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¢Puede hablar € sujeto subalterno?*

Gayatri Chakravorty Spivak
(Columbia University)

Traducido por José Amicola

Algunos de los més radicales enfoques criticosdnacen Occidente hoy en dia pro-
vienen del deseo interesado de conservar al sdgefOccidente asi como esta, o conservar a
Occidente como el tnico sujeto y tefriaa teoria de los “efectos de sujeto/tema” pluealizs
provoca la ilusion de socavar la soberania detsujgientras a menudo lo que hace es servir de
cobertura para la supervivencia de ese mismo #igeta de conocimiento. Aunque la historia
de Europa como sujeto/tema esta narrativizada derylaen la economia politica y en la
ideologia occidentales, este sujeto/tema omniptesen latente pretende no poseer
“determinaciones geopoliticas”. La muy publicitatf#tica de la soberania del sujeto, por lo
tanto, funda, en realidad, un sujeto, un Unico tdvisargumentacion al respecto va a basarse
en la consideracién de un texto de dos de los gmangpresentantes de este tipo de critica:
“Intellectuals and power: a conversation betweechdi Foucault and Gilles Deleuze” (“Los
intelectuales y el poder: una conversacion entreh®i Foucault y Gilles Deleuze”; citado
como: Foucault, 1977).

He elegido ese intercambio amistoso entre dosofid@sde la historia y activistas del
post-estructuralismo, porque significa una sintestse una produccion tedrica autoritaria y la
libre practica de la conversacidén que permite uimada en los rastros que va dejando tras si la
ideologia. Los participantes en esta conversacieerh hincapié en las mas importantes
contribuciones de la teoria post-estructuralistadesa. Insisten, en primer lugar, en que los
entramados entre el poder/el deseo/el interés aorhéterogéneos que su reduccién a una
narrativa coherente puede resultar anti-produgtigaie lo que se necesitaria seria una critica
persistente. En segundo lugar, afirman que lodertieales deben intentar arribar a la
separacion y el conocimiento del discurso del @mda sociedad. A pesar de esto, los dos
interlocutores ignoran sistematicamente la cuedii®na ideologia y la manera en que ellos
mismos estan inmersos en la historia intelectwonomica.

Aunque una de las primeras presuposiciones en n&ecsacion entre Foucault y
Deleuze es la critica del sujeto autonomo, ella estmarcada por dos concepciones del sujeto
gue son monoliticas pero anénimas y que aparesentas en los procesos revolucionarios: el
maoismo y la lucha obrera (Foucault, 1977: 2057%).23in embargo, los intelectuales pueden

1 En: C. Nelson y L. Grossberg (compsVarxism and the Interpretation of Cultur&asingstoke,
Macmillan Education, 1988, pp. 271-313; reimpreso . Williams y L. Chrisman (Compsfolonial
Discourse and Post-Colonial Theomj, York, Columbia University Press, 1994, pp. 68-1[Nota del
traductor: La presente version sigue la publicaciéra Columbia University Press; la autora hadedi
expresamente los derechos de la presente tradueorevistaOrbis Tertiu.

? [Nota del traductor: La autora hace aqui un judgopalabras con el término inglés “subject”, que
significa tanto “sujeto” como “tema’].

® Michel FoucaultLanguage, Counter-Memory, Practice: Selected esaagsinterviews(trad. de D. F.
Bouchard y Sherry Simon), Ithaca, Cornell Univer§ltess, 1977, pp. 205-217. Es importante notar que
la gran “influencia” de los intelectuales de Eurdpaecidental sobre la academia norteamericana se
canaliza a través de colecciones de ensayos magjbe a través de extensos libros traducidos. Y es
comprensible que en estas antologias sean lashtaitmes mas diferenciadas las que ganen mayor
difusion. Como ejemplo de esto puede citarse bhjoade Derrida “Structure, sign and play”.
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tener nombre y estar bien diferenciados, mienttes el maoismo chino nunca tiene caracter
operativo. Mas bien el maoismo aqui crea simpleenentaura de especificidad narrativa, que
podria ser una trivialidad retéricamente anodinacsfuera porque, dada la excentricidad del
maoismo intelectual francés y de la subsecuentavéile philosophie”, la apropiacion inocente
del nombre propio “maoismo” da visibilidad interitaral al nhombre de “Asia” [referencia a
otra compilacién de entrevistas en inglés citadald@hora como: Foucault, 1972-1977] .

La referencia de Deleuze a la lucha obrera esngrate problematica; se trata obvia-
mente de una genuflexion:

Somos incapaces de tocarlo <se refiere al poder> cualquier punto de su
manifestacion sin encontrarnos nosotros mismo®etdfdos a una masa difusa, de
modo tal que somos arrastrados... por el deseaakrlb saltar por los aires. Cada
ataque revolucionario parcial o defensivo se Hakdo de esta manera a la lucha
de los trabajadores. (Foucault, 1977: 217)

Esta visible trivialidad oculta en el fondo un rdjmu Su afirmacién revela, en rigor, la
ignorancia de la division internacional del trabajo gesto que a menudo caracteriza a la teoria
politica del post-estructuralismid.a invocacion da lucha obrera es funesta de puro inocente,
dado que es incapaz de enfrentar al capitalismmaglgue implica: la produccion de un sujeto
de los obreros y los que se hallan sin empleo defgrlas ideologias de Estado-nacién en los
paises centrales; la creciente substraccion dedae obrera en la periferia de la produccion de
la plusvalia y, por ello, del entrenamiento “hunstadi en el consumismo; y la presencia a gran
escala de un trabajo para-capitalista, como tambliéstatuto estructural heterogéneo de la
agricultura en los paises periféricos. Pero lodlproas aqui presentados, como: ignorar la
division internacional del trabajo, hacer de “As{g’a veces de “Africa”) algo visible (salvo
que el tema sea visiblemente el “Tercer Mundo@-tmmplantar al sujeto juridico de la sociedad
capitalista, todos ellos son problemas comune® tanpost-estructuralismo como a la teoria
estructuralista. ¢Por qué se han de aceptar, enitidgaf tales enfoques que implican una
exclusiéon justamente en intelectuales que reprasemiuestros mejores profetas de la
heterogeneidad del Otro?

El eslabon con la lucha obrera se ubica en el ddsebacer estallar el poder en
cualquier punto de su decurso. Ese lugar estalefisémte ubicado en una valorizacion de
todo tipo dedeseo que destruyalgin género de poder. Walter Benjamin puede ser una
interesante autoridad al respecto cuando comentzod&n de politica en Baudelaire por
medio de comparaciones tomadas de Marx:

Marx féahrt in seiner Schilderung deonspirateur de professiciolgendermassen
fort:(...) “Mit solcher Projektmachetei beschaftigaben sie keinen anderen Zweck
als den néachsten des Umstlrzes der bestehendeerdRegiund verachten auf's
tiefste die mehr theoretische Aufklarung der Anbeliber ihre Klassenintetessen.
Daher ihr nicht proletarischer, sondern plebejischeger iiber diehabits noirs
(schwarzen Rdcke), die mehr oder minder gebildé®ume, die diese Seite der

4 Existe una explicita referencia a la ola de maoiem Francia después de Mayo de 1998. Para este
punto véase: Michel Foucault, “On Popular Justi@e: discussion with Maoists”, en idem:
Power/Knowledge: Selected interviews and othering# (trad. Colin Gordon), N. York, Pantheon,
1972-1977, p. 134. Este tipo de explicacion refaemzi conviccion al poner al descubierto los
mecanismos de la apropiacion. El estatuto de Giineste sentido es paradigmatico: Mientras que, por
una parte, Foucault aclara su postura diciendo $Blamada sobre China”, sus interlocutores muestran
sobre el tema lo que Derrida ha llamado “el prégutino”.

® [Nota del traductor: Se ponen entre angulos liragiones de la autora que aparecen entretejitas e
textos de otros].

® Esto es parte de un sintoma méas amplio como leh@strado Eric Wolf eRurope and the People
without History Berkeley, University of California Press, 1982.
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Bewegungvertreten von denen sie aber, als von den offizielReprasentanten
der Partei, sich nie ganz unabhéngig machen kéhdéa.politischen Einsichten
Baudelaires gehen grundsatzlich nicht Uber die edieBerufsverschworer
hinaus.(...) Allenfalls hatte er Flauberts Wort fWVder ganzen Politik verstehe ich

nur ein Ding: die Revolte zu seinem eigenen madienen”’

En su descripcion detonspirateur de professioMarx procede del siguiente
modo: (...) “Con tales proyectos en la cabezaemet otra meta que la proximidad
de la caida del régimen imperante y desprecianode torazon cualquier
explicacion aproximadamente tedrica de los obrease sus intereses de clase.
De aqui proviene su enojo no proletario, sino ptebeontra Loshabits noirs
(trajes negros), gente relativamente culta, qepresentan ese lado del
movimiento, y de los que, sin embargo, en tamtpresentantesoficiales del
partido, no se pueden independizar del todo.” lpasianes politicas de Baudelaire
no sobrepasan en principio las de esos conspimgoodesionales. (...) De todos
modos, podria haber hecho suya esa frase de Riauigedice: “De toda la politica
lo L'micTo que entiendo es una cosa: poder hacer lausgbelion”. [Negrita de la
autora

El nexo entre la lucha obrera aparece asi simplemdiicado en el deseo. Por su parte,
Deleuze y Guattari intentaron una definicion alirra del deseo, revisando la que habia
suministrado el psicoanalisis:

Le désir ne manque de rien, il ne manque pas delgeh C’est plutbt le sujet qui
manqgue au désir, ou le désir qui manque de sugetifin’y a de sujet fixe que par
la répression. Le désir et son objet ne font quilest la machine en tant que
machine de machine. Le désir est machine, 1’ohjeti@sir est encore machine
connectée, si bien que le produit est prélevé ayordduire, et quelque chose se
détache du produire au produit, qui va donner wter@au sujet nomade et
vagabond.

El deseo no carece de nada, no carece de su dbgetoas bien el sujeto lo que le
falta al deseo, o el deseo que carece de sujetniijexiste sujeto estable mas que
por medio de la represion. El deseo y su objetdonman otra cosa que una
unidad: es la maquina, en tanto maquina de maquihakseo es una maquina, el
objeto del deseo también es una maquina conectataue el producto tiene
prioridad sobre el acto de producir y aunque deaetequeda en el producto algo
gue va a dotar de un residuo al sujeto nomadaayieor

Esta definicion no altera, con todo, la especifididiel sujeto deseante (o el residuo del
efecto sujeto) que aparece apegado a instanciasmileddas del deseo o de la produccion de la
maquina deseante. Y lo que es mas: cuando la domexitre deseo y sujeto es considerada
irrelevante o cuando simplemente se la inviertegfetto sujeto/tema que emerge de modo
subrepticio se parece mucho mas al sujeto/temddgieamente generalizado de los teoricos.
Este puede ser el sujeto legal del capital soeidtiZsocialized capitgl—no del trabajo ni de

" Walter Benjamin,Charles Baudelaire. Ein Lyriker im Zeitalter des dh&apitalismus en idem:
Gesammelte Schriftebbajo el cuidado de R. Tiedemann y H. Schweppenhibsancfort, Suhrkamp,
1974-1989, Tomo . 2, pp. 514-515.

8 [Nota del traductor: Se han colocado corchetea jmaticar aportes en otros idiomas o aclaracioees d
traduccién].

° Gilles Delleuze/Félix Guattari,’anti-Oedipe. Capitalisme et schizophréniaris, Minuit, 1972/1973,
p. 34 (“Les machines désirantes”).
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su administracion—, que exhibe un pasaporte “flegiee hace gala de una moneda “fuerte” o
“dura” y que posee un acceso supuestamente noanskh al proceso correspondiente. Este
no es, por cierto, el sujeto deseante como Otro.

El fracaso de Deleuze y Guattari al considerarrédaciones entre deseo, poder y
subjetividad, hace a estos autores incapacesidelartuna teoria del interés. En este contexto,
su indiferencia frente a la ideologia (instancia gata en la base de la comprension del interés)
es llamativa, pero coherente. EI compromiso de &atucon la especulacion “genealdgica”,
por otra parte, le impide a este autor ubicar erfgoandes nombres”, como Marx y Freud, las
divisorias de aguas en cierta corriente de la figsintelectual® Este compromiso ha creado
una desafortunada resistencia en su obra hacialdogoe sea “mera” critica ideoldgica. Las
especulaciones occidentales sobre la reproducaiéoldgica de las relaciones sociales
pertenecen, por cierto, a la rama principal dediasusiones y es justamente dentro de esta
tradicion que Althusser afirma:

La reproduccion de la fuerza de trabajo requieresdéio de una reproduccion de sus
habilidades, sino también, al mismo tiempo, de nepaoduccion de su sumisién a la ideologia
dominante para los obreros, asi como de una regeiude la habilidad para manipular la
ideologia dominante de forma correcta hacia lositagede la explotacion y de la represion, de
modo tal que también la provean para afirmar laidaoin de la clase dominante en la palabra
y por la palabrd®

Cuando Foucault considera la heterogeneidad huigizpoder, no lo hace ignorando la
inmensa heterogeneidad institucional que Althugsstaba tratando de catalogar. De modo
similar, al hablar de las alianzas y sistemas geosi, del Estado y de sus maquinas de guerra
(Mille plateauy, Deleuze y Guattari estaban abriendo el fuegdaemisma direccién que
Althusser. Sin embargo, Foucault no puede admiiir gna teoria de la ideologia desarrollada
reconozca su propia produccion material como u@bthalizacion, ni tampoco como
“instrumentalizacion efectiva para formar y acumutanocimiento” (Foucault, 1972-1977:
102). Dado que tanto Foucault como Deleuze/Guaftarecen obligados a dejar de lado
cualquier argumento que implique la mencién detepto de “ideologia” (que considersdlo
como esquematica y no a nivel textual), se venligeiate compelidos a disefiar una oposicion
mecanicamente esquematica entre interés y deseesteomotivo, se ubican a si mismos entre
los socidlogos burgueses que llenan el vacio dddémlogia con uncontinuum del
“inconsciente” o con una “cultura” para-subjetita. relacion mecanicista entre deseo e interés
aparece en toda su magnitud en frases como lastgui‘Nunca deseamos en contra de nuestro
interés, pues el interés siempre va detras, eriguluse siempre donde el deseo lo ha colocado”
(Foucault, 1977: 215). Un deseo indiferenciadoesgonces, el agente, y el poder se cuela
dentro para crear los efectos de ese deseo, puekpbder... produce efectos positivos a. nivel
del deseo y también a nivel del conocimiento” (Fali; 1972-1977: 59).

La matriz para-subjetiva aparece entrecruzada &drelerogeneidad, que viene a dar
en el sujeto innominado, por lo menos, para, agsiedbreros intelectuales que estan bajo
la influencia de la hegemonia del deseo. La catmada la “Ultima instancia” se da ahora
entre la economia y el poder. Puesto que el deparee@e tacitamente definido como un
modelo ortodoxo, se lo presenta de manera unitaiao lo contrario al “ser engafiado”.
Pero la ideologia, considerada como “falsa con@énel ser engafiado) es lo que a justo
titulo ha llamado la atencion de Althusser. Ya \&fith Reich tenia en cuenta, en las décadas del
30 y del 40, ciertas nociones que implicaban un&mnad colectiva mas que una
dicotomia entre decepcién y deseo no traicionadiebtmos aceptar el grito de Reich:
no, las masas no fueron engafiadas; en un momedtn daseaban, en rigor, un régimen
fascista” (Foucault, 1977: 215).

19 F| didlogo con Jacques Alain-Miller es revelad@ste respecto (Foucault: 1972-1977).

1 |ouis AlthusserLenin and Philosophy and Other Essagtsad. de B. Brewster), N. York, Monthly
Review Press, 1971, pp. 132-133. [Nota del tradudor la indole de la publicaciéon la traduccién no
pudo ser hecha en este caso del original francés].
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Estos filésofos no abrigan la idea de una contcaglicconstitutiva; y es justamente en
este punto donde se alejan de modo explicito deizipsierdas. En nombre del deseo,
reintroducen al sujeto no dividido en el discurs ploder. Asi Foucault parece a menudo
contraponer las nociones de “individuo” y “sujeté’nientras que el impacto de esto en sus
propias metaforas se halla intensificado quizalediscurso de sus seguidores. Justamente
gracias al poder que posee el término “Poder”, &olti@admite que usa esa “metafora como un
centro que va extendiéndose paulatinamente a stneft Pero el peligro consiste en que tales
deslizamientos se tornan la regla antes que lapeixioe en manos menos cuidadosas. En ese
punto de irradiacién, animando un discurso efentiate heliocéntrico, el lugar vacio del
agente se llena con el sol histérico de la teetiSujeto Europeb:

Foucault formula otro corolario de su desacuerdwesel papel de la ideologia cuando
reproduce las relaciones sociales de produccion; waloracion no cuestionada sobre los
oprimidos como sujetos, “el ser objeto”, como notasin admiracion Deleuze cuando dice:
“establecer las condiciones donde los mismos mesas tengan la posibilidad de hablar”. A lo
que Foucault agrega: “las masasséibenperfectamente bien, sin dudas; (...) lo saben mucho
mejor <que los intelectuales> y lo dicen, por dgsin ambages” (Foucault, 1977: 206 y 207),
donde volvemos a encontrar el lugar comun del tmeaganado”.

¢Doénde ha quedado la critica del sujeto soberarianmafependiente en estas decla-
raciones? Los limites de este realismo represemaliita alcanzan su cima en la siguiente
afirmacion de Deleuze: “La realidad es lo que saceddecir verdad, en una fabrica, en una
escuela, en un cuartel, en una cércel, en un dasésto policial” (Foucault, 1977: 2.12). Este
veto a la necesidad de iniciar la dificil tareauda produccién ideoldgica contra-hegeménica no
ha sido precisamente bienhechor. Mas bien ha agudag@mpirismo positivista a definir su
propio campo de lucha como “experiencia concretabmo “lo que en realidad sucetfe’en
tanto fundamentacion justificatoria del capitalisnmeo-colonialista avanzado. Pero la
experiencia concreta como garantia de la atraquifitica de prisioneros, soldados y alumnos
se encuentra escindida, por cierto, a causa dexp@riencia concreta vivida por los
intelectuales, que son quienes diagnosticaepistemée® Ni Deleuze ni Foucault parecen
conscientes de que los intelectuales dentro dededad capitalista, haciendo gala de una
experiencia concreta, pueden contribuir a consoladdivision internacional del trabajo.

La contradiccion sin conciencia de si en el senardeposicion que valoriza la expe-
riencia concreta de los oprimidos, y que, al mistiempo, es acritica acerca del papel
histérico del intelectual se ve reafirmada erdaplsusverbal. En este sentido, Deleuze hace

12 para un ejemplo de los muchos que se pueden eacortase Foucault, 1972-1977: 98.

'3 No debe sorprender, pues, que la obra de Foueauttalquier periodo de su produccién, esté basada
en una simplista concepcién de represion. En estéopel antagonista no es Marx, sino Freud. Asi
Foucault declara: “Tengo la impresion de que eldonocion de represion> es completamente inadecuado
para el analisis de los mecanismos y efectos ddémpque aparece de modo tan agudizado en las
caracterizaciones que se usan hoy en dia” (Foud®dR-1977: 92). La delicadeza y sutileza de émid
freudiana, que consiste en que bajo la represiéidéatidad fenoménica de los afectos aparece
indeterminada porque algo desagradable puede seadi® como placentero, de modo de provocar asi
una reinscripcion radical en la relacion entre dese‘interés”, aparece en Foucault completamente
debilitada. Para una elaboracidoacerca de la idea de represién, véase Jacquesd®ebeé la
gramatologia(1967), ed. castellana trad. por Oscar del Bara@®nBs Aires, Siglo XXI, 1971; y del
mismo autorlimited inc: abg trad. de S. Weber, e@lyph,2, 1977, p. 215.

14 [Nota del traductor: La autora alude aqui a unadrde Walter Benjamin en su quinta tesis “Sobre el
concepto de la historia” (Benjamin, 1974-1989: 6§8¢ satiriza la postura de quien cree que existe u
sola manera de hacer historiografia como le sueddfmestro de escuela Knoche].

!5 | a versién althusseriana de esta situacién péatiquede parecer demasiado esquematica, pero, sin
embargo; se muestra mas cuidadosa en su prograenka guigumentacion de Deleuze y Foucault. Asi
Althusser declara: “Einstinto de clase es subjetivo y espontaneo.pbaicionde clase es objetiva y
racional Para llegar a posiciones proletarias dgeglel instinto de clase del proletariado neceéita ser
educado;el instinto de clase de la pequefia-burguesiaperylo tanto de los intelectuales necesita, en
cambio, serevolucionarizadd. (Althusser, 1971: 13).
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la siguiente llamativa declaracion: “Una teoriacesno una caja de herramientas. No tiene
nada que ver con el significante.” (Foucault, 192@8). Considerando que la verbalidad
del mundo de la teoria y su acceso a cualquier mune sea definido en contraste con
ése como “de la praxis” es una verdad insoslayalma, afirmacion como la expresada por
Deleuze sélo sirve para un intelectual que desetfipar que el trabajo intelectual es

como el manual. Y es justamente en el momento ensguabandonan los significantes a
Su propia suerte cuando ocurren e&psus.

El significante “representacién” es uno de los goepueden ser librado a su propia
suerte. Pero en el mismo tono despectivo con queraédos eslabones que unen la teoria con el
significante, Deleuze establece: “Ya no existeefar@sentacion; no hay nada mas que accion”/
“accién de la teoria y accion de la practica querssuentran relacionadas entre si como las
piezas y la forma de una red de engranajes” (Fduich@i77: 206 y 207). A pesar de la
displicencia con que se trata el tema, hay aqud gige no se puede pasar por alto: la
produccion de la teoria es también una practiceedeemodo, la oposicion entre teoria abstracta
“pura” y la practica “aplicada” concreta es liquida demasiado pronto y demasiado
facilmente®®

Si aqui se tratara, por cierto, de la real arguatédn de Deleuze, seria probleméatico
aceptar tal formulacion. Ademas, aparecen programeds sentidos de “representacion” como
paralelos: “representacién” en el sentido de “hadat otro” (como se da a nivel socio-politico)

y de “re-presentacion” (como se utiliza el térmerarte y filosofia). Dado que “teoria” seria
solamente también “accion”, el tedrico no repreméat(es decir, no “hablaria por”) grupos
oprimidos. En este caso, realmente, el sujeto ria 8&sto como una conciencia representativa
(una realidad adecuadamente re-presentante). Bsosedtidos de “representacion” —dentro
de la formacion de un Estado y de la Ley, por ao,ly en la predicacion del sujeto, por el
otro— estan relacionados pero son irreductibleméiseontinuos. Sin embargo, empalmar esta
discontinuidad con una analogia que se presenta aom prueba, refleja nuevamente un modo
de privilegiar al sujeto que termina siendo pariadd{ Puesto que “la persona que habla y
actta (...) es siempre una multiplicidad” no exi$teéelectual tedrico (...) <o> partido o (...)
sindicato” que pueda representar “a aquellos gtiemag/ luchan” (Foucault, 1977: 206). Pero,
¢acaso aquellos que actualmghanson mudos, en oposicién a los que actuaahlan?Estas
enormes cuestiones aparecen enterradas en lasndites que se hallan en la misma palabra:
“conciencia” (que en inglés se diversifica emfisciousnedsy “consciencé[en el sentido de
“conscientizacion” y de “conciencia”]) o “represeaion” y “re-presentacion”. La critica de la
constitucion ideologica del sujeto dentro de lamBiciones estatales y de sistemas de economia
politica puede ahora desvanecerse, del mismo mouo puede evaporarse la practica tedrica
activa de la “transformacion de la concienci@afsformation of consciousnéska trivialidad

en que se encuentra el repertorio de todo lo qbens#os intelectuales de izquierda los
representa en toda su ingenuidad.

Si estamos resueltos a no bajar los brazos emea taitica, no debe permitirse que se
pasen por alto las cambiantes distinciones entaer@presentacion dentro de la economia de
Estado y la economia politica, por un lado, y demte la teoria del Sujeto, por el otro.
Consideremos, por eso, por un momento las impboas del uso de las palabras alemanas
“vertreteri (“representar” en el primer sentido) gdrstelleri (“re-presentar”, como seria el

'8 La subsiguiente explicacién de Foucault de estmation deleuziana (Foucault, 1977: 145) se acerca
a la propia nocién de Deleuze de que la teoriauemle ser una taxonomia exhaustiva y de que esta
siempre formada por la praxis.

7 Cf. las nociones sorprendentemente acriticas efésentacion” que surgen en otro texto de Foucault
(1972-1977: especialmente 141 y 188). Mis obseovess al final de esta seccién de mi articulo donde
critico las representaciones que se hacen losaitelles de los grupos subalternos deberian digtieg
rigurosamente de una politica de coalicion que t@necuenta su marco dentro de una sociedad
capitalista que una al pueblo no porque son opamgino en su calidad de explotados. Por supuesto q
este esquema funciona bien en el caso de una adaiksinocratica, donde la representacién no sélo no
esta prohibida sino que aparece matizadamenteratido
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segundo sentido) segun son utilizadas en un famasaje deEl 18 de Brumario de Luis
Bonaparte, donde Marx apunta a la idea de “clase” como un egtoc descriptivo y
transformativo en una manera algo mas complejdaydistincion que permitiria la separacién
de Althusser entre “instinto de clase” y “posicdmclase”.

Lo que le importa a Marx en ese texto es que lmid&fn descriptiva de clase puede
ser considerada diferencial en su condicion detap#&nto y diferenciacion de todas las otras
clases: “En la medida en que millones de familia®rv bajo condiciones econdémicas de
existencia que las distinguen por su modo de véuis, intereses y su cultura de otras clases y
las oponen a éstas de un modo hoigihfllichgegeniiberstelldnaquéllas forman una clas¥”.
Por supuesto, no aparece aqui obrando algo asi oonfmstinto de clase”. De hecho, la
condicién grupal de la existencia familiar, queqriser considerada el campo de lucha de algo
asi como un “instinto”, aparece como una discoidam en relacion con el aislamiento de las
clases, aunque este aislamiento sea maniobradcellaa: En este contexto, mucho mas
pertinente en Francia de la década del 70 que afguer otro punto de la periferia
internacional, la formacién de una claseaetficial y econdmica, y su agencia econémica o
interés es impersonal en tanto es sistematica y heterogétsta operativo de interés esta
vinculado a la critica hegeliana del sujeto indixil] porque marca el lugar vacio del sujeto en
ese proceso sin sujeto representado por la hisyolea economia politica. En este caso el
capitalista es definido corrié “el portador constéd [bewussterTrager] del movimiento
ilimitado del capital® Mi intencién aqui es mostrar que Marx no esténiaedo crear un sujeto
indiviso en el que coincidan el deseo y el intekésconciencia de clase no opera teniendo en la
mira esa meta. Marx se ve obligado a construir togdge un sujeto dividido y fragmentado
cuyas partes no son ni continuas ni coherenteg afittanto en el area econdmica (el area
capitalista) como en la politica (el area del agdnstorico a nivel mundial). Un pasaje muy
famoso en su obra con la descripcién del capitauetalidad de monstruo faustico no hace mas
que resaltar este aspetio.

El siguiente fragmento, que continta con la citeada deEl 18 de Brumariotambién
reelabora el principio estructural de un sujetocldse disperso y fragmentado: la conciencia
(ausente a nivel colectivo) de la clase de los @@gs propietarios campesinos encuentra su
“portador” [Tragel] en un “representante” que aparece corno trabajandoterés de otro. La
palabra aqui utilizada en aleman no es la que heraoacterizado como “representar”
[darstellen; esto, a mi juicio, agudiza el contraste cotapbusde Foucault/Deleuze, como si
dijeramos que es el contraste que hay entre ursonmerque funciona como apoderado de
alguien y el retrato de ese alguierertreten vs. darstell@nHay, por supuesto, una relacién
entre ellos. Este es el nexo que ha sido llevadoaaexacerbacion politica e ideoldgica en la
tradicion europea, por lo menos desde que el poetasofista, el actor y el orador han sido
considerados todos pares completamente anodinosel Estilo de una descripcion post-
marxista de la escena de poder, encontramos, @stonna polémica mucho mas antigua: el
debate entre la representacion (o la retérica) comociencia de los tropos; y 2. como
persuasion. “Re-presentar” en el sentidaldestellenpertenece a la primera constelacion [cf. el
ejemplo del retrato]; y “representar” en el sentdi®vertreten —eon una fuerte idea de
substitucion— a la segunda [cf. el ejemplo del &pado]. Por supuesto, ambos sentidos estan
vinculados, pero hacerlos aparecer como sinénipsggecialmente cuando se tiene la intencién
de expresar que desde ambos términos es desde ldsrsigetos oprimidos hablan, actdan y

18 Karl Marx, El 18 <de> Brumario de Luis Bonapartérad. de O. P. Safont), Barcelona, Ariel, 1971,
145.

19 Karl Marx, Das Kapital. Kritik der politischen OkonomiBrancfort, Marxistische Blatter, 1972, Tomo
1, p. 167.

%0 Karl Marx: Das Kapital op. cit., p. 101: “In ihrer Verlegenheit denkemste Warenbesitzer wie Faust.
Im Anfang war die Tat. Sie haben daher schon gedigrukvor sie gedacht haben” (En su incomodidad
nuestros comerciantes [lit: poseedores de mercgnpiansan como Fausto: Al comienzo estuvo la
accion. Por ello ya han hecho la transaccién atggeensarla).
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conocendirectamente por si mismosignifica estar operando con una politica eséstaay
utopica.

Aqui nos encontramos, entonces, con el pasaje ddiade utiliza la palabra alemana
“vertreteri (mientras en las traducciones a otras lenguas lse r@ano a la raiz latina en el
término “representar”), para reflexionar sobre slijéto” social cuya conciencia social y
“Vertretung (que auna los sentidos de “substitucion” y “repnéseion”) se dan de modo
dismembrado e incoherente, pues los pequefios fanpgecampesinos:

...N0 pueden representarse, sino que tienen que@esentados. Su representante
tiene que aparecer al mismo tiempo como su sedom aina autoridad por encima
de ellos, como un poder ilimitado del gobierno tpseproteja de las demas clases
y les envie desde lo alto la lluvia y el sol. Pongiguiente, la influencia politica
<en el lugar del interés de clase, dado que naeenis sujeto unificado de clase>
de los campesinos aparceros encuentra su Ultimeest@p <con una fuerte
implicacién en una cadena de sustituciones [errgido deVertretungei> en el
hecho de que el poder ejecutivo someta bajo suanana sociedad (Marx, 1971:
145).

No solamente sucede, entonces, que tal modeloetin $ncial llena necesariamente un
vacio entre la fuente de “influencia” (en ese ckxsocampesinos propietarios de pequefias
parcelas), el representante (Napoleon IIl) y ebfe@no historico-politico (el control ejecutivo),
lo que implica una critica del sujeto como ageinidividual’, sino que lo que ocurre es que se
da una critica justamente de la subjetividad cogemeiamientaolectivo.La maquinaria de la
historia necesariamente fracturada funciona a cdes#a identidad de los intereses” de esos
propietarios “falla en el momento de producir untseiento comunitario, de eslabén nacional
o de organizacion politica”. El hecho de represgatacomo“Vertretung” (en la constelacion
de la retérica como persuasion) se comporta confeesa re-presentacion (o retdrica en tanto
figura otropo9g, tomando su lugar en el hueco entre la formacidandeclase (descriptiva) y la
falta de formacién de una clase (transformativaina si Marx dijera: “En la medida en que
millones de familias viven bajo condiciones ecordaride existencia que las distinguen por su
modo de vivir (...forman una claseEn la medida en que (...) la identidad de suseses deja
de producir un sentimiento de comunidad (o) forman una clase’La complicidad entre
“vertreteri y “darstelleri, en su identidad en la diferencia como el lugaradprbxis —una
complicidad que todo marxista debe exhibir precesa como el propio Marx lo hace Eh18
de Brumarie— so6lo puede apreciarse si no se la escamotea alabarismo verbal.

Seria simplemente tendencioso argumentar que dstdyalizando” [en el sentido de
hilando demasiado fino a nivel linglistico] demdsialos pasajes de Marx, al hacerlo
inaccesible al “hombre” comun. Este se hallarian@osictima delcommon sensdan pro-
fundamente inmerso en una herencia positivisteetjireeductible énfasis de Marx en torno a la
labor de la negacion y a la necesidad de quitadaracter de fetiche a lo concreto, serian para
€l algo persistentemente arrebatado y dispers@lpaire por la fuerza de un adversario mas
poderoso, “la tradicion histéricd*.En otras palabras: lo que he tratado de acentquérea que
el “hombre” no comun, el fildsofo contemporanedalpraxis, muy a menudo exhibe el mismo
positivismo.

La gravedad del problema se torna evidente cuaedicspta que el desarrollo de la
conciencia de clase en transformacion provenieaterd “posicién” de clase descriptiva no
aparece en Marx como una tarea que implique eloférdsico de la conciencia. La conciencia
de clase permanece ligada al sentimiento comumitpre, a su vez, se vincula con lazos de
nacionalidad y Organizacidn politica, pero no seci@sa ese otro tipo de sentimiento de

2L véase al respecto la excelente breve definiciéficdmmon sengey el debate que el concepto ha
generado en el articulo de Errol Lawrence, “jusirpcommon sense: the ‘roots’ of racism”, en: H. V.
Carby, The Empire Strikes Back: Race and racism in 70&iriLondres, Hutchinson, 1982, p. 48.
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comunidad cuyo modelo estructural es la familiandueno identificada con la naturaleza, la
familia aqui aparece constelada con lo que Maroméma “intercambio de forma natural”, que
en terminologia filosofica seria el vocablo que pacuel lugar del “valor de uso”
(Gebrauchswejt”” La nocién de‘Naturalform des Tausches&parece opuesta en la obra de
Marx a la nocién de intercambio de “forma socia&gellschaftliche Form des Tausches
mismo tiempo Marx utiliza la palabraverkehi con el sentido corriente de “comercio”/
“transaccion’/“trafico”. De tal modo, esta “trans&n” que ocupa el lugar del intercambio
natural conduce a la producciéon de plusvalia, yussamente en esta zona de “transaccion”
donde debe desarrollarse el sentimiento comunitfu® desemboca en un agenciamiento de
clase. Un operativo de clase pleno (si es queota existe) no es una transformacion ideoldgica
de conciencia a nivel béasico, una identidad deeed@tlos agentes y de sus intereses —una
identidad ante cuya ausencia se inquietan tant@atdiucomo Deleuze. Es, mas bien, un
reemplazacontestatario asi comaa apropiacion (un suplementde algo con lo que se debe
empezar y que es “artificial”: “condiciones econdas de existencia que las distinguen <a esas
familias> por sus modos de vivir". Las formulacisngue utiliza Marx muestran un cauto
respeto por la critica naciente de un agenciamisuitpetivo tanto individual como colectivo.
Los proyectos de conciencia de clase y de su tranafion son en su obra elementos
discontinuos. Y, a la inversa, las proclamacioreesirth “economia libidinal” y del deseo como
interés determinante, combinados con la praxistipmlide los oprimidos (en la sociedad
capitalista), “hablando por si mismos”, restabldéaecategoria del sujeto soberanamente
independiente dentro de esa teoria que justameigganece cuestionarlo.

Sin ninguna duda, la exclusién de la familia, awnge trate de una familia que perte-
nece a una conformacion de clase, es parte de oo mmeasculino dentro del cual el marxismo
ha puesto sus limites desde su comiéhBesde un punto de vista diacrénico, pero tamhigén e
la actual economia politica globalizada, el papella familia en las relaciones sociales
patriarcales es tan heterogéneo y controvertidoefj@mple hecho de reemplazar el término
“familia” por otro en esta problematica no ha déusienar el cuestionamiento general. La
solucion tampoco se hallaria en la inclusion pasta de una colectividad monolitica de
“mujeres” como formando parte del elenco de losnaigios cuya subjetividad no fracturada les
permitiria (en tanto grupo) tomar la palabra pormggsmas contra el “mismo sistema”
igualitariamente monolitico.

En el contexto de un desarrollo tipico de una @maa estratégica, artificial y de
segundo nivel, Marx utiliza la nocién de patroniopisiempre dentro del concepto lato de
“representacion” —en el sentido &éertretung.los pequefios propietarios campesinos “son
incapaces, por tanto, de hacer valer su interéslaf® en su propio nombrém[ eigenen
Namen, ya segpor medio de un parlamento, ya sea por medio deasamblea” (Marx, 1971:
145). La ausencia de un nombre propio (no pertentxia una familia, aunque si
artificialmente creado y colectivo) aparece supgldatpor el Unico nombre propio que puede
ofrecer una “tradicion historica” —el propio patfomco— el Nombre del Padre:

La tradicion histérica hizo nacer en el campesraadés la fe milagrosa de que un
hombre llamado Napoledn le devolveria todo su esplendorsé’ encontréun
individuo que se hace pasar por tal hombre,gstentarel nombre de Napoleén
gracias a que éfode Napoledmordena:La recherche de la paternité est interdite.
(Marx, 1971: 145-146). [Los subrayados pertenederaatora]

22 E| valor de uso Gebrauchswejfpodria ser considerado en Marx una “ficcién tedriesi como
también un oximoron potencial del “intercambio malffu He tratado de desarrollar esta idea en un
articulo titulado “Scattered speculations on theesjon of value”, enDiacritics: A Review of
Contemporary Criticism15:4, 1985, pp. 73-93.

% La contribucién de Derrida sobre el Circulo Lirgitio de Ginebra puede proveer un método para
evaluar el lugar irreductible de la familia en larfologia de Marx en torno a la formacién de clase.
Véase J. Derridavlarges de la philosophjéaris, Minuit, 1972; esp. pp. 165-184.
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En este pasaje es interesante prestar atencién palabras alemanas utilizadas en el
original: “se encontr6”d€s fand siches una construccion gramatical que opaca las ogleside
agenciamiento y las conexiones del agente conndeseses (este opacamiento, sin embargo,
aparece contrastado con la continuacién del teldode hay una superabundancia del nivel
agente); “ostentar el nombraldn Namen traggres una frase, en la que se usa el mismo verbo
que servia para calificar las relaciones del cgti@acon el capital. Asi, Marx parece estar
trabajando aqui con metaforas patriarcales, perbayoque olvidar por sobre este rasgo la
enorme sutileza que despliega este fragmento. &a tte la Ley del Padre (el Codigo
Napoleodnico) que, paraddjicamente, prohibe cualdnaagacion acerca del padre natural En
consecuencia, es acordando con la observaciéctaste la Ley histérica del Padre como se
niega la fe en el padre natural en base a unatddaeia no formada.

Me he demorado tanto en este pasaje de Marx, pangoeque en él se encuentra
paradigmaticamente expresada la dinamica interria galabravertretung,en el sentido de
“representacion” en un contexto politico. Como caste con esto, “re-presentacion” apareceria
en un contexto econdmico corbarstellung,el concepto filoséfico de “re-presentacién” como
puesta en escena 0, mejor, significacion, que eparacionada con el sujeto escindido de
modo indirecto. El pasaje més citado al respectoasaralmente, muy conocido:

Im Austauschverhéltnis der Waren selbst erschieniln Tauschwert als etwas
von ihren Gebrauchswerten durchaus Unabhé&ngigesrakitert man nun wirklich

vom Gebrauchswert der Arbeitsprodukte, so erhah theen Wert, wie er eben
bestimmt ward. Das Gemeinsame, wdsh im Austauschverhaltnis oder
Tauschwert der Wardar stellt, ist also ihr Wert. (Marx, 1972: 53)

En las relaciones de intercambio de las mercangig®as su valor de cambio nos
parecia algo completamente ajeno a sus valoresald®aro si se abstrae realmente
el valor de uso de los productos del trabajo, deemd asi su valor como éste
justamente era. El elemento comuin gse representa en la relacion de
intercambio o en el valor de cambio de la mercardsa es, por lo tanto, su valor.
[Negrita de la autora]

Segun Marx, entonces, en el seno del capitalisth@aler como se produce en el
trabajo necesario y en la plusvalia aparece caloudamo la representacion-signo de un trabajo
objetivado 6 materializado (lo que debe distinguole modo riguroso de la actividad humana).
Por oposicion, en ausencia de una teoria de laotqgibn en tanto extraccion (produccion),
apropiacion y realizacion de valor (plusvalé@mo representacion de la fuerza de trab#go,
explotacion capitalista debe ser considerada con® subespecie de dominacién (con los
mecanismos de poder en esa funcién). Por ello, u2elesugiere que: “La preocupacion
principal del marxismo consisti6 en determinar mlbfema <es decir: que el poder es mas
difuso que la estructura de explotacion y que ten&xion estatal> esencialmente en términos
de interés (dado que el poder se halla en las mdmasia clase dominante definida por sus
propios intereses).” (Foucault, 1977: 214).

No se le pueden hacer objeciones a este sumarimatista del proyecto de Marx, del
mismo modo que no se puede pasar por alto queganaa pasajes déinti-Edipo,Deleuze y
Guattari construyen su caso basandose en un kifatal vez poético préstamo tomado de la
teoria marxista sobre la “forma-dinerdG€ldforn). A pesar de todo, nos interesa reafirmar
nuestra critica del siguiente modo: la relaciorreeet capitalismo global (la explotacion en
economia) y las alianzas del Estado-naciéon (la dacmn en esferas de la geo-politica)
alcanza tal nivel macrolégico que no puede sewiparametro para la textura microldgica del
poder. Para acercarse un poco mas a una consf@eraés precisa es necesario moverse hacia
teorias de la ideologia, es decir, hacia teoriadadeformaciones del sujeto que a nivel
microlégico manejen los intereses que se condepsatas areas macrologicas, aunque a

10
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menudo sea erraticamente. Teorias de tal tipo edguudarse el lujo de pasar por alto la
categoria de la representacion en sus dos senkdas.teorias deben tomar nota de como la
puesta en escena del mundo en tanto representag8ndecir: la escena de la escritura (su
“Darstellung)— disimula la eleccién de una necesidad de “h&toge apoderados paternales
y de agentes de poder (Sdetrtetrung).

Mi lectura consiste, entonces, en que una practidical presta atencion a esta doble
sesion de las representaciones mas que a reinir@dseijeto individual mediante conceptos
totalizadores de poder y de deseo. Mi enfoque,, ppretende hacer evidente también que, al
mantener la zona de la praxis de clase en un segoivél de abstraccion, Marx estaba
manteniendo abierta, en efecto, la posibilidadaderitica hegeliana (y kantiana) del sujeto
individual como agent&. Este enfoque no me obliga a mi a ignorar que,eéihid por
implicacion la familia y la lengua materna en elehibasico donde la cultura y la convencion
parecen el propio modo de la naturaleza de orgasizpropia subversion, Marx mismo esta
ensayando un antiguo subterfugio. En el contexttasig@retensiones post-estructuralistas de
ejercitar una practica critica, esto parece masiadige recuperar que la restauracion
clandestina de un esencialismo subjetivo.

La reduccion de Marx a una figura benevolente ferbada puede servir a veces a los
intereses que se obstinan en lanzar una nueva t@eria interpretacion. En la conversacion
entre Foucault y Deleuze antes citada, lo que pagstar en juego es que no existe alli ni
representacion ni significante. (¢Habria que supgne se ha liquidado al significante con
anterioridad a la polémica? Es decir: ¢no habni@mnees, una estructura signica que estuviera
manejando la experiencia, lo que conduciria, eimitigh, a que se podria mandar a dormir a la
semiotica?). Pero la teoria es un relevarse earebtde la practica (es decir: mandando a
dormir los problemas de préctica tedrica) y losmojatos pueden saberlo y tomar la palabra por
si mismos. Esto reintroduce al sujeto constitupeo lo menos en dos niveles: el Sujeto del
deseo y del poder como una presuposicion metoaaldgeductible; y al sujeto aproximado a
si mismo, si no, por lo menos, al sujeto idéntiedlas oprimidos. Ademas, los intelectuales,
gue no forman parte integrante de ninguno de ekisgrupos de S/sujetos, se tornan visibles
en la carrera por ocupar los puestos en los tisustitutivos, pues solo pueden informar acerca
del sujeto sin representacion y analizar (sin aaglilas elaboraciones del poder y del deseo
(del Sujeto innominado pero irreductiblemente ppessto por ese mismo poder y deseo).

La “visibilidad” asi producida marca el lugar déhterés” que se mantiene incélume
por una obstinada negacién: “Ahora ese papel de@rte juez y de testigo universal es un rol
gueyo me niego absolutamerdgeadoptar”. Una responsabilidad de la critica pwedda de leer
y escribir de tal modo que sea tomada con tod@dwdila imposibilidad de tales rechazos
interesadamente individualistas contra los privilegnstitucionales del poder conferidos al
sujeto, pues el rechazo del sistema signico cielirpaso a una teoria desarrollada de la
ideologia. En este caso, también, se puede escekt@ro peculiar que conlleva tal negativa.
Asi, respondiendo a la sugestion de Jacques-Addiar de que “la institucion seria ella misma
discursiva”, Foucault dice: “Si, si Usted quierer@eso no importa demasiado en mi nocién de
gue el aparato es capaz de decir que ella seargliscly no lo sea en realidad...dado que mi
preocupacibn no es de indole linguistico” (Foucad®72-1977: 198). ¢(Por qué nos
encontramos con esta colision entre lenguaje yidisgustamente en una frase del maestro del
analisis discursivo?

En este punto es el momento de traer a cuentdtieacde Edward W. Said a la nocion
de poder foucaldiana como categoria atractiva pestificadora que le permitiria a Foucault

24 S0y consciente de que la relacién entre marxismeoykantianismo esta connotada politicamente. Por
mi parte, sin embargo, no veo como podria estatdeaea linea de continuidad entre los propio®gext
de Marx y la ética kantiana. A pesar de ello, meega que el cuestionamiento de Marx sobre el
individuo como agente de la historia deberia s&toleen el contexto de una ruptura con el sujeto
individual inaugurado en la critica kantiana fremtBescartes.

11
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“anular las clases, el papel de la economia, el levantamiento y de la rebeliGitPor mi
parte, yo agrego al analisis de Said, la nociorsdglto subrepticio del poder y del deseo que
aparece signado con la marca de la evidencia aaopar los intelectuales. Es curioso, por lo
tanto, que Paul Bové le eche en cara justamentgdal&importancia conferida al intelectual,
cuando “el proyecto de Foucault es esencialmenteetm dirigido tanto a los intelectuales
hegemodnicos como a los opositorésEn el curso de este trabajo, vengo sugiriendaijushte
gue ese “reto” es engafioso justamente porque igelopunto sobre el que estd haciendo
hincapié Said: la responsabilidad institucionalatélco.

Este S/sujeto que aparece asi, gracias a unadenmgativas atado a tal toma de
partido, tiene que ver con la esfera de los exgtots en el campo de la division del trabajo
internacional. Es imposible, entonces, para lasdantuales franceses actuales imaginar un tipo
de Poder y de Deseo que encarne al sujeto innomitkeldOtro de Europa. Y el problema no
pasa solamente por el hecho de que cada cosaajue-dge modo critico o acritico— aparezca
atrapado en el debate de la produccion de ese €tiahorando a la constitucion del Sujeto o
criticandolo pero siempre como Europa. Se tratampi@n, de que constituyendo al Otro de
Europa se han preocupado de anular los ingredi¢exésales con los que tal sujeto podria
tomar posesion de su itinerario (o realizar una€stidura”)?’ no sélo con una produccion
ideoldgica y cientifica, sino también por las insgtiones legales. Aunque un andlisis econémico
sea considerado peligrosamente reduccionistantetectuales franceses olvidan en su propio
riesgo que una empresa semejante, al hallarseseiutbestado de sobre-determinacion, se dio
siguiendo el interés de una situacion econémicandice. que requeria que los intereses, los
motivos (los deseos) y el poder (del conocimiefiieya fracturado de modo sutil. Invocar tal
fractura ahora como un descubrimiento radical gabrih de hacernos diagnosticar las
condiciones econdémicas de existencia (que distmguestras “clases” de manera descriptiva)
como una pieza mas de la maquinaria analiticarirdoional puede ser muy bien un modo de
continuar la obra de fracturacion y colaborar iowthriamente asegurando “un nuevo
equilibrio: en las relaciones hegemonicas” (Cad$82: 34). M&s adelante he de retomar este
aspecto de la discusion. Pero antes quiero recauoar ante la posibilidad de que los
intelectuales sean complices en la tarea de lésparte constitucion del Otro como una sombra
de si mismos, habria una alternativa para unaigagudlitica del intelectual si éste considerara
lo econdmico que se halla “entre paréntesis”, pleréal modo como para ver ese factor en su
condicion de insoslayable segun aparece inscriptel éexto social No se me oculta que este
enfoque deberia darse aun cuando lo econdmicoessté paréntesis, y aunque aparezca
imperfectamente delineado, pero esa consideraeida dcurrir mientras esa esfera pida a gritos
ser considerada el determinante Ultimo o el sigaifo transcendent&l.

El ejemplo mas claramente presente de tal violeapiatémica es ese proyecto de

% Edward W. SaidThe World, the Text, and the Criti€ambridge, MA, Harvard University Press,
1983, p. 243.

% Cf. Paul Bové, “Intellectuals at war: Michel Fouttaand the analysis of power”, &ub-Stance36/37,
1983, p. 44.

" [Nota del traductor: La autora utiliza en esteajmsin vocabulario freudiano que apunta a la idea d
“ocupaciéon” o “toma de posesion”, en el sentido amquista de un territorio (imaginario), como
“Besetzung(en inglés: tathexi$; y en francés:ifivestissemetit, término con el que Freud describia el
monto de energia libidinal que el individuo colamauna meta imaginaria; véase al respecto: Anthony
Wilden, Speech and Language in Psychoanalysis. Jacques| Ba#timore/Londres, The Johns Hopkins
University Press, 1968, p. 1991].

% Este punto de vista es defendido por mi en etwdotiya mencionado bajo el titulo de “Scattered
speculations...”. Debe decirse que una vez madmntiEdipono pasa por alto los textos econémicos,
aunque su tratamiento sea quizas demasiado alegémiceste sentido, no ha sido muy feliz el pasaje
recorrido erMille plateaux(Paris, Seuil, 1980) por sus autores desde unzspdlisis a un rizoanalisis.
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orquestacion remota, de largo alcance y heterogpaem constituir al sujeto colonial como
Otro. Ese proyecto representa también la anulaazéimétrica de la huella de ese Otro en su
mas precaria Subjetividad. Es bien sabido que Riiugbica la violencia epistémica, como una
completa re-examinacion dedaistemeen la redefinicién de la locura a fines del sighdlX
europed® Pero, ¢qué sucederia si esa particular redefinifi@ra soélo una parte de la
narracion de la historia en Europa y también exdémias? ¢ Qué ocurriria si los dos proyectos
de examen epistémico funcionaran como partes fatds y no reconocidas de una vasta
maquinaria dual? Quizas esto no seria diferenfetuntarse si el subtexto de la narrativa del
imperialismo como palimpsesto no deberia ser rexidoaomo un “conocimiento sojuzgado”,
“un conjunto de conocimientos que han sido descatlbs como inadecuados para con su tarea
0 elaborados de modo insuficiente: conocimientagenoos, colocados en la base de la
jerarquia, por debajo del nivel requerido para adadignidad cognoscitiva o cientificidad.”
(Foucault, 1972-177: 82).

Esto no significa describir las cosas “segun lo goerealidad sucede” ni tampoco
privilegiar la narracién de la historia como un eriplismo que da la mejor versién de la
historia®® Mas bien, se trata de ofrecer un aporte en tofacidea de cémo una explicacién y
narracion de la realidad fue establecida como faaoPara trabajar esta idea, permitaseme
levantar el velo para ver lo que hay debaje la codificacion britanica de la Ley Hindu.

Primeramente, sin embargo, quiero hacer algunasaatbnes previas. En los Estados
Unidos el tercermundismo que discurre repartidori@oiemente entre varias disciplinas
humanistas es a menudo abiertamente un fenémenmgliea consideracion de etnias. Por mi
parte, yo naci en la India, pero realicé toda micadién en Norteamérica (que incluyen dos
afios como investigacién de graduada). Por lo tahtoecho de que tome mi ejemplificacién de
un continente lejano podria ser visto como una uEtkg nostalgica de las raices perdidas de mi
propia identidad. Aun cuando sé que no se puedwestar libremente la espesura de las
“motivaciones”, quiero insistir en el hecho de amieproyecto principal es hacer notar el cariz
idealista y positivista de tal tipo de nostalgidashubiera. Me dirijo hacia materiales tomados
de la India, porque carente de un entrenamientotifi avanzado, el accidente de mi
nacimiento y educacion me proveyo de seasibilidad hacieel entramado histérico y de un
instrumenta! en algunos de los idiomas pertinequiesson herramientas Utiles paramitoleur,
especialmente si esta equipado con el esceptigisangista de una experiencia concreta como
arbitro ultimo y critica de las formaciones disitipfes. Sin embargo, soy consciente de que el
caso indio no puede ser tomado como representdévimdos los paises, naciones y culturas,
etc., que puedan ser invocados como el Otro depawromo identidad.

En este trabajo se trata, entonces, de un sumadesariamente esquemético de la
violencia epistémica sobre la Ley Hindd. Si mi cidmicibn ayuda a aclarar la nocién de
violencia epistémica, la reflexion final sobre l@@inmolacion de las viudas hindues habra de
adquirir, por cierto, una significacion adicional.

A fines del siglo XVIII, la Ley Hindd, en tanto $e pueda definir como un sistema
unitario, operaba en funcién de cuatro textos quEgn en escena umpistemecuatripartita
definida en base al uso de la memoria por el sugetti (Ilo oido),smriti (lo recordado)sastra
(lo aprendido de otros) yyavahara(lo realizado como intercambio). Los origenes deue

29 Michel FoucaultHistoire de la folie & I'age classiqu@aris, Gallimard, 1972

30 Aunque considero el libro de Fredric Jamestwijtical Unconscious; Narrative as a socially syatib

act (N. York, Cornell University Press, 1981), como wla&a de gran peso critico, o quiggmquelo
hago, me gustaria que mi propuesta en este tralmjm distinguida de un intento de recuperar st
de una narracion privilegiada. Pues como dice Jame¥s detectando las huellas de esa narracion
ininterrumpida, recuperando hacia la superficietdelo la realidad reprimida y enterrada de laohiat
fundamental, como la doctrina de un inconscientBtipm encontrara su funcién y su necesidad.”
(Jameson, 1981: 20).

%l [Nota del traductor: La autora hace, en su calidadfeminista, un llamativo juego de palabras
intraducible en espafiol gracias a la ambigledadatzblo inglés tnderpinnings (1. lo que esta en la
base a modo de sostén, y 2. las prendas intefameninas)].
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habia sido oido y lo recordado no eran necesari@men continuos ni idénticos. Cada
invocacion desruti recitaba (o reabria) técnicamente el acontecimieletda “escucha” o
revelacion originarias. Los dos ultimos textos —dprendido y lo realizado— eran
considerados como dialécticamente continuos. L@sctes juridicos y los practicantes legales
no estaban para nada seguros en un caso determsinest estructuracién estaba describiendo
el cuerpo de la ley o si habia cuatro modos deranama querella. Esta busqueda de
legitimacion de la estructura polimorfa de la &adion legal, no coherente “internamente” y
abierta en sus extremos por una vision binariegreserdad, la narracion de la codificacién que
presento aqui como ejemplo de una violencia episgém

El relato de una estabilizacion y codificacion @é.éy Hinda no es tan conocido como,
por ejemplo, la historia de la educacion en ladndie modo que serd mejor empezar por esto
ultimo.3? Considérense, por ello, las infamantes lineasranogticas de Macaulay, citadas tan a
menudo, en sus “Minutes on Indian Education”(1835):

En este momento debemos hacer todo lo posiblegooraf una clase que pueda
funcionar como intérprete entre nosotros y losanék a quienes gobernamos; una
clase de personas, que sean indios en sangre 1y pelo ingleses en gusto, en
opiniones, en moral y en capacidad intelectuals@\aase debemos dejarle que pula
los dialectos vernaculos del pais, que los enrcpuezon términos cientificos
tomados de la nomenclatura occidental, y asi wamsfrlos en el vehiculo de
transmision de conocimiento para una gran masa pedlacion’

La educacion del sujeto colonial complementa, er@snsu produccion juridica. Uno de
los efectos de establecer una version del sisteit@ico fue el desarrollo de una separacion
(nada féacil) entre la formacion disciplinar en dgig de sanscrito y la tradicion nativa de la
tradicion de la “Alta Cultura” sanscrita, ahora uigura alternativa. Dentro de la primera
manifestacion, las explicaciones culturales gersergobr eruditos de reconocida autoridad
venian a confluir con la violencia epistémica delyecto legal.

Me interesa sefialar .ahora que la fundacion ded&e&ad Asiatica de Bengala data de
1784 vy el Instituto Indio de Oxford de 1883, y gl esas inquietudes nacieron los trabajos
analiticos y taxondémicos de estudiosos como Artflacdonnell y Arthur Berriedale Keith,
guienes fueron ambos administradores colonialegygnizadores de la cuestion del sanscrito.
De su fe en los planes utilitarios y hegemonicaa patudiantes e investigadores es imposible
deducir una agresiva represion del sanscrito erplogramas de la educacion general ni un
aumento de la “feudalizacion” del uso real del séte en la vida cotidiana de la India
brahméanica hegémonida.Asi paulatinamente una version de la historia aeindia fue
adquiriendo estado de institucionalizacion. Enlekabrahmanes aparecian teniendo las mismas
intenciones que los codificadores britanicos (delon@al que también proveian la legitimacion
de los colonizadores): “Con el fin de conservaa adciedad hindud intacta los sucesores <de los
brahmanes originarios> habian tenido que redud tla escritura, haciéndola cada vez mas
rigida. Y eso fue lo que conservo a la sociedadthim pesar de los sucesivos levantamientos
politicos y las invasiones extranjerds.Este es el veredicto expresado en 1925 de

32 Entre los muchos libros posibles, me interesa eitde Bruse Tiebout McCuily,rglish Education an
the Origin of Indian Nationalism\l.York, Columbia University Press, 1940.

% Thomas Babington Macaulagpeeches by Lord Macaulay: With his minute on mdiducation,

a cargo de G.M.Young, Oxford, Oxford University 83MS Edition, p. 359.

% Keith, uno de los compiladoretel indice Védicoasi como autor d&anskrit Drama in Its Origin,
Development, Theory, and Practicg,responsable de la edicién critica Hesnayajurveda,para la
Harvard Universitv Press, publico también los auatrlimenes d&elected Speeches and Documents of
British Colonial Policy(1763 a 1937) y dénternational Affairs(1918 a 1937) y d8ritish Dominions
(1918 a 1931). Keith escribié también libros solarsoberania de la dominacién britanica y una @eori
acerca de la sucesion estatal, con especial refarafas leyes britanica y colonial.

% Mahamahopadhyaya Haraprasad ShagtriDescriptive Catalogue of Sanskrit manuscriptsthie
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Mahamahopadhyaya Haraprasad Shastri, un versadiboeen estudios de sanscrito y brillante
representante de Hite vernacula producida por la colonizacion, quienreguerido para que
escribiera algunos capitulos de la “Historia de d2dai’, un proyecto nacido del deseo del
secretario privado del gobernador general de Bargall916° Para marcar la asimetria en la
relacion entre las autoridades y sus justificagoftpie dependen de la raza y clase de esas
autoridades), debe compararse lo dicho con la vhsién realizada en 1928 por Edward
Thompson, intelectual inglés: “El hinduismo fue dme parecia ser...Se trataba de una
civilizacion més elevada que gano <contra si misgraeias tanto a Akb3rya los ingleses®
Agréguese a estos comentarios, la reflexién deoldado y estudioso inglés a fines del siglo
XIX tomada de una carta: “E1 estudio del sanscritel idioma de los dioses'— me ha
procurado un gran placer durante los Ultimos 25safi® mi vida en la India, pero estoy
agradecido de poder decir que no me ha llevadome le ha sucedido a otresa abandonar
nuestra profunda fe en nuestra propia gran relig[@ursiva de la autora]

Estas mismas autoridades danmejor de las fuentes posiblpara los franceses no
especialistas cuando penetran en la civilizacidrOg® *° Con todo, no me estoy refiriendo a
intelectuales y estudiosos que hayan trabajadoudsesge la época colonial, como Shastri,
cuando sostengo que el Otro como sujeto es indbeaspensadores como Foucault o Deleuze.
Pienso, mas bien, en las personas no especialieadgneral, dentro de un amplio espectro de
poblacion no académica, para quienesefastemeopera con una funcién programatica
silenciosa. Sin considerar un mapa de explotagién, qué coordenada de opresion ubicarian
estas personas esta variopinta tripulacion?

Pasemos ahora a considerar los margenes del digouls que podriamos denominar
también “el centro silencioso o silenciado”) de dincuito marcado por una violencia
epistémica: los hombres y mujeres entre un campasianalfabeto, las tribus, los mas bajos
estratos del subproletariado urbano. Segun Fougalleleuze (que escriben en el Primer
Mundo, en condiciones de generalizacion y regutadé@ una sociedad capitalista, aunque no
parecen tener conciencia de ello), los oprimigodrian hablar y conocerian sus propios
condicionamientosuna vez que obtuvieran la ocasion para hacerlop(eblema de la
representacion no pudo ser obviado en ese puatgyd sucederia por medio de la solidaridad
a través de alianzas politicas (aclaracion dondeeseémo funciona la temética marxista).
Debemos ahora comparar semejantes opiniones cetrapeopia preguntgPuede realmente
hablar el individuo subalterntnaciendo emerger su voz desde la otra orilla, ismen la
division internacional del trabajo promovida enslaciedad capitalista, dentro y fuera del
circuito de la violencia epistémica de una legislaémperialista y de programa educativo que
viene a complementar un texto mas temprano?

La obra de Antonio Gramsci sobre las “clases sebas” ha extendido las nociones de
posicion y de conciencia de clase desde los arguserislados aparecidos & 18 de
Brumario.Quizas porque Gramsci critica la postura vanguedie los intelectuales leninistas,

Government Collection under the Care of the Asi8ariety of BengalCalcutta, Society of Bengal,
1925, vol. 3, p. VIII.

% Dinesachandra Sena, Brhat Banga, Calcutta, Caltiriversity Press, 1925, vol. 1, p. 6.

37 [Nota del traductor: Akbar (1556-1605) fue el nyande de los emperadores Mughal de la India,
reconocido por su capacidad de amalgamar el teorib@jo el principio de unidadl].

% Edward ThompsonSuttee, A historical and philosophical enquiry irttee Hindu rite of widow
burning,Londres, George Alien & Unwin, 1928, pp. 130 y 47.

39 Carta hol6grafa (de G. A. Jacob dirigida a unesponsal innominado) agregada a la solapa inteior
la Sterling Memorial Library (Yale University) commpia de la obra del Coronel G.A.Jacob (comp.),
Mahanarayana-Upanishad of the Atharva-Veda with tBeipika of Narayana Bombay, The
Government Central Books Department, 1888. Lasrascreferencias a los peligros de un aprendizaje
por medio de aberraciones anénimas hace mas famasimetria.

“0'He tratado este tema en todo detalle en mi comiergteerca de! libro de Julia Kristevags chinoises
(1974), en “French feminism in an internationahfel, Yale French Studie§2, 1981.
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este autor se muestra especialmente preocupads papel del intelectual en los movimientos
culturales y politicos subalternos en su busquedaegiemoni&. Estos movimientos deberan
ser los encargados de determinar justamente laigeith de la historia como narracion (de la
verdad). En textos tales como “La cuestion meri@ipriGramsci considera el movimiento de la
economia histérico-politica en Italia dentro deje ha sido considerado como una alegoria de
la lectura tomada como la divisién internacionaltd#bajo o prefigurandol&.Sin embargo, un
rendimiento de cuentas del desarrollo periddicdodendividuos subalternos esta fuera de la
perspectiva posible en tanto su dimensién macrcdogultural aparezca maniobrada, aunque
desde un lugar distante, por una interferenciaté@pisa que posee definiciones legales y
cientificas que acompafian al proyecto imperialiStaando, hacia el fin de este ensayo, llegue
a la cuestion de la mujer subalterna, se veranee$y por qué mi propdsito es subrayar que la
posibilidad de sentimiento de colectividad aparpeesistentemente ocluida a causa de la
manipulaciones del agenciamiento femenino.

La primera parte de mi propuesta —es decir: quiesrrollo periddico de los indivi-
duos subalternos aparece complejizado por la ersntia del proyecto imperialista— se
muestra representada en los trabajos a los queesie pflamar “Subaltern Studies” (“Estudios
Subalternos”), realizados por un grupo determirdelintelectuale$’ Todos ellos formulan la
pregunta: ¢Pueden hablar los individuos subalt@riiws esta area de estudios nos hallamos
inmersos dentro de la propia disciplina de la higtoreconizada por Foucault y entre gente que
acredita la influencia de este pensador francés.pBiyecto consiste en repensar la
historiografia colonial desde la perspectiva de vadena discontinua de levantamientos
campesinos durante la ocupacion colonial. Estarabién el problema discutido por Said como
“el permiso para narraf* Y asi lo documenta Ranajit Guha:

La historiografia del nacionalismo indio ha sidonittada por largo tiempo por un
elitismo —elitismo tanto colonialista como de larduesia nacionalista— que
compartia el prejuicio de que la construccion dedeion india y el desarrollo de
Su conciencia —su nacionalismo— que confirmaba @sieeso, eran logros que
pertenecian exclusiva o predominantemente a élite. En las historiografias
colonialistas y neo-colonialistas estos logrostsbudan a la dominacién britanica,
a los administradores coloniales, a sus agentesamérol policial, a sus
instituciones y a su cultura. En los escritos naalistas y neo-nacionalistas se
atribuirian ahora a las personalidades, a lagucgines, a las actividades y a las
ideas de unéliteindia. (Guha, 1982: 1)

Ciertos estratos de HKlite india son, por cierto, el mejor tipo de informantegivos
para intelectuales del Primer Mundo interesadols ez del Otro. Sin embargo, no se puede
dejar de insistir sobre el hecho de quesigktosubalterno colonizado es irrecuperablemente
heterogéneo.

Contra estalite vernacula se puede esgrimir lo que Guha llatha ‘politics of the
peoplé (“la politica del pueblo”) tanto en el exterior coren el interior del circuito de la
produccion colonial® Por mi parte, no puedo adscribir de modo absalugsta insistencia en

4l véase especialmente Antonio Grams@ij intellettuali e I'organizazioni della cultura(textos
compilados por Valentino Gerratana), Turin, EdiRitniti, 1975.

2 Utilizo el término “alegoria de la lectura” en s#ntido desarrollado por Paul de Man en su libro
Allegories of ReadingFigural language in Rousseau, Nietzsche, Rilke Bnoust, N. Haven, Yale
University Press, 1979.

3 véanse los trabajos de Ranajit Guha (congupaltem Studies |: Writing on South Asian Histmy
societyN. Delhi, Oxford University Press, 1983ubaltern Studies Il. 1983; yElementary Aspects of
Peasant Insurgengy in Colonial Indid, Delhi, Oxford University Press, 1983.

* Cf. E. W. Said, “Permission to narrate”, Raview of Bookd,6 de febrero de 1984.

% Para el primer caso, “éste era un dominio auténomoriginado desde una politica elitista ni
dependiente en su existencia de ella”, y para glirso caso, “continuaba operando vigorosamente a
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un vigor determinado y en una autonomia complet@odque exigencias historiogréficas
practicas no permitirian aceptar privilegiar unaaencia subalterna. Con todo, contra posibles
criticas de esencialismo, Guha tiene el méritoarestcuir una definicion de “pueblo” (como el
lugar de esa esencia) que puede entenderse sotacoemd una identidad en la diferencia. Este
autor propone también una grilla de estratificadvamica para describir la produccion social
colonial en toda su amplitud. Aun el tercer eleroatd la lista, el grupo amortiguador, como si
fuera una fuerza que estuviera entre el pueblsygtapos dominantes al mayor nivel macro
estructural. Este grupo intermedio seria definido gu colocacién como lo que Derrida ha
denominado undntre’; *°

“Elite”

1. Grupos dominantes extranjeros.
2. Grupos vernaculos dominantes a nivel pan-indio.

“antre’ [alusion a“entre’]
3. Grupos vernaculos dominantes a niveles regiondiesajes.

4.El “pueblo” y las “clases subalternas”. (Estos fé@wa han sido
empleados como sinénimos a lo largo de este trahaj® grupos y
elementos sociales incluidos en esta categoriaseptana diferencia
demogréafica entre la totalidad de la poblacién angi aquellos
individuos que hemos denominado la “élixe”

Consideremos ahora el tercer estrato de la ligtte @antre’ de indeterminacién
situacional que los historiadores mas escrupulpsesuponen, cuando deben responder a la
cuestion emblematica de nuestro ensayo: ¢ Pueds lehbidividuo subalterno?

Tomada como una totalidad en abstrato) esta categoria (...) era muy
heterogéneaen su composicion y, a causa del caracter desdivel® la economia
regional y el desarrollo social, ediferente de region a regiéri,a misma clase o
elemento que era dominante en una zona (...) pled&r a estar entre las dominadas en
la region siguiente. Esto podia crear, y en rigogg6c muchas ambigledades y
contradicciones en actitudes y alianzas, espeamdérentre los estratos inferiores de la
nobleza rural, entre sefiores empobrecidos, o0 camgsescos o0 pertenecientes a la ciase
media elevada, todos los que pertenediablando idealmente la categoria de “pueblo”

0 “clases subalternas” (Guha, 1982: 8). [El sulntaysertenece a Spivak y la cursiva a
Guha]

“La tarea de busqueda” proyectada en este campisteren “investigar, identificar y
medir la naturaleza&specificay el grado dedesviacionde los elementos <constitutivos del
tercer nivel> de un punto ideal, a la vez que ditgahistéricamente.” No podria pedirse nada
mas esencialista y taxondémico que este progranmefbargo, en él funciona un curioso
imperativo metodoldgico. Ya he explicado antes guela conversacion entre Foucault y
Deleuze se escondia un proyecto esencialista digran vocabulario post-representacionalista.
En los “Estudios Subalternos”, a causa de la viodedel imperialismo epistémico, asi como
por la inscripcion social y disciplinar, todo prey@ comprendido en términos esencialistas

pesar del colonialismo, pero adaptandose a lasaonds prevalecientes bajo el Raj y, en muchoss;as
desarrollandose completamente gracias a nuevossagptanto en forma como en contenido” (Guha,
1982: 4).

“®véase: J. Derrida: “La double séance”LerdisséminationParis, Seuil, 1972.

17



Orbis Tertius 1998, 111 (6)

debe circular en un circuito de practicas radiceggiales en torno a las diferencias. En el caso
de la consideracion no justamente del “pueblo” coahosino de ese estrato social de una zona
flotante amortiguadora de @ite subalterna regional el objetivo de este grupo egleaviacion

del ideal —el pueblo o los individuos subalternos— que, avem, se define como una
diferencia de l&lite. La investigacion esta orientada justamente en aalgresta estructura. Se
trata de una dificultad algo diferente de las ewiles auto-diagnosticadas que encontramos en
los intelectuales radicales del Primer Mundo. ¢;@pé de taxonomia seria valida para
determinar tal territorio? Lo perciban o no (erorigsuha enmarca su definicién de “pueblo”
dentro de la dialéctica del amo y del esclavo)tex®s vienen a articular la dificil, tarea de re-
escribir las propias condiciones de imposibilidatho condiciones de su posibilidad:

Si pertenecen a estratos sociales jerarquicamefdeores a aquellos de los
grupos dominantes pan-indios en los niveles refgsng locales <los grupos
vernaculos dominantes> (...) siguieron actuandointerés de ellos o no en
conformidad a los intereses correspondientes verdatknte a su propio ser
social.

Cuando estos escritores toman la palabra para rhad@onces, en su lenguaje
esencialista, de un abismo entre los interesess yat&iones del grupo intermediario, sus
conclusiones se hallan mas cercanas a Marx qumgdauidad auto-consciente exhibida en las
declaraciones de alguien como Deleuze. Guha, asd ddarx, habla de “intereses” en el
campo de lo social mas que como un tratamientaelelibidinal. La imagineria del Nombre
del Padre desplegada Eh18 de Brumarigouede servir para hacer resaltar que, a nivelase cl
social o grupo de actividades, “la verdadera cpoedencia con nuestro propio ser” es tan
artificial o social como el patronimico.

Esto es lo que habia que decir, entonces, acergaug® considerado un amortiguador
social. Para el “verdadero” grupo subalterno, ddgatidad es la diferencia, no hay, en rigor,
sujeto subalterno irrepresentable que pueda corogablar por si mismo. Pero la solucion de
los intelectuales se halla en no abstenerse gplasentacion. El problema radica en que el
itinerario del sujeto no ha sido trazado para @frlecun objeto de seduccion al intelectual en su
designio representacional. Por ello, en el vocalmulavemente desfasado del grupo indio la
pregunta paradigmatica se torna articulada enidpsesites términos: “¢,Como podemos arribar
a la conciencia del pueblo, cuando estamos inaxlig su politica?” “¢,Con qué voz puede
hablar la conciencia del individuo subalterno?’pElyecto de este grupo, después de todo, es
re-escribir el desarrollo de la conciencia de laigraindia. La planeada discontinuidad del
imperialismo establece rigurosamente una distineldreste proyecto, aunque su formulacion
esté pasada de moda, con un “hacer visible losnignas médicos y juridicos que rodeaban la
historia <de Pierre Riviére>". Foucault tiene razgpi al sugerir que “hacer visible lo invisible
puede significar también un cambio de nivel, dade gno se dirige a una capa de materiales
que no habia tenido antes pertinencia en la hasyod lo que no se le habia acordado ningun
valor moral, estético o historico.” Pero lo que teena lapidariamente inquietante es este
deslizamiento foucaldiano hacia el hacer visible heecanismos para dar voz al individuo,
evitando tanto “cualquier tipo de analisis <deletap ya sea psicoldgico, psicoanalitico o
lingUistico” (Foucault, 1972-1977: 49-50).

La critica realizada por Ajit K. Chaudhury, un mata de Bengala Occidental contra la
busqueda de Guha de una conciencia subalterna geedmnsiderada una fase del proceso
productivo que incluya lo subalterno. La observiaaié Chaudhury en cuanto a que la vision
marxista de la transformacion de la conciencia icapkl conocimiente de las relaciones
sociales me parece, en principio, astuta. Sin egobda herencia de la ideologia positivista lo
obliga a agregar este codicilo:

Esto no es para minimizar la importancia de la gemgion de la conciencia de los
campesinos o0 de los obreren su forma pura.Ello enriguece nuestro
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conocimiento del campesino o del obrero y, posiblee, arroja luz sobre cémo
un modo particular adquiere diferentes formas deralites regiones, lo que se
considera un problema de segundo orden en el marxgdasico.[Cursiva de la
autoraf’

Esta variedad del marxismo “internacionalista”, quee en una pura e irrescatable
forma de conciencia para luego descartarla, al mits®mpo que cerrando la puerta a lo que en
Marx seguia siendo un aspecto de desconcierto giiedupuede ser muy bien el motivo del
rechazo foucaldiano y deleuziano del marxismo fuémte de las motivaciones criticas de los
grupos que se dedican a los Estudios Subalterf@sidbury, tanto como Foucault y Deleuze,
esta convencido de que existe una version pura dm®nciencia. En cuanto a la situacion
francesa, alli se da un barajar y dar de nuevodgses de los significantes: “el inconsciente” o
“el sujeto en la opresién” llena clandestinamehspacié de “la forma pura del inconsciente”.
En el marxismo ortodoxo “internacionalista” —yatisse del Primer Mundo o del Tercero— la
forma pura de la conciencia sigue siendo una liessista que, descartada como problema de
segundo orden, se gana a menudo la fama de sstlaraciexista. Entre los grupos de Estudios
Subalternos, ello necesita ser desarrollado enrdecw®n los términos de desconocimiento de
su propia articulacion. Para lograr tal formulacpirede ser més util, digaAmoslo una vez mas,
una teoria desarrollada de la ideologia. En unt&carcomo la que Chaudhury presenta, la
asociacion entre la “conciencia” y el “conocimi€ntomite un punto medio de crucial
importancia: la “produccion ideoldgica”. Asi se eega Chaudhury:

La conciencia, segun Lenin, estd asociada carombcimientode las relaciones
entre diferentes clases 0 grupos; esto signifinacanocimiento de los materiales
que constituyen la sociedad. (...) Estas definesoadquieren sentido solamente
dentro de la problemética en el marco de un olgjet@onocimiento definido —
comprender el cambio en historia, 0, especificagegit cambio de un modo a
otro, conservando la cuestion de la especificidadid modo particular fuera del
enfoque (Chaudhury, 1984: 10).

Pierre Macherey, por su parte, nos suministradaiente formulacion para la inter-
pretacion de la ideologia:

Lo que es importante en una obra es lo que nocse Esto no es lo mismo que la
descuidada observacion de “lo que se niega a dexirique ello también seria en
si interesante [conocerlo]: un método puede canstrgobre esto, con la tarea de
medir los silenciostanto de lo reconocido como de lo no reconocidoo Peas
bien, lo que la obrao puedealecir es lo importante, porque alli la elaboradéna
expresion es realizada corno una especie de joria el silencié®

Las ideas de Macherey pueden ser desplegadaseecidires que él mismo no podria
quizas seguir. Aun cuando escribe, de manera pativa¢ sobre la literaturidad de la literatura
de proveniencia europea, esta formulando en vemdachétodo aplicable al texto social del
imperialismo, casi en a contrapelo de su propiaraemtacion. Asi, inclusive el lema de “lo que
el texto se niega a decir” puede ser anodino darase de una obra literaria: algo asi como un
rechazo colectivo ideologico que seria detectadtralele la practica legal de codificacion en el
imperialismo. Ello abriria el debate para una mipsion multidisciplinariamente ideoldgica
en ese terreno. Pero, dado que el proceso apareoenio una “universalizacion del mundo”
[worlding of the worlfl en un segundo nivel de abstraccion, el conceptoedeazo seria

47 A, K. Chaudhury, “New wave social science”, enontier, 16-24, 28 de enero de 1984, p. 10.
“8 pierre MachereyPour une théorie de la production littérair®aris, Maspero, 1966. Citado de la
edicion inglesaA Theory of Literary Productigr{trad. de G. Wall), Londres, Routledge, 197& .
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aceptable en este mismo campo. El trabajo de archivhistoriografico, el critico-disciplinar e,
inevitablemente, también el intervenciontSimplicados en este movimiento son, por cierto,
una tarea de “medir los silencios”. Esa metodolgmidria ser también una descripcion de
cémo “investigar, identificar y medir la naturalezpecificay el grado dalesviaciorhasta una
distancia que es un ideal irreductiblemente difeisdn

Cuando llegamos al punto de la coherencia del enadblacerca de la conciencia del
individuo subalterno, ese lema de lo que no segdedir se torna, en cambio, fundamental. En
la semiosis del texto social, las elaboracionescacee los levantamientos populares se hallan
en el lugar de “la expresion” o “el mensaj#tid utteranck El emisor —“el campesino”— es
sefialado solamente como un marcador de una coixiemcuperable. En cuanto al receptor,
deberiamos preguntarnos quién es “el verdaderoindesio” de una insurgencia. El
historiador, por su parte, al trasladar la noci@én“msurgencia” a un texto hecho para el
conocimiento, es solamente uno de los receptorgiblps de una colectividad dada dentro de
un acto de intencién social. Dejando de lado tamkabilidad para la nostalgia por los origenes
perdidos de un fendbmeno, el historidgrafo (y ladniégrafa) debe suspender, tanto como le sea
posible, el clamor de su propia conciencia —o ettef de la conscientizacién surgido en la
praxis cientifica—, de modo tal que la elaboradi@nla rebelién, envuelta en una toma de
conciencia del insurgente, no se congele en urfdbifeto de investigacion” o, lo que es peor
aun, en un modelo para imitar. “El sujeto” implioagh los textos de la rebelién puede servir
solamente como una posibilidad alternativa paratematividades del relato garantizadas a los
sujetos coloniales entre los grupos dominantes.ritetectuales postcolonialistas aprenden asi
que sus privilegios son también su desdicha. Enssitido, ellos mismos son paradigmaticos
como intelectuales.

Es bien sabido que la nocion de lo femenino (m&slgisubalterno dentro del impe-
rialismo) ha sido utilizada de un modo similar derde la critica deconstructiva y dentro de
algunas ramas de la critica feminigt&n el primer caso, lo que esté en juego es unaafide
la mujer, pero una figura cuya minima predicacidma algo indeterminado ya ha sentado toda
una tradicién dentro del falocentrismo. La histgradia subalterna formula acerca del método
justamente preguntas que habrian de prevenir cehtrso de tal estratagema. Pero, puesto que
la “figura” de la mujer, es decir: la relacién enta mujer y el silencio puede ser urdida por la
misma mujer, las diferencias de clase y las difgasnétnicas se hallan subsumidas bajo el
mismo dictamen. La historiografia subalterna, etgsndebe enfrentarse con la imposibilidad
de tales gestos. La estrecha violencia epistémitantperialismo nos brinda una alegoria
imperfecta de la violencia general que seria lébpioad de unaepistemé’

Dentro del trayecto parcialmente borrado del sugetmlterno, el surco de la diferencia
sexual aparece doblemente desmarcado. No seemédaices, de una participacién femenina en
la rebelién, ni tampoco de las reglas basicas edivigion sexual del trabajo, aunque para
ambas cuestiones haya “evidencias palpables”. lestidin es, mas bien, que, en ambos
problemas, tanto como objeto de una historiogialanialista y como sujeto de la rebelion, la
construccion ideolégica de génergé¢hdel] se presenta bajo el dominio de lo masculino. Si
en el contexto de la produccion colonial el indimdsubalterno no tiene historia y no puede

“9 [Nota del traductor: Habria que hacer notar agef en los estudios nacidos a partir de la infledei
Foucault, la palabra “intervencion” aparece cont@taomo aquellas contribuciones que provocan un
cambio en la fijeza de la tradicion].

0 He trabajado con este tema en “Displacement ofditbeourse of the woman”, en: Mark Krupnick
(comp.), Displacement: Derrida and AfteBloomington, Indiana University Press, 1983; yovke me,
love my ombre, elle: Derrida’s ‘La carte pOstakDiacritics, 14, 4, 1984, pp. 19-36.

*! Esta violencia, en el sentido general, es la flikid de unaepistemey lo que remite al concepto
derridiano de “escritura”, en sentido amplio. LEac&n entre la escritura en un sentido lato yieseren

un sentido restringido (como algo marcado sobresuparficie) no puede ser formulada de manera muy
clara. La tarea de la gramatologia (en la decorstn) es proveer un modo de notacion de estos
elementos huidizos de la relacion. En cierto sentditonces, la critica del imperialismo es conhana
deconstruccion.
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hablar, cuando ese individuo subalterno es unarnayedestino se encuentra todavia mas
profundamente a oscuras.

La division internacional del trabajo es un desplaznto del imperialismo territorial
del dividido campo legado por el siglo XIX. En pecpalabras: un pufiado de paises —
especialmente del Primer Mundo— se hallan en leasiébn de invertir capital; otro grupo,
entretanto, mayormente del Tercer Mundo, provereéno para invertir, tanto gracias a la
existencia de una burguesia vernacula “compradmwaio por su mal protegida mano de obra
en estado cambiante. Para mantener la circulacidnegimiento del capital industrial (y de la
tarea concomitante de administracién dentro delemmafismo territorial decimondnico), se
habria llegado alli a un desarrollo en los trartsgoen el sistema juridico y en un programa de
educacién generalizada, aun cuando también se ligghnuido las industrias locales y se haya
redistribuido la pertenencia de tierras, a la par las materias primas hayan sidansferidas
del pais como territorio de experimentacion a laidra colonizadora. Con la asi llamada
“descolonizacién”, el aumento del capital multimeal y la cesién de la pesada carga de
administrar la colonia, el “desarrollo” no habraithplicar ya el control de la entera legislacion
ni el establecimiento dastemaseducacionales, por lo menos en un modo comparableze
sucedia en la época colonial Pero ello impide abBbraecimiento del consumo en los paises
“compradores” del Tercer Mundo. Con la aparicionlake telecomunicaciones modernas y el
surgimiento de las economias de un capitalismo zadin en los dos margenes de Asia,
mantener la division internacional del trabajo bola en la conservacion de un suministro
barato de mano de obra en esos paises “compradores”

El trabajo humano no es, por cierto, intrinsecamépdrato” o “caro”. Ello va a estar
asegurado, mas bien, por una ausencia de leyeslieddo su intensificacion discriminatoria),
un Estado totalitario (a menudo acompafiado poresardollo y modernizacion en la periferia)
y condiciones minimas de subsistencia en el arearabPara conservar estas premisas
definitorias sin variaciones, el proletariado urbam los paises “compradores” no debera ser
entrenado en la ideologia del consumo (que apa@w® el paradigma de la filosofia de la
sociedad sin clases), lo que, contra viento y maresgpararia el terreno para la resistencia a
través de politicas de coalicion como las que nomacFoucault (1977: 216). Este alejamiento
de la ideologia del consumo es exacerbado de mmedeente por los fendmenos proliferantes
de un sistema de subcontratos internacionales s€rcaso, el eslabon hacia el entrenamiento
para el consumismo aparece practicamente salteado:

Desde esta estrategia, los fabricantes de paisasaéados subcontratan los esta-
dios de trabajo mas intenso en la cadena de laigeath, por ejemplo, haciendo
realizar la costura o el ensamblaje en el Tercenddudonde el trabajo es barato.
Una vez realizada esa tarea, las multinacionalésmpertan las mercancias,
gracias a generosas regalias tarifarias, a losspdésarrolladaan lugar de venderlas
en el mercado local donde fueron producidaMiéntras la recesion global hizo
retardar el paso del comercio y de la inversiosaala mundial desde 1979, se ha
producido luego, en cambio, un estallido de lavaldd internacional del
subcontratismo... En estos casos, las multina@sere# encuentran mas libres para
resistir a militantes obreros, levantamientos nesioiharios e inclusive bajas
econémicas. [Cursiva de la autdfa]

La movilidad de clase aparece cada vez mas agénia escenario de paises “com-
pradores”. No debe sorprender, por lo tanto, qganals miembros de los grupos vernaculos
dominantes en estos paises, que son miembros luegdaesia local, encuentren atractivo el

%2 Cf. “Contracting poverty”, erMultinational Monitor, 4, 8, agosto de 1983, p. 8. Este informe fue
redactado por John Cavanagh y Joy Hackel, quiensisajan en el Proyecto de Consorcios
Internacionalesliternational Corporations Projeren el Institute for Policy Studies.
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lenguaje de las alianzas politicas. Identificarseformas de resistencia plausibles en paises del
capitalismo avanzado va de la mano, a veces, camcliaacién elitista de la historiografia
burguesa como es descrita por Ranajit Guha.

La creencia en la plausibilidad de una alianzatipaliglobal es también predominante
entre las mujeres de los grupos sociales dominaimiesesadas en un “feminismo interna-
cional” en los paises “compradores”. Al otro extoedel espectro, las mas alejadas de cualquier
posibilidad de una alianza en una lista que coltenglas mujeres, los presos, los soldados
conscriptos, los pacientes de hospitales y los Bemales” (Foucault, 1977: 216) son
justamente las mujeres del subproletariado urb@ncsu caso, la negativa a marchar al ritmo
del consumismo y la estructura de la explotaciGareqen combinadas con elementos basados
en relaciones sociales patriarcales. Hacia ellatto de la division internacional del trabajo, el
sujeto explotado no puede ni conocer ni articulaexo de la explotacion femenina, aun si se
logra visibilidad en lo absurdo de la falta de esgntacion llevada a cabo por el intelectual que
le estéd creando un espacio para que ese sujet habhujer sufre asi una doble violencia.

Aun asi esto no abarca la heterogeneidad del Gtrexa del circuito del la divisién

internacionaldel trabajo (aunque no de modo absoluto), existe ganta conscientizacion no
se puede aprehender si nos cerramos a la beneeoknconstruir el Otro homogéneo y lo
referimos solamente a nuestro propio lugar ertielde la Identidad o del Yo. En esta zona hay
granjeros que viven de la propia subsistencia,trebajadores agrarios no sindicalizados, hay
tribus y hay comunidades de obreros sin trabaja ealle o en el campo. Enfrentarse con todos
ellos no significa representarlos (en el sentido“dertreteri), sino re-presentarnos (en el
sentido de darstelleri) a nosotros mismos. Esta argumentacion podria condagclaro esta,
a una critica de la antropologia disciplinar y a waconsideracion de la relacion entre la
pedagogia elemental y la educacién cientifica. §ssto habria de llevarnos también a
cuestionar la exhortacién implicita nacida entrelectuales que han elegido un tema de
opresiéon que estuviera “naturalmente articuladajug tal tema llegara a través de una historia
abreviada en su modo de produccién,

El hecho de que tanto Deleuze como Foucault hay@orado la violencia epistémica
del imperialismo y de la division internacional delbajo seria menos importante de lo que en
realidad es, si al finalizar su conversacion noagah a considerar asuntos del Tercer Mundo.
Pero, en Francia, es imposible ignorar el probldetders mondecomo a los habitantes de las
colonias franco-africanas. Deleuze, naturalmein@td su consideracion del Tercer Mundo a
reflexionar sobre es#lite regional vernacula, que es “idealmente subaltefBa’este contexto,
las referencias a un mantenimiento de un ejérckaede trabajadores caen en una
sentimentalidad étnica que causa el efecto invddsolo que esta hablando de la herencia
territorial imperialista dejada por el siglo XIXy seferencia se dirige al Estado-nacion mas que
al centro globalizador:

El capitalismo francés necesita urgentemente umifiignte flotante de
desempleo. En esta perspectiva, comenzamos aurdgdad de las formas de la
represion; la restriccion en la inmigracion, una gee se ha comprobado que los
puestos mas dificiles e ingratos son cubiertosirpuoigrantes; la represion en las
fabricas, porque los franceses deben volver a edgligusto” por un trabajo que
se torna cada dia mas duro; la lucha contra lanjudey la represion en el sistema
educativo. (Foucault, 1977: 211-212)

Este es un analisis al parecer aceptable. Sin gmbauestra nuevamente que el Tercer
Mundo puede entrar en el programa de resistencimagolitica de alianzas dirigida contra la
“represion unificada” s6lo cuando es confinada @pgs provenientes del Tercer Mundo que
tienen acceso directo al PriméfoEsta benevolente apropiacion del Primer Mundo y

*3 Estos mecanismos de invencién del Tercer Mundococemsignificante son susceptibles de
un tipo de analisis dirigido a la constitucién detnia como un significante en Carby (1982).
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reinscripcion del Tercer Mundo como Otro es la cardstica fundacional de mucho de!
tercermundismo que circula en las Humanidades detimacadémico norteamericano.

Foucault, por su parte, continta la critica comfranarxismo invocando la disconti-
nuidad. La marca real de la “discontinuidad gedgadko geopolitica>" seria la division
internacional del trabajo. Pero Foucault usa ehit@w para distinguir entre explotacion (como
extraccion y apropiacion de plusvalia; es decintdedel vocabulario marxista) y dominacion
(como nocidn de los estudios acerca del Poder)ggrguasi que el mayor potencial para la
resistencia basada en las politicas de alianzalkedn el segundo término. Ese autor no puede
de ninguna manera reconocer que tal acceso mgnisidicado a una concepcion de “Poder”
(que metodologicamente supone un sujeto de podesjdio posible gracias a un cierto estadio
de explotacion, dado que su visibn de una discoid@a geografica es geopoliticamente
especifica al Primer Mundo. Asi afirma Foucaulbanges que:

Esta discontinuidad geogréafica de la que Ustedahailibde significar quizas lo si-
guiente: tan pronto como luchamos contr&xalotacion,el proletariado no sélo
conduce la lucha sino que define sus blancos, stedws, sus lugares y sus
instrumentos; y aliarse con el proletariado semasolidar su posicion, su
ideologia; seria alzar de nuevo las motivaciones ga combate. Esto significa la
total inmersiéon <en el proyecto marxista>. Perosesitrata de luchar contra el
poder,entonces todos aquellos que no lo soporten puedpazar a dar su batalla
en cualquier lugar en que se encuentren y en to8nés que su propia actividad
(o pasividad) les dicten. Al embarcarse en estaaupie esu propia luchagen la
que comprenden con claridad sus objetivos y dongsdgn determinar ellos
mismos los métodos, esas personas entraran enagsprrevolucionario. Como
aliados del proletariado, para estar seguros, pugs el poder se maniobra de tal
modo que como para que pueda prolongarse la egfgotaapitalista. Ellos sirven
genuinamente la causa del proletariado al lucharlosnlugares en que se
encuentren ellos mismos en estado de opresion.niigeres, los presos, los
soldados conscriptos, los pacientes de hospitalelosy homosexuales han
comenzados ahora una lucha especifica contrart@fparticular de poder, contra
las compulsiones y controles que se hallan opriduk&s. (Foucault, 1977: 216)

Este es un programa admirable de resistencia tackli Donde sea posible, este
modelo de resistencia no se presentara, entoncesp wna alternativa, sino como un
complemento de lucha a nivel macrolégico a losdaig las trincheras del marxismo. Sin
embargo, si la situacion es realmente universéf amistdndose para dar una prioridad no
admitida del sujeto. Sin una teoria de las ideakgeste gesto puede conducir a la mas
peligrosa de las utopias.

Foucault ha sido, por cierto, un brillante pensastosu capacidad de darle un lugar al
poder, pero la conciencia de una reinscripcion dogfcca del imperialismo no logra dar una
configuracién a sus presuposiciones. Este automjgem, cae en la trampa de una version
restringida de Occidente producida por la reinsidip que asi ayuda a consolidar sus propios
efectos. Notese, entonces, segln se hace evidentepasaje posterior de sus declaraciones, la
omision del hecho de que un nuevo mecanismo der godel transcurso de los siglos XVII y
XVIII (cuando se obtuvo la extraccion de plusvalia la coercidn extra-econémica segun lo
desarrolla Marx), aparezca asegurado medio deimperialismo territorial —la Tierra y sus
productos— “en todas partes”. Asi para Foucauitesibargo la representacion de la soberania
seria crucial en todos esos teatros de la acciEmilds siglos XVII y XVIII nos encontramos
con la aparicion de un fendbmeno importante, elisuegto, o mejor dicho: la invencion de un
nuevo mecanismo de poder que posee un alto nivElatécas especificamente procesales...lo
gue es también, creo, absolutamente incompatilsidarelaciones de soberania. Este nuevo
mecanismo de poder depende mas de los cuerpofoygde éstos hacen que de la tierra y sus
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productos.” (Foucaull,972-1977: 104).

A causa de una laguna frente a este primer emlmatliscontinuidad geogréfica”,
Foucault puede permanecer impertérrito ante largkEgwcometida ocurrida en la segunda
mitad de nuestro siglo, identificandola simplemeoteno: “la derrota del Fascismo y la
declinacion del estalinismo” (Foucault, 1972-1987). Aqui conviene citar la alternativa que
postula Mike Davis: “Fue mas bien la I6gica glotialla violencia contrarrevolucionaria, la que
cred las condiciones para la interdependencia eaigadpacifica de un imperialismo atlantico
bajo la mirada amonestadora del liderazgo nortdeame...Fue la integracién militar
multinacional bajo el lema de la seguridad colectivente al peligro de la URSS lo que
precedio y acelero liaterpenetracion de las economias capitalistas maybaciendo posible a
la vez la nueva era de un liberalismo comercialftprecié entre 1958 y 1973,

Alli, dentro de este surgimiento de un “nuevo méxsrao de poder”, es donde debemos
leer un establecimiento en los escenarios nacisrddelas resistencias a la economia y la
acentuacién de conceptos tales como poder y desepriyilegian la escala microscopica. Asi,
por ejemplo, se sigue expresando Davis al resp&€Egta centralizacion casi absolutista del
poder estratégico militar en manos de los Estaduisidd iba a permitir una subordinacién
ilustrada y flexible para sus satrapas principai@s.casos especiales demostrd ser altamente
adaptable a las pretensiones residuales impeasli¢ los franceses e ingleses...quienes no
dejaban de mantener alta la consigna de una fesaomwovilizacion contra el comunismo
durante todo el periodo.” Asi aun tomando precagsocontra nociones peligrosamente tan
homogéneas como “Francia”, debe decirse que loseptos uniformes tales como “lucha de
clases” o declaraciones lapidarias del tipo de ‘waipoder, la resistencia es multiple y puede
integrarse dentro de estrategias globales” (Fotchd®¥2-1977: 142), pueden interpretarse en
virtud de la propuesta de Davis. No estoy sugiest embargo, como lo hace Paul Bové, que
“para un pueblo desterrado y sin hogar <se refeeros palestinos> atacado militar y
culturalmente un problema tal <esta aludiendo fealse de Foucault donde éste declaraba que
“meterse en politica...es tratar de conocer candgor honestidad posible si la revolucién es de
desear™ es una costosa locura propia de la rigdezis occidentales”. (Bové, 1983: 51).
Estoy sugiriendo, mas bien, que adquirir una varsidbre Occidente que se contenga a si
misma es ignorar el lugar que juega en su propiacédn el proyecto imperialista.

Algunas veces pareceria que la llamativa brillankeizandlisis de Foucault acerca de
varios siglos de imperialismo europeo produjeravgraion en miniatura de ese fendmeno tan
heterogéneo: la ocupacion del espacio, pero llegackbo por los doctores; el desarrollo de la
administracion, pero dentro de los hospicios; lessieraciones de la periferia, pero en
términos que dan el protagonismo a los locos, tasoperos y los nifios. Asi, la clinica, el
hospicio, la prisién, la universidad, todos paresen territorios de alegorias-biombo que
ocultan la lectura de los relatos mas amplios mi@lerialismo. (Se podria abrir una discusion
similar en torno al bestial motivo de la “destemitlizacion” en Deleuze/Guattari). Asi
Foucault puede decir en tono menor: “Uno puede biey no hablar de algo porque no sabe
nada sobre el tema” (Foucault, 1972-1977: 66).0M, todo, ¢hay que volver a decir que existe
una ignorancia sancionada que todo critico del iraligmo tiene el deber de registrar?

Considerando la situacion mas corriente por la lggeacadémicos norteamericanos
reciben una fuerte influencia de la critica framcesos encontramos con la siguiente idea
generalizada: mientras que Foucault trataria deideoria, la politica real y los problemas
sociales reales; Derrida, en cambio, resultariaccesible, esotérico y “textualistico”
[textualistig. El lector de estas paginas se hallar4 probableni@atefamiliarizado con esta
idea recibida. Terry Eagleton, por su parte, comeiMo puede negarse que la tarea propia <de

** Mike Davis, “The political economy of late-imperiamerica”, enNew Left Review143, Enero-Feb,
1984, p. 9.
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Derrida> ha sido en su mayor parte ahistérica,ieaaivel politico y ajena a considerar, en la
practica, el lenguaje como ‘discurso’ <es decingleaje como funcién>* Eagleton continta
recomendando, por ello, el estudio foucaldiancadé'practicas discursivas”. Perry Anderson, a
su vez, construye una historia similar: “En Derrida produce la auto-anulacion del
estructuralismo que se hallaba latente con el secaila musica o a la locura en Lévi-Strauss o
Foucault. Sin deseo de establecer ninguna exptorate las realidades sociales, Derrida no
tiene tampoco ningun empacho en deshacer las woadstines de sus dos antecesores,
adscribiéndoles una ‘nostalgia por los origenes’e—edrte rousseauniano, para el uno, y
presocratico, para el otro— y cuestionando condprécho estos autores podrian sostener la
validez de sus respectivos discursos sobre sugprppntos de partida®

El presente ensayo tiene como objeto, en rigoteses la idea, ya sea en defensa de
Derrida o no, de que una nostalgia por origenedigees puede ser negativa para la exploracion
de las realidades sociales dentro de una crititang®erialismo. La agudeza de la lectura
favoritista de Anderson no le impide a este aytor,cierto, detectar justamente los problemas
gue yo estoy poniendo de manifiesto en FoucaulbutBult tocé la nota profética cuando
declaré en 1966 que “El hombre se hallard en ungsim de agonia en tanto el problema del
lenguaje se encuentre encandilandonos en nuestizpthi@ cada vez con mayor potencia”.
Pero, ¢quién es el ‘nosotros’ que percibe o posed&arizonte?”. Sin embargo, Anderson
tampoco ve en el Foucault tardio la intrusién de&Sujeto Occidental que se halla en estado de
ignorancia, un Sujeto que marca su dominio conesagrobacion. Anderson considera la
actitud de Foucault del modo habitual, como la paseion del Sujeto cognoscente como tal; y
en Derrida, Anderson encuentra el desarrollo fifekesta misma tendencia: “En el hueco del
pronombre ‘nosotros’ yace la aporia de este proye@nderson, 1983: 52). Considérese,
finalmente, el tristelictumde Said, que deja entrever una profunda descoafipozla nocion
de “textualidad”: “La tarea critica de Derrida dleva hastadentro deltexto, la de Foucault se
muevedentro y fuerale éI” (Said, 1983: 183).

Por mi parte, he tratado de hacer convincenteda @k que existe una preocupacion
mayuscula por la politica de los oprimidos y quereiterado pedido de autoridad a Foucault
puede ocultar la actitud de privilegiar lo intelesdty del sujeto “concreto” de la opresion que,
de hecho, es el que realiza el pedido. Mirandedassas desde un angulo opuesto, aunque aqui
no tenga la intencién de pasar revista a la opiegpecifica de Derrida promovida por criticos
tan prestigiosos [como Eagleton, Anderson y Sajdigro dedicar la siguiente parte del debate
a algunos puntos de la obra de Derrida que comtiena utilidad de largo alcance para los
pueblos que se hallan fuera del Primer Mundo. BEsioes una disculpa; Derrida es,
verdaderamente, de dificil lectura y el objeto deestudio es la filosofia clasica. Con todo,
Derrida resulta menos peligroso —cuando se lo ragie- que el baile de mascaras intelectual
del Primer Mundo como el ausente sin representapi@ndeja que los oprimidos hablen por si
mismos.

Voy a considerar un capitulo que Derrida escrilbidaedécada del 60. Se trata de “De
la gramatologia como ciencia positiva” (Derrida1p En este capitulo, Derrida discute la idea
de si la “deconstruccion” puede conducir a unatm@@decuada, ya sea ésta critica o politica.
La cuestidn es, entonces, como lograr que un Sefaticéntrico mantenga la objetividad en el
propio establecimiento de si mismo en el momentdefi@ir selectivamente al Otro. Este no es
un proyecto, en rigor, para el Sujeto como tal; tién se trata de una plataforma para el
intelectualoccidentalbenevolente. Sin embargo, la especificidad del lproé es la cuestion
central para aquellos de nosotros que sientenldsgajeto” tiene una historia y que la tarea del
sujeto del conocimiento del Tercer Mundo en nuasiomento histdrico es resistir y criticar el
“reconocimiento” de ese Tercer Mundo cuando éstega por “asimilacion”. Con el objeto de
proponer una critica de los hechos mas que unaacbsada en el patetismo del impulso

* Terry EagletonLiterary Theory: An IntroductionMinneapolis, University of Minnesota Press, 1983,
p. 205.
* Perry Andersonin the Tracks of Historical Materialispiondres, Verso 1983. p. 53.
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euroceéntrico del intelectual europeo, Derrida aémiie no puede formular al “Primer Mundo”
las preguntas que habria qesponder para establecer los limites de su ardgagién. Este
autor, sin embargo, en ningln momento sostiendajgeamatologia pueda elevarse mas alla
del empirismo, segun lo expone Frank Lentricchémladque esa categoria, como sucede con el
misma empirismo no sirve para contestar a las iomest primeras. En este sentido, Derrida
coloca el conocimiento “gramatolégico” a la par bes problemas que surgen en la
investigacion empirica. Por lo tanto, “la deconstidn” no seria un nuevo término para “la
desmistificacion ideoldgica”, pues cuando la inigestion empirica busca refugio en el campo
del conocimiento gramatolégico “debe operar coertgjlos™ (Derrida, 1967: 98).

Los ejemplos que Derrida despliega para mostralifages de la gramatologia como
ciencia positiva provienen de una auto-justificadideoldgica apropiada dentro de un proyecto
imperialista. En el siglo XVII, afirma este autaxistian tres tipos de “prejuicios” que,
operando en la historia de la escritura constituien“sintoma de la crisis de la conciencia
europea” (Derrida, 1967: 99): “el prejuicio teolégjl, “el prejuicio chino” y “el prejuicio
jeroglifista”. El primero puede resumirse en laadke que Dios escribié un texto primigenio y
natural en hebreo o en griego. El segundo indie ejuchino es el patron perfecto para la
escritura filoséfica, pero es solo un patron, plaesscritura filosofica “es independiente con
respecto a la historia” (Derrida, 1967: 105) y sfarmaria a la lengua china en una escritura
facil de aprender que habria de superar al ididne@ctual. El tercer prejuicio sostiene que la
escritura egipcia es demasiado sublime como pardeseifrada. El primer prejuicio mantiene
la “actualidad” del hebreo o el griego, los ultimdss (“el racional” y “el mistico”,
respectivamente) entran en colisién con el fin adener al primero, donde se ubica el centro
dellogosvisto como el Dios judeo-cristiano (la apropiacd® Otro del helenismo a través de
asimilacion es una historia ya antigua) —un “pi@fitodavia sostenido con el objetivo de dar
a la cartografia del mito judeo-cristiano el estatie una historia geopolitica:

El concepto de la escritura china funcionaba con@maspecie de alucinacién euro-
pea. (...) ...ese funcionamiento obedecia a unesitad rigurosa. (...) No estaba
perturbada por el saber, limitado pero real, del gotonces se podia disponer en
relaciébn con la escritura china, / Al propio tiemgoe el “prejuicio chino”, un
“prejuicio jeroglifistd habia producido el mismo efecto de enceguecimiento
interesado El ocultamiento, lejos de proceder, en apariendi@l desprecio
etnocéntrico, adquiere la forma de la admiraci@etiolica. No hemos terminado
aun de verificar la necesidad de este esquemadtridugglo no se ha liberado de
él: siempre que el etnocentrismo es precipitadaidosamente conmovido cierto
esfuerzo se resguarda silenciosamente detrasedpdmtacular para consolidar una
situacion interngy extraer de él cierto beneficio de puertas adefDerrida, 1967:
106) [Traduccién modificada por J.A.; subrayaddedautora]

Derrida pasa, luego, a ofrecer dos posibilidadeacteristicas para solucionar el pro-
blema del Sujeto Europeo, que busca presentarGtronque consolide la situacion interna, su
propio estatuto de sujeto. Lo que sigue en el tdgtBerrida es un rendimiento de cuentas de la
complicidad entre la escritura —la apertura deoldeslad privada y publica— y las estructuras
del deseo, el poder y el devenir del capitalismo.eSte momento, el autor deja fuera de
consideracion la vulnerabilidad de su propio desegonservar algo que es, paraddjicamente,
al mismo tiempo, inefable y no-trascendental. Aticar la produccion del sujeto colonial, este
lugar inefable y no-trascendental (“histérico”)llemado por el sujeto subalterno.

Derrida cierra el capitulo volviendo a mostrar @u@royecto de la gramatologia debe
desarrollarsalentro deldiscurso de la presencia. Esto implica no unaceritie la presencia,
sino la toma de conciencia de que el itinerariodéikgiurso de la presencia erplapiacritica es
un llamado de atencién precisamente en contra @@uatension demasiado declarada en favor

>’ [Nota del traductor: La paginacién dada aqui pete a la edicién castellana].
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de la transparencia de los motivos, la palabraritesa” como denominacion del objeto y el
modelo de la gramatologia es una practica que tabapllamarse escritura sino en la clausura
[cl6ture: area cerraddpistorica, vale decir en los limites de la ciencia y la filidad (Derrida,
1967: 126).

En estos pasajes Derrida se encuentra alinedndaoshlietzsche y con los discursos
filoséficos y psicoanaliticos, mas que con categodspecificamente politicas, con el fin de
sugerir una critica al eurocentrismo en la comgttu del Otro. Como intelectual
postcolonialista, no me siento perturbada por ehbele que esta postura no haya sido una via
para mi —como parece ser inevitablemente parauosppeos— hacia la meta especifica que
esta critica hace necesaria. Mas importante mecg@aen cambio, que, en tanto filésofo
europeo, Derrida consiga expresar la tendencisgijeto europeo de constituir al Otro como
marginal al etnocentrismo y que le dé un luga&sa proceseomo problema, con todos sus
empefiogogocéntricosy, por lo tanto, gramatolégicos (dado que la tesigtral del capitulo es
la complicidad entre los dos):no corno un problema general, siraropeo.Dentro de este
contexto del etnocentrismo, Derrida trata denodadéen de desjerarquizar al Sujeto del
pensamiento o del conocimiento, a pesar de sétaico textual” (Derrida, 1967: 126); pero lo
que es pensamiento por ser “un pasaje vacio”, sgtandcen el textoy, por ello, debe ser
consignado como el Otro de la historia. Este vildBnkneskinabordable fijado en sus limites
por un texto interpretable es lo que un criticotgmenialista del imperialismo querria ver
desplegado dentro del area acotada de Europa eblagar de la produccion de teoria. Los
criticos e intelectuales postcolonialistas podemtentar desplazar su propia produccién sélo
presuponiendo ese vacio conmscripto en el textoPero dar cuenta del pensamiento o del
sujeto pensante haciéndolo visible o invisible pareen cambio, ocultar el reconocimiento
implacable del Otro logrado a través de la asindtadCon tales recaudos Derrida, entonces, no
proclama que “se deje hablar al otro/ a los otrsisio que convoca a un “llamado” al “otro por
completo” fout-autre,como opuesto al otro que se afirma a si mismo) ‘femasmitir a modo
de delirio esa voz interior que es la voz del ettnosotros®?

Derrida considera al etnocentrismo de la cienciapa de la escritura en el siglo XVII
tardio y temprano siglo XVIIl como un sintoma destisis general de la conciencia en Europa.
Naturalmente que esto es parte de un sintoma m@lfoam quizas la crisis misma en el lento
pasaje del feudalismo hacia el capitalismo a trale$as primeras oleadas del imperialismo
capitalista. Por mi parte, me parece que el traygetreconocimiento a través de la asimilacién
del Otro puede ser trazado de modo mas interesamteen la constitucion imperialista del
sujeto colonial que en las incursiones reiteradesahel psicoanalisis o hacia la “figura” de la
mujer, aunque la importancia de estos dos enfodeeso del deconstruccionismo no deberia
ser minimizada. Pero Derrida no entré (o quizapudp entrar) en ese campo de lucha.

Cualesquiera que sean las razones para esta ausspecifica, lo que me parece util es
el trabajo sostenido y en desarrollo todavia sddommecénicade la constitucion del Otro.
Podemos usar esto con mayor ventaja analiticaesvaricionista que las pretensiones de
autenticidad delOtro. A este nivel, o que sigue siendo Util en dault es la mecéanica de la
disciplinarizacion e institucionalizacion, es delrconstitucion del colonizador. Foucault no lo
relaciona con ninguna version, temprana o tardi@pp post-imperialista. Pero ello es muy
fructifero para los intelectualggeocupadospor la decadencia de Occidente. La seduccion en
aquéllos (y el temor en nosotros) radica en quelgru@ermitir la complicidad del sujeto que
investiga (el profesional masculino o femenino)apédrsfrazarse a si mismos detras de una
pretension de claridad de objetivbsahsparency.

\Y

¢ Puede hablar el sujeto subalterno? ¢Qué es logjuiculos delite debenhacer para
velar por la continuacion de la construccion dedisturso subalterno? En este contexto la
cuestion de la “mujer” parece especialmente proéte@. En una palabra: si se es pobre, negra

°8 J.Derrida, “Of an apocalytical tone recently agdgh philosophy”, eSemiap. 71.
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y mujer la subalternidad aparece por triplicadoroPsin embargo, si esta formulacion se
transfiere desde el contexto del Primer Mundo hhdendo post-colonial (que no es lo mismo
gue el Tercer Mundo), la cualidad “negro” o “de arblpierde mucho de su connotacion
persuasiva. La estratificacion necesaria para ifestitacion del sujeto colonial en la primera
fase del imperialismo capitalista hace de la marobor” un elemento inutil como significante
emancipador. Enfrentados ante la feroz benevolemaianalizadora de la mayor parte del
radicalismo humanista y cientifico en los Estadaglts y Europa (con su reconocimiento por
asimilacion),y ante el creciente aunque heterogérese del consumismo en la burguesia
“compradora” de la periferia y la exclusion de toargenes de esa misma articulacién de los
centros de la periferia (los “verdaderos y difeeengrupos subalternos”), en esta area la
analogia de conciencia de clase mas que concieecitnia parece prohibida tanto a nivel
histérico, como disciplinar y practicamente. Y estwede de modo igual para los grupos de
izquierda como para los representantes de lastdeyeblo se trata, empero, justamente de una
cuestion de desfasajwblecomo no lo es tampoco de encontrar una alegortagslitica que
permita la adaptacion de la mujer del Tercer Mualditel Primero.

Los reparos que acabo de expresar son validodkirhas de la conciencia en la mujer
subalterna, o de modo mas aceptable, en el sujbtiterno. Lo que se requiere hoy en dia es
hacer informes, o mejor dicho, participar en tralmjti-sexista entre mujeres de color o entre
mujeres bajo opresion de clase en el Primer Mundencel Tercero. Al mismo tiempo,
habremos de recibir de buen grado todo lo que tgungaver con el rescate de informacion en
estas areas silenciadas relacionada con la andgipollas ciencias politicas, la historia y la
sociologia. Sin embargo, asumir y construir la camga y al sujeto, implica tal esfuerzo y
voluntad que, a la larga, ello viene a convergar leotarea de constitucion de un sujeto
imperialista, entrelazando la violencia epistémice los avances del aprendizaje y de la
civilizacion. Y la mujer subalterna seguird mudanossiempre?

%9 Aun en un texto tan bueno de entrevistas y asatisino el de Gail Omvedt tituladde Will Smash
This Prison! Indian women in struggl®ondres, Zed Press, 1980), la premisa de que upogde
mujeres Maharashtri en situacion de proletariad@muw al reaccionar contra una violenta mujer blanca
que “las habia estigmatizado haciéndolas simboloddstino de la India” trasunta en el fondo
esencialismo, dado que se la considera representdd las “mujeres de la India” o que toca “la
conciencia de las mujeres de la India”. Estas aftiones no son de poca consideracion si se tiene en
cuenta que en una formacién social del Primer Muladdifusion de la comunicacién en una lengua
internacional hegeménica registra y documenta miéteeamente informacién a quienes no estan
preparados para recibirla.

La observacion de Norma Chincilla, expresada en mmesa redonda bajo el titulo de
“Feminismos del Tercer Mundo: diferencias de forgnacontenido”(University of California, Los
Angeles, 8 de marzo de 1983), acerca de que ahjtramntisexista en el contexto de la India no es
genuinamente anti-sexista sino anti-feudal, memce comentario. Esto implicaria que se podrian
elaborar definiciones de sexismo sélo después nasaociedad determinada haya entrado en el modo de
produccion capitalista, dado que asi se veria wmveniente continuidad entre el capitalismo y el
patriarcado. Esto también trae a colacion las mres tan traidas y llevadas sobre el papel dedte
produccidn ‘asiatico™, afirmando el poder explivat de la narrativizacion normativa de la histosia
través del registro de los modos de producciémimiamo tiempo que, sin embargo, se construye esa
historia de una manera marcadamente elaborada.

El curioso papel del nombre “Asia” no es ajeno este asunto: esto no se limita a un
asentimiento o desaprobacién de la existencia @apiel modo actual (un problema que se torné objet
de una intensa manipulacion dentro del comunisrterriacional), sino sigue siendo crucial aun en el
trabajo de tal sutileza tedrica e importancia c@nde Barry Hindess y Paul Hirst titulaBoe-Capitalist
Modes of ProductiorfLondres, Routledge, 1975) o el de Fredric Jamegba, Political Unconscious.
Especialmente en este ultimo estudio todavia sipuendo una antigua idea; aunque la morfologiasle |
modos de produccién aparezca rescatada de cuakpspecha de determinismo histérico y haya sido
situada en una teoria postestructuralista del gugtmodo “asiatico” de produccion aparece bajo la
mascara de “despotismo oriental” como la formacdmcomitante de un Estado. También juega un papel
significativo en el modo de produccién narrativaotgscamente transformada en Asiti-Edipo de
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En un campo tan acotado como éste, no es facilularmnta pregunta sobre la toma de
conciencia de la mujer subalterna. En este sentiggylta mas urgente recordarles a los
radicales pragmaticos que una pregunta semejants reimplemente un modo idealista de
desviar la atencion de lo que importa. Aunque tddegroyectos feministas o anti-sexistas no
pueden reducirse al mencionado, ignorarlo serigesto de falta de conocimiento politico, que,
por otra parte, tiene una larga data y que colabomaese radicalismo masculino que hace que
el lugar de enunciaciéon del investigador sea tddeete. Buscando aprender a dirigirse al
sujeto histéricamente mudo representado en la naybalterna (mas bien que intentando
escucharla o hablar por ella), una intelectual qoiehialista “desaprendesistematicamente
privilegios acordados a la mujer. Este desaprejalsiatemético implica aprender a criticar el
discurso postcolonialista con las mejores herrafagemue €l mismo puede proveer y no
simplemente a sustituir la figura ya perdida dell6oizado”. Asi, cuestionar la mudez nunca
cuestionada antes de la mujer subalterna dentrprdgkcto antiimperialista de los estudios
sobre subalternidad no es, como sugiere Jonathiger,Cproducir una diferencia difiriendo” o
“apelar a...la identidad sexual definidamoesencial y privilegiar las experiencias asociadas
con esa identidad®

La version de Culler del proyecto feminista es Iplesdentro de lo que Elizabeth Fox-
Genovese ha llamado “La contribucion de las revohes democratico-burguesas al indi-
vidualismo social y politico de las mujeré8”"Muchas de nosotras estuvimos obligadas a
comprender el proyecto feminista segun lo desc@ibdler en este momento, ya cuando
estabamos, como en mi caso, todavia organizandwmitacion en los centros académicos
norteamericano¥. Eso significé para mi un paso necesario en miiaregucacion hacia un
“desaprendizaje” y sirvid para consolidar la conida de que el proyecto principal del
feminismo occidental continda y, al mismo tiempesmlaza la batalla hacia el derecho al
individualismo entre hombres y mujeres en situagsode una movilidad social creciente. Es
posible suponer que el debate entre el feminismd&stados Unidos y la “teoria” europea
(segun se la presenta generalmente entre las miger&lorteamérica e Inglaterra) ocupa un
rincbn muy importante en ese mismo campo. Yo veo agrado la incitacion a que el
feminismo norteamericano se vuelque mas haciaelarid”. Me parece, sin embargo, que el
problema de un sujeto mudo en el caso de la mufalterna, aungque no sea solucionado por
una busqueda “esencialista” de origenes perdidppuade tampoco encontrar la respuesta en
mas teoria dentro del &mbito anglo-americano.

La exhortacién a una mayor utilizacion de un petisaro tedrico se presenta a menudo
en nombre de una critica del “positivismo”, querapa en este contexto como idéntico al

Deleuze/Guattari, 0, a cierta distancia de estérpoh de los proyectos teéricos contemporaneos| en
debate soviético, como la suficiencia doctrinagh“chodo asiatico de produccidnue se colocé en un
plano de duda al producir para ese esquema vagidomes y nomenclaturas que incluian los modos
feudal, esclavista y comunitario. (El debate esgm&ado en todo detalle en el libro de StephenuRnD
The Fall and Rise of the Asiatic Mode of Productibondres, Routledge, 1982). Seria interesante
relacionar esto con la represion del “aspecto” imafista en la mayoria de las discusiones sobre la
transicion del feudalismo al capitalismo que hadenugar durante mucho tiempo en las izquierdas de
Occidente. Lo que es mas importante es que obsenesccomo la de Norma Chincilla representan una
jerarquizacién muy difundida dentro del feminismal dercer Mundo (mas que dentro del marxismo
occidental), que resulta ubicada dentro de underter muy sélida que maneja el concepto metaférico
contenido en el término “Asia”.

Debo agregar, sin embargo, que todavia no he leliddoro In Search of Answers: Indian
womens voices from Manusbgmpilado por Madhu Kishwar y Ruth Vanita (Londr2sd Press, 1984).
% Jonathan CullelOn Deconstruction: Theory and criticism after sturalism, Ithaca, Cornell University
Press, 1982, p. 48.
®1 Elizabeth Fox-Genovese, “Placing women'’s historjistory”, enNew Left Review,33, Mayo-Junio
1982, p. 21.
%2 He tratado de desarrollar esta idea en un moda k#sto punto autobiografico en “Finding feminist
readings: Dante-Yeats”, : Ira Kénigsberg (compmerican Criticism in the Postestructuralist Aden
Arbor, University of Michigan Press, 1981.
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“esencialismo”. Sin embargo, Hegel, el introductarderno del “trabajo de la negacion”, no se
mantenia ajeno a la nocion de esencias. Para Nlsbtgmente, la curiosa persistencia del
esencialismo dentro de la dialéctica era un problgmofundo y en ebullicidn. Asi puede
considerarse espuria la estricta oposicion bireariee positivismo/esencialismo (léase EE.UU.),
por un lado, y la “teoria”, (Iéase, la teoria fres& 0 franco-alemana a través de la anglo-
americana), por otro. Ademas de ocultar la ambiguaplicidad entre el esencialismo y la
critica al positivismo (puesta de relieve en elittdp de su libro que Derrida titulé “De la
gramatologia como ciencia positiva”), esta corgeygrra al dar por sentado que el positivismo
no es una teoria. Con esta jugada se pretendeaticiap de un nombre propio, una esencia
positiva: la Teoria. Y nuevamente lo que quedaceimsiderar es el lugar de enunciacion del
investigador. Cuando esta polémica por los teroisose desplaza al Tercer Mundo, no se
produce ningln cambio en la cuestion del métodadikeusion no puede tomar en cuenta, en
rigor, que no existen registros de elementos pamatituir el itinerario de una huella del sujeto
sexuado que permitan ubicar la posibilidad de $erdinacion en el caso de la mujer como
individuo subalterno.

A pesar de todo, veo con buenos o0jos gque el femintsaga causa comuan con la critica
al positivismo y la desfetichizacién de lo concrdistoy muy lejos de sentir aversion por el
hecho de aprender algo gracias al trabajo queasdlds tedricos occidentales, aunque también
he aprendido ya a insistir en que se debe seflklaropio posicionamiento del sujeto que
investiga. Dadas esas condiciones y en calidad riieac literaria, me he dedicado, por
necesidad tactica, a examinar el inmenso probleama donciencia de la mujer como individuo
subalterno. Asi reinventé el problema en una frinaesformandola en el objeto de una simple
semiosis: ¢ Qué significa esa proposicion? La afelogsa aqui por la victimizacion ideolégica
de un Freud y el posicionamiento de un intelegboatcolonialista como sujeto investigador.

Como ha demostrado Sarah Kofman, la profunda arebagiien el uso freudiano de la
mujer como chivo emisario es una reaccion y unadeoion hacia un deseo inicial y continuo
de dar una voz a la histérica, de transformarleelesujeto de la histerid®> La formacion
masculinamente imperialista e ideoldgica que dimnéoa este deseo moldeandolo como la
“seduccién de la hija” es parte de la misma foriacjue construye la monolitica figura de “la
mujer del Tercer Mundo”. Como intelectual postc@ddiata, yo tampoco he podido desligarme
de esa misma influencia. Por ello, parte de nugstgecto de “desaprendizaje” consiste en dar
articulacion a esa formacion ideolégica midiendolos silencios, si es necesario — para
introducirla dentro del objeto de investigacion.i,Aen el momento de considerar estas
preguntas: ¢Puede hablar el sujeto subalternougdgmarrar un sujeto subalterno (en tanto
mujer)?, nuestros esfuerzos por dar una voz avichad subalterno en la historia van a estar
doblemente expuestos a correr el riesgo del disctrsudiano. Como resultado de estas
reflexiones, ensamblé las frases del siguiente nibds hombres blancos estan protegiendo a las
mujeres de piel oscura de los hombres de piel @caon un animo no demasiado diferente de
aquél gue se encuentra en las investigaciones aled ruando arma la frase “Ein Kind wird
geschlagen” (“Le pegan a un nifig*).

El uso que en este caso hace Freud no implica oabbga isomorfica entre la
formacion del sujeto y la conducta del colectiveoialp que es también una practica frecuente
—acomparfada a menudo de una referencia a Wilheloh-Reen la conversacion mantenida
entre Deleuze y Foucault. De este modo, esto mifis@ que yo esté sugiriendo que mi frase
indica una fantasiacolectiva sintomética de un itinerari@olectivo de represion sado-
masoquista en una empresa imperialistéectiva. Existe una simetria satisfactoria en tal
alegoria, por cierto, pero yo invitaria al lectocansiderar lo expuesto como un problema de
psicoandlisis “salvaje” [lego o incompetente], rbé&n que como una solucién definitivamente

%3 Sarah Kofman, Lénigme de la femme: La femme dans les textes del fraris, Galilée, 1980.
® E| texto se halla en la edicién alemana en el toxho (Sigmund Freud,Gesammelte Werke,
chronologisch geordnetondres, Imago Publishing Co., 1952).
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establecid4®> Del mismo modo como cuando Freud insiste haciemda mujer el chivo
emisario de la situacion descrita en “Ein Kind wiekchlagen® pero también en otros de sus
textos, ello revela su interés politico, aunquendelo imperfecto, también mi insistencia en la
produccion del sujeto imperialista en relacion oarfrase pone en evidencia mi lugar politico
de enunciacion.

Por otro lado, yo estoy tratando de imbuirme deh gue posee la metodologia general
freudiana en la estrategia de una frase que Frenstrayé como una afirmacion sacada de las
muchas confesiones que su paciente le comunico, &stembargo, no significa que yo haya
de ofrecer un caso de transferencia como un mask@hadrfico para la transaccién entre lector
y texto (el texto seria aqui mi frase). La analogre transferencia y critica literaria o
historiografia no es mas que una fructifera casigfeDecir que el sujeto es un texto no
autoriza a la inversion del tipo “el texto verbslum sujeto”.

Méas bien me siento fascinada por el modo en quedFrealiza el predicado de una
historia de represion que conduce a la produccion de la fiaal. Es una historia con un doble
origen, uno oculto en la amnesia de la Hiffael otro localizado en nuestro pasado arcaico,
donde se asume de modo implicito un espacio pg@ario en el que el ser humano y el animal
no se hallaban todavia diferenciados. Asi nosriantios a imponer una homologia de la
estrategia freudiana al discurso marxista parai@pla disimulacion de la economia politica
imperialista y esbozar una historia de la repregidm produce una proposicion como la que yo
presento. Esta historia tiene también un doblesarigno escondido en la manipulacién detras
de la abolicion del sacrificio de las viudas llexadcabo por Gran Bretafia en 18929 otro se
halla ubicado en el pasado clasico y védico dadéalhindl: elRg-Veday el Dharmasastra.
Sin ninguna duda, existe también un espacio pggrario indiferenciado que sirve de soporte a
esta historia.

La proposicion construida por mi es una muestrandee los muchos desplazamientos
surgidos para describir la relacion entre los hewloie piel oscura y los blancos (donde a veces
se hallan implicadas las mujeres de los dos grupss) afirmacion se ubica, por lo tanto, entre
otras que expresan “admiracion hiperbdlica” o uolpa piadosa que Derrida comenta en
conexién con el “prejuicio jeroglifista”. La rel@ci entre el sujeto imperialista y sus temas
puede ser considerada, cuando menos, ambigua.

La viuda hindu asciende a la pira del marido mup&i@ inmolarse sobre ella. Esto es
conocido como “el sacrificio de la viuda”. (La teanipcidn tradicional del término sanscrito
para “viuda” seriaati, pero los primeros colonizadores britanicos lo halfanscripto como
sutte@. Este rito no tenia alcance universal ni era estatleen relacion a la casta o a la clase
social. Pero la abolicién del rito por parte de boganicos fue algo comprendido en general
dentro de la maxim&.os hombres blancos estan protegiendo a las majele piel oscura de

% El texto titulado “Uber ‘wilde’ Psychoanalyse” sacuentra en el Tomo VIl de la edicién alemana de
lasObras completade Freud ya citadas, pp. 118-125.

% [Nota del traductor: Para una mejor comprensidrial¢o habria que acotar que el titulo elegido por
Freud es “bivocalico”, dado que aparece como uaayei entrecomillada por el autor].

67 [Nota del traductor: La catacresis es definidaeatarica como el tropo que produce la denominacién
no a través de uverbum propriumsino basandose en la costumbre; un ejemplo desetla el llamar
“patas” a las extremidades de una mesa o sillas&/@deinrich Lausberd;lemente der literarischen
Rhetorik,Munich, 1963, p. 65. La autora parece aludir agaf,otra parte, al tratamiento de este tropo
por Paul de Man, quien considera bajo “catacresisicto mismo de nombrar; cf. Paul de Mahge
Resistance to Theorlylinneapolis, University of Minnesota Press, 1984 §)

% [Nota del traductor: La nifia en cuestién profiereel texto de Freud la frase que da titulo alymnga
que le sirve a su autor para construir su argurngmtp

%9 véase Lata Mani, “The production of colonial disse: sati in early nineteenth-century Bengal’igtes
de maestria, University of California at Santa Crl@83), texto que es un excelente rendimiento de
cuentas de como la “realidad” de la auto-inmoladéras viudas se constituyo y “textualizé” duraate
época colonialista. Por mi parte, saqué gran phavese una discusién con la autora durante la
preparacién del presente articulo.
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los hombres de piel oscuralas mujeres blancas — segun consta en los regidgoss
misionarias britanicas del siglo XIX hasta el derfi®aly — no han producido una inter-
pretacion que valiera como comprension alternatiafendmeno. En contraste con esto, el
argumento nativista indio se presenta como unadgarde la nostalgia por los origenes
perdidos!Las mujeres deseaban, en realidad, la muerte”.

Las dos afirmaciones recorren un largo camino herstantrar su mutua legitimacion.
Pero lo que no se oye es el testimonio de la propmde la conciencia femenina. Tal
testimonio no seria, por cierto, tampoco trascetedigi@ologicamente o seria catalogado como
“completamente” subjetivo, pero habria servido pseatar las bases de produccion de una
afirmacion contraria. Al repasar los nombres (goéente mal transcriptos) de aquellas
mujeres, las viudas sacrificadas, incluidos erirfiemes policiales de los registros de la East
India Company, es imposible pensarlos emitiendo“uoza’. Lo maximo que puede deducirse
es la inmensa heterogeneidad que se filtra a phsda ignorancia que trasunta semejante
esbozo de rendimiento de cuentas (asi, las cgstasejemplo, aparecen descritas como
“tribus™). Ante el entramado dialéctico que repraae las dos afirmacione4.0s hombres
blancos estan protegiendo a las mujeres de pialrasde los hombres de piel oscurg™Las
mujeres deseaban, en realidad, la muertiel,mujer intelectual postcolonialista formula la
pregunta de una simple semiosis: ¢ Qué signific@epira comenzar a tejer una historia.

Marcando el momento en que nace no sélo una saci@dilizada, sino también una
“buena sociedad” en el seno de una confusion iatees el momento también en que se
invocan a menudo acontecimientos singulares quegeh la letra de la ley para realzar en ella
su espiritu. “La proteccion de las mujeres” llevadaabo por varones a menudo suministra
tales ocasiones. Se nos recordd, por otro lad@emlmargo, que los colonizadores hacian gala
de su absoluta pretension de no interferir en datumbres y las leyes nativas. Es interesante,
entonces, prestar atencion a la invocacion derassgresion sancionada de la letra en aras del
espiritu como puede leerse en la afirmacion deMlDerrett: “La verdadera primera
legislacién en la Ley Hindu fue llevada a cabo eirconsentimiento de un solo hindd”. La
legislaciéon carece aqui de nombre. La proxima miopgin donde la medida aparece con su
denominacion es igualmente muy interesante si seideran las implicaciones de una
supervivencia, después de la descolonizacién, dbuana” sociedad establecida durante el
dominio colonial: “La recurrencia dedati en la India independiente es un resurgimiento
oscurantista que no ha de sobrevivir por muchoggeni siquiera en las regiones mas atrasadas
del pais.*

En este caso lo que me interesa no es si la afibmae Derrett es correcta o no, sino
gue la protecciéon de la mujer (hoy en dia de “lgemael Tercer Mundo”) deviene un
significante para el establecimiento de Umgnasociedad que, en determinados momentos
fundacionales, debe transgredir la mera legalidéajosticia de las politicas legales. En este
caso particular, el proceso permitio también lafiaition como crimen de lo que habia sido
tolerado, conocido o inclusive alabado como rituBh otras palabras, este ejemplo
paradigmatico en la legislacion hindu trascendsdilmites entre lo publico y lo privado.

Aunque lanarrativa historicafoucaldiana al ocuparse s6lo de Europa Occideaézk
cubre nada mas que tolerancia para la criminalidasta la fecha del desarrollo de la
criminologia, a finales del siglo XVIII (Derrida912-1977: 41), swdescripcidn tedricale la
epistemees aqui pertinente: “Lapistemees el ‘dispositivo’ que hace posible la separacion
entre lo verdadero y lo falso, sino de lo que nedeuser caracterizado como cientifico” (1972-
1977: 197); es decir, el ritual opuesto al cringonde lo primero cae bajo la supersticion y lo
segundo bajo las ciencias juridicas.

El salto dado por esutteede lo privado a lo publico establece una clara aenqg
compleja relacién con el momento de cambio de wesencia britanica que pasa de mercantil y

0 J.D.M.Derrett,Hind( Law Past and Present: Being an account of the contsyvevhich preceded the
enactment of the Hindu code, and text of the calermcted, and some comments ther&aicutta,
A.Mukherjee and Co., 1957, p. 46.
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comercial a territorial y administrativa. Ello peeder rastreado en correspondencia con las
instituciones como los destacamentos policialestribunales de primera instancia y los otros,
asi como los tribunales de directores y del princggente, etc. Es interesante notar, ademas,
que desde el punto de vista de un “sujeto colontafhbién salido del feudalismo y de la
transicion al capitalismaati es un significante con una connotacién social sazer

Se trata de grupos que se han vuelto psicolégidemearginales a causa del
impacto que les ha producido el contacto con l&deotalizacion...y se han sentido
presionados a demostrar, a otros y a si mismgyyreza ritual y su lealtad a la alta
cultura tradicional. Para muchos de ellos el ritosdti se torn6 una prueba
importante de su conformidad a viejas normas cuasis mismas normas se
habian vuelto vacilantes desde adefitro.

Si este el primer origen historico de la frase puesento como paradigméatica, ese
origen se pierde en la noche de los tiempos queymel trabajo, el relato de la
expansién capitalista, la paulatina liberacion deflierza del trabajo como
mercancia, la narrativa de los modos de producgidntransicion del feudalismo
pasando por el mercantilismo hasta llegar al dégpita.

Sin embargo, la precaria normatividad de esta cidmeesta sostenida por la supuesta
constancia en la falta de cambio y en el abismosgpara el modo “asiatico” de produccion. Se
afirma esto cada vez que se hace evidente qusttailide la l6gica del capital es la historia de
Occidente, que el imperialismo establece la unalielad del modo narrativo de produccion y
que ignorar al individuo subalterno hoy en diaggérase o no, continuar con el proyecto
imperialista. El origen de mi frase paradigmatieapgerde, entonces, al mezclarse con otros
discursos mas poderosos. Dado que la aboliciGsatiéue en si misma admirable, ¢es posible
todavia maravillarse que su descubrimiento revetBseos intervencionistas, considerando
guién podria haber acufiado semejante frase?

La imagen del imperialismo como la instancia quetdscio la buena sociedad en la
India aparece acompafiada por la idea de la mujao objetode proteccion desde su propio
modo de ser. ,COmo es posible analizar la disindulam la que incurre la estrategia patriarcal,
gue aparentemente le garantiza a la mujer libixiéle comosujeto?En otras palabras, ¢como
se hace el pasaje desde lo britAnico a lo hinduR @éste intento debe mostrar que el
imperialismo no puede identificarse con el cromatiso el mero prejuicio contra la gente de
color. Para acercarse a esta cuestion, me refera¢emente aDharmasastra(Escrituras
fundamentales) y aRg-Veda(Conocimiento de alabanza). Estos textos reprasesitarigen
arcaico en mi homologia con Freud. Por supuesto mudratamiento del tema no sera
exhaustivo. Mis lecturas son, mas bien, un andlis&esado e inexperto, proveniente de una
mujer salida del postcolonialismo, que se dirigematio cOmo se construye la represion con el
fin de construir una narracion alternativa de lactencia femenina, es decir, del ser de la
mujer, y por lo tanto, de la mujer que es buensea del deseo de la mujer buena; o sea: del
deseo de la mujer. Paraddjicamente, somos testgjdagar inestable que ocupa la mujer en la
inscripcion de una individuacion social. Los dopessos en eDharmaséstragque me interesa
tratar son el discurso sobre los suicidios sandiesgor la tradicion y la naturaleza de los ritos
fanebres? Enmarcada entre estos dos discursos, la autoeial de las viudas parece una
excepcion a la regla. La doctrina de las Escriturmica en general que el suicidio es
reprensible. Queda un margen, sin embargo, partagiéormas de suicidio que, en tanto
realizaciones que siguen una determinada regulapi@nden la categoria de suicidios. La
primera categoria de suicidios codificados surdetateajnéna,o conocimiento de la verdad.

" Ashjs Nandy, “Sati: a nineteenth-century tale ofwen , violence and protest”, en: VC. Joshi (comp.)
Rammohun Roy and the Process of Modernizationdia|iN.Delhi, Vikas Publ.House, 1975, p. 68.

2 La informacion utilizada aqui proviene mayormemte Pandurang Varman Kanelistory of
DharmasastraPoona, Bhandarkar Oriental Research Institute, 1963
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En este caso el sujeto cognoscente comprende Uastascialidad o la mera condicion de
fendmeno (que puede llegar a ser lo mismo queelaoaienalidad) de su propia identidad. En
cierto momentotat tvafue interpretado como “lo td” [en inglés: “that yhupero aun sin esta
lectura, tatva significa “cosidad” [en inglés: “thatness”, “quidgi]. Asi, ese yo iluminado
conoce verdaderamente la “cosidad” de su identidaddestruccion de esa identidad no es
atmaghata(un asesinato de si mismo). La paradoja de codosdimites del conocimiento es
que la afirmacion mas fuerte del operativo paraanéaccion no puede ser un ejemplo de si
mismo. De modo curioso, alto-sacrificiode los dioses es sancionado por una ecologia hatura
practica para la elaboracion de la economia dealarbleza y del Universo, mas que para el
auto-conocimiento. En este estadio l6gicamente rianteen la cadena particular de
desplazamientos, al estar habitados por diosegjogpor seres humanos, suicidio y sacrificio
(&tmaghatay atmadéna se presentan con la pequefia diferenciacion deanwds “interior”
(auto-conocimiento) o “exterior” (relacionado camsignificado fisico ecolégico).

Este discurso filosdéfico, sin embargo, no deja dygara el auto-sacrificio de la mujer.
Para este caso especial, buscamos la esfera daiilidios codificados que no pretendan
conocimiento de la verdad como un estado que, éa taso, es faciimente verificable y
pertenece al area deuti (lo que fue oido) mas quemirti (lo que fue recordado). Esta
excepcion a la regla general sobre el suicidioatauldentidad fenoménica del auto-sacrificio,
si éste aparece realizado en ciertos lugares ma®mcierto estado de iluminacién. En este
sentido, pasamos de una sancion interior (conootmiée la verdad) a una exterior (lugar de
peregrinacion). Una mujer puede, entonces, llevaab® este ultimo tipo de suicidio que no es
considerado td

Sin embargo, éste no es el lugar apropiado pardaguejer anule el nombre propio de
“suicidio” en virtud de la destrucciéon de su prop@m Para ella se trata solamente de una auto-
inmolacion sobre la pira de su marido muerto. (hosos ejemplos masculinos citados en la
antigiiedad hindd de auto-inmolacién en otra piegsilerados prueba de entusiasmo o
devocion hacia un maestro o superior, revelanttactara de dominacion dentro del rito). Este
suicidio que no es tal puede leerse como el simulanto de un conocimiento de la verdad
como de piedad del lugar. En el primer caso es cimbconocimiento dentro de un sujeto de
su propia insubstancialidad y la mera fenomenalggadramatizaran de modo tal que el marido
muerto deviniera el ejemplo exteriorizado y el lugel sujeto extinguido, mientras que la viuda
se tornaria el (no) agente que “dramatiza el operatSi pensamos en el segundo caso de
simulacro, seria como si la metonimia para todedugares sagrados fuera ahora ese lecho de
madera ardiente, erigido en un elaborado rituahddose consume el sujeto femenino,
legalmente desplazado de si. Es justamente enmest® profundamente ideoldgico del lugar
desplazado del sujeto mujer donde entra en juegm@miadoja de una libre eleccién. Para el
sujeto masculino, se trata de la felicidad delidigc una felicidad que ha de anular més que
establecer su estatuto como tal. Para el sujeterfim, una auto-inmolacion sancionada, aun si
hace desaparecer el efecto de “caidaéitdkg relacionada con un suicidio no permitido,
redundaria en alabanza por su propio acto de élepeiro sobre otro registro. En la produccion
inexorablemente ideoldgica del sujeto sexuadomia¢rte puede entenderse desde el sujeto
femenino como un significanexcepcionalde su propio deseo, que excederia la regla general
de la conducta de una viuda.

En ciertos periodos y regiones esta reglamentat@@xcepcion se torno ley general en
modo especifico relacionada con la clase socidlisASandy da testimonio justamente de su
predominio muy marcado en los siglos XVIII y condea del XIX en Bengala, debido a
factores que van desde el control de la poblaciGnaamisoginia comunitaria (Nandy, 1975).

3 Upendta ThakurThe History of Suicide in India: An IntroductioN, Delhi, Munshi Ram Manohan
Lal, 1963, p. 9. Este libro suministra una listaynitil de las fuentes primarias en sanscrito stimgares
sagrados, aunque, al mismo tiempo, a pesar dédaidaidad de la investigacion realizada, revetinso
los signos de la esquizofrenia en que se hallaujgtcs colonial con su nacionalismo burgués, su
comunalismo patriarcal y su “iluminada razonabifitla
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Su predominio en esas areas durante ese perica@ken, por cierto, por el hecho de que en
Bengala —a diferencia del resto de la India— laarag podian ser herederas. Entonces, lo que
los britanicos leian como el caso de pobres mujdotisnas camino al matadero es de hecho un
campo de batalla ideol6gico. Como ha apuntado cameente P. V. Kane, el gran historiador
del Dharmasastraal sostener que el hecho de que:

...que en Bengala la viuda de un miembro que no thgies aun en una familia
hinda extensa sea poseedora de practicamente E®mosiderechos sobre el
conjunto de la propiedad familiar que habria tersdomarido fallecido... debe
haber conducido con frecuencia a los miembrosnmestiaa deshacerse de esa viuda
apelando, en el momento de mayor angustia, a sacievy amor por el mando.
(Kane, 1963: 11.2. 635)

A pesar de ello, la mirada masculina benevolerlfigskada consideraba y sigue consi-
derando con simpatia el “coraje” de la libre eléodemenina en este asunto. Por consiguiente,
los varones aceptan la produccién del sujeto sexsialolalterno:

La India moderna no justifica la practicas#i, pero s6lo una mente torcida puede
censurar a los indios de hoy por expresar admimagiGeverenciar el frio e
indoblegable coraje de las mujeres de la Indiadoi@e tornabasatiso realizaban

el jauharparallevar a cabo sus ideales de conducta femeninangKEO63: I1.2.
636).

Lo que Jean-Frawois Lyotardha denominado el “difféerend”, como la inaccesilaiticb la
intraducibilidad de un modde discurso dentro de una polémica hacia otro naeddiscurso,
aparece vividamente ilustrado en estos ejenfpl@n tanto el discurso que los britanicos
percibian como un ritual pagano aparece transfasnflagbtard diria “no traducido”) en hecho
criminal, una diagnosis del libre arbitrio femengssustituida por otra.

La auto-inmolacién de las viudas no fue, por ciemtta prescripcion rituahvariable.

Y, sin embargo, si la viuda realmente decide excéddetra del ritual, echarse atrds es una
transgresion para la que se estipula un tipo espdei castigo (Kane, 1963: I.2. 633). Por
oposicion, ser disuadida después de haberse deadld inmolacidén, ante la presencia del
oficial de la policia britdnica quien registrabasactrificio, era en la viuda un signo de real libre
eleccion, una eleccion por la libertad. La ambigigkede la posicion de Klite colonial india se
revela en la romantizacion nacionalista de puriemEaza y amor que se colocaba en las mujeres
que elegian ser victimas. Los dos textos clavessglecto son el canto de agradecimiento de
Rabindranath Tagordedicado a “las abuelas paternas de Bengalasy auto-renuncia” ia
alabanza dedutteepor parte de Ananda Coomaraswaoayno “la ultima prueba de la perfecta
unidad entre el almgael cuerpo” (Sena, 1925: 2. 913-914).

Obviamente no estoy .aqui abogando por el asesiteatdudas en la India. Lo que
pretendo es sugerir que existen dos versionesagu@stas de libertad, y que la constitucion de
sujeto femenino ela vidaes el lugar del “diferendo”. En el caso de la datoelacion, el ritual
aparece redefinido no como supersticion sino conmen. La gravedad dsati consistia, en
cambio, en que era ideoldgicamente registrado coetmmpensa”, asi como la gravedad del
imperialismo consistia en que era considerado con@o “misién social”. La explicacion de
Edward Thompson con respecto al “castigo” es digoalo tanto, de un comentario. Este autor
sostiene que:

Puede parecer injusto e ilogico que los mongolgsataran y despellejaran vivos a
los enemigos sin ningldn empacho y que otras nazienmpeas tuvieran terribles
cédigos penales y que un siglo antes queutteeempezara a producir un impacto

4 Jean-Francois Lyotartle Différend,Paris, Minuit, 1984.
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en la conciencia de los ingleses, en Europa seniiseean orgias de quema de

brujas y persecuciones religiosas sin que los emge sintieran lastimados en
sus sentimientos. Pero las diferencias se basahan gllos en esto: que las

victimas de sus crueldades eran torturadas porondslila ley que detectaba a
quienes la infringian, mientras que las victimassiéteeno eran castigadas por

una infraccién, sino que era la debilidad fisicayjlee las colocaba a merced del
varon. El rito venia a probar asi una falla morahg arrogancia como no se habia
puesto en evidencia en ninguna otra transgresigraha. (Thompson, 1928: 132)

Entre la mitad y el fin del siglo XVIII, siguiends espiritu de la codificacion de la ley,
los britanicos colaboraron en la India con brahrede®ados, consultandolos para decidir si el
sutteeera legal dentro de la version homogeneizada cenpgesentaban la legislacién hinda.
La colaboracién fue a menudo muy particular, comelecaso de la importancia acordada a la
disuasion ante la inmolacién. Veces, como en la prohibicién gener@tsica en contra de la
inmolacién cuando ésta iba a tener lugar entreagiucbn hijos pequenfios, la actitud britanica
parece confus&.Al comienzo del siglo XIX, las autoridades briZas —y especialmente los
britanicos en Inglaterra— sugerian de modo corstané esa colaboracion hacia aparecer a los
ingleses como avalando las practicas de inmola@aando finalmente fue aprobada la ley, se
borré automaticamente la historia de un largo peride colaboracién, mientras se hacia
escuchar un discurso celebratorio del hindi nobéesg habia opuesto al hindi malvado, capaz
de toda clase de atrocidades:

La préactica delsuttee...esrepugnante a los sentimientos de la naturaleza
humana...En diferentes instancias se han perpetatdacidades que han
escandalizado a los mismos hindues...Actuando bsjas consideraciones, el
Gobernador General en la Asamblea —sin intentaaraege de uno de los mas
importantes principios del sistema britanico de i&oto en la India que consiste
en gque a todas las clases de la poblacién seastiga la observancia de sus ritos
religiosos, en tanto se pueda suscribir a esevsssin violar los excelsos dictados
de la justicia y de la humanidad— se arroga elaferele establecer las siguientes
normas... (Kane, 1963: 1.2, 624-625)

Por supuesto, nadie se dio cuenta de que aquatsdarde una ideologia alternativa
como codificaciébn graduada que veia el suicidiotarto excepcion y no como rotulacion
pecaminosa. Quizds, en cambiosati debi6 haber sido interpretado como martirio, donde el
difunto habria aparecido como el Uno trascendeatahmo la Guerra, y en ese caso el marido
fallecido habria simbolizado al Soberano o al Estadr cuyo motivo habria podido ponerse en
movimiento una ideologia transida con la idea dwm-aacrificio. En realidad, el rito fue
caratulado como asesinato, infanticidio y exposididortifera de las mas afiejas tradiciones.
Asi se produjo el exitoso borramiento de la ambigbigacion del libre arbitrio para el sujeto
constituido sexuadamente en tanto mujer. Y aquihap modo de seguir huellas de un
itinerario. Dado que los otros suicidios sanciosgoiar la tradicidén no incluian la escena de esta
constitucion, no se adscribieron en el campo dellbatieolégico en el origen arcaico —en la
tradicién delDharmaséstra— ni en el marco de la reinscripcion del ritual @arimen —que
estipuld la abolicion britanica dsti. La Gnica transformacion relacionada fue la reipsodin
realizada por Mahatma Gandhi de la nociorsalyagrahao huelga de hambre; como acto de
protesta. Este no es el lugar para discutir loalldstde este enorme cambio. Simplemente me
limitaré a invitar al lector a comparar el aura guelo rodear al sacrificio de las viudas con el
gue roded la resistencia de Gandhi. La raiz etigicddde la primera parte de la palabra
satydgrahay saties, sin embargo, la misma.

Desde el comienzo de la Era Puranica (desde el486p hubo brahmanes que se

S En este ejemplo, asi como en el caso del debdts deahmanes sobre sati, véase Mani, 1983: 81y s
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hallaban debatiendo la propiedad deiti corno forma de suicidio codificado en lugares
sagrados en general (Un debate que no ha cesaglddebito académico). A menudo entraba
en la cuestion la proveniencia: de casta. Rarasiezmbargo, se debatia la ley general para las
viudas —en cuanto a la obligacién de observancibrdemacaryaEn este sentido, hay que
decir que no es suficiente traducir este concepimoc‘solteria [pero no existiria otro término
mas apropiado; en inglés: “celibacy”]. Debe hacesar que de los cuatro afos del ser en la
psico-biografia normativa hindu (o brahmanidaphmacaryaes la practica social anterior a la
inscripcion familiar del matrimonio. El varon —ya trate de un hombre viudo o casado— se
gradia al pasar por eldnaprastha(la selva de la vida) hacia la “solteria” madura y
renunciacion desamnyésagel dejar de lado}® La mujer como esposa es indispensable para
garhasthya,0 manutencion de los bienes hogarefios, y ella paedmpafiar a su esposo a
atravesar la selva de la vida. Segun la norma kalua ella no tiene acceso, sin embargo, a la
“solteria” final de ascetismo, samnyasala mujer como viuda, por la regla general de la
doctrina sagrada, debe regresar a un estadio @ntensformada en lo inmévil. Los dafios
institucionales que acompafan a esta ley son lienc@dos, pero lo que yo estoy considerando
aqui es el efecto asimétrico de ello sobre la fordmaideologica del sujeto sexuado. Es mucho
mas importante que no hubiera habido, en rigor pah@mica abierta en torno a este destino no
excepcional de las viudas —ni entre los hinduesmwgs ni en el dialogo entre hindues vy
britanicos— que el hecho de que fuera condenadleaawnte la prescripcidaxcepcionade
auto-inmolaciér!! En este caso, la posibilidad de recuperacion deujeto (sexualmente)
subalterno aparece una vez mas en un estado ddgpge sobre-determinacion.

Esta asimetria legalmente programada en el estd¢ligujeto que efectivamente define
a la mujer como objeto den marido, opera obviamente llevando agua para elnmalelstatus
simétricamente legal del sujeto masculino. La @&utwlacion de la viuda llega a ser, por este
motivo, el caso extremo de la ley general més guextepcion a ella. No debe sorprender, por
lo tanto, que se hable de recompensas celestiatasati, dado que la cualidad de ser de un
objeto que tiene un poseedor Unico aparece realeadartud de una rivalidad con otras
mujeres, aquellas bailarinas que danzan en el erelestado de éxtasis, como parangones de
belleza femenina y goce masculino que cantan atabanza:

En el cielo, ella, dedicada tan so6lo a su mariddapada por grupos agpsaras
[bailarinas celestiales], se dedica a competir sonesposo tanto tiempo como
imperen los catorce Indras. (Kane, 11.2. 631)

Al ubicar el libre arbitrio de la mujer en la autwrolacion, su profunda ironia se revela
una vez mas en un verso que acompafia el primgepdsatanto la mujer [como esposri]
no se queme a si misma en la pira por la muersel eiearido, nunca sera liberadaucyatg de
su cuerpo femenincsfrisarir —es decir: en el ciclo de los nacimientos]’. Aun@sando muy
sutiimente una liberacién general a partir del sgémdividual, el suicidio sancionado por la
tradicion especialmente para las mujeres obtienesstictez ideoldgica por medio de una
identificacionde ese agente con una categoria supraindividualo & dijera: “matese en la
pira de su marido ahora y asi podra aniquilar srpmufemenino en el ciclo entero de la
procreacion del futuro”.

En una ramificacibn més de esta paradoja, al dmsklclibre arbitrio se ratifica, al

"6 Estamos hablando aqui de las normas regulatitdsatemanismo, mas que “de las cosas como fueron
realmente”. Véase: Robert Lingdthe Classical Law of IndidBerkeley, University of California Press,
1973, p. 46.

" Tanto la posibilidad rastreable de un nuevo mainim de la viuda en la antigua India como la
sancion legal en 1856 de un nuevo casamiento aosdcciones realizadas por hombres. La nueva boda
de una viuda es una excepcion completa, quizdsupatgja sin rozar el programa de la formacion del
sujeto. En toda la tradicion “folkl6rica” acercal aeievo casamiento de una viuda se trata siemgre de
padre o del marido, pues ellos son alabados poorsije hacia la innovacion y por su deposiciénodio t
egoismo.
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mismo tiempo, la desdicha particular de poseeruanpo femenino. El término usado aqui para
el ser que va a arder en la pira es el vocabldecer de “espiritu” en el mas elevado de los
sentidos #tmar); el verbo “liberar”, a través de su vinculo con dzrde “salvacion” en la
acepcion mas sublimen(ic>mosk$ aparece en su forma pasivadcyatg; mientras que, en
cambio, la palabra de aquello que serd aniquiladel €iclo de los nacimientos es el término
mas comun para significar “cuerpo”. El mensaje lidigioco subyacente se hace evidente en la
admiracion puesta de manifiesto de modo benevopents historiadores masculinos del siglo
XX: “El Jauhar[grupo de viudas de guerra en auto-inmolacion prievees del aristocratico
Rajput o viudas de guerra inminentes] practicadolggydamas de Rajput en Chitor y en otros
lugares con el fin de salvarse de las inenarradilegidades de los musulmanes triunfantes es
demasiado bien conocido como para desarrollarladetaile” (Kane, 1963: 11.2. 629).

Aunqueel jauhar noes, hablando estrictamente, un actcsdgy, aunque no quiero
tratar aqui tampoco el tema de la violencia sexuadlicionalmente aceptada entre los
conquistadores masculinos, ya sean musulmanes esamportante decir que la auto-
inmolacién femenina aparece en este marco comdeagii@macién de la violacion en tanto
hecho “natural”, y obra a la larga dentro de urséowi interesada de la posesion Unica genital de
la mujer. Las violaciones grupales perpetradas Iper ejércitos conquistadores es una
celebracién metonimica de adquisicion territoi@l mismo modo que la ley general en torno
a las viudas de la India se presentaba sin cuestiasi también aquel acto de heroismo persiste
entre los relatos patriéticos contados a los nifipsrando, al mismo tiempo, en el nivel mas
craso de reproduccion ideoldgica. Ese relato hadogambién un enorme papel, precisamente
en su calidad de significante hiper-marcado, sdties la escena en el momento de actuacion
del comunitarismo hindd. Simultdneamente, la prokica mas amplia de la constitucion del
sujeto sexuado aparece ocultada por la siluetaim@nente de la evidente violencia del acto
de sati. Asi la tarea de recuperacion de un sujeto (sexudéhesubalterno se pierde en la
textualidad institucional en las raices de su origieaico.

Corno he dicho antes, al poder transferirse tramaimente el estatuto del sujeto legal
como poseedor de una propiedad al ddedweninose le daba una fuerza mayuscula al auto-
sacrificio de las viudas. Raghunandana, el findssigo XV y comienzos del XVI, cuyas
interpretaciones prestan supuestamente la mayoridad a tales practicas de realce, hace suyo
un curioso pasaje dBlg-Vedagl mas antiguo de los textos hindues, el primertosi8rutis(lo
que fue oido). Al hacerlo, continla una centenadstumbre que conmemora una lectura
errénea, que es peculiar e ingenua, como si aliviesa el verdadero lugar de la sancion de la
tradicion. Se trata de versos que ponen de reli@os pasos en el decurso de los rituales
funebres. Pero aun una simple lectura pone en mialejue “no estéd dirigido de ninguna
manera a mujeres que acaban de enviudar, sinadanass que forman parte de la servidumbre
del hombre fallecido, pero cuyos propios maridoBadkan con vida”; ¢ por qué fue considerado,
entonces, un juicio autorizado? La transposicionlemasiado realzada del individuo fallecido,
que toma el lugar de los maridos vivos, perteneae arden diferente de misterio en el origen
arcaico entre los que hemos venido presentandexil prosigue: “Dejad que aquellas cuyos
maridos son honorables y se hallan vivos entretaemorada con claros ungiientos en sus
ojos./Dejad que esas mujeres entren primeras anolada, sin llanto, llenas de salud y
magnificamente ataviadas.” (Kane, 1963: 1.2. 6840 esta significativa transposicion no es
el Unico error. La pretension de autoridad estadem&n un controvertido pasaje que, ademas,
es leido de modo diferente. En la segunda linaedaitel término para “primeras” es en el texto
original “agré” Algunos han leido ese vocablo corfagné” (Oh, fuego). Como el mismo
Kane aclara, sin embargo, “inclusive sin ese campiararka y otros relacionan el pasaje con
la practica desati” (Kane, 1963: IV.2. 199). En este sentido, llegamasn punto donde se
produce otra barrera protectora frente al origetadaistoria del sujeto femenino subalterno.
.Se trata de otro caso de onirocritica historioa dgba desplegarse sobre la base de una
afirmacion del tipo de las que hace Kane: “Porltd, hay que admitir que o bien que la letra
esta corrompida o que Raghunandana cometio urz destiente” (Kane, 1963: 11.2. 634). Hay
que agregar, ademas, que el resto del poema dlaka la ley general derahmacaryaen estado
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de inmovilidad para las viudas (donsdati es una excepcion) o sobnggoya: “sefialar a un
hermano o a cualquier deudo cercano para despartatencion sobre el marido difunto
llevando al altar a su viud&®.

Asi como Kane es la autoridad en el cas®darmasastreel libro Principies of Hindu
Lawde Mulla es su guia practica. Este analisis d®sectrresponderia a lo que Freud llamaria
“légica en cadena”, puesto que el manual de Mullaca, de modo igualmente lapidario, que
los versodRg-Veédicoxonsiderados eran la prueba de que: “el nuevo ¢astode las viudas y
el divorcio eran reconocidos en algunos de loogeantiguos™’

Sélo corresponde mostrar asombro ante el papetigugar el términoyoni. En este
contexto, vinculado al adverbio de lugagré (en el frente), gni significa “morada”. Sin
embargo, este sentido no borra su primera acepgedital (aunque no necesariamente referido
s6lo a los genitales femeninos). ¢Por qué, entpmadsia de tomarse como autoridad para
explicar la eleccion de las viudas en el auto-Beigrijustamente un pasaje que celebra la
entrada de mujeres ataviadas en una morada queeenaso se denomigani cuando habria
una iconicidad extracontextual que remitiria mé&nta una entrada en la produccion publica o
en el nacimiento? Paradéjicamente, la asociacifne ¢a idea de vagina y fuego presta cierta
fuerza a la pretension de autoridad antes comefftdfiia paradoja se ve acrecentada por la
modificacion introducida por Raghunandana quiendesiguiente: “Dejad que ellas asciendan
primeras a la morada fluyente [en el sentido deyémr’], oh fuego <o de fuego>“. ¢;Por qué se
ha de aceptar, ademas, lo siguiente: “Probablenesttesignifica que el fuego sea para ellas
tan fresco como el agua™ (Kane, 1963: 11.2. 6 &) Auido genital del fuego, es decir, una
frase salida de un pasaje corrompido, podria reptas una indeterminacion sexual para
suministrar la metéfora a la indeterminacion irgklal detattvajndna(Conocimiento de la
verdad).

En pérrafos anteriores he hablado de una narratiémativa como construccion para
la conciencia femenina> que termina siendo pamaugr que es buena>y de alli para el deseo
de la mujer buena> que pasa a ser para el deskondgjer. Este desplazamiento puede ser
visto también en el propio término dati, la forma femenina deat. Esta ultima palabra
trasciende toda nocidn especificamente sexual deszulino, sin embargo, para ascender a la
esfera no solamente de la universalidad humanaasidominio de lo espiritual. Se trata del
participio presente del verbo “ser”, y en estetiskensignifica no sélo lo “que es”, sino también
“Verdad’/ “Dios”/ “Justicia”. En los textos sagraslosu sentido es “esencia”, “espiritu
universal”. Como prefijo también indica “apropiadddportuno”, “ajustado”. Por otro lado,
pertenece al estilo suficientemente elevado coma gervir de traduccion a los términos de la
filosofia occidental moderna, corno se da, por pjemen el uso del “Sein” heideggeriano.
Perosati—Ila forma femenina— significa simplemente “buenaosa”.

"8 Sir Monier Monier-Williams Sanskrit-English DictionaryQxford, Clarendon Press, 1899, p. 552. Los
historiadores se muestran a menudo irritados cuandstigadores “modernos” se atreven a introducir
juicios “feministas” dentro de antiguas estructupagriarcales. Lo que realmente estd en juego, por
supuesto, es por qué las estructuras de dominpatdiarcal han de ser registradas sin esbozosititeacr
Las

sanciones histdricas para acciones colectivaslacida con la justicia social s6lo puede ser dedada

si la gente que se halla fuera de la disciplinastioea las pautas de “objetividad” conservada ctatho
por la tradicion hegemédnica. No parece, pues, o@ado sefialar que un instrumento tan “objetivo”
como un diccionario puede usar una expresion extplac tan profundamente enraizada en un partidismo
sexista como “to raise up issue to a deceased hd5lfpara despertar la atencion sobre un marido
difunto).

"Véase al respecto: Sunderlal T. Débailla: Principies of Hindi LavBombay, N.M.Tripathi, 1982, p,
184.

8 Agradezco a la Profesora Alison Finley del Trin@tgllege (Hartford, CT) por discutir conmigo este
pasaje. La Profesora Finley es una experta &géVedaMe apresuro a agregar, sin embargo, que ella
encontraria mi lectura tan irresponsablementei¢oritteraria” del mismo modo como los historiadere
tradicionales la encontrarian “moderna”.

39



Orbis Tertius 1998, 111 (6)

Es el momento ahora de revelar qati o suttee,como el nombre propio del rito de
auto-inmolacion de las viudas en la India, guaadaémoria de un error gramatipak parte de
las autoridades britanicas, del mismo modo que dememclatura de “indio americano”
conmemora un error concreto por parte de Colorpdlabra en numerosas lenguas de la India
significa “el arder desati” (es decir, de la “buena esposa”), quien asi esadpanmovilidad
regresiva de la viuda dmrahmacarya.Esto ejemplifica lahiper-marcacién de etnia, clase y
diferencia sexual en toda la situacién. Pero tal esta sobre-determinacién sélo puede ser
percibida cuando se lleva a la parodia de si misinmostrar como se impone sobre algunas
mujeres una compulsion ideoldgica mas extensa actelde provocar la identificaciodentro
de la préactica discursivade la virtud de “buena esposa” con la auto-inmola@ana pira del
marido. En la otra cara de esta constitucionotbgto, la abolicion de aquello que justamente
daria la ocasion para el establecimiento de unadagaeciedad en la India, que va mas alla de
una sociedad puramente de buenas costumbres, e lestoy tratando de debatir, en tanto
implica la manipulacién hindu de la constitucioh sigeto mujer.

Antes he mencionado la obra de Edward Thompsdada$utteey publicada en 1928.
Aqui no puedo, sin embargo, dedicarle a esta obwraentario que ella se merece como
perfecto ejemplo de una verdadera justificacion idgberialismo en su papel de mision
civilizadora. He de decir, con todo, que en ningiomento de ese libro, escrito por alguien que
declara “amar a la India”, se problematiza la mfjeia britanica y su “beneficiosa crueldad”
como caso motivado por un expansionismo territooialina planificacion de capitalismo
industrializado (Thompson, 1928: 37). El problerna ge halla en este libro es, por cierto, una
cuestién de representacion: la construccion de ancepto continuo y homogéneo de la
categoria “India” en términos de autoridades déddtsy de administradores britanicos, por o
menos desde la perspectiva del sentido comun, ejiee lIa expresion clara de un humanismo
razonable. “La India” puede ser representada tamtaa otro sentido, por sus dominadores
imperiales. La razon para las referenciastéeeen este parrafo tiene que ver con la version que
presenta Thompson de esta palabra desde la prinaseade su obra donde aparece con el
sentido de “leal” faithful), una traduccion inadecuada que, siendo una licepmégica, le
permite insertar al sujeto femenino en el discdedasiglo XX (Thompson, 1928: 15).

Considérese también el elogio de Thompson paraeeef@l Charles Hervey en su
apreciacion acerca del problema sigi: “En Hervey se encuentra un pasaje donde su autor
consigue provocar piedad por un sistema que bustdbmente la belleza y la constancia de la
mujer. Asi Hervey registré los nombres sktis que habian muerto en las piras de Bikanir
Rajas, y la lista contenia “Reina del Rayo”, “Raie Sol”, “Delicia de Amor”, “Guirnalda”,
“Virtud Encontrada”, “Eco”, “Consuelo”, “Claro de una”, “Frase de Amor”, “Corazoén
amado”, “Juego de la Mirada”, “Nacida del FollajéSonrisa”, “Capullo de Amor”, “Sino
feliz”, “Vestida de Niebla” o “Salto de Nube”, siéo el Gltimo el mas repetido”. En esta cita,
Thompson no hace mas que imponer una vez més eianaatipico de la alta clase inglesa de la
época victoriana sobre 1o que el llama preferenteenthis woman”, tomando posesién de la
mujer hindd para salvarla en contra del sistemaen#és, Bikanir pertenece al area de
Rajasthan, y alli cualquier discusion en tornceeaia de la auto-inmolacién, especialmente si se
daba dentro de la clase dominante, se hallabadmténte vinculada a la construccion positiva o
negativa del comunitarismo hindud (o ario).

Una consideracion en cuanto a la transcripciomeamente patética de los nombres de
satis provenientes del artesanado, del campesinado, ddas® sacerdotal pueblerina, de
prestamistas o del clero y de grupos sociales é@realde Bengala, donde el auto-sacrificio era
mas comun, seguramente no hubiera proporcionadusiama cosecha florida. (Y es de notar
gue para Thompson los bengalies son “imbéciles"yju@és si. Pues no hay méas peligroso
juego que transponer nombres propios a sustantvozunes, para usarlos después como
evidencia socioldgica. He tratado de reconstr@miombres de esa lista y asi empecé a percibir
la arrogancia que ocultaba la estratagema de Heryompson. ¢ Como pudo haber sido el
nombre ConsuelocdJomfor] en hindu? ¢Era acaShanti?Se recomienda a los lectores de este
articulo recordar el ultimo verso de “La tierradial (The Wast Land de T.S.Eliot. Alli esa
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palabra, “comfort”, porta la marca de connotaciéruda de las formas de los estereotipos sobre
la India: la magnificencia de las ecuménitimnishad.c O acaso “Consuelo/Comfort” estaba
traduciendo el nombre mas doméstico “8avasti” (“comodidad”)? Y entonces habria que
relacionarlo con la “swastika”, la marca ritual lmg&nica para el bienestar hogarefio (del tipo
“Dios bendice nuestro Hogar”), llevado hasta ekmsitipo como parodia criminal de una
hegemonia aria. Entre estas dos apropiaciddleanti y Swasti¢donde quedo nuestra viuda
bella y constante quemada en la pira? El aura slen@ombres propios les debe mucho a
escritores como Edward FitzGerald, traductor de Rakayyatde Ornar Khayyam, quien
colaboré a construir cierta imagen de la mujerntaile bajo el presupuesto de la objetividad de
su version, que era entendida, por ello, como umtara exactamente socioldgitaGracias a
este tipo de reconocimiento, los nombres de pdduidos al azar de una serie de fildsofos
franceses contemporaneos o el cuerpo de direateresialquier prestigioso consorcio surefio
norteamericano habria de servir de prueba de uoa é&elscripcién a una teocracia angelical y
hagiocéntrica. Tales deslizamientos de la plumag@ueaturalmente transferirse también a los
sustantivos comunes, pero el nombre propio es el snaceptible para la trampa. Y es este
singular misterio deatidesde el punto de vista inglés lo que estamostiiscio aqui.

Después de semejante domesticacion del sujeto tedel, Thompson puede escribir
bajo el titulo de “La psicologia desati’ lo siguiente: “He tratado de examinar esta cuestion
pero la verdad es que ceso de intrigarme” (Thompke28: 137).

Entre el patriarcado y el imperialismo, entre lastiducion del sujeto y la formacion del
objeto, lo que desaparece es la figura de la mpgn no esfumada en la Nada pristina, sino
que ella sufre un violento traslado basado en iguaaicion desplazada de “la mujer del Tercer
Mundo” atrapada entre tradicion y modernizacibrtagsonsideraciones pueden servir, pues,
para revisar cada uno de los detalles de los pimie parecen valederos para una historia de la
sexualidad en Occidente:

Tel serait le propre de la répression, et ce qudikingue des interdits que
maintient la simple loi pénale: elle fonctionne rbieomme condamnation a
disparaitre, mais aussi comme injonction de sileaffemation d’inexistence, et
constat, par conséquent, que de tout cela il migraa dire, ni a voir, ni a savoir.

Esto seria la cualidad propia de la represién yque la distingue de las
prohibiciones mantenidas por la simple ley penaiciona bien en tanto condena
que insta a desaparecer, pero también como exfiortad silencio, como
afirmacion de inexistencia, y constatacion, potalato, de que de todo eso no hay
nada que decir, ni ver ni sab¥ér.

El caso desutteecomo ejemplo de la mujer en el imperialismo podigaificar un reto
y, como tal, reconstruiria esta oposicion entretsufla ley) y el objeto del conocimiento (la
represion), marcando el lugar de la “desaparicidoni algo diferente que el silencio o la no
existencia, como una violenta aporia entre el @stakel sujeto y del objeto.

“Sati” es un nombre propio muy difundido hoy en dia eimdéa. El dar a una nifia el
nombre de “buena esposa” encierra una ironia @nadepsis. Y esta ironia es tanto mayor en el
sentido de que en esta cultura el significado deslgstantivos comunes no es un principio de
gestacion de los nombres propidofetras de este procedimiento se instala en estela8ati
de la mitologfa hindd: Durga como manifestacioritleena esposa™

8L E| texto mas autorizado sobre el tema es el ller&dward Said, tituladOrientalismde 1978.

82 Michel FoucaultHistoire de la sexualité, I. La volunté de sav@iaris, Gallimard, 1976, p. 10.

8 Ademas el hecho de que el término haya sidaaditizomo forma de vocativo dirigido a una mujer de
buena familia (en el sentido de “lady”) no hacesiomplicar las cosas.

8 Debe agregarse, sin embargo, que esta atribuoiégata sus funciones dentro del pantedn hindd.
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En una parte de la historia, Sati —que es mencagadajo este nombre— llega a la
corte de su padre sin haber sido invitada y cardoiele una invitacion para su divino esposo
Shiva. Su padre comienza a hablar mal de Shivalopgue Sati muere de pena. Shiva, por su
parte, arriba a la corte enfurecido y danza solbuaieerso transportando sobre sus hombros el
cadaver de Sati. Vishnu provoca el desmembramidgatu cuerpo de modo que partes de él se
dispersen por el mundo. En torno a cada pieza elewspo desmembrado se gesta un gran
lugar de peregrinacion.

Estas figuras, como la diosa Atenea —"hijas depsulses y como tales declaradamente
no contaminadas por el Utero materno”— son dedatilien el momento de establecer la auto-
humillacion ideoldgica de las mujeres, que debarsepe de una actitud deconstructiva frente a
un sujeto esencialista. La historia de la Satiaajtal invertir cada narratema del rito, realiza
una funcién similar: el marido vivo venga la mueateesu esposa, de modo que una transaccion
entre los grandes dioses masculinos lleve a catledimuccion del cuerpo femenino que pasa a
inscribirse en la tierra como geografia sagradeo Per esto como una prueba del feminismo
del hinduismo clasico o considerar que si la calindia aparece centrada en una diosa se trata,
por lo tanto, de un sistema feminista, es, sin egthaina contaminacion tan ideolégica dentro
del nativismo o de un etnocentrismo inverso coméué para el imperialismo el proceso de
borrar la imagen de la preclara Madre Durga emcha, connotando el nombre propio Sati s6lo
con el significado de la pira de auto-inmolacionalgiuda desprotegida que, por consiguiente,
debe y puede ser salvada. En este movimiento nonfaagen para que el sujeto sexuado
subalterno pueda hablar.

Si los oprimidos en una sociedad capitalista metienecesariamente acceso inmediato
a una resistencia que pueda considerarle “corregiaiede, entonces, la ideologia del rito de
sati, en tanto proveniente de la periferia, ser subsumadaun modelo de préctica
intervencionista? Me corresponde proceder por @igjemplos en este momento, dado que este
trabajo opera con la premisa de considerar talggeshosas nostalgias como contornos bien
perfilados hacia origenes perdidos —especialmenmte dase para una produccion ideolégica
contra-hegemonic®. (Debe quedar claro, ademas, que el ejemplo qezarfrno va a abogar
por la instauracion de una hermandad violenta de-@estruccién entre las mujeres. Para la
comprension de estos ejemplos hay que recordagtpoparte, que la definicién de la ley indo-
britAnica como “Ley Hind(U” es una de las marcatadguerra ideoldgica contra las autoridades
Mughal musulmanas en la India. Una llamativa esgarza en esa guerra todavia inacabada fue
la division del subcontinente indio. Y lo que essmén mi opinién estos ejemplos individuales
de una situacién se manifiestan como fracasosctrdgen tantomodelosde una préactica
intervencionista, en la medida en que yo mismatmmes la produccién de modelos en su
condicion de tales. Por otra parte, como objetoarddisis discursivo para todo intelectual que
no baje los brazos, pueden iluminar un aspectdest&b social, aunque mas no sea de modo
azaroso).

Una joven de 16 o 17 afios, Bhuvaneswari Bhaduahseco en la modesta casa de su
padre en 1926 en el Norte de Calcuta. El suicidipresenté como un enigma, pues dado que la
joven se hallaba menstruando en el momento de sutentesultaba claro que la motivacion de
su acto no provenia de un embarazo involuntariso¥imadamente una década después, se

8 Una propuesta en contra de la nostalgia comodms@a produccion ideolégica contra-hegeménica no
implica una utilizacién negativa. Dentro de la cdefigad de la economia politica contemporaneaaseri
altamente cuestionable, por ejemplo, imponer la @ que el extendido crimen entre la clase obpera,

el cual se produce el sacrificio por el fuego daedaia que aporta una dote insuficiente, disframagid
asesinato como suicidio es el uso debnsode la tradicion de la auto-inmolacion skgi. Lo mas que se
puede exigir es un desplazamiento en la cadenaseancon el sujeto femenino como el significaide,
que nos retrotraeria al discurso inicial de nues#bajo. Es evidente, ademas, que se debe hatetao
posible para detener el crimen del sacrificio gduego de las novias en todo sentido. Sin embasigo,
esa tarea es cumplida mediando una nostalgia meadevo, con su opuesto, el desdén por el pashdo, e
operativo va a colaborar ayudando a establecevdedm de raza / etnia o la mas crasa genitalidaabco

el significante que ocuparia el lugar del sujetodaino.
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descubrié que Bhuvaneswari era miembro de uno slenlechos grupos envueltos en la lucha

armada por la independencia de la India. Como ge kiego, se le habia asignado a esa joven
cometer un crimen politico. Incapaz de llevar autelaesa tarea, pero, al mismo tiempo,

consciente de su responsabilidad, Bhuvaneswarifpuacsu vida.

Ella sabia también que su suicidio habria de dergretado como resultado de una
pasion ilicita. Por ese motivo, esperd hasta el emande aparicion de su menstruacion. En este
acto de espera, Bhuvaneswari, en tdmahmacarini,que sin duda pensaba en la cualidad de
“buena esposa’, reescribid quizas el texto socwll slicidio porsati de una manera
intervencionista. (Una explicacion alternativa deasto enigmatico habia sido una posible
melancolia originada en las ofensas de su cufiagldeduacia ver que ella estaba superando la
edad en la que otras jovenes ya estaban casadas)suCresolucion, Bhuvaneswari llevo a
condicion general el motivo sancionado para losidiois femeninos, pero tomandose el terrible
trabajo de desplazar (no solamente negar) un sigscribiéndolo de manera fisiolégica en su
cuerpo, para borrar todo aprisionamiento que apanéauna pasién por un hombre en
particular. En el contexto inmediato, su acto fistovcomo absurdo, como un caso de delirio
mas que de cordura. Pero el gesto de desplazamieggBperar hasta el momento de la
menstruacién— es la primera inversion de una picibib que impedia a las viudas el derecho
a inmolarse: la viuda impura debia esperar pubkcden hasta que el bafio purificador del
cuarto dia mostrara que su periodo menstrual habfainado, para asi poder reclamar su
dudoso privilegio.

En mi lectura, el suicidio de Bhuneswari Bhaduri s escritura subalterna, sin
alharaca yad hog del texto social del suicidio consati, pero, al mismo tiempo, es también el
relato hegemoénico de esa Durga, destellante, luchayg familiar. Las posibilidades del
disentimiento que surge en el relato hegemonicoladenadre luchadora se hallan bien
documentados y son recordados muy bien a nivellaopuravés del discurso de los lideres y
participantes masculinos en el movimiento indepstista. El individuo subalterno como mujer
no puede ser escuchado o leido todavia.

Por mi parte, me enteré de la vida y muerte de 8meswari por via de relaciones
familiares. Antes de ponerme a investigar el cags exhaustivamente, le pedi a una mujer
bengali —una filésofa y especialista en sanscuym@roduccion intelectual temprana es casi
idéntica a la mia— que iniciara la busqueda. Sssrespuestas fueron: 1. ¢Por qué esta usted
interesada en la vida desdichada de Bhuvaneswsido sus dos hermanas —Saileswari y
Réaseswari— llevaron una vida tan completa y mdosal?; 2. Les pregunté a sus nietas. Les
parecia que su caso estuvo signado por un amafesamno.

En este articulo he tratado de utilizar la decowstén derrideana, pero, al mismo
tiempo, traspasarla, en el sentido de que no Isepte como una celebracién del feminismo
como tal. Sin embargo, en el contexto de la proétea tratada, considero la morfologia de
Derrida més concienzuda y util que las de FougaDiéleuze, dado que la del primero aparece
relacionada de modo inmediato y sustantivo corplasos “politicos” (pienso en la invitacion
deleuziana a “devenir mujer”), lo que hace quendluéncia pueda ser mas peligrosa para la
academia norteamericana asi como también es nadictd entusiasta. Derrida sefala, en
efecto, una critica radical, pero ello se acompdéh peligro de apropiarse del otro por
asimilacion. Derrida lee la catacresis en los orége exhorta a la reescritura de un impulso
estructural utopico “reproduciendo como delirargevbz interior que es la voz del otro en
nosotros”. En este sentido, quiero expresar aquienonocimiento por la unidad en sentido
macroestructural de los textos de Jacques Dernidayg no encuentro en los autores de
Historia de la sexualidad y Mil meset&s.

% No habia leido el trabajo de Peter Dews, “Powelr subjectivity in Foucault”, aparecido &ew Left
Reviewl44, 1984, al comienzo de la redaccion de esteudstiEspero ansiosamente la aparicion de so
préximo trabajo sobre la misma tematica [Peter Déag Logic oi Desintegraron: Post-strucutralism
thought and the claims of critical thegryondres, Verso, 1987]. Existen muchos puntosanim entre

su postura critica y la mia. Sin embargo, lo quedpudecir a partir del breve articulo de 1984 es qu
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El individuo subalterno no puede hablar, pues nistexmérito alguno en la lista
completa de la lavanderia donde la “mujer” seaavigimo una prenda piadosa. La repre-
sentacion no se ha marchitado. La mujer intelectiale como intelectual una tarea
circunscripta que ella no puede desheredar poniendiorilegio en su firma.

Dews escribe desde una perspectiva acritica saliemiia critica y la norma intersubjetiva que puser
confundida de modo demasiado facil con “individualéon “sujeto” en la manera en que sitda al “sujet
epistémico”. La lectura que hace Dews de la refaeittre “la tradicion marxista” y “el sujeto autona’

no es la mia. Ademas su relato del “callejon sliiaale la segunda fase del post-estructuralisnmeoco
una totalidad” aparece, a mi juicio, viciado pomtaconsideracion de la figura de Derrida, quiemae
promovido en contra de privilegiar el lenguaje desd obra méas temprana (cf. su traduccion del dero
Edmund HusserlEl origen de la geometrigjue aparece con una introduccion suya con el tialé.
Husserl: L'origine de la géométrieParis, Presses Universitaires de France, 1962)jueocoloca el
excelente andlisis de Dews en una posicion muwpadefle la mia es, por cierto, que para él el Sujeto
dentro de cuya Historia ubica la obra de Foucaultl Sujeto de la tradicién europea (pp. 87-94).
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