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Cuando se escribe o se dice algo necesariamenténcsere en
silenciamientos, en exclusiones, y en simplificae® y cuando el tema a tratar
toca, como en este seminario, nuestra sensibiliaestro cuerpo y nuestra vida
personal y colectiva de formas tan profundas, @éstésion se vuelve mas grave:
elegir una mirada para compartir hoy ha sido, exgsndificil para mi.

Hago explicita esta dimensiosubjetiva y personal de esta breve
presentacion porque, ademas (y hablandpaligica y diversidad sexual) una de
las contribuciones de la teoria queer en su véetiends radical ha sido
problematizar el significado mismo del trabajo asatto, interrumpiendo la
l6gica lineal y la violencia implicita de la “obj@tad cientifica” y desafiando
nociones rigidas, aproblematicas e incluso angilectuales de qué significa
escribir, pensar y analizaX. explicitando, siempre, la dimensién politicalde
produccion de conocimiento.

En suma, si volver algo queer (“queering” en inglésmo dice la

creadora del “(post)feminismo rapido”, la flos@aannon Bell (y voy a tratar de



ahorrarnos citas innecesarias en lo posible), esafidelo, desestabilizarlo,
desnaturalizarlo, entonces es también preciso fmgfe(o volver queer) la
nocion misma de “andlisis cientificoTeoria queer es epistemologia critita
perddn por usar una expresion un tanto rimbombam&:de las tendencias que
menos me gusta de cierta literatura queer, potogidros libros recientes de tres
autoras fundamentales como Jacqui M. AlexandehirJBsiar y Gloria Wekker
son un excelente ejemplo de cdmo el pensamienter queede -y debe— no sélo
problematizarse y desmantelarse a si mismo aoradabrica mas de la industria
de la academiasino a esta industria en si misma, que tantosduesi
contaminantes provoca.

Esta presentacion es sobre “teoria” y sin embangoparecié oportuno
participar en esta mesa sobre el giro a la izqgaiesd América Latina y la
diversidad sexual. ¢Por qué? Porque la teoria qagees puede ser leida como,
unateoria politica innovadorajue politiza y desnaturaliza (ambos componentes
son importantes y se complementan) relaciones lsscte opresion que otros
discursos, incluso criticos, tienden a desatendea, naturalizar o a dar por
sentadas. La teoria queer echa luz sobre aspexias telaciones de dominacién
de la sociedad contemporanea que se les escap(ab)as discursos de la
izquierda mas tradicional. Contribuye, a travésuaproblematizaciorradical de
la sexualidad y la identidad, a una conceptual@ranias rica de la desigualdad de
poder, de la ciudadania, de qué puede significar satiedad mejor, etcétera.
Ensancha el campo de lo politico, nada menos.

Pero ademas, quise participar de esta mesa porgoeue la teoria queer
sola “no alcanza”, y que precisa de otros enfogeéscos como el marxismo y
los estudios poscoloniales para quielaserpues de lo contrario puede devenir (y
quiz& a veces deviene) en una herramienta de doi@meolonial o en un juego
elitista de académicos y palabras raras que pece tijue ver con la vida de la
gente. De hecho, lpolivalencia ideoldgicade la produccion queer es una
sugerencia que quiero dejar planteada.

En suma, la teoria queer esta llamada a hacecamtebucion enorme al
proyecto de la izquierda en América Latina y m#&s aéro si lo que nos interesa

es entender e impugnidaslas dimensiones de la injusticia (que es “disearsi



pero también “material’) que experimentimdaslas personas queer (y no sélo
algunas de ellas) y si queremos incluso abrirdardidad y, por qué npgensar la
desigualdad “hacia dentro” del campo de lo quees preciso recurrir a otros
enfoques para enriquecer nuestros analgésero o sexualidad “es” con clase y
raza y otras relaciones sociales que se ensambéafodnas complejas, y son
esos “ensamblajes(para usar un poco libremente la expresion de rJRslar),
me parece, los que reclaman teorizacion y accida pahcambio.

Esta ponencia recoge, entonces, algunas de migsiapes en torno a los
durisimos debates en el campo de la teoria crifiea estan ocurriendo ahora
mismo entre los marxismos y las lineas de pensampearst (0 “los posty”, como
se les llama, a veces carifiosa y a veces despuetivg, a los intelectuales
posmodernos en los circulos marxistas de York Usityg, donde es posible
ubicar a la teoria queer.

Aqui vamos, entonces:

Toda teoria encierra unaconomia de la violencia conceptugué
significa eso... algo muy sencillo: que cuando sdehdb una cosa no se habla de
otra, y que eso tiene consecuencias. O que se ascias verdades sobre
aquello de lo que no se habla --sin problematigarlia eso también tiene
consecuencias. Para decirlo rapisiempre “orientalizamos” a alguien de alguna
manera.

Por ejemplo, si consideramos la relacion entratalap trabajo como el
centro de toda dominacién, o como la Unica relasamial de importancia, bueno,
se nos van a “perder”’ otras cuestiones, como kil social de género, la
dominacién colonial, etcétera, y sus sujetos sesiabrrespondientes. Y al no
prestarles atencion muchas veces podemos ser fiahesoa discursos y poderes
gue en realidad estan bien lejos de nuestra skdadipolitica. Podemos, en
suma, en un discurso critico respecto de algo &emplo, el capitalismo)
reproducir un discurso bien regresivo respecto e problema (patriarcado,
orientalismo, etcétera). Y eso le pasa claramentdedo marxismo con el

colonialismo, con el patriarcado, y con la diveasigexual.



La teoria queer es fundamental porque encarnaispreente un

desplazamienten esas economias de la violencia: problematizeelaciones de

poder y de discurso que nos constituyen en el nerrde la sexualidad,

especialmente las mediaciones de lenguaje queeAmesentan de cierta formas

gue nos “encierran”, y abre nuevas posibilidades @eatividad humana. En ese

sentido desafia, y yo creo que muy bien, al raf@mstream de lalentidadgay

gue marginaliza a otros relatos y sexualidades eterbcentradas y cancela la

fluidez de logrocesos de identificacidibe algin modo, la teoria queer politiza y

desestabiliza (desesencializa) la propia concep®dn que “somos” individual y

colectivamente. Esa es la premisa de la que pstdepeesentacion.

Ahora bien, ¢cudl es la “economia de la violenc@riceptual —que me

parece que tiene que ser examinada criticamentestedes movimientos y de

cierta produccion intelectual dentro del campoadgueer?

Aca hay dopotencialegpeligros que quiero sefalar:

B La sobre-textualizacion del cuerpo o la pérdiddadenaterialidad en el

discurso sobre la sexualidad. David McNally en #gwol Bodies of
Meaning (Cuerpos de Significadoplantea que mucha de la literatura
posestructuralista sobre el cuerpo termina hablanée delcuerpo del
texto que delcuerpo de la gente.a reduccion de la realidad al texto es
para él un giro idealista en el pensamiento politontemporaneo que
imposibilita pensar criticamente el capitalismo. &feo que David marca
un buen punto pero se equivoca al ofrecer una imade un
posestructuralismo homogéneo que en realidad rsbeeXde algiin modo
él termina esencializando a la literatura post.

En todo caso, esta tendencia a la sobre-textudizadel analisis
acompafada de la ausencia de “historia” y “estras) sociale(s)” en
muchos trabajos, puede derivar en un sesgo de (@asel sentido de
Marx o incluso en una acepcion mas llana, un sdegdase media blanca
en la manera de mirar las cosas), o cuando mentassebvaloracion de
la categoria “clase social” como un componente fameéntal de como
opera la desigualdad de poder en el terreno deshaualidad y mas alla.



B La segunda tendencia problematica que quiero aredaila posible
asociacion de lo queer a un imaginario de supdadriblanca y
“occidental” que no solamente es politicamente egigo sino también
facticamente insostenible en un montén de aspectos.

En lo que sigue trato, un poco desordenadamemtelamzar algunas
reflexiones sobre estas cuestiones. Voy a empezdo flltimo que mencioné, la
cuestion “poscolonial”’, que es donde los académic@er “de color” (expresion
gue nosotros muchas veces usamos) han estadoatrdbauertemente... digo
“de color, como nosotros” porque, dicho sea de pasoCanada por ejemplo,
América Latina no es considerada “occidental”. Y itkea de whitenessy
brownessra mas alla del color de la piel. Yo, por ejemplo,soy blanco del todo
(White but not quite"blanco pero no tanto”, como dice Anna Agathangesn la

Economia Politica del Sexon libro precioso por cierto).

¢, Orientalismo queer? Una tendencia de la que hay gqucuidarse

Asi como el marxismo hablaba, y a veces sigueahdbl, de “paises
avanzados” en términos del desarrollo capitaliste ysa forma se eufemizaba el
racismo eurocéntrico de los intelectuales de izdaiblancos y de clase media, lo
mismo aparece, al menos como peligro potencialglenampo de lo queer.
Muchas veces lo queer o el “discurso gay” (en psteo la distincion es un poco
menos clara) se asocia a un imaginario de supdairoccidental que tiene que
ser problematizado.

La teoria queer como discurso critico procede leosexualidad y la
identidad de un modo analogo a lo que Edward S&gdiyak hicieron de formas
distintas con el orientalismo: poner en cuestiomé&a de que “el otro” (y por
ende “uno mismo”)es “naturalmente” como los poderes dominantes enciert
contexto lo representan, desnudando ademdas coénsoregeesentaciones son
parte constitutivade los proyectos de poder.

Sin embargo, a veces aparece esta idea un pocos@udie que hay
sociedades intrinsecamente menos homofébicas, Ip pamto mas avanzadas que
otras (Canad4, Estados Unidos, algunos paises emsrop europeizados), Yy

entonces se hacen campafias completamente impasabs contra de, por



ejemplo, el Dancehall en Jamaica (como si los danads o los estadounidenses
pudieran extirpar la homofobia a los “primitivoginjaiquinos), 0 nos rasgamos
las vestiduras con la represion anti-gay del “mumdisulman” y cosas asi.

A este respecto hay que repetir una y cien vecedato de la experiencia
gue mucha investigacion ha sacado a Rlzcolonialismo “occidental” llevo lo
gue podemos denominar “homofobia” a muchos ladBer citar algunos
ejemplos bien distintos, lo reforzé en la IndiaFéipinas, en Canada, en Estados
Unidos, y en Surinam (Gloria Wekker ha explorad@a expresion de la
sexualidad “femenina” tan pero tan queer como enatl work. De hecho hoy
mismo hay un monton de categorias y nombres queséxsialidades no
heterocentradas tiene por ahi en el mundo, y esdepguedar invisibilizado tanto
por el relato de Stonewall (y hay por ahi un irdarge articulo titulado “Bajo las
sombras de Stonewall”) como por las teorizacione=egO sea, lo que lanza lo
“postcolonial-queer” a la teoria queer es el avigd “cuidado: que no se
reproduzca el orientalismo dentro de nuestro campo”

De hecho, el posicionamiento de algunos grupdsleyds de opinion de
Canada o de Estados Unidos me hace acordar al armigtafiero que salié del
closet antes de ayer y llega a tu casa y actumds gay” que puede y parece no
soportar elsupuestacloset de los demas (closet en el que vivid haatz bien
poco) y apunta con el dedo acusatorio de alla peéda Digo “antes de ayer”
porque Canada legalizo la homosexualidad despw@&quguay, por ejemplo. Y
eso se debié no a la naturaleza superior de lo®sajgnes sino a una serie de
circunstancias histéricas, a una tremenda repregiérdesperto6 la ira de muchos
y a mucha movilizacion. Sin embargo, dirst nations (a quienes nosotros
llamados un poco barbaramente “esquimales”), yiamepastante resuelto el tema
de lo queer, con la nocién de las personas conédsspiritu”.

La comunidad intelectual de *“queer persons of réoldesafia
permanentemente las perspectivas ingenuas sobreldeon entre cultura y
sexualidad, y las decisiones polititesadas en ellas, mostrando como el racismo
y la economia politica del imperialismo se exprasabién en la representacion
de las personas “no occidentales” como menos abigyt menos tolerantes

respecto de la diversidad sexual (reducida a letidked gay neoliberal). Y en este



sentido hay unos sesgos y unas simplificacioneseindas. Como ha ironizado
Jasbir Puar, si el relato del feminismo liberal erale mujeres blancas salvando
mujeres “de color” de las garras de los hombrescter”, ahora el relato es de

gays blancos salvando a los gays “de color” denkisrosexuales “de color”. Y

guiero poner otro ejemplo de apropiaciones devarsgidad sexual por proyectos
politicos que son todo menos progresistas.

La agenda gay estad siendo utilizada por los Estatlosus empresas
imperialistas y bélicas. Yo habia traido, lo tengar ahi, un paquetito de
preservativos que me dio un militante pro-Israellale&eomunidad queer. Este
lobby es extremadamente fuerte en Canada. El emwoliene una leyenda que
nos recuerda que Israel “respeta los derechossdgalgs”, en contraste con lo que
pasa en el territorio palestino. Asi, el respetdaederechos de la diversidad
sexual aparece respaldando la posicion de Israel eonflicto. La presencia de
banderas de este pais es muy importante en ekbf@rgullo en Toronto, que es
un evento multitudinario y de relevancia internaeio

En este contexto, surgié la agrupaciQueers Against the Israeli
Apartheid (Queers contra el Apartheid Israeli) que encardutda por los
derechos humanos de las personas queer en Palistioia dos flancos: contra la
ocupaciéon y contra la homofobia en Palestina. Hayjog académicos en este
grupo y el discurso que esgrimen es complejo pasicAhmente sostienen que no
hay bombas “gay friendly” y que las personas qpeéstinas tienen que sufrir la
homofobia de sus pares y ademas las politicasrdel.lDicho sea de paso, unos
cuantos miembros de QUAIA son judios educados eegtns sionistas. Este
grupo se registré en la marcha del Orgullo de &S$teque paso, pero la presion de
grandes empresas Yy del lobby pro-Israel logré guershibiera su participacion.
Finalmente una gran movilizacion logré impedir &nsura. En todo caso, hubo
una lucha intestina en torno a este teyna, concepciones de qué significa lo
queer y hacer politica desde lo queer

Siguiendo en el mismo tema, a veces me alarnmadgen que en Uruguay
se tiene de los “musulmanes”. Y sé que frente@agditorio es innecesario decir
esto pero los musulmanes gays negocian su vidarde$ tan variadas como la

gente de tradicion cristiana. Fundamentalistas drayodas las religiones y la



operacion de reducir al islam es inaceptable daedeperspectiva critica. Es una
pena, entonces, encontrarse con discursos quealsdar por ejemplo el
significado del jihab (lo que aca en Uruguay llaroamel velo”). Ahora justo
hubo una conferencia sobre ese tema. Hay muchathsisimanas en Canada y
en Estados Unidos, muy educadas y activas poliéngargue empezaron a usarlo
como manera de resistencia y el discurso que adisares muy interesante. En
este sentido, cuando algunas feministas uruguayasedipron el atuendo
“musulman” femenino para denunciar la escasa pcesethe mujeres en el
Parlamento lanzaron un mensaje que deberia habesnasdalizado: Uruguay es
tan “atrasado” como “esos paises” donde las mujesasn el jihab, asociando su
significado a las practicas de los gobiernos furetdalistas. Con todo respeto,
creo que deberian haber reflexionado acerca denf@gacionesde ese gesto, y
del reduccionismo violento que estaban ejerciendo.

El secularismo no es la panacea de la diversijdad apenas una
cosmovision que, como otras, debe ser protegida dandicho con atino Spivak
recientemente. Pero es un arma de doble filo, cdouwm. Hay muchas
experiencias historicas donde lo religioso y lausdidad “queer” son articulados
de maneras muy interesant€gientalizar lo religioso es tan inaceptable como

cualquier orientalizacion.

La sobre-textualizacion del cuerpo y la pérdida dda corporeidad en el
discurso sobre la sexualidad. El peligro del sesgie clase.

El lenguaje queer y el lenguaje “socialista” nelsn encontrarse. De
hecho lo queer esta hoy, hasta cierto punto, admc# posestructuralismo
norteamericano y sus sectores liberales (libergl® a la hora de la politica
concreta no se despegan (lo suficiente) del disandividualista hegemaénico en
el mundo anglosajén de América del Norte. Esto edenelible: el
posestructuralismo francés, al ser exportado adgst&@nidos, es incorporado a
un entorno completamente diferente, sin una trédisocialista como la europea,
adquiriendo otro significado ideolégicd\demas, de algun modo constituye una
reaccion contra todos los reduccionismos econotagiy el discurso de la

izquierda tradicional, tan homofébica como la deeeen algunos casos.



El posestructuralismo forma parte del llamado dirguistico de la
filosofia y las ciencias sociales, y qué signifeso: que pone el énfasis en la
importancia del lenguaje en la mediacion entrepassonas y la realidad. El
lenguaje, plantea mugrosso modogonstruye las realidades sociales, no es un
mero “vehiculo” sino que produce los contenidos geleiculiza —incluyendo la
sexualidad, claro. Hasta ahi vamos bi8m embargo, hay que evitar que una
parcialidad economicista sea sustituida por unaqguidad lingticista, por asi
llamarle.

Muchos debates de la izquierda intelectual conteémea estan situados
en esa tension. Y esta fisura tedrsauna fisura practica. Que la izquierda haya
marginalizado los problemas no reductibles a laeclaocial y la economia
(entendiendo ademas lo econémico de una formaergobrecedora) le dej6 al
liberalismo el camino libre para apropiarse detwuliso gay e incluso hasta del
discurso queer hasta cierto punto.

A su vez, muchos pensadores de izquierda de tdistiatitudes asocian de
una forma lineal (y brutal) el posmodernismo allibepalismo, reduciendo un
campo complejo y variado a algunas de sus mamifesis. Adicionalmente, en
América Latina pasamos de un ambiente intelectuah yoco
“fundamentalistamente” marxista, a uno bastante nd&amentalistamente”
liberal... los exmarxistas, ahora conversos al lilmreo, continuando con la
|6gica del discurso del marxismo ortodogxero ahora promoviendo otro proyecto
intelectual y politico, han reducido al marxismarea cosa que no es. O en todo,
caso, a una imagen del marxismo funcional al proyete descartarlo. El
marxismo, como toda formacion discursiva complega s responsable, sin
embargo, de la reduccion boba que se hizo de &.pggna, realmente. Este tipo
de arrogante anti-marxismo también esta presentéeda literatura posmoderna.
Y asi vamoscaminando un campo minado por multiples formas réarca un
otro-facilmente descartable.

¢Pero qué es, concretamente, lo que desde unpegira marxista
sofisticada puede verse como problematico de latieation posestructuralista
(o queer) de la sexualidad? Paradojalmente, que pestasuficienteatencion a
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la materialidad del cuerpo, a la materialidad ded=ualidad ni de la vida social
en la cual los primeros estan inmersos y de ld@uean parte.

Siguiendo a David McNally (2001) las teorias q@e advidan de los
genitales, delcuerpo laburante de la gente real que vive mas alla de la
performance alternativa o del texto trasgresors ésarias tienen implicaciones
politicas indeseables. Si el mundo del texto ncepesterioridad pensable, si
todo es texto, entonces no es posible imaginar extarioridad a la forma-
mercancia y el capitalismo no pude tener un fimahginado ni real (una
exterioridad factica, un limite concreto): muy apesar, el giro linglistico en la
filosofia politica y las ciencias sociales masrakévas puede ser visto, como lo
hace McNally, como un retorno del idealismo origiparo con mas graves
efectos ideoldgicos. La alianza silenciosa ecigeta version deposmodernismo
y el liberalismo (incluso cuando en la superfiomaeptual poco tienen que ver)
tiende anaturalizar,vaya paraddjicaas asimetrias econémicas en que nuestras
sexualidades estan ubicadas.

Yo estoy basicamente de acuerdo con McNally em@dica ideoldgica a
(algunas expresiones del) posestructuralisimaealidad no es un conjunto de
textos Sin embargo, esto no aplica para muchisimos joalzpie claramente se
ubican dentro de esta tenderfcia.

! Asi, los “gays” frecuentemente aparecermomouna identidad a ser “reconocida’comoun
nicho de mercado o una clase medio-alta culta yud gusto, cual si tuviéramos gpeder
pagar para poder sequeers, 0 cosas por el estilo. Y asi el Ministdaolurismo uruguayo quiere
atraer al “turista gay” porque tiene alto poder wsitjivo y Uruguay “es abierto”. Hay que
recordar que gays también son muchas de las persomavan a estar detras del mostrador y no
tienen cientos de délares en el bolsillo. Introduai queer en la agenda de politicas publicas
supone desafiar no sélo la imposicion de un modidofamilia presente en casi todos los
programas sociales financiados por los organisméarnacionales, sino ademas desafiar la
reduccion de lo queer en todos los frentes.

2 Ademas, en contraste con el argumento esgrimiddvimNally acerca del “giro idealista” en
Nietzsche, y su responsabilidad o involucramiestaceptual en la negacion del cuerpo que ejerce
alguna literatura “post”, yo pienso que su brileamritica al conocimiento y la moral (y a su
interpenetracion), esto es, la conciencia de qgal&r y la moral no son inocentes, puede ayudar,
precisamente, a impugnar esta “linguistificaciénsgstructuralista del cuerpo y a problematizar

sus efectos.
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De hecho, la obra entera de Michel Foucault magptecisamente, cémo
desmantelar a la “ciencia” como un “discurso” pus€leun acto extremadamente
“materialista”. Foucault desarrolla la nocion ngetizeana de la voluntad de poder
en una direccion (materialista y) novedosa en suesto, mostrando cémo la
produccion de saber y las relaciones de podennr#fodose mutuamente, operan
en sitios extremadamente concretos, afectandodipos. Es importante recordar
que su concepto de discurso no es reductible andagones de texto ni de
lenguaje. A mi la categoria de discurso siemprgustd porque designa practicas
sociales institucionalmente ancladas: el poder[d&iap“hace” al mismo tiempo.

Las interpretaciones no flotan en el aire.

¢Hay mas alla del apartheid?

A mi honestamente me parece que hay que valesde otro lugamo
solamente a Nietzsche o a Foucault, que siempree Miéen, sino también al
psicoanalisis y al marxismo de Marx y mas alla eesgimente la Escuela de
Frankfurt y dentro de ésta a los escritos de Benjgnde Marcuse—. Nociones
como las de plus-represién o desublimacion repaiegior ejemplo, tratan de
articular lo bioldgico, lo psicoldgico y lo social complementan o tensan al
constructivismo cultural que no puede exorcizafatdicidad extradiscursiva del
cuerpo sexuado. A su vez, es preciso impugnar taicidn violentamente
euroceéntrica de la Escuela de Frankfurt. Y losdistuposcoloniales en toda su
variedad son absolutamente fundamentales paratperca del orientalismo que
supieron ejercer estos autores, o Foucault o eh bamarquista Cornelius
Castoriadis cuando sefiala que “el interés en el ertipieza con los griegos” y
sentencia que los occidentales podemos apredilleEza oriental mientras que a
los “orientales” les resulta imposible apreciafadto”.

Pareciera que el apartheid es inexpugnable ydarh irreparable.

¢, Cual es la relacion entre la catedratic&\enen Studieg la trabajadora
“precaria” que limpia el salén de clases? ¢Quécitiadebe haber? Estas
sencillas preguntas lanzadas por Jacqui M. Alexamde dejaron pensando
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mucho. En todo caso que las relaciones de domimacid multidimensionales es
algo que salta a la vista y que conviene asumidngCdecirle a un queer
afrouruguayo que su negritud no forma parte dgumerness ;Como pedirle a
un palestino que trabaja por los derechos de kersldad sexual en su tierra que
se olvide de la realidad cotidiana de la ocupaci®deffsar que se puede aislar la
sexualidad de otros componentes de la realidad manm® me parece muy
‘gueer”.

Marx, autor queer si los hay, ofrece una de laBnid®nes mas
interesantes de “naturaleza humana” que conoza,definicibn no solamente
antinaturalista sino que ademas recoge la inektacaultidimensionalidad de lo
social: la naturaleza humana, dies, el conjunto de las relaciones socialés.
principios del siglo XXI, en un libro queer, posmeodo y poscolonial (donde
Marx ni se nombra)Terrorist Assemblage¢Ensamblajes Terroristas)Jasbir
Puar usa la nocion de “ensamblaje” como dispositieérico para pensar
realidades sociales y proyectos politicos polivi@erpor definicion (como la
articulacion entre el proyecto imperial estadounsgey la defensa de los derechos
de los gays).

Juntando estas dos puntas del pensamiento cdti¢a,que la exploraciéon
y critica de los “ensamblajes” entre las relaciosesiales que conforman los
ejercicios de dominacion en la sociedad contemparase opone a la
segmentacion de la realidad en distintas “parteslit(ca, cultura, economia,
etcétera) impuesta por el liberalismo. Asi, HimBannerji nos recuerda que la
epistemologia que rompe la integridad de lo so@atm concreto en el nivel
conceptualy asume esta segmentacion como propiedad real deodal es

identificada por Marx en laleologia Alemanaomo “ideologia”.

Del “ensamblaje imposible y necesario” entre eprogectos de pensgr

vivir criticamente quiza asomen, finalmente, horizomtés alla del apartheid.

Toronto, miércoles 15 de septiembre de 2010.
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