[image: image1.jpg]facultad de ciencias @ UNC Universidad

Nacional

K
sociales do Cordoba

S

Facultad de Ciencias Sociales | Universidad Nacional de Cérdoba
Av. Enrique Barros s/n (ex Valparafso), Ciudad Universitaria, Cérdoba (X5000) | Tel: (0351) 4334114 | www.socialesunc.eduar





SOCIALES UNC INTERNACIONAL
SEMINARIO

INTRODUCCIÓN A LOS  FEMINISMOS LATINOAMERICANOS: CONCEPTOS Y CASOS
Docente a cargo:
Dra. Gabriela Bard Wigdor

gabrielabardw@gmail.com
Docentes colaboradoras/es:

Mgter. Gabriela Artazo

Lic. Lucía Bertona

Dra. Paola Bonavitta

Dra. Cecilia Johnson

Lic. Ornella Maritano

Lic. Pascual Scarpino

Dra. Sofía Soria

Lic. Exequiel Torres
Fecha de dictado: del 11 de octubre al 1 de noviembre de 2021
FUNDAMENTACIÓN
El seminario tiene por objetivo abordar, en el marco de los feminismos latinoamericanos, los principales conceptos y reflexiones desarrolladas regionalmente, recuperadas a partir del enfoque decolonial. Esta propuesta es parte del pensamiento y trayectoria situada de un equipo de investigación de la Universidad Nacional de Córdoba que desarrolla su praxis político-académica en este territorio.

De esta manera, lo que se propone al estudiantado internacional es que, mediante una mediación pedagógica y aproximación cultural, comprenda los procesos políticos, sociales y económicos que habilitaron las diversas emergencias conceptuales, dialogando interculturalmente acerca de alcances epistemológicos y metodológicos. Las preguntas que guiarán estas aproximaciones tienen que ver con: ¿cómo conocemos? ¿Qué saberes son los que conforman el campo de conocimientos legítimos y legitimados? ¿Quiénes son lxs sujetxs habilitados a conocer? ¿Desde dónde construir conocimiento? ¿Para qué? ¿Para quiénes? Dichas preguntas tienen por objetivo reconocer la invisibilización, en el campo de las ciencias sociales, políticas y humanas en general, de gran parte del bagaje académico-activista que desarrollan y construyen constantemente los feminismos en latinoamericanos.

En vistas a visibilizar esa violencia epistémica, cuyo corolario es una división internacional del trabajo intelectual. Por tanto,  creemos oportuno brindar a estudiantes internacionales herramientas político-conceptuales que les permitan pensar desde la construcción del “pensamiento propio”. Asimismo, esperamos que durante ese proceso, lxs estudiantes internacionales puedan repensar sus prácticas de investigación/acción/profesionales desde el marco teórico-epistémico propuesto.

Latinoamérica y en especial los feminismos latinoamericanos producimos hace más de un siglo creaciones teóricas originales que se fundamentan en nuestra particular posición dentro del escenario internacional. Esta posición subordinada/oprimida nos lleva a considerar  la “geopolítica del conocimiento” (Restrepo 2016) teniendo en cuenta las condiciones de producción, circulación y apropiaciones del mismo. A su vez, comprenderemos dentro de este análisis epistemológico, la importancia de las corporalidades (colectivas e  individualizadas) y los lugares (formaciones regionales, nacionales y de los sistema-mundo). Esta particular mirada sobre el conocimiento, hace referencia a esas marcas y anclajes de las historias y narrativas de lxs sujetxs que lo producen, así como a las posibilidades y limitaciones del conocer. De esta manera, además de realizar aproximaciones conceptuales, trabajaremos en estudios de caso que permitan visualizar/representar los movimientos de la investigación/acción desde los feminismos en Argentina. Lo cual nos permitirá identificar aquellas expresiones, manifestaciones, encuentros y campañas, que no sólo intervinieron en la agenda pública frente al Estado y la sociedad en su conjunto, sino que además construyeron andamiajes conceptuales que le permitieron visibilizar fenómenos y procesos subalternizados por el heteropatriarcado colonial.

Por su parte, el enfoque decolonial desde el cual trabajaremos, permite comprender la estructuración de las sociedades en el marco del sistema/mundo moderno-colonial y heteropatriarcal, reconociendo la arbitrariedad pero también la intencionalidad de tal orden. El mismo, desde su instauración, ha producido sistemas de división y clasificación que distribuyen desigualmente a lxs sujetxs, así como a los saberes, de acuerdo a su cercanía o distancia en base a parámetros por este establecidos. Creemos que problematizar  el proceso modernido que tuvo por resultadola conformación de una cartografía mundial que reservó lugares desiguales para distintos países, regiones y poblaciones (Restrepo y Rojas, 2010); es un ejercicio necesario para la formación de estudiantes desde posicionamientos y afectaciones críticas. Esta perspectiva aporta, entonces, herramientas que permiten formular de manera diferente los problemas vinculados a la desigualdad, tanto a nivel global como regional.

A pesar de los aportes que ha significado el concepto de colonialidad (Quijano, 1992) para pensar estas configuraciones de desigualdad, autoras feministas latinoamericanas, negras y chicanas han criticado la perspectiva decolonial por olvidar el género como un aspecto central de la misma (Curiel, 2007; Espinosa Miñoso, 2009; Lugones, 2014; Segato, 2014)  . En el marco de estos debates, sin desconocer las luchas de poder y reproducción de lógicas de exclusión al interior de los feminismos, muchas investigaciones producidas por mujeres e identidades sexo genéricas no hegemónicas, han realizado importantes aportes, desarrollando conceptos específicos que apuntan a tematizar la relación entre patrones moderno-coloniales y desigualdades de género, como es el caso los estudios realizados desde el concepto de feminismo decolonial e interseccionalidad (Lugones, 2008 y 2012; Espinosa Miñoso, 2009 y 2016).

En el desarrollo de esta propuesta, atenderemos a las producciones de las mujeres y cuerpos plurales feminizados (Artazo, Bard Wigdor y Torres, 2019) para dar respuesta a interrogantes tales como: ¿qué sucede con la situación de las mujeres campesinas, desocupadas, trabajadoras, estudiantes, indígenas, negras, pobres urbanas, madres, subocupadas, discapacitadas, lesbianas, transexuales en nuestros territorios? La crítica a la colonialidad así como al etnocentrismo no ha sido tarea fácil y el orden que continúa primando dentro del feminismo latinoamericano sigue siendo burgués y blanquizado. De esta manera, el espíritu del seminario radica en compartir a lxs estudiantes provenientes de otros sistemas académicos, estas críticas para juntxs desarrollar una reflexión que permita repensar los propios procesos de conocimiento, los desafíos de los feminismos regionales, y la articulación global de los mismos. Lo llevaremos a cabo, mediante la critica a las modernidades/colonialidades, una reflexión que permita abordar imaginarios propios y subjetividades situadas, desde una perspectiva feminista interseccional.

Este enfoque aborda el problema de la desigualdad entendiendo que los procesos de inclusión/exclusión a nivel global impactan de manera disímil en lxs distintxs sujetxs y territorios. Esto, en la medida que sus trayectorias de clase, de identidad, orientación o expresión de género, racialidad, nacionalidad, pertenencia regional, capacidad corporal, entre otras que determinan sus posibilidades de acceso y ejercicio de distintos derechos. Es por ello que se propiciará, a lo largo de toda la propuesta, un diálogo constante, un ida y vuelta, con diversos actores y protagonistas de procesos de lucha y de reivindicación de derechos; entendiendo que toda forma de conocer y de producir saberes que no se realice con la comunidad, abreva en modelos de producción elitistas y extractivistas. Nuestro posicionamiento ético/político y teórico/epistémico nos incita a la afectación constante por las demandas sociales y las pujas por las formas de producción, la redistribución y las posibilidades de vidas libres de violencias; y a aprender de ellas.

De este modo, siguiendo los desarrollos del campo de los estudios de la colonialidad del género, nos proponemos acercar producciones de saberes sobre una analítica y una política contrahegemónicas, para, por un lado, problematizar prácticas, supuestos, vínculos y sensibilidades que (re)producen la matriz moderno-colonial en el ámbito de la producción de conocimiento; y por el otro, involucrarnos en una política que, como parte de un esfuerzo por la descolonización del conocimiento, el poder y el género, nos permita cuestionar procesos de subalternización y nuestra participación en ellos (Mignolo 2003 y 2007; Walsh, 2005, 2006 y 2009; Castro-Gómez, 2000; Soria, 2017).

OBJETIVOS
1. Introducir marcos teóricos/conceptuales producidos por los feminismos latinoamericanos, con la intención de reflexionar desde una geo-política del conocimiento  


2. Aproximar casos emblemáticos de los feminismos argentinos, tal como las manifestaciones denominadas “Ni una menos” organizadas en   Córdoba  por el movimiento de Mujeres, lesbianas, travestis, trans, bisexuales y no binaries y la Marea Verde en el marco de la campaña por la sanción de la Ley de Interrupción Voluntaria del Embarazo; o el histórico recorrido de los activismos LGBTIQ+, con especial énfasis en la experiencia Travesti/Trans para la conquista de derechos como Ley de Identidad de Género y Cupo Laboral, entre otros. Fenómenos  que permitan reflexionar de manera crítica y  situada  acerca de las posibilidades y/o limitaciones de una praxis político-académica feminista decolonial en una institución como la universidad.
3. Acercar a lxs estudiantes internacionales a las principales líneas o prácticas de investigación/acción/profesionales vigentes, en vistas a propiciar investigaciones que anclen su producción en el marco teórico-epistémico propuesto
CONTENIDOS
En relación a los contenidos, se propone dividirlos en tres ejes separables analíticamente con el fin de introducir, de manera procesual, las discusiones en torno a los feminismos latinoamericanos, decoloniales e interseccionales. Dentro de cada eje realizamos propuestas de núcleos temáticos de sentido que guiarán el proceso dialéctico de producción de conocimiento desde los enfoques epistemológicos propuestos, a partir del abordaje de casos de estudio específicos. Los ejes y con sus respectivos núcleos temáticos de sentido se configuran de la siguiente manera:

Eje Nº 1: Inflexión Decolonial. Conceptos y discusiones centrales

1. Configuración modernidades/colonialidades: conceptos centrales de las teorías decoloniales desde el sur. Situacionalidad enunciativa y territorialización. La construcción de América Latina: colonialidad y enunciación.

2. Colonialidad del ser y del poder. Geopolítica del conocimiento: pensamiento propio.

3. Línea de investigación/acción del equipo en relación a los 
intereses propuestos por lxs estudiantes del seminario. 

4. El caso de María Lugones: académica y activista, pensadora y hacedora de las principales contribuciones al giro descolonial desde una praxis feminista. 

Eje Nº 2: Feminismos Latinoamericanos.
1. Interseccionalidad como categoría central

2. Feminismos Comunitarios: propuestas situadas. Recorridos de nuestra 
praxis político-académica como equipo.

3. Transfeminismos: epistemologías trans* y teorías cuir sudakas.

4. Presentación de casos argentinos  de praxis política: a) Manifestaciones en la denominada marcha NI Una Menos organizada por el Movimiento de Mujeres,lesbianas, travestis, trans, bisexuales y no binaries de Córdoba b ) La  Marea Verde en el marco de la Campaña por la legalización del derecho al aborto, seguro, legal y gratuito. 

Eje Nº 3: Feminismos Decoloniales. Críticas y aportes de los feminismos latinoamericanos, negros, chicanos a las teorías de la decolonialidad.

1. Colonialidad del género.

2. Cuerpxs como territorios: el saber desde corporalidades subalternas 
y subalternizadas. La disputa territorial: universidad y 
re-territorialización de la colonialidad.

3. Formas de producir saberes desde los feminismos latinoamericanos desde un enfoque decolonial: posiciones críticas, limitaciones, discusiones dentro de esta propuesta.

4. Presentación de las experiencias de activismo feminista sexo-disidente descolonial: el caso de la “Bartolina Xixa”, personaje Drag salteño, de Maxi Mamani. 

MODALIDAD Y EVALUACIÓN
Metodología de trabajo

Desde esta propuesta, se busca fortalecer una metodología orientada a la descolonización del saber y a la construcción de conocimientos pluriversales que permitan poner en cuestión la colonialidad del poder-saber-género en el ámbito universitario y de la producción de saberes. La metodología que se ajusta a los objetivos de este seminario no se circunscribe a la aplicación de un procedimiento o instrumental de validación, sino a la generación de instancias -de diálogo, debates, interpelaciones mutuas, problematizaciones- dirigidas a cuestionar la colonialidad del saber, el poder y el género, así como construir conocimientos en clave decolonial.

En efecto, los encuentros y actividades virtuales de este seminario alternarán instancias de trabajo sobre lecturas, videos, relatos y producciones escritas como activadores para producir colectivamente. También se realizarán instancias de diálogo e intercambio virtuales entre lxs participantes y el equipo docente a los fines de facilitar momentos de debate y trabajo reflexivo crítico.

Modalidad de la propuesta

La modalidad de cursado será virtual a través de la plataforma propuesta desde la Facultad de Ciencias Sociales. Una vez inscriptxs a la cursada se les brindará, a lxs participantes, un usuario y contraseña para poder ingresar al sitio.

Este seminario propone 3 ejes de contenidos cuyos núcleos temáticos de sentido serán presentados a través de distintas propuestas pedagógicas virtuales y “hojas de ruta”, con una frecuencia quincenal. Esta modalidad busca ir intercambiando procesos individuales y colectivos, de acercarnos a las cuestiones de las teorías decoloniales, feminismos latinoamericanos, intersecciones y a la práxis política-académica del feminismo decolonial.

También se realizarán conversatorios virtuales a través de videollamadas por plataforma meet, foros y wikis como instancias colaborativas de redacción y producción de textos.

Carga horaria

Se propone para este seminario una carga horaria total de 20 horas. Las mismas serán distribuidas en encuentros y actividades virtuales con una dedicación quincenal de 4 horas. Finalmente se señala que 8 hs del cursado se destinarán a la confección del trabajo final del seminario.

Modalidad de evaluación

Se solicitará una producción escrita individual o grupal (2/3 personas) que recupere una reflexión teórica, a partir de la bibliografía propuesta, de los contenidos, debates desarrollados y los escenarios de trabajo de lxs estudiantes. En este sentido, dicha producción deberá posibilitar no sólo la reflexión sobre dichas categorias analiticas sino también avanzar en la elaboración de propuestas de abordaje, investigación e intervención. A modo de cierre del seminario, lxs participantes presentarán una exposición, que sintetice sus reflexiones y su trayecto por este espacio de formación (opcional).
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