de transformaciéon del movimiento feminista. Al
mismo tiempo, se intenta que el feminismo se reorganice y se
articule con el resto de luchas sociales (por una inmigracion
digna, antiglobalizaciéon econdmica, etc.).

Una de las criticas mas importantes que se hace en este
momento al feminismo de la igualdad es que “emanciparse
no se debe entender como un sinénimo de masculinizarse”.
Sera un momento de inflexién para el despliegue de la segun-

29



da oleada feminista a partir de los ochenta, en que el caminar
del movimiento es diferente. A partir de entonces, se incluyen
aspectos culturales, cientificos, formativos, ladicos y recreati-
vos para potenciar y revalorizar las cuestiones asociadas a la
feminidad mas alla de la busqueda de la igualdad formal de
derechos juridicos entre los hombres y las mujeres.

En el Aambito tedrico, el feminismo de la diferencia toma
el protagonismo y desplaza el paradigma de la igualdad, pero
también convive. Desde este feminismo, se quiere potenciar
en las mujeres y en las relaciones sociales en general los va-
lores de la afectividad, del cuidado de los otros, mas alla de
las acciones colectivas mas instrumentales y formales como
los cambios de leyes. En el sector feminista mas académico
se configura paralelamente el feminismo postestructuralista
—llamado postfeminismo por algunas autoras—, que engloba
diferentes debates que expondremos en la parte de teorias fe-
ministas y que parten de la evidencia de diferencias importan-
tes entre las mismas mujeres. A partir de este momento ya no
se hablara de la Mujer sino de las mujeres.

Hoy, al inicio del siglo XXI, el feminismo —entendido
como movimiento polifénico por todas las voces diferentes y
los debates internos que lo constituyen— es considerado uno
de los movimientos sociales internacionales mas relevantes
de los ultimos treinta afos. A partir de los aflos ochenta se
extiende por todo el planeta y también surge en algunos de
los pafses mas empobrecidos y en los paises excomunistas,
como si se tratase de una explosion de organizaciones de mu-
jeres por todo el mundo. Se han organizado grupos feminis-
tas en paises tan alejados como Japén o Islandia, o en luga-
res con culturas tan diferentes como algunos pafses arabes
o africanos, y también en los pafses latinoamericanos. Esta
ampliacion del feminismo esta potenciada por el proceso de
globalizacion general, especialmente por la comunicacion que
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permiten las nuevas tecnologfas como Internet. Se han creado
redes transnacionales hasta el punto que el movimiento femi-
nista se ha considerado un fenémeno global con actuaciones
locales y localizadas en todas partes. A pesar de las diferencias
nacionales, que son logicas dado que el movimiento esta nece-
sariamente condicionado por las peculiaridades de cada pafs,
también surgen importantes semejanzas de base entre los mo-
vimientos, lo cual los obliga a establecer alianzas estratégicas.

Instituciones internacionales como la ONU han contribui-
do a esta globalizacién, para lo que es bueno y para lo que es
malo, ya que hace dos décadas que organiza peribdicamente
conferencias mundiales sobre la mujer —por ejemplo la Con-
ferencia de Pequin en 1995. Para lo que es bueno, en el senti-
do de que contribuye directa e indirectamente a concienciar a
las instituciones sociales estatales, y, ademas, provoca, aunque
de manera no intencional, foros sociales alternativos que ha-
cen presion. Y para lo que es malo, en el sentido de que puede
tener efectos de burocratizacion, debilitamiento y paralisis de
las luchas sociales orientadas a problemas actuales muy graves
producidos por las relaciones de género (por ejemplo, la lucha
contra la feminizacion de la pobreza, la violencia de género),
ya que la reglamentacion es insuficiente para resolver proble-
mas de esta magnitud. De una forma u de otra, no debemos
olvidar que el movimiento feminista que nosotros conocemos
esta directamente influido por los movimientos feministas de
Europa occidental (sobre todo de Gran Bretafia y Francia) y
por los movimientos de Estados Unidos —importante fuente
de inspiracion de los movimientos europeos—, y que solo es
una parte pequefia del movimiento feminista global. No hay
que no confundirlo con la totalidad del movimiento feminista,
que es muy heterogéneo y complejo. Se debe mantener, por lo
tanto, una escucha activa y constante de las aportaciones que
hacen al feminismo las mujeres feministas de otras culturas,
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africanas, arabes, asiaticas y latinoamericanas, si no queremos
caer en un etnocentrismo feminista que genere nuevos males-
tares y relaciones de dominacion entre las mismas mujeres.

¢Un ‘nuevo’ movimiento social?

¢Qué tipo de movimiento es el movimiento feminista? Una
parte del mundo académico considera que es un movimiento
social clasico, del cual el movimiento obrero es el ejemplo
modélico. Pero otro sector del mundo académico considera
que el movimiento feminista es un nuevo movimiento social,
ya que comparte un buen niumero de caracteristicas con los
nuevos movimientos sociales identitarios como el movimien-
to gay-lésbico, el estudiantil, el okupa, etc.

A continuacién, expondremos las ideas basicas en que se
fundamenta este debate segun Larafia y Gusfield, con el obje-
tivo de defender la tesis que la frontera entre ambos tipos de
movimientos tampoco es tan nitida, y de plantear que, segun
el momento o fase vital del movimiento feminista (primera
oleada o segunda oleada) y del contexto especifico en que ac-
tua, en determinados momentos se puede asemejar a un mo-
vimiento social clasico y en otros adquirir los rasgos basicos
de los nuevos movimientos sociales. Ademas, actualmente,
como veremos, los contornos del movimiento feminista no
son faciles de delimitar ni de caracterizar, ya que su existencia
es muy compleja, heterogénea y polifénica, segun las caracte-
risticas de la sociedad en que esta inscrito y del momento en
que se presenta, por lo que consideraremos que no es posible
encerrarlo en ninguna de estas dos tipologias sin ser excesiva-
mente reduccionistas.

Los nuevos movimientos sociales surgen en Europa a par-
tir de la explosion de la protesta social de los afios sesenta
(movimiento estudiantil del Mayo del 68, movimiento gay-
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lésbico, movimiento ecologista, movimiento por los derechos
civiles, movimiento /zppy, movimiento antimilitarista, movi-
miento pacifista). Este modelo concibe los movimientos so-
ciales como identitarios, lo cual quiere decir que en su seno se
construyen nuevas identidades sociales y colectivas y se hacen
nuevas relecturas de la realidad social, dos acciones que se
alimentan mutuamente. La naturaleza y los objetivos de estos
movimientos sociales son basicamente de caricter expresivo
y cultural y no tanto politico e ideolégico en el sentido tra-
dicional. Ademas, los miembros de los renombrados nuevos
movimientos sociales no se caracterizan por formar parte de
la periferia social, sino que engloban participantes diversos,
algunos de clase social media y alta que no pertenecen nece-
sariamente a los sectores menos favorecidos. .o que compar-
ten aqui las mujeres del movimiento es una posiciéon social y
simbolica critica.

En contrapartida, los movimientos sociales clasicos se de-
finen segin un analisis critico de la realidad de caracter ideo-
logico y materialista, que parte de la lucha de clases sociales y
que casi siempre se basa en la perspectiva marxista. Por otro
lado, se considera que se organizan en torno a una categoria
social transcultural, o de una clase social universal, como es la
categorfa de mujer o de obrero, pertenecientes ambas a sec-
tores sociales del margen. Entre sus objetivos centrales esta
la modificacién material de la estructura social y la redistribu-
cion de recursos.

¢El movimiento feminista se adecua a una de estas descrip-
ciones? La segunda oleada de feminismo de los afios ochenta,
asociada a grandes rasgos con lo que se conoce como fe-
minismo de la diferencia, gira en torno a la construccion de
nuevas identidades colectivas para las mujeres, que surgirfan
de relecturas de la realidad y que se centran en la recreacion de
diferentes aspectos asociados con las mujeres (reconstruccion
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del sentido del “yo” y potenciacion de las relaciones afectivas,
redefinicion de la sexualidad, reconstruccion del papel mater-
nal). En este momento histérico el objetivo del feminismo fue
mas bien cultural y expresivo —la creacién de nuevos simbolos
para las mujeres— y no de naturaleza politica en el sentido de
querer ganar poder en el ambito de la politica instituida.

Este giro representa una ampliacion del sentido tradicional
de lo que es politico, ya que implica una reintroduccién de la
politica en el ambito de la vida cotidiana, entendiendo que “lo
que es personal también es politico” y que la politica no se
puede reducir a lo que se lleva a cabo en el ambito publico. Por
otro lado, entre los participantes en esta fase del movimiento
hay mujeres académicas y profesionales, lo cual no permite de
ninguna manera definirlas como grupo privado. En sintesis,
en esta fase vital el movimiento esta orientado sobre todo en
busca del reconocimiento de las mujeres, por ellas mismas y
port los otros, y a la construcciéon de una nueva subjetividad,
una vez adquiridos los principales derechos formales con la
modificacién de leyes discriminatorias en la primera oleada
feminista.

Todas estas razones nos permitirfan considerar el movi-
miento feminista como un nuevo movimiento social. Pero hay
que tener en cuenta que, al mismo tiempo, el feminismo ha
tenido otros rasgos que lo identifican con lo que se entiende
por movimiento social clasico. Todo junto nos impide cerrar
el debate sobre su ubicacién y nos hace pensar en la necesidad
de articular estas dos tipologias en lugar de cotejarlas.

Los rasgos del feminismo que podemos asociar con la idea
de movimiento clasico tienen que ver con lo que se conoce
como feminismo de la igualdad, y se refiere sobre todo a la
primera oleada de feminismo, mas centrada en la redistribu-
cion social e igualitaria de recursos de entre los sexos a través
de la modificacion de leyes para conquistar la igualdad de la

34



mujer. Tiene que ver con el uso que hace el movimiento en
determinados contextos de la categoria “mujer” como si se
tratase de una clase social universal. En esta fase, su principal
aportacion en términos analiticos es teorizar la relacion de
complicidad entre el sistema patriarcal y el sistema capitalista
para la creaciéon de una condiciéon desigual para la mujer. Es
una complicidad que atn esta vigente hoy.

Por lo tanto, ambos paradigmas conviven en el movi-
miento feminista, quiza porque el objetivo del lectivo es en
estos momentos incluir la diversidad de las mujeres y de sus
necesidades. Segun las situaciones de las mujeres y del con-
texto en que se trabaje, la politica de redistribucion de recur-
sos sociales, de igualdad de derechos sociales y juridicos o de
reduccion de la explotacion material, pasara a ser prioritaria.
Para otras mujeres sera preeminente una politica cultural de
reconocimiento social en que el grupo minoritario de mu-
jeres que han logrado una igualdad de recursos trabaje para
construir nuevas subjetividades y nuevos simbolos para las
mujeres a partir de la transformacién de las condiciones en
que viven.

La separaciéon de modelos, pues, resulta limitada cuando la
intentamos aplicar al movimiento feminista. En este sentido,
desarrollaremos a continuacion la cuestion de la transforma-
cion social a partir de la cual se empieza a cuestionar la idea de
la existencia de una identidad universal y unitaria de la mujer
como base necesaria para la accion politica feminista. En su
lugar, surge una idea de sujeto contextual, diverso, multiple y
pseudotransparente.

La cuestion de la transformacion social

Una cuestion central en todos los movimientos y también
en el feminismo es la de la transformacion social. Por lo tanto,
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es una idea previa que desarrollaremos antes de introducir-
nos propiamente en la teorfa feminista, y lo haremos desde la
perspectiva feminista postestructuralista, que es la mas con-
temporanea.

LLa razén basica o el motivo principal por el que un movi-
miento quiere transformar la realidad es la voluntad de elimi-
nar o reducir a un grado razonable el malestar y el sufrimiento.
En el caso del movimiento feminista, el proposito es reducir
y llegar a eliminar el sufrimiento generado por la desigualdad,
la dominacion y la violencia provocadas por los procesos de
institucionalizacion basados en la construccion de identidades
sexuales dicotémicas. En otras palabras, se quiere transformar
el malestar presente en las relaciones entre hombres y mujeres
y también el malestar asociado a la manera como la mujer se
relaciona con la feminidad y el hombre con la masculinidad,
prescritas por las normas, implicitas o explicitas, que estable-
cen una manera de ser y un tipo de sexualidad en ambos.

Dos normas sociales de géneros

Norma implicita de género: diferentes estudios han puesto de ma-
nifiesto la existencia del techo de vidrio (porque no se ve), que
hace referencia al hecho de que las mujeres profesionales lo tienen
muy dificil para promocionarse en el empleo mas alla de un de-
terminado estatus, porque los principales lugares de poder estan
ocupados por el sexo masculino. Norma explicita de género: el
cuidado de los nifios es una tarea que forma parte del papel natural
de la mujer, por eso la mayoria de permisos laborales son permisos
maternales.

Ahora bien, la idea de “buena vida” no es monolitica, sino
plural, teniendo en cuenta la heterogeneidad de las mujeres
dentro del movimiento feminista, y por lo tanto, para que dé
cabida a la diversidad, hay que construirla colectivamente a
partir de una practica de negociacion de las propuestas.
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Ya hemos comentado que el movimiento feminista es un
movimiento polifénico que prevé diferentes voces a la hora
de reivindicar qué es la vida deseada y también a la hora de ex-
plicar cudles son las causas principales que generan violencia
y malestar en la vida social. Eso no excluye, sin embargo, la
posibilidad de plantear de una manera general qué se entiende
por transformacion social.

La teoria critica y la practica subversiva

Los procesos de transformacion social implican diferen-
tes elementos relacionados los unos con los otros: el reco-
nocimiento y la toma de conciencia de nuestros malestares,
“saber que nos pasa alguna cosa” (ejemplo: me siento vacia);
la explicacion y la comprension de su produccion social con-
tingente —es decir, no necesaria—, “pensar por qué nos pasa”
(ejemplo: es un sentimiento que tienen muchas mujeres debi-
do al papel social que han ocupado), y la construcciéon social
de herramientas que nos permitan combatir esta situacion de
sufrimiento cronico que proviene de una organizacion social
desigualitaria, y transformarla en otra situacion que posibilite
un bienestar y una felicidad relativos, “ver qué podemos hacer
para cambiar lo que nos pasa” (ejemplo: buscar maneras para
poder cambiar este papel).

Los procesos de transformacién social que implican es-
tos tres elementos necesitan dos herramientas basicas y una
condicién social, sin que haya ningun orden 6ptimo en su
aparicion. Nos referimos a la teorfa o mirada critica (primera
herramienta), a la practica subversiva en relaciéon con las not-
mas sociales instituidas (segunda herramienta) y al contexto
social de acompafiamiento como condicién social de posibi-
lidad. Sin embargo, ademas, debemos apuntar otra dimension
inherente a los procesos de transformacion social, que es el
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hecho de que son procesos que provocan por ellos mismos
un periodo de crisis y malestar —o conflicto subjetivo y so-
cial al mismo tiempo— producido por la transiciéon desde una
situaciéon de sufrimiento crénico —pero enmascarada por la
“normalizaciéon”— a una de bienestar inestable o sufrimiento
razonable.

As{ pues, como primera herramienta basica, la transfor-
macion social que propicia cualquier movimiento social, y el
feminismo en particular, requiere la produccién de una mi-
rada o teorfa critica —o relectura de la realidad— en tanto en
cuanto esta teorfa critica produce efectos de transformacion
de la realidad. Asi, sabemos que cada vez que hacemos uso de
una teorfa —critica o no— para entender la realidad, transfor-
mamos esta realidad porque la percibimos y la construimos
bajo la perspectiva que nos proporciona esta teotia y, por lo
tanto, pasa a ser aquello que la teorfa critica nos permite ver
de nuevo. La teorfa critica implica interpretar la realidad a
partir de una nueva mirada que desenmascare el malestar y los
mecanismos mediante los cuales se produce.

Por ejemplo, los estudios de género han demostrado que
la tendencia “exagerada” de las mujeres a cuidar de los otros
se puede interpretar como un comportamiento de sumision.
Ademas, podemos afiadir que la tendencia de respuesta en la
persona de quien se tiene cuidado es aprovecharse y exigir
cada vez mas y no la reciprocidad, como se dice habitualmen-
te, en la “normalidad instaurada™ “Me quiere porque yo le
quiero”. En este sentido, el movimiento feminista ha dado
lugar a un conjunto de teorias feministas sobre la desigualdad
social entre los sexos, que en ellas mismas tienen capacidad
para transformar de manera parcial la desigualdad entre los
hombres y las mujeres.

Pero reducir la cuestion de la transformacién social a la
teorfa critica es insuficiente, ya que s6lo haciendo teoria no se
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puede cambiar ni el mundo ni la vida. Por eso debemos intro-
ducir una segunda herramienta basica para la transformacion
de la realidad. Es la accién o la practica subversiva en relacion
con las normas sociales instituidas, que son las que generan
la sensacion de naturalidad en la mayorfa de nuestros com-
portamientos. La practica subversiva presupone hacer alguna
cosa que no estaba prevista por el orden social establecido
—o “normalidad”— con la intencién de ampliatlo, extenderlo y
diversificarlo. Implica saltarse, en un determinado momento,
las normas sociales imperantes en una situaciéon determinada
para construir nuevas normas mas convenientes o mas justas.
Por ejemplo, priorizar el empleo a la pareja o a la maternidad.
El hecho de saltarse las normas es lo que produce el “conflic-
to subjetivo”.

En tercer lugar, el proceso de transformacién social re-
quiere una condicién social que lo posibilite. Sabemos que
la accion de saltarse normas sociales no esta exenta de algin
tipo de reacciéon o castigo social, que puede ir desde la sim-
ple “mirada acusadora o menospreciante”, pasando por di-
ferentes formas de exclusion, hasta llegar a la violencia fisica
(por ejemplo, la violencia doméstica en muchas mujeres que
se intentan separar). Muchas veces, ahorrarse estos rechazos
sociales es lo que hace de motor para que continuemos man-
teniendo las cosas tal como son, aunque nos hagan infelices
y nos parezcan injustas. Asi, para que la transformacion sea
factible y no se paralice por este tipo de miedos, lo que hay
que buscar son interlocutores y contextos que sean capaces
de reconocer y entender las acciones de transgresion y que,
en lugar de castigarlas, les den apoyo. Estos contextos son su
condicion social de posibilidad. En otras palabras, los proce-
sos de transformacion social, a pesar de ser propios de cada
individuo, siempre tienen una naturaleza social, colectiva e in-
tersubjetiva. Necesitamos a los demas para poder cambiar las
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cosas como seres sociales que somos y los demas nos necesi-
tan a NOSotros.

También hemos dicho que el proceso de transformacion
social presupone algun tipo de crisis vital producida por el
desajuste, la ambigliedad y la desorientaciéon que provoca el
malestar o el sufrimiento durante la transicion o la transfor-
macion, ya que se rompe el equilibrio social preexistente ge-
nerado por el orden social dominante. Esta dimension critica
—de malestar subjetivo— es el resultado de haber roto un equi-
librio social anterior (mediante una practica subversiva) y, si se
quiere completar la transformacion, debe ir acompanada de la
elaboracién de una vision critica del equilibrio anterior.

Al mismo tiempo, la misma teoria critica posibilita la prac-
tica subversiva. Es decir, que ambas dimensiones se alimentan.
Pondremos dos ejemplos para ilustrarlo. En el ambito laboral,
si las normas sociales imperantes en la esfera publica dictan
y marcan el habito segin el cual se considera natural que el
jefe de una empresa (como la mayoria de lugares de poder o
con estatus) sea casi siempre un hombre (el tanto por cien de
empresarias mujeres en nuestra sociedad es infimo), el hecho
de que una mujer llegue a ejecutiva de una empresa (practica
de ruptura de equilibrio y del habito instaurado) representara
incertidumbres sobre la manera como deben actuar en la nue-
va situacion tanto la nueva directora como la gente a la que se
dirige. Pero con el tiempo se puede crear un nuevo equilibrio
social mas justo en que lo que cuente en primer lugar ya no
sea el sexo sino la valia y el interés de la persona (a esta situa-
cion nueva no se llega facilmente, es un proceso muy dificil,
pero aqui no entraremos en las dificultades).

Asi, si la posibilidad de este nuevo equilibrio se hace real
y la experiencia es positiva, en determinadas pero escasas si-
tuaciones, se pone de manifiesto que la situacion de equilibrio
anterior no era tan normal como parecia, sino que se puede
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empezar a Ver COomo una situaciéon con una dinamica “segre-
gacionista” por el hecho de que estaba basada en la exclusion
sistematica en los lugares de poder de la presencia del colec-
tivo de mujeres por el simple hecho de ser mujeres y con el
objetivo de mantener la diferencia de poder entre hombres y
mujeres.

Consiguientemente, esta exclusiéon de la mujer en deter-
minadas posiciones sociales representa otro tipo de exclusion
mas importante aun (que muchas veces se mantiene a pesar de
que la mujer se incorpore a la situacion de poder). Se trata de
excluir del mundo empresarial todas las actitudes, comporta-
mientos, emociones y valores “mas humanos” —que se asocian
ala feminidad — porque se consideran poco convenientes para
la direccion de la empresa. Estos son los valores instaurados
port el neoliberalismo en conjuncién con el patriarcado.

Pero esta segunda exclusion también se puede transformar
mediante practicas subversivas, ya que tenemos ejemplos de
empresas que trabajan con otro tipo de valores y les va bas-
tante bien, porque, por otro lado, se da un contexto social
propicio con inquietudes compartidas. Esta mirada nueva y
critica al habito instaurado —’que unas determinadas posicio-
nes sociales s6lo puedan ser ocupadas por un sexo, y por unos
valores determinados”— es lo que denominamos elaboracion
critica hacia el equilibrio anterior. No es preciso decir que para
que este proceso sea posible hacen falta leyes contra la dis-
criminacion laboral, las cuales deberan ganarse mediante la
accion colectiva y la presion social en el ambito publico.

El segundo ejemplo le situaremos en el ambito familiar.
Podriamos hacer el mismo ejercicio de interpretacion critica
buscando una situacion en el ambito privado. Pensemos por
ejemplo en la situaciéon en que “un padre se debe hacer cargo,
o ha decidido hacerse cargo, del cuidado de sus hijos él solo”
sin la ayuda de otras mujeres. Dado que la “normalidad” que
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se ha construido a su alrededor es que no tiene las caracteristi-
cas psicologicas convenientes para hacerlo y siempre ha visto
que lo hacfan las mujeres, no tiene ningun practica ni modelo.
¢Debera crear recursos practicos nuevos (practica subversiva)
para hacerse cargo de la situacion? Silo logra con éxito y llega
a una experiencia satisfactoria, posteriormente debera elabo-
rar criticamente la percepcion anterior de él mismo como per-
sona incapaz. “¢:Cémo ha sido posible que con el tiempo haya
logrado ejercer este papel sin problemas e incluso disfrutando
cuando siempre habia pensado que la psicologia masculina era
incapaz de hacerlor”. Quiza aquello que crefa que era normal
ha dejado de parecérselo, y entonces se puede preguntar por
qué consideraba normal su incapacidad para criar un hijo; la
respuesta pasara necesariamente por la critica social. Hara fal-
ta también cierta flexibilidad en la reglamentacién del horario
laboral para que el proceso sea posible. Y la constriccion de
género también limita a los hombres.

Esta claro que para que estos procesos sean viables hasta
el final debe haber una red social minima de reconocimiento
y aceptacion social —a pesar de la transgresion— y una teorfa
critica que le permita entender por qué sentia como “normal”
o natural una cosa que no lo era.

En definitiva, la preocupacion esencial en relaciéon con
la cuestién de la transformacion social y el feminismo es la
busqueda de una nueva organizaciéon u ordenacion de la vida
social, tanto publica como subjetiva, que sea capaz de reducir
el malestar, el sufrimiento y la violencia fruto de la privacion
y la exclusién social, producidas por la fijacion y la rigidez de
las dos identidades sexuales y justificadas “cientificamente”
a partir de las diferencias anatémicas, fisiologicas y genéticas
entre los sexos.

Por lo tanto, se trata de un sufrimiento y una violencia de
naturaleza social, que se dirigen sobre todo a las mujeres por
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el hecho de que ocupan los lugares de menos poder y que las
constituye como “grupo dominado e inferior” en la estruc-
tura social estratificada y jerarquica. Pero se trata, al mismo
tiempo —y este hecho se oculta mas—, de una violencia ejercida
también sobre los hombres, porque la mera fijacién y delimi-
tacion de una identidad masculina excluye el barén de todo
un conjunto de posibilidades en la vida social —las asociadas a
lo que es femenino—, de la misma forma que la fijacién de la
identidad femenina excluye las mujeres de una serie de posibi-
lidades en la vida social —las asociadas a lo que es masculino,
que giran alrededor de la racionalidad, la fuerza fisica, la auto-
nomia, la racionalidad—.

Por ejemplo, entre las limitaciones que comporta para un
hombrte investirse de la identidad masculina, una de las mas
conocidas es la incapacidad de conectar con sus emociones
y necesidades y las del otro, el hecho de tener que esconder
continuamente su vulnerabilidad y la necesidad de estar con-
tinuamente competiendo con él mismo para responder a las
expectativas sociales de “dureza y autosuficiencia”, lo cual en
el lenguaje comun se expresa con la frase “los chicos no llo-
ran”.

En este sentido, también es conocido el dato objetivo de
que “la esperanza de vida es mas corta en los hombres que en
las mujeres”, lo cual se puede interpretar como una prueba
contundente del maltrato que representa para un hombre in-
vestirse exclusivamente de la identidad de género masculino.
Por otro lado, la muerte precoz se puede interpretar como el
precio que hay que pagar por la tan preciada “autosuficiencia”
del barén. Por lo tanto, los efectos negativos propiciados por
el sistema también afectan de manera critica a los hombres.
Esta parte del malestar producido por las relaciones de género
es quiza la que mas se oculta en nuestra cultura, posiblemente
para prevenir que los hombres no participen en el movimien-
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to feminista y continien pensando falazmente que ellos no
tienen nada que ganar en esta transformacion de las relacio-
nes de género.

Porque por mucho que los hombres puedan desplazar esta
violencia hacia el grupo social que esta por debajo en térmi-
nos de poder, que es el de las mujeres, no desaparece el mal-
trato que ejerce sobre ellos la identidad de género masculino.
Eso pasa porque, al fin y al cabo, el maltrato dirigido hacia los
otros no deja de ser, al mismo tiempo, un maltrato hacia ellos
mismos, ya que hay vinculos sociales y afectivos que unen a
los maltratadores con las personas maltratadas (un ejemplo es
el autoagresion que se ejercen muchos hombres después de
haber agredido fisicamente su mujer).

En sintesis, pues, para que las identidades sexuales o de
género fijadas dejen de tener estos efectos de exclusion y de
violencia social en las relaciones entre los sexos y dentro de de
cada grupo sexual, no es suficiente con elaborar teoria critica,
sino que también hay que introducir practicas subversivas en
relacion con las normas sociales instituidas tanto en el ambito
colectivo como en el personal. Pero hay que ir con cuidado
sobre todo con el uso que se hace de la teoria critica como
herramienta para la transformacién. Dado que vivimos en la
sociedad de la informacién y del conocimiento, la teorfa cri-
tica corre dos peligros: convertirse en un “valor de intercam-
bio instrumental”, o convertirse en “dogma u ortodoxia”. En
cualquiera de estos casos la teorfa critica en lugar de permitir
la solidaridad, la lucha colectiva y la transformacion, la puede
hacer del todo imposible.

Butler —con sus trabajos— nos quiere prevenir del peligro
que la teorfa critica se convierta en dogma. La autora sefiala
que en diferentes momentos este hecho ha provocado, por
ejemplo, que diferentes colectivos reivindicativos proximos
hayan entrado en guerra y no se hayan podido entender, o
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que los diferentes colectivos feministas se hayan enfrentado
crudamente, o que muchas mujeres feministas hayan sido in-
capaces de dialogar con hombres proximos al feminismo.

La llamada de atencién que hace Butler en relacién con
este tema nos sirve para introducir un ultimo elemento de
reflexion en lo que respecta a la complejidad y a efectos per-
versos de los intentos de transformaciéon social. Como sefiala
Butler, “la teorfa” o el conocimiento, aunque sean criticos, no
son suficientes para la vinculacion y la solidaridad con el otro,
porque lo que es “racional” no es el fundamento de la co-
nexion con el sufrimiento de las otras personas.

Por contra, en momentos de cambio, de desorientacion, la
actitud abierta de no-saber y la contencion de la angustia y las
emociones de inseguridad que comporta esta actitud, por la
pérdida del privilegio y la posicién de autoridad que genera el
saber, pasan a ser la base subversiva o la condicién de posibi-
lidad para transformar lo que es social en profundidad (ya que
vivimos en la sociedad de la informacién y el conocimiento).
Propone el no-saber como base subversiva, para transformar
unas relaciones basadas en la dominacién en unas relaciones
fundamentadas en un encuentro ético con el otro, en que el
otro pasa de ser un objeto a un sujeto y en que la transforma-
cién es mutua.

Esta idea del no-saber o de suspender lo que sabemos es,
en muchas ocasiones, segun esta autora, el principio activo de
la transformacion social.

45



EL FEMINISMO COMO TEORIA
El impacto en las ciencias sociales

La voluntad transformadora de la realidad que caracteri-
za el movimiento feminista lo ha conducido no solamente a
plantear reivindicaciones y acciones, sino que también ha ge-
nerado la necesidad de hacer analisis teérico sobre la manera
en que las sociedades originan y reproducen los factores que
generan los problemas y los malestares mediante las relaciones
entre los sexos. Son problemas que el movimiento se propone
eliminar o neutralizar. Asi, pues, la elaboracién de teoria so-
cial, a parte de la produccién de ideologia y de las propuestas
programaticas, también ha sido una tarea central de muchos
movimientos sociales, entre estos del feminista.

Una de las primeras teorfas sociales que elabora el movi-
miento feminista moderno —el feminismo de la primera olea-
da— es la teorfa del patriarcado para referirse a la forma de or-
ganizacion social que origina y reproduce la subordinacion de
las mujeres. Constituye el intento mas sistematico de analisis
sobre los factores que condicionan la situacion de las mujeres.
Esta teorfa tuvo un impacto muy importante porque en su
momento fue capaz de aglutinar la experiencia histérica acu-
mulada de la lucha de las mujeres en general. Este hecho con-
virtié el feminismo en el heredero de todas las mujeres que a
lo largo de la historia habian rechazado el papel doméstico y
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de cuidado de los demas que se les habia asignado. Entre es-
tas mujeres destacaremos el papel de las que lograron que se
abriesen las puertas de la educacion. Asi pudieron introducir
las reflexiones y la teorfa feminista en el seno de la academia
y hacer una ampliacion, reelaboracion y difusion de este saber
critico.

La teorizacion feminista tuvo el apoyo de algunas profe-
sionales y universitarias que empezaron a hacer suyas estas
teorias y trabajaron para profundizarlas, sistematizarlas y for-
malizarlas en lenguajes académicos, con el objetivo de poder-
las incluir en la formacién y en los curriculos académicos y
difundirlas mediante las redes y publicaciones académicas. La
teoria elaborada por el movimiento feminista, pues, posibilito
que algunas de las pocas mujeres que habian hecho ciencia
claborasen nuevas teorfas, ya no con el objetivo de afirmar
de manera “cientifica” y sesgada que la mujer es un ser infe-
rior — como se hacfa histéricamente— sino con el objetivo de
analizar por qué la sociedad cree que eso es verdad y de qué
manera se reproduce esta “normalidad”. Por otro lado, tam-
bién surgi6 la pregunta sobre la naturaleza sesgada y sexista
del conocimiento cientifico, lo cual ponfa de manifiesto que
las ciencias han sido cémplices de esta “normalizacion” de
la desigualdad mediante la reconstrucciéon continuada de “la
mujer como ser carente”.

Asi, los conocimientos elaborados desde los movimientos
feministas sirvieron para iniciar una tarea de “correcciéon” del
sexismo o critica de las teorfas cientificas elaboradas por las
diferentes ciencias sociales (psicologia, sociologia, economia)
y naturales (biologia, medicina), las cuales, marcadas por el
bies cultural patriarcal, reproducian esta inferioridad de la
mujer y, en consecuencia, legitimaban indirectamente que la
maltratasen.
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El bies patriarcal de 1a medicina

En un congreso de medicina sobre la “revolucion genémica” que
tuvo lugar hace poco en Honoluld (Asia), una de las cuestiones
que suscité mas interés entre las ponencias fue la siguiente: “Los
papeles no tradicionales pueden aumentar el riesgo de enfermedad
coronaria y muerte.” Esta sentencia “cientifica”, junto a noticias
de prensa del estilo “los maridos que trabajan en casa y las mujeres
ejecutivas ponen en riesgo su salud” dltimamente son mas frecuen-
tes y buscan un retorno hacia los papeles sexuales tradicionales.
Por eso, se puede decir que, en muchas ocasiones, tanto la ciencia
como los principales medios de comunicacién tienen una mirada
sexista o patriarcal de la realidad.

De esta manera, se iniciaron una serie de interacciones e
influencias desde el feminismo hacia la ciencia —sobre todo las
ciencias sociales y humanas— que posibilitaron una importan-
te produccién y sistematizacion de teorfas sobre la desigual-
dad sexual. Se empez6 a disolver, asi, la separacioén radical
moderna entre ciencia y politica. Por otro lado, en el ambito
de las ciencias sociales y humanas se inicié la construccion
de teorfas embarazosas con los valores de justicia e igualdad
entre los sexos en lugar de teorfas aparentemente asépticas,
neutrales y objetivas, pero sesgadas y reproductoras del stazu
guo en su practica real.

De estas interacciones surge una producciéon muy impor-
tante de teorias criticas feministas. La prueba mas palpable es
que en algunas universidades europeas y norteamericanas se
consolidan los llamados estudios de género (gender studies), que
en la mayoria de ocasiones constituyen una especialidad y que
en otras se integran a la ensefianza de las materias tradiciona-
les. Estos estudios (aunque minoritarios) son la muestra clara
de esta nueva linea de investigaciones abierta por la influencia
del movimiento feminista, que ha recibido nombres diversos
como estudios de las mujeres, estudios de género, epistemo-

49



logia feminista, estudios de ciencia y género o estudios femi-
nistas.

Al mismo tiempo, el conjunto de teorfas sociales feminis-
tas elaboradas en la academia ejercera influencias y cambios
en el mismo movimiento feminista y en su manera de pensar.
A partir de este momento habra una retroalimentacioén reci-
proca —no exenta de tensiones— entre la teorfa y la practica
feminista, entre la teorfa critica y la practica subversiva.

Las teorfas enmarcadas como producciones feministas son
bastante heterogéneas, pero tienen en comun el compromiso
con la lucha en contra de la desigualdad social, aunque actual-
mente la teorfa feminista se articula con otras teorfas criticas
contra otro tipo de desigualdades (de clase, etnia, cultura, edad,
orientacion sexual). Este compromiso con la lucha contra la
desigualdad, junto a la especificidad del trabajo académico fe-
minista, ya que es de los pocos que introduce el ambito de la
experiencia y de la subjetividad en la elaboracion de la teoria
critica contemporanea, ha provocado que la teorfa feminista
revitalizase muchos de los debates actuales en los ambitos de
la filosofia y la teotfa politica interesados en el estudio del po-
der y de la dominacién de los sujetos.

Las redes del saber

LLa ausencia de la mujer en la Historia escrita y “valorada”
—que no es la historia en minusculas— y en la produccion de
conocimiento cientifico ha tenido como consecuencia que
la experiencia del barén se haya convertido en el patron, el
modelo y el espejo mediante los cuales percibimos la reali-
dad y nos percibimos nosotros mismos hasta dejar de lado
la diversidad de la experiencia y la realidad de cada uno. Por
este motivo, la mujer se ha convertido en “el otro inexistente”
sin existencia particular, “el otro carente” de racionalidad, de
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individualidad. Este fenomeno es el que se denomina andro-
centrismo.

Toda la produccion de la teorfa feminista —ya lo hemos
apuntado— esta tefiida por el debate tedrico del feminismo de
la igualdad contra el feminismo de la diferencia, que tiene su
punto algido en los afilos ochenta. Es un debate que surge de
la dificil articulacion entre los objetivos de los encuentros po-
liticos tradicionales y de izquierdas y los de los grupos femi-
nistas y que toma fuerza en las dificultades de integracion de
estos objetivos que sufren las mujeres que practican una “do-
ble militancia” en grupos feministas y en encuentros politicos
tradicionales. Actualmente el debate aun continda, aunque lo
que es mas habitual es intentar articular ambos feminismos y
pensar que la lucha del feminismo tiene como objetivo basico
tanto la igualdad como la diferencia o diversidad.

En consecuencia, antes de entrar en la especificidad de
cada teorfa debemos dibujar las grandes lineas de este debate.
Los feminismos de la igualdad conciben el feminismo como
un movimiento ilustrado por el hecho de que comparten con
la Ilustracion, segun Magda, “los supuestos de la universalidad
de la razon, la exigencia de igualdad, la liberacién de los pre-
juicios y un horizonte de emancipacién”.

Estas ideas no parten del hecho —ni prevén— de que hay una
organizaciéon que produce una diferencia y relacion jerarquica
especifica de género, ya que asumen una concepcion del ser
humano universal como entidad auténoma e independiente.
Por eso, la tarea de estos feminismos serd hacer extensivo el
proyecto ilustrado y su idea de sujeto autbnomo a las mujeres
y criticar el caracter androcéntrico y parcial de la lustracion.

En cambio, los feminismos de la diferencia parten de la
idea de que vivir en un cuerpo de mujer comporta todo un
conjunto de consecuencias en términos de especificidad, que
hay una diferencia sexual femenina que tiene relevancia y que
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hay que tener en cuenta y estudiar sus singularidades. Hay
diferencias entre las diversas teorias de este feminismo, por
lo que respecta a considerar que esta diferencia es esencial o
socialmente construida, pero que al mismo tiempo es omni-
presente e ineludible.

En la primera oleada de feminismo el discurso se centra en
hacer tomar conciencia a la mujer de su situaciéon de opresion
y a reivindicar una igualdad de derechos con el hombre para
transformar esta condicién. El mecanismo de la teorfa femi-
nista es la emancipaciéon mediante la obtencion de los mismos
derechos legales que el hombre. En esta época se desarrollan
la teorfa feminista liberal, la socialista y la radical. Son teorias
que denominaremos feministas de la modernidad por el he-
cho de que comparten mas o menos las grandes filosofias de
la modernidad (la idea de razén universal, de sujeto auténomo
y unitario y de un pensamiento dicotémico).

A partir de la segunda oleada de feminismo el énfasis en la
igualdad se desplaza hacia el feminismo de la diferencia, dado
que se empieza a ver que el feminismo genera como cambio
una “masculinizacion de la mujer”, lo cual le provoca una do-
ble presiéon (no deja su parte femenina, pero también incor-
pora la masculina) y puede conducir a empeorar su situacion
(por ejemplo, la “doble jornada”).

En esta época, hasta los afios ochenta, el tema central
continua siendo la dicotomia moderna razén-emocion. Con
el feminismo de la diferencia lo que cambia es que un buen
numero de teorfas feministas se decantan para estudiar la sin-
gularidad de la mujer y para valorar positivamente esta dife-
rencia. Es cuando se empiezan a hacer estudios geneal6gicos
e histéricos de las mujeres y a visualizar sus vidas y obras
andénimas y transparentes.

A partir de finales de los afios ochenta y durante los no-
venta, el feminismo articula una critica teérica mas profunda.
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Ya no se tratara unicamente de igualar la mujer al hombre
en oportunidades ni tampoco de remarcar positivamente la
diferencia, sino de romper con la filosoffa de la modernidad
por sus efectos implicitos de dominacién. Y eso es asi porque
se considera que es una filosoffa construida sobre la base de
un pensamiento dicotbmico que se sostiene por disimetrias
como racional-emocional, instrumental-afectivo, publico-
privado, impersonal-personal, general-particular, abstracto-
concreto, que identifican el primero de sus términos —mas
valorado socialmente— con lo que es masculino y el segundo
con lo que es femenino. Son disimetrias que han colonizado
el sentido comuin y han escindido la experiencia humana en
dos mundos mutuamente excluyentes, que se corresponden al
mundo masculino y femenino.

La teorfa elaborada en esta época recibe el nombre de teo-
rfa feminista como dispositivo deconstructor, porque preten-
de deconstruir la raiz del pensamiento moderno dicotémico,
que solo ha sido capaz de maximizar o minimizar la diferencia
sexual, pero en ningun caso de borrarla o de reconstruitla en
una pluralidad de diferencias.

Por eso, a continuacién presentaremos las diferentes teo-
rfas feministas, organizadas segun si reclaman la emancipa-
cion desde un sentido moderno (aumento de oportunidades
y libertad de eleccién) o si deconstruyen a fondo la filosoffa
moderna y, en consecuencia, la idea de sujeto identitario uni-
versal atravesado por una identidad sexual secundaria, dicotd-
mica y transparente.

Para explicar y comprender la transicion de las teorfas femi-
nistas de emancipacion a las de deconstruccion, hay que hacer
un paso intermedio. Se trata de la critica que se hace desde el
feminismo y la teorfa social postestructuralista en el paradig-
ma cientifico de la modernidad. Por eso, antes de hablar de las
teorfas feministas deconstruccionistas hay que mencionar los
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trabajos sobre ciencia y género. Y, antes de hablar de ciencia
y género, por una cuestion también de coherencia y didactica,
debemos introducir la nocién de género.

Mecanismo para la emancipaciéon

A continuaciéon expondremos las teorfas feministas que
reclaman la emancipacién en un sentido moderno: la teoria
feminista liberal, la teorfa feminista marxista y socialista y la
teoria feminista radical.

La teoria feminista liberal

La teorfa feminista liberal parte de la idea de que hay una
unica naturaleza humana asexuada. Cuestiona la idea de que
el Estado liberal tenga unas caracteristicas pretendidamente
universales, porque considera que en la practica el liberalismo
funciona teniendo como modelo la experiencia masculina con
que confunde la naturaleza humana. En este sentido, desde el
feminismo liberal se comparte una idea universal de naturale-
za segun la cual las personas son consideradas, segin C. Casti-
llos, del modo siguiente: “Agentes racionales independientes,
no necesariamente conectadas las unas con las otras, y que
aspiran a realizar los valores de dignidad, autonomia y auto-
rrealizacion individual.” En esta concepcion de las personas la
nocion de sujeto auténomo es central.

Dado que, segun el feminismo liberal, la causa de la des-
igualdad entre los sexos es una discriminacion legal y juridica
injusta ejecutada por el Estado, para corregir la desigualdad
que produce el Estado liberal sélo hay que reformar las leyes.
En este sentido, es una corriente que se inscribe en los femi-
nismos de la igualdad.

Cuando hombres y mujeres compartan las mismas res-
ponsabilidades en el mundo publico y privado se lograra la
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igualdad y la emancipacién de la mujer. Asi, la igualdad y la
libertad surgiran de la igualdad legal, por el hecho de que se
considera que conduce a la actuacién del individuo como ser
autébnomo.

La teoria feminista marxista y socialista

La teorfa feminista marxista y socialista también se inscribe
en los feminismos de la igualdad y es un ataque radical al pen-
samiento liberal en el sentido de que quiere recuperar la histo-
ricidad y la dimension social tanto del conocimiento como del
ser humano. Es una corriente que tuvo fuerza en el continente
europeo y que considera que la opresion y la dominacién de
las mujeres es el producto de dos factores combinados: el ca-
pitalismo y el patriarcado.

Segtn el feminismo socialista, para entender la vida social
y los problemas que genera hay que plantearse en qué tipo de
sociedad vivimos. Desde la teorfa social marxista se considera
que nuestra sociedad es capitalista en su manera de producir
los medios de vida y, desde los feminismos socialistas, se afa-
de que nuestra sociedad es patriarcal en su manera de produ-
cir nuestra vida.

Nuestra sociedad es capitalista porque el modo dominante
de producir nuestros medios de vida da ocasion a una division
social entre los que controlan los medios de produccién y los
que no tienen ninguna otra cosa para sobrevivir que no sea el
trabajo.

Los primeros —o amos del capital- compran a los segun-
dos —los trabajadores— su tnica posesion, que es la fuerza de
trabajo, y les venden aquello que previamente han decidido
que seran los medios de vida (coches en lugar de transporte
publico, ciertos tipo de vivienda, cierta pautas para vestir, di-
vertirse, alimentarse, intoxicarse, ciertas concepciones de la
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salud). Estos productos que estan a la venta no responden a
las necesidades de la gente, sino a las actividades que permi-
ten maximizar los beneficios. Es decir, que estas actividades
dirigidas por los amos efectivos del capital generan las nece-
sidades humanas y no a la inversa. La decision de producir
coches genera su necesidad y el hecho de viajar aisladamente,
y la fabricacién electrodomésticos de uso familiar genera la
necesidad de que el empleo doméstico se haga separadamente
a cada familia, por ejemplo.

El capitalismo que da ocasién a la division internacional
del trabajo se manifesto, en un tiempo, en forma de esclavitud
o de colonialismo, pero hoy se expresa mediante el imperialis-
mo y el neoliberalismo. Lo que ha cambiado es que los bene-
ficios de éste ya no revierten de una manera generalizada en el
que se ha llamado Primer Mundo, sino en una minorfa de este
mundo: las grandes empresas multinacionales.

La mujer excluida del “pacto social”

LLa mayoria de mujeres no forman parte de ninguno de estos dos
grupos (amos del capital o trabajadores) porque han sido confi-
nadas al ambito privado y, por lo tanto, no tienen ni capital ni un
trabajo asalariado. En este sentido, dependen econémicamente del
hombre con quien viven, que puede ser o “amo del capital” o “tra-
bajador”.

Por otro lado, desde el feminismo socialista se afiade la idea
de que nuestra sociedad también es patriarcal porque el modo
dominante de produccion de nuestra vida esta controlado en
ultima instancia por la persona que recibe el nombre de padre
o cabeza de familia —generalmente, un hombre adulto—. Su
posicion de poder proviene de ser la persona que aporta la
parte mas importante de los ingresos monetarios a la familia
y, por lo tanto, los medios que permiten poner la familia en
contacto con la sociedad.
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La unidad basica de la sociedad no es el individuo, sino
el patriarca, el ser humano poseedor de una familia. Los que
son poseidos son la madre o duefia de casa y los hijos. Asi,
solo tienen estatus real de individuo los patriarcas, a los que,
cuando se hace el censo, se les denomina persona principal
de la casa.

El marxismo entiende la ideologfa como una “representa-
cion distorsionada de la realidad” que impregna la percepcion
y el conocimiento de ésta, por lo que este conocimiento se
considera el reflejo del sistema de valores de la clase dominan-
te que legitimara las relaciones de dominaciéon entre los gru-
pos. Por esta razon, se reproduciran las relaciones de domi-
nacion entre los dos sectores sociales y después entre los dos
sexos. Asi, pues, aunque cualquier mujer ocupe una posicion
de sumision, la mujer casada con el proletario estara doble-
mente sometida: por el patriarcado, por una parte, y por el ca-
pitalista, por otra. Desde esta teoria, no hay mas perspectivas
de conocimiento que la de la mujer casada con el proletario o
con el capitalista, con el enmascaramiento de la desigualdad
de clases que eso representa.

El principal problema de la teorfa marxista clasica para una
teorfa feminista es que considera que la condicién desigual
de las mujeres es una condicion social de segundo orden: es
decir, que la emancipacion de la mujer se lograra una vez se
ponga fin a la diferencia de clases sociales.

Por otro lado, en contraposicion con el feminismo liberal,
la filosoffa marxista tiene una concepcion del ser humano en
intima conexion con los otros y con la naturaleza. La actividad
esencial para la transformacion de la sociedad es la praxis y el
conocimiento es s6lo un tipo de practica con capacidad para
transformar la realidad. Asi, en el feminismo marxista y socia-
lista, el concepto de sujeto es sociohistérico, producido por la
praxis social dominante en cada sociedad.
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Mediante la complicidad del capitalismo y el patriarcado
surge la idea de “familia nuclear”, con que se acentta la ideo-
logia y la practica de la division sexual del trabajo que exilia
a la mujer al ambito privado para que se dedique a las tareas
domésticas y al cuidado de la vida humana y que instala a los
hombres en el centro del ambito publico y les atribuye la fun-
cion de desarrollar las tareas de produccion de los medios para
la vida humana. Veamos un ejemplo que ilustra este hecho. La
prueba objetiva para identificar al patriarca es su titularidad.
Si examinamos las estadisticas de empleo, los propietarios de
viviendas, los titulares de cuentas corrientes o los propietarios
de turismos, nos encontraremos con una amplisima mayotia
de hombres adultos, pero quedaran excluidos buena parte de
las mujeres, los jévenes y los viejos. Asi, se ve que los patriar-
cas son los auténticos titulares de los derechos.

El caso de la Shell

El significado de la familia nuclear en el capitalismo esta descrito en
el estudio de Amilo Ramdas sobre Curazao. Ramdas describe como
la empresa petrolera Shell logré en esta isla lo que la Iglesia catolica
no habfa logrado en mas de un siglo: la instalacién del modelo de
familia en una sociedad donde antes prevalecia la poligamia, las
familias monoparentales y las relaciones sexuales libres. Gran parte
de la poblacién de la isla trabajaba para la Shell y a ésta le convenia
dar empleo a obreros casados, dado que estos tenfan un comporta-
miento mas responsable. Ademas este sistema le permitia a la Shell
pagar sueldos mas bajos a las mujetes casadas, bajo el supuesto de
que su sueldo sélo era un complemento del sueldo del marido.

Para promover la familia nuclear, la Shell sélo daba el derecho a
una casa propia a los obreros casados. La prevision médica soélo
se ofrecfa a los familiares legales del empleado. Sélo los hijos lega-
les recibian materiales escolares y becas. El fondo de pensiones se
destinaba sélo a la mujer y a los hijos legales. Como resultado, los
nacimientos ilegales de Curazao bajaron de mas de un 50 por cien
en 1920 a menos de un 25 por cien en 1952. Cuando la compafia

58



se automatizo y despidi6 a la mayoria de los obreros, la cantidad de
hijos ilegales volvio a subir al 35 por cien en 1967.

Como muestra el ejemplo anterior, los 6rdenes sociales
capitalista y patriarcal, actan con complicidad en la moder-
nidad, y sobre todo durante la época de la industrializacion
y la urbanizacion, para fijar claramente la division sexual del
trabajo y al mismo tiempo distribuir los sexos entre el espacio
publico y privado. Segtn esta distribucion, al sexo masculino
le recae la tarea de la produccién de los medios de vida —el
hombre es el encargado de ganar el pan”— en el espacio publi-
co y al sexo femenino le recae la tarea de la produccion y re-
produccion de la vida misma — “la mujer como duefia de casa
y cuidadora de la vida”— en el espacio doméstico o privado.

Esta distribucion se considera una de las condiciones ba-
sicas de la opresion y la desigualdad de la mujer. Los estudios
de Amords sobre el significado del espacio publico y privado
dan cuenta de una manera aguda del modo como se produce
la dominacion a partir de esta distribucion de los sexos entre
el mundo privado y el pablico.

Segun esta autora, el espacio publico es el espacio del re-
conocimiento, de los grados de competencia. Por contra, las
actividades que se desarrollan en el espacio privado estan con-
denadas a la invisibilidad. Las actividades femeninas son las
menos valoradas, sea cual fuere su contenido: son las que no
se ven ni son objeto de apreciacion publica. En el espacio
publico se contrastan las actividades, pero en el privado no
hay forma de discernir diferentes niveles de competencia con
parametros objetivables. Diversas amas de casa excelentes son
igualmente excelentes porque no hay forma de objetivarlas.

Esta invisibilidad en el espacio privado se da porque no se
produce lo que se llama individualizacion, mientras que si que
tiene lugar en el espacio publico. Por eso, el espacio publico
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es llamado por Amords “el espacio de los iguales o de los
pares”, porque en este ambito todos son individuos, posibles
sujetos de poder. Aunque no tengan el poder en un momento
determinado, todos son susceptibles de obtenerlo. En cam-
bio, la autora define el espacio privado como “el espacio de
la indiscernibilidad” y lo denomina ““ espacio de las idénticas”
porque, como la individuacion no es posible, lo que predomi-
na es la indiferenciacién: no hay nada sustantivo para repartir
—ni poder, ni prestigio, ni reconocimiento—, es un espacio sin
valor, no esta reconocido.

Las mujeres se han convertido en las representantes del
espacio privado, mientras que los hombres lo son del espacio
publico, y por eso Amords dice que las mujeres son ideologi-
camente el espacio de las idénticas y los hombres el espacio
de los iguales porque en el espacio privado no hay nada que
tenga relevancia, mientras que en el espacio publico pasa justo
lo contrario.

Esta articulacién disimétrica es una de las que produce
socialmente la condiciéon de opresion de la mujer. Desde el
feminismo socialista se considera que la emancipacion de la
mujer no sera posible hasta que lo que es personal salga a la
plaza publica y se defina como una cosa de interés general.
(¢No es verdad que el hecho de que nazcan nuevos bebés es
una cosa de interés general y no particular de las mujeres?
Pues, entonces, todos y todas deberfamos contribuir a que eso
fuera posible en unas buenas condiciones, sin que impliquen
una “esclavitud de la mujer” mediante una doble o triple jor-
nada.)

La teoria feminista radical

La teorfa feminista radical —también conocida con la eti-
queta de feminismo cultural— sostiene que el patriarcado es
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la causa basica de la opresion de las mujeres y entiende el
patriarcado como un fenémeno histérico de control de las
mujeres por parte de los hombres. Esta teorfa, a diferencia
de las dos anteriores, esta claramente ubicada en los plantea-
mientos de los feminismos de la diferencia por lo que respecta
a la conceptualizacion del sujeto-mujer y al énfasis y la maxi-
mizacion de la diferencia entre los sexos biolégicos en la prac-
tica. A pesar de que hay una heterogeneidad y pluralidad de
planteamientos en este feminismo, se puede decir que todos
coinciden en considerar que la biologfa y la capacidad repro-
ductora de la mujer son la base de su sujecién al patriarcado.
De manera alterna, para algunos enfoques de este feminismo,
esta dimensién de la biologia es percibida como soluciéon o
como problema para la emancipacion de la mujer.

Esta teorfa aparece como reacciéon contraria a la razén
cientifica considerada como la dnica fuente de conocimiento.
Reivindica el papel de las emociones, los sentimientos y el
cuerpo como bases para la produccién de un conocimien-
to de la realidad diferente del instituido. Las mujeres, por lo
tanto, tienen el valor anadido de ser capaces de producir un
conocimiento diferente de la realidad.

En este sentido, es la primera teoria que admite una pers-
pectiva de conocimiento particular de la mujer. Es decir, que
“la experiencia de la mujer” se considera una fuente genuina
de conocimiento critico. Desde el feminismo radical se con-
sidera que hay unas facultades humanas que estin mas bien
desarrolladas en las mujeres —no esta claro si por naturaleza o
por cultura— como son la intuicién, la sensibilidad, las cuales
posibilitan un conocimiento mejor.

Este feminismo considera que, para lograr la emancipa-
cion, las soluciones pasan por una especie de reconstruccion
radical de la sexualidad para recuperar el control. Asi, para
este feminismo, la transformacion del espacio privado es muy
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importante y tiene mucho potencial en la vida de la gente (ma-
ternidad, sexualidad, afectividad) como contraposicion a las
otras dos corrientes del feminismo, explicadas anteriormente,
que, para lograr la emancipacion, ponian en el centro de aten-
cion la transformacion del ambito publico (cambiar leyes o
eliminar la diferencia de clases sociales).

El impacto del feminismo de la diferencia en los feminis-
mos actuales es muy importante: ha presionado para que las
reflexiones politicas actuales incluyan como temas de interés
general los que se habian dejado de lado porque pertenecfan
al ambito privado y se asociaban a la mujer, como la familia, la
reproduccion, la sexualidad y la afectividad.

No podemos dar cuenta de la gran heterogeneidad y diver-
sidad de ideas que engloba el magma del feminismo radical,
pero apuntaremos algunas subcorrientes. Uno de los desarro-
llos importantes se sitda en Francia, con nombres de autoras
como Irigaray, Cixous, Kristeva y Leclerc. Otro son los tra-
bajos del “Grupo de mujeres de la librerfa de Milan” en Italia
con nombres como Muraro, Cigarini, Zamboni y Accati. Por
otro lado, hay una subcorriente en las renombradas feministas
culturales, que han creado una fuerte subcultura de caracter
“separatista” hacia los hombres a Inglaterra, Francia, Alema-
nia, Holanda y Estados Unidos, mediante librerias, grupos de
teatro, cafés, galerfas, centros de vacaciones y comunidades
particulares. Figuran nombres de autoras como Daly, Wittig,
Rich y Griffin, o las ecofeministas con DE Eaubonne a la
cabeza.

Actualmente en Barcelona hay una corriente de pensa-
miento feminista que ha heredado algunos presupuestos del
“Grupo de mujeres de la librerfa de Milan” en el feminismo
de la diferencia (podéis conocer su pensamiento directamente
en la revista Dzuoda). A grandes rasgos, se puede decir que sus
trabajos tienen como objetivo general construir un “nuevo
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simbolico para la mujer” mediante las relaciones entre muje-
res y partiendo de conceptos innovadores como “el simbélico
de la madre” o la idea “de autoridad femenina” contra la de
poder. Una de las autoras representativas es Rivera, que ha
publicado diferentes trabajos. Las criticas que se han hecho a
esta corriente aluden a un cierto separatismo elitista, falta de
dialogo o articulacién con otras corrientes y también el hecho
de potenciar una identidad “narcisista” para la mujer, falta de
autocritica.

Para acabar, las criticas que se han hecho al feminismo ra-
dical en general aluden a la reproduccién de un determinismo
biolégico que finalmente acaban por naturalizar la diferencia
sexual y reproducir el pensamiento dicotémico de la moder-
nidad, aunque enfaticen el polo de la diferencia. La hetero-
geneidad de estas teorfas hace que esta critica afecte a unos
planteamientos mas que a otros.

Género sexual frente a sexo

El concepto de género surge en el campo de la medicina
cuando, en el ano 1965, Stoller establece la diferenciacién en-
tre sexo y género basandose en sus investigaciones en nifos
y nifias que, debido a problemas anatémicos congénitos (am-
bigiiedad en los caracteres sexuales primarios), habian sido
educados en un sexo que no se correspondia anatdbmicamente
con el suyo.

Este autor se percata de que cuando llegaba el momento
en que la anatomia se definfa mas claramente hacia un sexo
concreto al cabo de unos anos después de haber nacido, la
educacion acogida hasta entonces era mas determinante que
la biologfa. Por ejemplo, cuando pide a los padres corregir la
educacion de estos nifios y nifias para hacerla coherente con
el sexo anatémico que se desarrolla, obtiene su rechazo; los
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padres no quieren saber nada porque cambiar la percepcion
les genera un conflicto demasiado grande. En este sentido, el
mismo autor propone el concepto de género para mostrar la
fuerza de la educacion social y familiar recibida como nifio o
como nifa para la identidad sexual frente a la anatomia bio-
logica.

Asi, podemos hablar de manera amplia de los estudios de
género para referirnos al segmento que se ha ocupado de es-
tudiar las consecuencias sociales y familiares de ser hombre
o mujer. Y podemos hablar de género como la categoria que
se refiere al estudio de las significaciones atribuidas social y
culturalmente al hecho de ser hombre o mujer. I.a emergencia
del concepto de género y de los estudios de género permitié
subrayar las calidades fundamentalmente sociales de la dife-
rencia sexual en detrimento de las calidades bioldgicas.

Ya en los afios noventa Scott sefiala, sin embargo, que la
categoria de género es mas compleja que otras categorias que
también pretenden explicar el funcionamiento de las desigual-
dades, como por ejemplo, la categoria de clase social. Scott
critica el hecho de que el género se ha hecho servir, sobre
todo, como descriptor de la identidad social y cultural de los
hombres y las mujeres.

El objetivo del concepto de género era eliminar el biolo-
gismo implicito en el concepto de sexo y sustituitlo por un
concepto socioldgico que hace referencia a los aspectos socia-
les y culturales en la construccion de la identidad sexual y las
funciones sociales asociadas al sexo. Sin embargo, en muchas
ocasiones la distincién entre sexo y género no ha funcionado
de la manera que se esperaba porque, en lugar de construir
una teorfa sobre el género, este concepto se ha utilizado de
manera intercambiable con el de sexo y ha reproducido la
misma disimetria. Por eso, se ha destacado que ha habido un
abuso y una confusién en torno al concepto de género que
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no ha ayudado al objetivo de la transformacion social de las
relaciones entre los sexos.

Al suponer solo la existencia de dos géneros, el masculino
y el femenino, se dicotomiza de la misma forma que los sexos
(hombre, mujer), con lo cual no queda claro dénde acaba la
biologia y donde empieza la cultura, y se acaba reproduciendo
el biologismo que inicialmente se criticaba.

A partir de estas revisiones del uso del concepto de gé-
nero, Scott plantea que la categoria de género debe ser una
categoria de analisis de las relaciones sociales entre los sexos y
no una categoria meramente descriptiva. Al hablar del género
como categoria de analisis, esta autora se refiere a dos partes
interrelacionadas que separa para la exposicion didactica.

Primero, el género como un elemento constitutivo de las
relaciones sociales basadas en las diferencias que distinguen
los sexos. En tal caso se refiere al hecho de que para compren-
der como actia el género y cémo se puede transformar hay
que considerar tanto los sujetos individuales como la organi-
zacion social y averiguar la relacion. En este sentido, el género
implica a cuatro elementos interrelacionados. En primer lu-
gar, estan los simbolos (culturalmente disponibles, que evo-
can representaciones multiples y a menudo contradictorias), y
en segundo lugar, los conceptos normativos (que manifiestan
las interpretaciones de los significados de los simbolos) que
limitan y contienen sus posibilidades metaféricas y que se ex-
presan en doctrinas religiosas, educativas, cientificas, legales,
y politicas, en que se afirman categbrica y univocamente los
significados de hombre y mujer, masculino y femenino.

Su posiciéon dominante emerge sobre el rechazo o la repre-
sion de posibilidades alternativas, a partir de nociones politi-
cas referentes a las instituciones y las organizaciones sociales,
que son el tercer elemento, “lo cual implica no restringir al
género a la familia, sino tener en cuenta su presencia en el
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mercado de trabajo, la educacion y la politica”. Y finalmente,
el cuarto elemento, la identidad subjetiva “que comporta in-
vestigar las maneras en que se construyen esencialmente las
identidades genéricas y relacionarlas con actividades, organi-
zaciones sociales y representaciones culturales histéricamente
especificas”. Asi, el género se construye mediante estos cuatro
elementos y los constituye a la vez. Ninguno de estos cuatro
elementos actua sin los otros.

En segundo lugar, el género es una manera primaria de
significar relaciones de poder. Es decir, representa una ma-
nera persistente y recurrente de facilitar la significacion del
poder en las tradiciones occidental, judeocristiana e islamica.
Eso implica que la diferencia sexual es una forma primaria de
significacion de poder en estas sociedades.

Pero recientemente Butler ha dado un paso mas alla en
relacién con el concepto de género y ha planteado que esta
distincion entre sexo y género es problematica y que lo que
creemos que era sexo también es género. Asi, a partir de este
momento el sexo (el que esta asociado a la biologia de la
mujer, por ejemplo, la experiencia del instinto maternal, su
orientacion al cuidado de los otros, su subjetividad emocio-
nal, su cuerpo sexuado, el tipo de vinculo tan estrecho que
tiende a establecer con los hijos o su limitada fuerza fisica) se
considera constituido socialmente a partir de la interaccion,
la organizacién y la divisioén institucional de la vida social en
papeles diferenciados, el sistema de significados culturales do-
minantes y la trayectoria historica de las mujeres a través del
tiempo y la historia. Hay que ir con cuidado, sin embargo,
porque el hecho de que la identidad sexual sea construida no
quiere decir en absoluto que no sea muy resistente ni que su
transformacion sea facil.

LLa identidad de género sera pues la forma que socialmente
conferimos a la anatomia, la manera en que socialmente sig-
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nificamos el sexo biolégico. La idea es que no hay un cuerpo
sexuado como lo entendemos hoy en dia sin que antes haya
un género social, es decir, primero esta el género y después el
cuerpo sexuado.

Las relaciones entre el género y la ciencia

El compromiso de la teorfa feminista con los valores de
igualdad y también de muchas otras teorfas sociales criticas
desafia la idea tradicional y moderna de ciencia en mayusculas
como neutral, objetiva y aséptica. En las dltimas décadas ha
habido un debate muy importante en torno a la idea de que
la ciencia es una practica humana mas y que, como tal, no
puede ser neutral, ya que el conocimiento siempre se elabora
desde una posicion subjetiva. Estos cambios en la definicion
de ciencia de las ultimas décadas han llevado a bastantes cien-
tificos a plantearse la pertinencia de que los conocimientos
cientificos obtenidos se discutan en foros en lugar de ser obje-
to de veneracion como si se tratase de verdades absolutas que
no se pueden cuestionar.

En el origen de este cuestionamiento de la idea moder-
na de ciencia han tenido un papel muy importante algunos
analisis feministas (de diferentes disciplinas como la antro-
pologfa, la historia, la sociologia, la biologia, la primatologia,
la filosofia, la estética, la fisica) que han recapacitado y se han
planteado preguntas como las siguientes: ;cémo se construye
el conocimiento cientifico? ;Qué papel tiene el sujeto, el sexo
o género del investigador? :Qué influencia tiene el orden so-
cial que impera en la cultura que se investiga? En respuesta a
estas cuestiones los estudios han destacado el bies de género
inherente al desarrollo de la investigacion de cada disciplina, a
partir de mostrar la dimensién social y subjetiva de la ciencia
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y de cuestionar la separacion entre sujeto y objeto de conoci-
miento defendida por el método cientifico clasico.

Los estudios de Harding, Fox Keller, Haraway o Bleier
han mostrado que la ciencia moderna ha excluido sistemati-
camente que las mujeres puedan ser conocedoras o agentes
de conocimiento debido a su identidad de género (falta de ra-
cionalidad). Se ha desenmascarado que la voz de la ciencia es
masculina y que la historia esta escrita desde el punto de vista
de los hombres, y que generalmente se asume que el sujeto
de conocimiento siempre es un barén blanco, de clase social
media o alta y que vive en las sociedades capitalistas avan-
zadas. Esta mirada desde la perspectiva del hombre blanco
occidental produce un tipo de pensamiento y conocimiento
intolerante con las diferencias, que acaba convirtiendo en des-
igualdades sociales. En el caso de la mujer el ejemplo es que su
diferencia con respecto al hombre esta hondamente connota-
da de carencia (de autonomia, racionalidad, etc.).

Este punto de vista parcial y masculino del conocimiento
producido por la ciencia moderna, enmascarado y disfrazado
de objetividad con la finalidad de lograr credibilidad y poder, es
el que se conoce con el nombre de androcentrismo. La nocién
de androcentrismo se refiere al sesgo “patriarcal” que recoge
el método de produccién y los contenidos del conocimiento
cientifico. El bies androcéntrico produce principalmente dos
tipos de distorsiones en las ciencias humanas: la ausencia de
datos y teorfas que hagan referencia a las mujeres, lo cual las
convierte en cientificamente “invisibles”; y en los casos en
que si que hay datos especificos y estudios, una interpretacion
basada en los estereotipos y los prejuicios correspondientes a
la ideologfa patriarcal. Se ve que el mismo lenguaje y los con-
ceptos que se utilizaban ya tienen una connotacion sexista. La
revision feminista debe empezar, pues, desde la base misma
de la construccion del conocimiento cientifico.
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Las hembras de los primates

Una critica feminista al conocimiento cientifico sesgado se produ-
ce, por ejemplo en primatologfa, al observar con detenimiento la
conducta de las hembras de los primates. Se ha visto que la idea
de que las hembras son pasivas y pudorosas y los machos activos
y promiscuos es una proyeccion de los investigadores que los ob-
servan. De hecho, en la mayoria de ciencias de la salud (medicina,
psicologia), la mujer es estudiada basicamente como sujeto repro-
ductor o dedicado exclusivamente al cuidado de los otros, lo cual
implica que sus necesidades como persona son ignoradas.

Este bies androcéntrico en la produccién del conocimien-
to es un reflejo de la organizacion patriarcal de la sociedad. En
definitiva, los estudios de ciencia y género han planteado una
pregunta fundamental al saber instituido, que hay que tener
presente en todo momento: ¢quién habla en esta teorfa? ¢En
qué condiciones econémicas y politicas formula este discurso?
¢Para quién y como este conocimiento circula y es utilizado en
el marco de las relaciones asimétricas de poder?

Un dispositivo de deconstruccion

Los estudios de ciencia y género también han propiciado
una serie de criticas al feminismo como teoria moderna de la
emancipaciéon. La razén basica es que las criticas al conoci-
miento cientifico cuestionan la misma idea de sujeto universal,
coherente, unitario y transparente y, en consecuencia, ponen
en duda la idea de diferencia sexual y, por lo tanto, de la mujer
como sujeto universal de la lucha feminista. En cambio, la
diferencia sexual y la identidad de género se consideran enti-
dades complejas, multiples, no transparentes y fragmentadas.
Por eso estas teorfas se nombran a teorfas explicativas postes-
tructuralistas de la desigualdad social, porque lo que persiguen
es la deconstruccion de la dicotomia y la deconstruccion de la
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masculinidad-feminidad como identidades sexuales. El obje-
tivo ya no es disolver la diferencia sexual ni reclamarla, como
en los feminismos de la igualdad o de la diferencia respecti-
vamente, sino multiplicar las posibilidades de la existencia y
de los estilos de vida de cada sexo. En resumen, las diferentes
teorfas feministas que hemos explorado, mas que ser anta-
gobnicas entre si, se tienden a considerar diferentes recursos
que hay que tener en cuenta para la transformacion de la vida
social segun el problema localizado en que se trabaje.

Teorias postestructuralistas de la desigualdad

El movimiento feminista es uno de los movimientos que
mas se ha pensado él mismo; su método ha sido el desarro-
llo de la epistemologia feminista (Harding, Code, Haraway)
que implica producir conocimiento cientifico centrandose en
la reapropiacién del cuerpo y las experiencias de las mujeres
para cuestionar lo que esta institucionalmente reprimido. Es
port eso por lo que “el paradigma de la politica emancipatoria”
que rige la modernidad ha dado lugar a un “nuevo paradigma
postestructuralista” que, en vez de centrarse en una idea de la
libertad dirigida al aumento de las elecciones y las oportunida-
des, se ocupa de una libertad que permite la construccion de
nuevas alternativas o estilos de vida plurales y heterogéneos,
diferentes a los instituidos. Dentro de este modelo, la ética
como dialogo y encuentro con “el otro”, el otro construido
como diferente en la modernidad, ocupa un lugar importante
frente a la politica tradicional que basicamente persigue el au-
mento de recursos sociales y de poder.

Actualmente, las teorfas feministas posestructuralistas
estan configuradas por un mosaico de reflexiones y debates
abiertos que permanecen en tension. Siguiendo las directrices
de Bonder, expondremos las tensiones que hay en el interior
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de la teorfa feminista contemporanea y las orientaremos hacia
la deconstruccion de la idea moderna de una identidad univer-
sal, ya que es su principal objetivo.

Las teorfas feministas posestructuralistas parten de la cri-
tica que la teorfa feminista como teorfa de la emancipacion
constituia un “gran relato” en el sentido moderno, totalizador
y omnicomprensivo, que lo hacfa sordo a la heterogeneidad
interna y a la fragmentacion del movimiento y de las mujeres
y, por lo tanto, proclive al dogmatismo. En este sentido, se han
estudiado las interrelaciones y las alianzas del pensamiento
feminista para la emancipacién con los grandes relatos ins-
tituidos de la modernidad (funcionalismo, marxismo, etc.) y
sus efectos contraproducentes para la transformacion de la
desigualdad entre los sexos. Asi, en los trabajos feministas
contemporaneos tienen mas importancia las cuestiones que
exponemos a continuacion.

Primero, la critica al binarismo sexo-género, que sirvié para
diferenciar lo que es natural (espacio vacio y muerto dispuesto
a ser penetrado por lo que es cultural) de lo que es cultural.
Butler entiende que este binarismo es la expresion de un ima-
ginario masculino que se ha convertido en discurso cientifico.
Su funcién es reguladora y productora de los cuerpos de los
hombres y de las mujeres como diferentes y complementa-
rios. Se trata de una logica binaria, cuya funcion principal es
construir jerarquias y desigualdad.

Segundo, el planteamiento de que solo hay dos géneros, el
masculino y el femenino, como categorias inamovibles y uni-
versales, excluyentes la una de la otra; un planteamiento que
desconoce que los procesos de subjetivacion son intergenéri-
cos y no intragenéricos.

En tercer lugar, el esencialismo y el sustancialismo hacia
los cuales se han desplazado las teorfas feministas al construir
el género femenino muchas veces como deshistorizado. Con
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este proceso, se excluye la heterogeneidad de las mujeres den-
tro de la categoria mujer, y la diversidad que hay dentro de
cada una de ellas.

Cuarto, el rechazo de la concepcién “victimista” de la
mujer, que situaba el poder como totalmente fuera de ésta.
Diferentes estudios, en contraposicion con esta idea, han re-
cuperado y revalorizado las tareas de la mujer y su capacidad
—poder— de transformar lo que estd instituido.

Quinto, la problematizaciéon de la visién teleologica que
se desprende de los primeros analisis de la opresion. En este
sentido, se quiere mostrar la apertura a los desplazamientos de
sentido del género y las posibilidades de agenciamiento y de
transformacion de los mandatos de género ante sus explica-
ciones sociales mas deterministas.

Sexto, el giro progresivo hacia el uso del género como ca-
tegorfa de analisis y no como categorfa descriptiva de pape-
les e identidades. Los estudios de feministas negros, latinos o
pertenecientes a otros grupos minoritarios han mostrado la
heterogeneidad interna de la categoria mujer y la necesidad
de entender como se articula esta categoria en los diferentes
contextos (con diversidad de etnia, clase, edad, orientacion
sexual). El renombrado feminismo postcolonial, que postu-
la G. Spivak, entre otros, tiene un papel importante en esta
reflexién. Desde esta perspectiva, se entiende el proceso de
subjetivacion como una trama de posiciones de sujeto inscrito
en relaciones de fuerza en un juego permanente de complici-
dades y resistencias.

Y séptimo, la critica a la idea de que hay un sujeto o una
identidad personal anterior al género. Se asume que el proceso
de “generizacion sexual” es fundador del mismo proceso de
subjetivacion.

Todos estos debates han conducido en los ultimos afios a
entender que la subjetividad se construye mediante un con-
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junto de relaciones a partir de condiciones materiales y simbo-
licas mediadas por el lenguaje, lo cual implica aceptar que toda
relacion social, incluida la de género, clase o raza, comporta
un componente imaginario.

Todos estos recorridos nos llevan hacia una nocién de
subjetividad mas fluida, mas “permeable” a la escucha de las
diversas voces tanto del pasado como actuales, con menos
miedo hacia lo desconocido y la transiciéon permanente. Mou-
tfe y Braidoti, mediante los conceptos de “identidades néma-
das” o “sujetos némadas”, apuntan aspectos de esta nueva
subjetividad.

Y ya para acabar, hay que sefialar que esta nueva subjeti-
vidad implica asumir como responsabilidad politica el habito
del distanciamiento de la cadena de significados cristalizados,
incluyendo los que construimos desde la misma practica femi-
nista. Y, finalmente dentro del feminismo postestructuralista,
esta la afirmacion de una ética de la esperanza como condi-
cion indispensable para las relaciones intersubjetivas susten-
tadas en la solidaridad y en la interaccion de la diversidad y la
unidad.

La agenda contemporanea

La agenda feminista contemporanea estd llena de temas
pendientes para trabajar colectivamente, tanto desde la ela-
boracién de teoria critica como desde el ejercicio de practicas
subversivas. En el recuadro enunciamos en una lista algunos
de los temas principales para que puedan ser reconocidos en
la vida cotidiana.

Esta lista —sintética— de cosas pendientes que hay que pen-
sar y hacer colectivamente para reducir el malestar del mundo
da cuenta por ella misma de la relevancia, pertenencia y ne-
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cesidad que tiene la sociedad de contar con un movimiento
social como el feminismo o los feminismos.

Los diez retos pendientes

1. La crisis de la masculinidad que se apunta a partir del cambio de
papel de las mujeres y la reorganizacion del trabajo asalariado y
estable, asociado a los hombres.

2. “La asignatura pendiente” o inmersion de los hombres en las
tareas domésticas como correspondencia con la introduccion
de la mujer en el ambito laboral y publico.

3. Las violencias de género (institucionales, inter-grupales, inter-
personales y subjetivas).

4. La crisis de la familia patriarcal y la emergencia de nuevos tipo
de familias (madres solteras, entre otros).

5. La transformacién de la cuestion de la maternidad (renuncia,
nuevas tecnologfas de reproduccion, adopcion).

6. La necesaria construccion social de una paternidad afectiva.

7. El creciente malestar en relacion con el acoso sexual y laboral-
moral.

8. ILa “doble moral” que hay hacia la prostitucion.

9. Los nuevos problemas asociados a la inmigraciéon de mujeres de
afses mas “pobres” (prostitucion, trafico, esclavitud).
&l >

10. La relacién de los feminismos con los movimientos de libera-
cién de gays y lesbianas, o con los movimientos de los tran-
sexuales, porque cuestionan las identidades de género y el hete-
rosexualidad obligatoria, y también con el resto de movimientos
que luchan en contra de otras desigualdades.

11. La articulacién entre los distintos posicionamientos dentro del
feminismo.
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