reproduce en Guatemala. Es finalmente a través de esa pro-
duccién esquizofrénica de corporalidades que se han estruc-
turado los estratos escalonados, las jerarquias socio-raciales
desde las que se instiluye todo un orden sodial.
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D. El virus-palabra raza

Angel Orellana

Mi cuerpo mudo
se abre a la delicada urgencia del rocio

Alejandra Pizarnik

Del cuerpo se ha dicho tanto, porque puede decirse tanto.
“No hagas de tu cuerpo la tumba de.tu.alma”,_frase que se le
atribuye.a Pitdgoras, y_que_se refiere.a.la aparente diferencia
del- cuerpo;-con-el-si-mismo. Pero,.iqué-es_el_cuerpo? En
principio, pareciera que la respuesta es evidente: el cuerpo
es_esto_que soy, o en_el que soy. Desde donde experimento
el mundo.-Mi-materialidad, la indubitable-evidencia de mi
concretez. Una-méquina: Una-cosa. Pero todo esto resulta,
desde diversas perspectivas, porlo_menos dudable. El hecho
mismo de la propiedad o impropiedad del cuerpo, o el de
12 divisidn clésica que lo diferencia del alma. Incluso desde
una perspectiva cientifica se puede preguntar radicalmente:
¢Qué es ser material? {Qué es tener o ser un cuerpo? La fisica
cuéntica ha complicado la elaboracién de una respuesta al
respecto, por lo que dejaré de lado la actual discusién sobre
la materia, la masa y el bosén de Higgs, restringiéndome al
cuerpo entendido como el “cuerpo humano”. E] cuerpo que
se es; el que, aparentementle, se siente; o el que se posee,

Este_conjunto.de carne_y fluidos forrados en piel y pelo
grasosos, ha sido —precisamente- objeto_de_una larga dis-
cusién. Urdido con distintas palabras, con los distintos
tonos y lenguajes que los mismos habitantes del cuerpo han
utilizado para explicarlo: cientifico, filoséfico, teoldgico,
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artistico, politico, ete. [Asi, esta discusién sobre el cuerpo se
ha dado en términos biolégicos-evolucionistas, metafisicos-
esencialistas, de relaciones de poder y colonialismo, incluso
estéticos o arquitecténicos, sagrados y pecaminosos, etc, |En
el proceso de urdir el cuerpo con las palabras de todas esas
bocas —perspectivas— este termind por ser un ovillo viscoso.
Es asi como algunos lo describen como un nudo, o un anu-
damiento, olros como un plexo o una reticula. Todos estos
términos «que no son todos los términos» son europeos. La
discusion sobre el cuerpo a la que me refiero es europea y
colonial. Por circunstancias e historias reproducidas, dichas
y des-dichas, estudiadas y desmanteladas lo suficiente como
para no tener que ocuparme de ellas en este momento, mas
que para dejar patente la dimensién de la colonialidad de la
discusién en la que me inmiscuyo. En este caso, el lenguaje
y la bibliografia continian ligados a Europa. Pero desde mi
posicién, geogrifica por lo menos, lejos de ese autoproclama-
do centro del mundo: en Guatemala. Para enlonces preguntar
iqué es el cuerpo.en la Guatemala de inicios. del siglo XXI?
Con el peso histérico, y —con esto, siempre- politico, es.que
tiene que preguntarse sobre el cuerpo.

Resulta inevitable recoger algunas consideraciones teé-
ricas para intentar dar respuesta a esa pregunta. De hecho,
es sobre la base de la investigacion mas reciente del Equipo
de Imaginarios Sociales (EIS)} de Avancso, que se ensaya
responder a la cuestion sobre el cuerpo en la Guatemala con-
temporanea. El Dispositivo Sexo-Raza, con su dimensién sa-
dico-masoquista, descrito por Alejandro Flores;!/ ademas del
dispositivo trabajo/raza que analiza los cuerpos entendidos
como “brazos”, en escritos de Avancso®/ parecen, en princi-
pio, formas acertadas de abordar la cuestién sobre el cuerpo
en Guatemala. Se intentard ampliar este aporte, considerando

Analitica del racismo (inédite).

/' “Romper las cadenas” orden finca y rebeldfa campesina: el provecto colectivo
Finca La Florida (2012).
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sobre todo el estatuto de realidad del cuerpo, su constitucién
por los discursos institucionalizadores, ademas de la diferen-
cia entre cuerpo y carne, que resulta a su vez en la diferencia
entre deber-ser y amor/deseo. Para esto, ademas de los textos
ya mencionados, se recurrira a diversos modelos teéricos que
se intentard poner a dialogar. Se procurara desenmarafar,
en lo.posible, el anudamiento del cuerpo, aunque habra que
aceptar la posibilidad que, ese desenmarafiar consista a su
vez, en zurcir ain mas el urdimbre corporal.

La raza: el sentido del cuerpo

El cuerpo en Guatemala —y demas paises coloniales—, tiene
un sentido, y ese es la raza y el sexo. La raza ha sido el signi-
ficado de la corporeidad durante el colonialismo. Las razones
y procesos histdricos, de cédmo la raza da sentido a la corpo-
reidad, han sido estudiados por diversos autores —y autoras—,
desde distintas geografias y momentos. Esta discusién data
desde la Colonia, incluso antes de ella. En Guatemala, se han
elaborado estudios sobre los procesos histéricos, y con ello,
politicos, sociales, econdmicos, religiosos y demds, que tra-
tan de explicar la raza, y el racismo; desde Guzman Béckler,
Severo Martinez, Marta Casaus, Gustavo Palma, Gonzalez
Ponciano, por mencionar algunos. Considero que la revision
historica de esos procesos, el estudio de la legislacion,”/ la
educacion y el imaginario social, permiten posicionar esle
ensayo sobre la base de algunos de esos anélisis de las “causas
histéricas” del racismo, para a partir de ellos preguntar épor
qué continda siendo vdlida la significacion que la raza hace
de los cuerpos, en la Guatemala contemporéanea? iPor qué,
luego de los intentos antirracistas, de las politicas y legisla-
ciones para erradicar el racismo, este continia configurando
la experiencia del cuerpo? Habrd que exponer cémo es que la
raza le da sentido a la corporeidad.

Los andlisis de las leyes de trabajo forzado, hasla la ley de la vagancia, realizado
por casi todos los aulores mencionados, por ejemplo.
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fAsi como lo propone Merleau-Ponty en la Fenomenologia
de la percepcién: “yo no hablo de mi Cuerpo mas que en
idea”,"/ nuestra relacién con el cuerpo es una relacion con
la idea del cuerpo, precisamente porque el cuerpo es una
idea, o muchas ideas, un conjunto ideal de discursos, relatos
o meta-relatos, de estructuras o sistemas u érdenes, que lo
conforman. La experiencia del cuerpo no estd simplemente
mediada por los relatos del cuerpo, sino que estos dan sentido
a su experiencia. Experimentar el cuerpo, pensarlo, hablarlo,
sentirlo incluso, es experimentar la idea del cuerpo, los rela-
tos del cuerpo.”/ Aunque el cuerpo, desde esta perspectiva, no
es exactamente una idea, sino un sentido, una significacion,
como veremos en adelante.| | '

Podriamos entender desde dos perspectivas esto de que el
cuerpo es un sentido: en principio puede hacerse referencia
a la estructura epistemolégica representativa®/ con la que co-
nozco el cuerpo propio y los otros cuerpos. Hablar.del cuerpo,
pensarla,.incluso sentirlo.es, en-algiin grado, representarlo,
pero representarlo con un sentido, una posicién dentro de.un
orden, algunas funciones determinadas, etc. A su vez, esta
representacién puede entenderse como una imagen -fija-o
perenne- o como una idea. Ser un cuerpo es habitar larepre-
senltacion que me hago de este conjunto de carne y fluidos,
conjugados en.la idea del cuerpo. Parece més preciso referirse
a esta idea no como una imagen inmévil, sino como una idea
que tiene un sentido dindmico, que se actualiza, Se entendera
por sentido, no una percepcién aparentemente sensible por

Y/ Fenomenolugia de la percepcidn, p. 91.
Percibir el cuerpo, “no es experimentar una multitud de impresiones gue con-

llevaria unos recuerdos capaces de cemplementarlas; es ver cémo surge, de una
constelacion de datos un sentido inminente”. Ibid, p. 44.

Al respecto podemos referir desde Descartes a Kant, pasande por los nomina-
listas ingleses; pero lambién desde otra perspectiva a Freud, Lacan y otros psicoa-
nalislas; o mds contemporaneos los llamados neurofilésofos coemo Paul y Patricia
Churchland, con su famosa teorfa del materfatismo eliminativo (que considera que
la conciencia, e! deseo y la intencionalidad son meras ilusiones) o prapiamenle los
neurocientificos como Alcald Malavé, entre otros.
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la que se siente el mundo, sino, semdnticamente,’/ como una
significacién. El cuerpo es un sentido inminente, que.no se
construye particularmente, sino que es dado; el cuerpo se da
ya, siempre como un sentido. /Cudl es, entonces, el sentido
del cuerpo en Guatemala?

El .cuerpo, dentro del orden-mundo colonial, como lo
apunta Quijano,/ es un cuerpo racializado. El sentido del
cuerpo es la raza. No es que la raza determine o construya
unos cuerpos, sino que la idea de la raza modula las rela-
ciones sociales, y como ya se ha afirmado, da_sentido a la
experiencia de la corporalidad..Este dar sentido al cuerpo, no
es una construccién realizada por un proceso consciente de
autodescubrimiento de lo que significa el ser un cuerpo, rea-
lizado individualmente, un autoidentificarse con una unidad
organica que es nombrada como cuerpo; sino que es anterior
incluso a la experiencia particular del cuerpo. El sentido del
cuerpo no se descubre o construye, sino que se reconoce ya
dentro del campo de significaciones al que esta articulado,
al orden-mundo. En este caso, el orden-mundo colonial, la
colonialidad en los términos que han sido sintetizados por
Avancso,”/ para analizar el proceso histdrico guatemalteco, el
orden-finca, como “significacién imaginaria del orden social,
a la cual se le asocian el racismo, la blancura, la servidumbre
y el ethos sefiorial”,

El orden de la colonialidad es el campo de significados que
articula la jerarquizacién de las relaciones que, dadas dentro
de este, tienen un sentido; incluso antes de que sean dadas.
De hecho, las relaciones se dan de esa forma porque el campo
reticular del orden-colonialidad las tensa asi; es dentro de
este orden que el cuerpo tiene el sentido de la raza, y su

En un sentido similar al 1érmino somateca de Bealriz Preciado.
Colonialidad del poder.

Y “Homper las cadenas” Orden finca y rebeldia campesina: el proyecto colectivo
Finca La Florida. p. xv (2012).
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operacion dentro de él, la articulacion de las jerarquias, es
racisla. De esta manera, no es precisamente que se construya
una idea o un sentido del cuerpo, una corporeidad, sino que
la corporeidad me es dada ya, como referida a la jerarqui-
zacion enmarafada del campo de lo real que, como orden-
colonialidad la tensa a otros discursos, como el género, la
posicidén social, etc,'El conjunto de todos estos discursos se
embrollan en el cuerpo, lo hacen viscoso, complejo. Referirse
a uno de esos discursos es, en alguna manera, referirse a
todos. Asi, el discurso de la raza refiere al del género, y con
él, al de la sexualidad; ademds de la clase social, las adscrip-
ciones politicas y religiosas, la geografia, la educacién, etc.

Todos estos discursos que se entretejen en el cuerpo, estan
a su vez jerarquizados y gradan !a posicién de un determina-
do cuerpo en el espectro de las relaciones dentro del orden-
colonialidad. El orden-colonialidad produce la jerarquiza-
cién, no la relacién.”/ Por eso es definido como un campo,
en el sentido espacial del término. El campo del espacio de la
colonialidad es el lugar -no espacial, en el sentido fisico- en
donde se generan los discursos sobre la raza y la sexualidad
-y demas esencias—, y que se ensamblan como orden-mundo.
Se intentara ampliar este concepto con la siguiente metafora
tomada de la teoria de la relatividad, que explica —en un
segundo momento- que siendo el espacio curvo, los objetos
en él, son a su vez curvos. En este sentido, puede decirse
que el espacio social, el campo del orden-colonialidad, es
racista y sexuado, y porque el espacio estd jerarquizado de
manera racista, los cuerpos que lo habitan son racializados
y sexualizados, y las relaciones que se dan dentro de ese
espacio estdin moduladas a su vez por la raza y la sexualidad;
por un sistema violento de dominacién, y justificacién de esa
violencia, operado a partir de distintos dispositivos, como
el raza/trabajo o el sexo/raza. Con esto reconocemos que el
racismo no es propio de acciones particulares aisladas, no se

"“/ La relacién social es més profunda, radicalmente fundamental, o en términos
levinacianos anar-kica, es decir sin principio ni fin, sin un erden racional propio.
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limita a ellas, sino que funda todas las relaciones dentro del
campo antes descrito.!'/

El dispositivo raza/trabajo, examinado por Avancso,'* per-
mile explicar el desarrollo histérico de la divisién del trabajo
y la dominacién viclenta de los cuerpos, desde la Colonia,
la fundacion de la nacion, hasta la dictadura de Ubico. El
dispositivo raza/trabajo arlicula el sentido del cuerpo dentro
del orden-finca. A partir de él se comprende la jerarquiza-
cion de dicho orden, por el discurso de la raza, en funcién
de los procesos histéricos-econdmicos-politicos. Dentro del
campo de significaciones del orden-finca, el cuerpo tiene el
sentido de los «brazos»; como la mera instrumentalizacién
y cosificacién del cuerpo de los campesinas, reducidos a la
funcién de una seccién de su cuerpo, pues eran definidos
como brazos para trabajo. La corporeidad entendida como
«brazos», en funcién de la produccién, fue institucionalizada
por la legislacién de la época, siendo esta la evidencia (entre
otras) del propdésito estatal de produccidn de cuerpos, con un
sentido especifico, en ese momento «brazos», que sirvan al
Estado, que los supone como su propiedad.

El Dispositivo Sexo-Raza, descrito por Alejandro Flores,
permite comprender cdmo la raza se articula al sexo para
ordenar las relaciones sociales, en sus distintos niveles, pues
“determina la construccién social de la masculinidad y la
feminidad articuladamente a las jerarquias sociales que se
construyen a partir de la blancura como horizonte de senti-
do"."y/ Sexo entendido no solamente como la diferenciacion
por género, sino la prictica de la sexualidad normalizada en
funciéon de la preservaciéon o el mejoramiento de la raza, a
partir del horizonte de la blancura.

'"/ Eslo ha sido dicho con otras palabras: el racismo es esiructural o sislemético.
Considero mds precise describirlo como el espacio de un orden-colonialidad.

13 “Romper las cadenas”. Orden finca y rebeldfa campesina: el proyecio colective
Finca La Florida, p. xv (2012).

i “Analitica del racismo”, p. 195.
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La blancura opera justamente como un harizonte de senti-
do, desde donde se significa a su vez, cada uno de los cuerpos
que habitan dicho campo. Pues la blancura no es solamente
una tonalidad de la dermis,'*/ sino todo un constructo discur-
sivo que implica la belleza, la civilizacién, la pureza, la racio-
nalidad, incluso el bien, y que pueden ser sintetizados en el
concepto de humanidad. La blancura es humana, moderna,
racional, bella, buena. Como es evidenciado por Dussel y
Quijano, la raza y el racismo son esenciales a la modernidad.
La institucién de la inferioridad racial, imaginaria, de los
pueblos originarios de América, se funda en la intencién de
negar la “humanidad” de estos pueblos.??/

Como el mismo Dussel problematiza, no fue solamente
por no ser blancos y no saber de Cristo, que se puso en duda
la humanidad de estos pueblos, pues los europeos se rela-
cionaban, desde mucho antes de la invasién europea a estas
tierras, con gentes que no eran blancas y tenian otro dios o
dioses. Solo se entiende dentro del proyecto de dominacién
y expropiacion en el que consistié la modernidad, esta pues-
ta en duda de la humanidad de los pueblos originarios de
«América». En este sentido puede también comprenderse que
el cuerpo racializado-sexuado posee una significacién, por
ser un constructe determinado a una época especifica con
una intencién concreta. Para nosotros los paises coloniales,
configurados primariamente en el orden-finca, por ser a su
vez un horizonte de dominacién violenta de expropiacién
de capital, en donde la racializacién y normalizacién de la
sexualidad de los cuerpos sirvié para justificar ese sistema de
dominacién, y para fundar la nacién. Pero, icé6mo produce
los cuerpos el orden-colonialidad?

"“/" Que fuera de la percapcion humana no existe, pues es el “sentido de la vista”
el que percibe la vibracion de la luz, de un fotén que rebota en la dermis, y que es

percibida como el tono blanco dentro de un espectro de color visibles por el ojo
humano, pero las moléculas de la dermis, formalmenie hablando, no poseen color,

' La filosofia de la liberacion (1977).
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La raza como virus-palabra

La raza como un sentido, ideal, un conceplo lingiiistico arti-
culado a un horizonte de significaciones, puede entenderse
como un virus. La raza es un virus-palabra'"/ que infecta los
cuerpos desde antes de su nacimiento, La raza, como lo vere-
mos, se esparce por el lenguaje, por un sentido que fue inocu-
lado eri todas las estructuras sociales, para pervertir todos los
cuerpos, y asi poder estructurar el espacio social como una
profilaxis —pueblos de indios—, para delimitar las relaciones
sociales en funcién de un dominio absoluto (pretendia ser
absoluto al negar por completo la humanidad del indio y el
negro). Pero lo viral de la raza no es solo su operatividad,
solamente su contagio, lo que supone un estado previo de
sanidad de los cuerpos antes de contraer el virus, que como
lo vimos, no es precisamente asi. Lo viral de la raza es su con-
dicién de palabra, que desde el momento que nombra, define
y clasifica, asigna un sentido que ha infectado los cuerpos
con una esencia que los hace despreciables y sucios «el del
indio, el mestizo y el negro» como condicién necesaria para
la consagracién de otros cuerpos como sanos y limpios «el
blanco».*/ “Liberar este virus de la palabra podria ser mas pe-
ligroso que liberar la energia del 4tomo. Porque todo el odio,
todo el dolor, todo el miedo, toda la lujuria estdn contenidos
en la palabra”.'¥/ El virus-palabra raza se inoculé en la sangre,
infectdndola de todas las mutaciones de ese virus semantico,
de categorias degenerativas, imputidndole una naturaleza
falsa, insana, que pretende des-humanizar por completo los

"/ El aulor de la expresién es William Burroughs, aunque la utiliza en olro con-
texto, el de un aclivismo artistico anarquista, pero que reconoce el poder viral e
infeccioso de la palabra. “Presento la teoria de que un virus es una unidad muy
pequefia de palabra y de imagen” (La revelucidn electrdnica, p. 33). Esa luerza de
la palabra de esparcir ideas y esencias no funciona como un virus biolégico, para
Burroughs es un virus bioclégico, un enle vivo.

/' “El virus-palabra asumié una forma especialmenle maligna vy letal en la raza
blanca {Qué explica entonces esta especial malignidad del virus-palabra blanco?”
(thid., p. 32).

% Ibfd., p. 34.
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cuerpos. Infectando la sangre, este fluido circulé no solo por
los capilares, las venas y las arlerias, sino también en los
discursos y metarrelatos sépticos por donde el virus-palabra
raza contagia los cuerpos. Pareciera que todo esto describiera
un.plan maléfico bélico-biolégico, orquestado-por una mente
o un grupo.concreto de personas, pero no es precisamente
asi. Como veremos, la complejidad de las voces que esparcen
el virus-palabra-raza no se restringe a una individualidad,
sino a un proceso mas extenso.

La institucién estatal del cuerpo

La produccion de la significacién del cuerpo, como un
virus-palabra, como ya ha sido apuntado, se da dentro del
proceso histérico de la nacién, desde su fundacién hasta
nuestros dias. El Estado formaliza las relaciones de poder
que configuran las categorias del cuerpo al homogeneizar
el sentido de este, presentado como 1unico sentido, institu-
cionaliza las significaciones que operan en las relaciones
de poder, produciendo una sola significacién vélida, una
esencia absoluta del cuerpo. El-Estado-ha-dicho-el-cuerpo.
En este sentido, se comprende por.Estado, el conjunto de las
instituciones organizadas en un cierto orden. de relaciones
de poder; precisamente con el poder de instituir, de normar,
de institucionalizar los discursos que configuran el imagi-
nario social; aunque no todos los imaginarios sociales son
institucionalizados. Esta institucionalizacién se da a partir
del derecho, la educacidn, la iglesia y demas instituciones so-
ciales; es sostenida por un sistema de control y represién por
parte de las instituciones coercitivas, el ejército, la policia,
el maestro, el cura, el pastor, los padres, etc. No es que toda
institucién es estatal, sino que toda institucién conforma
el Estado, es decir el orden-mundo. En este sentido, puede
comprenderse, por ejemplo, que la institucién del cuerpo
por el catolicismo, como pecaminoso, se articula a los otros
discursos dominantes que configuran el sentido del cuerpo.
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Dicho sentido, por construirse en el proceso histérico del
Estado, ha ido aparentemente mudando con él. Pero esta mu-
danza se da en un plano superficial del discurso, mas no es
fundamental, por lo que, aunque el sentido del cuerpo haya
parecido cambiar desde la Colonia hasta nuestra época, su
esencia impuesta continiia siendo la raza y el sexo. Puede decir-
se ~heideggerianamente- que el sentido del cuerpo es epocal,
pero que la pretension de imponer una esencia del cuerpo, que
fundamenta el orden-mundo-colonialidad, contintia operando
desde la institucionalizacion de la raza/sexo como esa esencia
unica y verdadera. Lo que ha variado con.el.paso del-tiempo
son algunas de las significaciones de la corporeidad, algunas
practicas, pero.las categorias esenciales parecieran-seguir
siendo las mismas. Aunque esta historicidad del sentido del
cuerpo demanda variaciones analiticas para su estudio, por lo
que resulta complejo limitarse a las exploraciones tedricas que
intentan explicar el racismo en el pasado -inclusive recien-
te— para explicar la actualidad. No podemos afirmar que, en
la Guatemala contemporénea, el orden-finca y el dispositivo
trabajo/raza contintien explicando la casi totalidad de los
cuerpos-brazos. Aunque los imaginarios que configuran el
sentido del cuerpo se instituyeran en esa época, la experiencia
del cuerpo estd determinada por otras variantes. Puede que el
Dispositivo Sexo-Raza permita un aborde analitico en un nivel
atin mas fundamental, como ya ha sido apuntado.

La produccién de la significacién del cuerpo es institucio-
nalizada por procesos sistematicos de negacion del otro, que
ejercen un dominio violento en todos los niveles sociales. Pue-
de decirse ~hegelianamente- que la produccién del cuerpo se
da en un sistema dialéctico de negacion del otro. Este sistema
es el que produce las jerarquias que ordenan las relaciones
sociales. Primero en la Colonia, luego durante el orden-finca,
y en la actualidad en la colonialidad, el racismo continia
negando la <humanidad» del indio, del negro y del mestizo,
es decir el estatuto de dignidad, de valor, e incluso, sacralidad,
que posee la «vida humananr. A la vez que niega a los otros, el
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racismo identifica una esencia «humana», civilizada, a partir
del horizonte de la blancura. Es decir, que afirma la huma-
nidad de la raza blanca, en funcién de la negacién de la hu-
manidad del resto de razas que identifica. Al institucionalizar
las jerarquias que ordenan las relaciones sociales, el sistema
institucional, estatal, formaliza el orden producido por las
relaciones de poder, y normaliza el orden social, a partir de los
dispositivos antes mencionados."/fAl cuerpo racial-sexuado,
por el dispositivo sexofraza, le es asignado un lugar no solo en
la estratificacion social, o a una determinada clase social, sino
ademés en la geografia, en la politica, la economia, la educa-
cion, los deportes, el arte, el delito, la belleza, el pecado, etc. El
cuerpo, como dimensién espacial y temporal, como posicién
en el mundo —en la colonialidad—, es determinado por la raza
y sexo.

Dicho de otra forma, la posicién de un cuerpo en el Estado,
en el orden-colonialidad, estd determinado por su raza, géne-
ro, preferencia sexual, y el resto de la maraiia espesada en su
corporeidad. Podemos decir entonces, que el cuerpo es un
ordenamiento espacial del orden-mundo; en nuestro andlisis,
la raza y el sexo sirven de fundamento para el ordenamiento
del espacio de la colonialidad, por eso orden-colonialidad.
Pero también una temporalidad, porque por ejemplo, distin-
tos cuerpos pueden ocupar un mismo espacio pero no a un
mismo tiempo, y no hablamos de la imposibilidad fisica de
que dos cuerpos ocupen un mismo espacio, sino de que una
empleada doméstica tiene acceso a toda la casa en donde
trabaja, pero solo en determinados horarios, cuando no estén
las personas «propias» de ese lugar (la habitacién, los bafios
privados, las duchas, etc.). Incluso pueden estar en un mis-
mo espacio pero la significacién del espacio —diversién para
unos, trabajo para otros, por ejemplo- varia de acuerdo a la
W Puede decirse que en algin momento, las relaciones de poder del ejercicio coli-
diano de la vida social conslituyeron dichas relaciones como una moral {basadas en
la correecién del grupo v la costumbre), pero actualmente estando ya jerarquizadas,

v siendo evidente su instilucionalizacién, se imponen como una orden que se ejecu-
ta, o se castiga o reprime.
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posicién respecliva o significacién de los cuerpos dentro del
orden espacio-temporal de la colonialidad.

La raza y la sexualidad son drdenes que se ejecutan como
racismo y discriminacion. Los dispositivos raza/trabajo y
sexofraza pretenden operar el orden del cuerpo, para hacer
funcionar el sistema violento de dominio del Estado. En-
tender el Dispositivo Raza-Sexo como el ordenamiento del
cuerpo, como una orden, permite comprender a su vez, la
operatividad del racismo y la discriminacion por género: unas
érdenes que son asignadas y operadas, sin necesidad siquiera
de cuestionar su validez, pues dentro del espacio-temporali-
dad-colonialidad, aparecen como vilidas.

Para comprender cémo la raza y el racismo poseen esa
aparente validez, es necesario primero tratar de entender el
sistema que las impone como vilidas, y la legitimacion de
este. No pretendo realizar a continuacién un anélisis formal
de dicho sistema —como ya ha sido apuntado, existen estudios
al respecto- el presente trabajo solo pretende lanzar algunas
preguntas. Sin &nimos de realizar una comparacién, podemos
apoyarnos en el ejemplo del Holocausto para comprender el
sistema de validacion de la raza: Uno de los cuestionamientos
que los propios fiscales israelitas realizaron reiteradamente a
los sobrevivientes de los campos de concentracion y exter-
minio nazi, presentados como testigos en el juicio en contra
de Adolf Eichmman, fue el {por qué no se defendieron?, éipor
qué permitieron que el genocidio ocurriera?: “{Por qué no pro-
testd?, «.Por qué subié a aquel tren?», «Alli habia quince mil
hombres, y solo unos centenares de guardianes, épor qué no
les arrollaron?»”. Estos cuestionamientos fueron recogidos y
analizados en La banalidad del mal*®/ por Hannah Arendt,
quien propone la respuesta de David Rousset, que estuvo
cautivo en Buchenwald, y afirma que el “triunfo” de la S§,

# En La banalidad del mal, Arendt esludia las “aparenies” causas y justificaciones
del mal, partiendo del andlisis del juicio que el estado israelita llevé contra el “espe-

cializla en temas judios”, Adoll Eichmman.
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es el de un sistema de dominio tal, que logra destruir a sus
victimas antes incluso de la violencia fisica, un sistema que

hace que las victimas renuncien a su propia identidad.?/
-

El orden-colonialidad es similar al sistema descrito por
Rousset. Podriamos preguntar, como los fiscales israelitas a las
viclimas: Si en la finca eran miles de indios y solo unos cuantos
patronos ipor qué no se rebelaron contra ellos?, ipor qué traba-
jaban hasta la muerle? Pero estas preguntas negarian en cierto
sentido, los diversos levantamientos, rebeliones y resistencias
de la poblacién oprimida, de los indios irredentos, como los
recogidos por Severo Martinez en Motines de indios. Tal vez si
permite preguntarnos ¢Por qué atin es coman entre los j6venes
contemporédneos la idea de mejorar la raza?%?/ i Por qué la blan-
cura continia funcionando como un horizonte de sentido, y
sigue significando la belleza, la racionalidad y la humanidad?
El problema no es precisamente —ni solamente~ el racismo
sino el orden dentro del cual la raza es legitima, en donde la
sexualidad se normaliza en funcién del mejoramiento racial,
Es porque el orden impuesto por la Colonia continia siendo
vélido y legitimo, que tanto la raza ¥ la sexualidad normada por
el mejoramiento racial siguen significando el cuerpo.

El cardcter sado-masoquista que Flores reconoce en el Dis-
p.o'sitivo Sexo-Raza permile comprender ese sistema de opre-
sion, por el cual las personas se autoinfligen las categorias
raciales y sexuales a s{ mismos. Comprenden su propia vida a
pa‘rtir del marco contextual de la blancura, sean blancos o no.
Aln mas masoquista, al validar las esencias de la blancura
siendo no blancos, se reconocen como feos, sucios, rnalos:

! «Fl _triunfo de las 55 exigia que las viclimas torturadas se dejaran conducir a la
horcz.: sin prolestar, que renunciaran a todo hasta el punto de dejar de afirmar su
propia identidad. Y esta exigencia no era gratuila. No se debfa a capricho o a simple
sadismo, Los hombres de las SS sabian que el sistema que logra destruir a su vicligm
antes de que suba al patibulo es el mejor, desde todos los puntos de vista, para
mantener o un pueblo en la esclavilud, en lotal sumisién. Nada hav mas lurribiep ue
aquellas procesiones avanzando como munecos hacia la muertes. Ihfd, p. 13. .

" Pregunta que guid parle de la invesligacién del EIS.
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atrasados. El sistema funciona con tanta eficacia que las per-
sonas particulares se autocontrolan, se reprimen, se premian
o se castigan. El Dispositivo Sexo-Raza propone que es por
la colonizacién de los «deseos» que el sistema se impone a
los cuerpos, a las personas particulares, quienes reconocen
que la unica forma de que sean reconocidos como humanos,
la dnica forma de «ser» es ser blancos, por lo que desean el
blanqueamiento, no precisamente de la dermis, sino de su
ser, de sus conductas, ideas y deseos.

En sintesis, el cuerpo es una significacién articulada al
orden-colonialidad, producida histéricamente, por procesos
institucionalizados por el Estado. Es un constructo,ideal, dis-
cursivo, pero.que-al-ser.institucionalizado por la legislacion
y relatos oficiales, se impone como verdadero. El sentido
del cuerpo, en nuestro caso el raza-sexo, posee pretension
de realidad, esto es validez y credibilidad. Articulada a todo
el campo de la realidad-humana, en el orden-colonialidad la
esencia racial-sexuada del cuerpo se impone como verdade-
ra. Apoyados en los discursos de la racionalidad,-la ciencia,
el derecho, la.religion, e incluso el.arte, que contribuyen a la
construccion del sentido.racial del cuerpo y.1a sexualidad. En
este sentido, puede decirse que el cuerpo racial-sexuado es
factico, es decir, es el modo de darse efectivo de la corporeidad
dentro del orden-colonialidad. Solo dentro de este campo, la
racializacion del cuerpo es “vilida”, pues solo la colonialidad
permite y acepla como creible la idea de la raza; y con ella,
la normalizacién de la sexualidad por el racismo. En este
sentido, no es simplemente que en unas personas continie
operando el discurso racial, que el virus-palabra de la raza
infecte unos cuerpos particulares, provocando una dicotomia
de un racista y una victima. Y con esto no se niegan todas las
victimas del racismo y otras formas de discriminacién. No es
que algunas personas sigan creyendo verdaderas las ficciones
o artificios raciales del cuerpo, sino que la raza y el sexo son
verdaderos, mds bien vilidos y legitimos, dentro del orden
mundo en el que vivimos.
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El artificio del cuerpo

El cuerpo, su sentido racial-sexuado, es real, entendiendo la
realidad,-al-igual-que ZiZek, como una categoria formal: “la
realidad corporeizada es el resultado de la-‘actualizacion’ de
puras_virtualidades_circundantes”.?/. Puede decirse-que el
cuerpo es virtual, o posee una realidad virtual.¥/ En este sen-
lido, el cuerpo.como constructo discursivo puede definirse
como un materialismo-ideal.*/

El sentido racial-sexuado del cuerpo es real-virtual, o como
lo definird Donna Haraway semi6tico-material, esto quiere
decir que el constructo corporal es vdlido, que las esencias
de la raza y el sexo, dentro del campo de significaciones del
orden-colonialidad, son crefbles; son impuestas y aceptadas
como verdaderas. Con eslo intentamos dar ya una respuesta
a las preguntas planteadas al inicio: ¢{Por qué contintia siendo
valida la significacién que la raza hace de los cuerpos, en la
Guatemala contemporanea? {Por qué, luego de los intentos
antirracistas, de las politicas y legislaciones para erradicar
el racismo, este continia configurando la experiencia del
cuerpo? Porque es impuesto y aceptado como verdadero,
real, correcto. Podemos afirmar, sobre la base de los estudios
mencionados, que la raza-sexo continia significando la ex-
periencia del cuerpo en la Guatemala contemporanea..Y que
lodas las estrategias anltirracistas, las politicas, legislaciones,
correcciones politicas y buenas intenciones no erradicaran el

4 Organos sin cuerpo, p. 43.

“ Para Zizek loda realidad es virlual. “El estatulo de Jo real no es la categoria de
algunas frmulas sosteniendo el orden perlurbado, es un agujere estructural puro,
es complelamente una categoria insustancial”. Entrevista fo real.

= El término “materialismo ideal” es utilizado por Zizek para definir la dimensio-
nalidad de un hecha que es real pero solo como idealidad, es decir, 14 realidad de Ip
ideal, que se materiliza, Guardando las ~grandes- distancias, podemos decir que es
similar al término “psicofisico”, utilizado por Husser! para definir la esfera humana,
en donde lo psiquico es fisice, y viceversa; y el 1érmino “semidtico-malerial”, con el
que Donna Haraway se refiere a los discursos que se materializan en el humano, en
esle caso, los discurses que instituyen la raza como sentido del cuerpao.
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racismo, pues este no solo es estructural, sino fundamenta la
estructura, el sistema de dominio del Estado guatemalteco.
Mientras la jerarquizacion de las relaciones sociales siga fun-
dada, de manera racista y sexista, en diferenciaciones imagi-
narias, el racismo y la discriminacién por sexo no podrdn ser
erradicados. Para ello seria necesaria la re-estructuracién del
marco de significaciones del campo social. {Es esto posible?

Se ha encontrado que la esencia racial sexuada del cuerpo
es real, pero como quimera, como simulacro. El -sentido del-
cuerpo es un artificio. Pero un artificio que se impone como
valido, y que se ha naturalizado®/ en el imaginario social por
los procesos. histdricos antes referidos. Pero todos los relatos
que configuran el cuerpo, en la universalidad de su esencia,
me son impropios. El artificio cuerpo me es impropio. La
corporeidad es un ovillo viscoso construido discursivamen-
te. Del cuerpo se puede hablar, porque es lenguaje;*’/ pero
recordemos que, en palabras de Derrida, el lenguaje me
habla.*®/ Es un sentido inminente, pero que, no es que pueda
ser interpretado, sino que es siempre interpretado. Asi, el
cuerpo, impropio e interpretativo, difiere de la experiencia
cotidiana de mi “corporeidad”, de mi materialidad particular.
Por esto, por ser lenguaje, el cuerpo puede ser infectado con
las palabras, con virus-palabra raza, con sus categorias y esen-
cias. -Fenomenolégicamente- Podemos decir que el sentido
racial-sexual del cuerpo no se cumple en la realidad; porque
la realidad no se agota en la esencia, menos aiin cuando esta

' Como la naturalizacién del género analizada por Haraway en Raza, donanles
universales en una cultura vampira.

7 Al respeclo se puede recurrir a Derrida, decir que el cuerpo es texto, y luago
a Valtimo y decir también que, entonces habri que hacer hermenéutica del cuer-
po-texto; que de hecho se haria 8 cada momenlo. También Lacan considera que el
eslatulo del cuerpo es texto, o en su terminologia, como un simbolo o una incorpora-
cién en lo simbdlico. “Lacan considerard el cuerpo primero como una imagen, en un
segundo momento como caplurado por la red del lenguaje y marcado por la funcién
significanie, en suma, el cuerpo como organizado y al mismo tiempo como allerade
por lo simbélico”. (Neoliberalismo y subjetividad, Alemén).

* El monolingiiismo del otro.
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es un artificio que se impone violentamenie. La esencia es
real, pero no es la totalidad de la realidad; pensar lo contrario
seria idealismo. Por eso el racismo es idqalista —aunque hay
que estar claros en que se expresa en practicas concretas-—,
pues supone que la realidad se restringe a Ia esencia de laraza
y la sexualidad normalizada, que el sentido se cumple en la
realidad, pero en la cotidianidad esto no es precisamente asi.
Eso que difiere del cuerpo, en donde el sentido de la raza no
se cumple, eso que no logra ser contenido por el sistema de
dominacion violenta del orden-colonialidad, eso es la carne.

La carne espesada en el cuerpo

"

Puede intuirse algo que se espesa por debajo de la piel sin-
tética del cuerpo, debajo de las palabras que lo narran y le
dan forma —Gestalt-, una densidad in-abordable, que parece
exceder toda construccion de sentido, toda esencia, esa es la
carne. La carne es precisamente eso, carne. Es la concretez
de la materialidad que excede el sentido del cuerpo. Esta
concretez puede comprenderse desde la fragil sensibilidad
propia de la carne.|El sentido no discursive -no Dicho-%/
no precisamente lingiiistico de la carne es la fragilidad. La
fragilidad es la vulnerabilidad de esa materialidad sensible
que no alcanza a definir la esencia del cuerpo.*/ Con el
término carne se nombra a la evidencia de la experiencia,
que cotidianamente se denomina corporeidad o cuerpo, pero
que, habiendo desmantelado la artificialidad del cuerpo, nos
queda esa materialidad irreductible,”/ un algo sin forma, que

#{ Usamos las definicicnes de Levinas sobre el Decir y lo Diche en De otro modo
que ser o mds allé de Ia esencia.

= “Anterior a los signos verbales que conjuga, anlerior a los sistemas lingiisticos
v a las cosquillas semdnticas, prélogo de las lenguas, es proximidad del uno al otro,
ia significancia misma de la significacién”. (De otro modo que ser o mds alld de la
esencia, p. 48).

nf Aunque el término materialidad ya nombra y da forma a la carne, pero de una

manera contfusa y contradictoria, en esa malerialidad se expresa la dilerencia, como
dice Arendl, por deniro lodos somos iguales, por afuera lodos somos distinlos, y en
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excede el sentido del orden-mundo, y por momentos excede
el lenguaje; por lo que no se puede continuar denominandolo
cuerpo. El cuerpo es lo que se ha dicho de la carne. La carne
no puede ser dicha, por lo menos no en prosa.

«Carne» no es un término que se refiera a un algo metafisico
ausente en el cuerpo. No es una no-presencia. Tampoco es una
elaboracién tedrica que busque una salida a la jaula discursiva
del artificio del cuerpo, como algo que demanda el anilisis
que este trabajo desarrolla y que, poéticamente propone una
fragilidad indecible para romper el orden del mundo.'La carne
no es indecible, se dice de muchas formas, se nombra con mu-
chos nombres: cuerpo, corporeidad. Incluso términos como
carne, o «materialidad» ya nombran y dan forma a eso que
experimentamos, y desde donde experimentamos. Lo que se
busca con la utilizacién del nombre «carne», no es sefalar un
no-lugar mas alld de la materia, inalcanzable, una regién meta-
fisica del cuerpo, sino que se trata de describir la materialidad
ahi, que se vive, que se siente.|Si algo se siente, se siente en la
carne. La brisa puede posarse sobre cualquier superficie, sobre
cualquier materia, pero solo la carne viva, la_carne abierta, es
capaz de sentirla, capaz de rozarla. Aun sentimientos aparen-
temente abstractos como la angustia o la melancolia se sienten
avivados en la carne. La condicién de esta materialidad propia
de la carne es la fragilidad. De una manera que parece confusa
y contradictoria, la fragilidad es la posibilidad de sentir dolor
o placer, la vulnerabilidad de una carne que no simplemente
estd abierta al mundo, lo que supondria algiin tipo de encierro,
tampoco solamente rodeada del Universo, como contrapuesta
al Universo, més concreta que cualquier nombre, es Universo,
es cosmos, es physis.

Las palabras forman una especie de membrana que recubre
la carne, una piel sintética sobre la piel-de-carne. Desde que
somos, e incluso antes del nacimiento, somos considerados

esa diferencia evidente de la carne que es (nica en cada caso, se intuye la diferencia
radical, e infinilo.
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no desde la concretez y sensibilidad fragil de la carne, sino
desde esa piel-discursiva, que narra el cuerpo, que se adhiere
a la carne, no para protegerla sino para darle la forma -Ges-
talt— que el mundo impone. En Guatemala, como en el resto
de paises coloniales, la raza y la sexualidad normalizada son
esa piel sintética que el orden-colonialidad, le impone a las
carnes para expropiarlas. Siguiendo a Levinas,”/ si el cuerpo
es un orden, la carne es un des-orden. Esto quiere decir que
la carne no es represenltable sin despojarla de esa espesez
incompresible, se da tnicamente en experiencia directa;
por lo tanto, es el encuentro no precisamente lingiiistico
con una fragilidad en la vulnerabilidad del contacto. Esta
materialidad es la que se pretende definir con el cuerpo.
El cuerpo se impone como la forma -Gestalt- de la carne,
La carne no es una forma, es un exceso (porque excede la
forma), pero se le reconoce siempre con una forma, con un
cuerpo. Previa a esa comprensién, a ese reconocimiento del
sentido, en una dimensién pre-lingiiistica, la carne, muda,
expresa su fragilidad. No narra, canta. Hay algo de verdad en
la expresién comiin que dice que el cuerpo es una jaula, des-
de esa metdfora la carne es un campo abierto, sin horizonte,
0 una bocanada de viento, des-mesura; en la carne se espesa
el infinito.*y/

La diferenciacién entre cuerpo y carne es estudiada por
diversos autores. Rodrigo Karmy-Bolton en Politicas de la
enfexjcarnacion, define esta diferencia desde una perspectiva
biopolitica, analiza los trabajos de Agamen y Esposito, para
explicar los dispositivos de la “Méaquina Gubernamental”.*/
Ademads, revisa los de Henry y Nancy para diferenciar entre
cuerpo y carne. Henry define la carne como “auto-revelacién
de la Vida absoluta en la forma de una pasividad en que la

% De otro modo que ser o mds afld de la esencia.
3 Totalidad ¢ infinito, Levinas,

“/ Polfticas de la enfexjcarnacion. p. 123.
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propia Vida se «siente» y se «experimenta a si misma»”,*/ por
lo que es, “absolutamente inmanente”. Mientras que, para
Nancy, el término carne posee un peso espiritualista, referido
al cristianismo, y se define como “el movimiento de apertura
radical de la vida al mundo, el cuerpo va a constituir el mo-
vimiento por el cual la vida se clausura sobre si misma”.?/
El modo como se comprende la carne en el presente ensayo
dista de esas dos definiciones. De la primera, porque la carne
no es “absolutamente inmanente” como lo propone Henry,
sino mds bien, como lo afirma Nancy, una “apertura radical”.
La diferencia con Nancy estriba en que consideramos esa
“apretura radical” de la carne, como algo dado en la expe-
riencia, sin entrar en la discusion sobre las implicaciones
“espirituales” del término, desde el cristianismo.

Sobre esas definiciones, Karmy propone la Encarnacidn,
para sintetizar tanto la diferencia entre cuerpo y carne, como
los procesos por los cuales los dispositivos de la maquina-
gubernamental trasforman la carne en un cuerpo, desde
donde se propone la Encarnacién como el paradigma biopo-
litico de la humanidad. “Plantea que, exactamente como
propone Esposito, seria posible concebir a la Encarnacién
de dos modos distintos, a saber, como unas Politicas de la
Encarnacién que definen a un poder que ejerce sobre la
carne transformandola en un cuerpo, y unas Politicas de la
Ex-carnacion que se define por una expropiacion de la carne
que des-incorpora y afirma a lo viviente interrumpiendo la
continuidad del cuerpo en la potencialidad de una carne”.”/

El presente trabajo reinterpreta la propuesta de Karmy,
invirtiendo los términos, pues para él, el cuerpo es la “encar-
nacién” de las politicas gubernamentales, por el cariz cristiano
que la palabra encarnacion posee; esta “encarnacién” es a

“( Ibid. p. 182.
™ Ihid. p. 198.

7/ Ibid. p. 166.
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lo que se refirié en este trabajo como institucionalizacion o
normalizacién del Estado, a partir de diversos dispositivos de
ordenamiento, sintetizados en “el paradigma de la Encarna-
cién”, En este sentido, la ex-encarnacién seria el proceso en
el que “lo viviente” se resiste, se “des-incorpora”, o expropia
su materialidad a las politicas gubernamentales. Coincidimos
en que a la carne se le impone una forma, se le trasforma en
cuerpo, por politicas gubernamentales, o todas las institucio-
ntes que conforman un Estado; y que es la carne la que, por ser
des-orden, disloca los dispositivos por los que se trasforma en
cuerpo, por la no coincidencia con la forma del cuerpo. Es la
presencia de la carne la que desbarala el artificio del cuerpo
las politicas gubernamentales. Por lo que no es que se deba de:
{lenar el cuerpo de carne, para que se dé la “ex-encarnacién”
que se deba sustituir la carne por el cuerpo, o abandonar toda;
constru(?cién de sentido sobre la carne, lo cual es imposible.
Como bien lo apunta Nancy “nunca existe una carne exenta
completamente de cuerpo y nunca un cuerpo exento comple-
tamente de carne”.*/ La carne siempre sera percibida como
un cuerpo. La carne en el mundo, siempre serd un sentido
pero no hay un solo sentido, no hay una sola forma, un solc;
cuerpo, sino por ser un sentido, por ser un discurso, se puede
interpretar. A esto volveremos adelante.

Sibien la carne siempre sera identificada como un cuerpo
esto no quiere decir que sea imposible de experimentar, Conr
el término carne no nombro lo innombrable o hablo de lo
indecible. Por el contrario, si algo se puede sentir «en el con-
tacto» es la carne, no el cuerpo impropio o ajeno -—por ser un
constructo histérico, ideal-, que formalmente hablando no se
puede sentir.’” Ademds, como son “inseparables”, cada vez
que se habla del cuerpo, se habla de la carne. De hecho no
parece darse la cldsica divisién alma-cuerpo, sino la carne y
el cuerpo, lo fisico y lo psiquico, se dan como un todo, como

* Ibid. p. 198,

uf

Asf como lo expone Metleau-Ponly, en su Fenomenologia de la percepcion,
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un organismo como lo dice Zubiri.*/ Puede parecer que esto
crea inconvenientes para diferenciar cuerpo y carne, pero
hay que hacer notar que todas las divisiones son abstraccio-
nes de un fenémeno que se da todo como una unidad. En ese
sentido, ia carne seria la dimensién abstracta que nombra la
materialidad, que se diferencia de los discursos del cuerpo en
que precisamente es materia. Es decir, el cuerpo y la carne no
se dan por separado, ni siguiera en dos posibles-momentos
distintos, si existen dos momentos, o dos dimensiones, esas
son.ahstracciones.interpretativas. Esto porque no es que no
se pueda hablar de la carne, sino que siempre se ha hablado
de ella, pero se ha hablado o como un cuerpo o con el peso
cristiano que la carne y la encarnacién conllevan. La carne
no es precisamente indecible, sino siempre decible, pero
ella misma no seria precisamente lenguaje. Sobre la vivencia
cotidiana de esa sensibilidad concreta es que se construye
el sentido del cuerpo, pero también todo lo que se escapa
de ese sentido. Aunque la resistencia a la orden del cuerpo
racializado puede a su vez ser ideal, simbélica, lingiiistica,
semdntica, conceptual; es la resislencia no precisamente
racional, o légica, la que molivé este andlisis.

Los discursos hechos jaula

Habiendo establecido la diferencia entre cuerpo y carne,
retomaremos algunos temas antes expuestos, para lratar la
situacién particular de Guatemala. El cuerpo, como signifi-
cacién de la carne dentro del orden-colonialidad, constituye
la forma de la carne en el mundo. En Guatemala, como en el
resto de paises coloniales, ese sentido, como ha sido sefalado,
es raza-sexo. Desde esta categorizacion se reconocen distintos
cuerpos: €l blanco, el ladino, el mestizo, el indio o indigena
y el negro. Para cada cuerpo es instituida una esencia que
ordena su posicién en campo social. Asi, la estratificacién del
campo social se estructura a partir de las distintas esencias
asignadas a cada uno de esos cuerpos. Dentro de ese espectro

“ Ef hombre y cuerpo,
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de ordenamiento, el cuerpo blanco es situado como el rango
positivo mayor, en oposicién al del indio como el negativo,y
Esta articulacién tiene sentido solamente dentro de un deter-
minado horizonte de significacion, la raza-sexo, que a su vez
tensa las relaciones sociales en funcisn del horizonte de la
blancura. Mientras «mayor» es la blancura del cuerpo, «mayor»
€s su posicion en el espectro de las estratificaciones. En esta
perspectiva se explica que la intencién de mejorar la posicion
dentro del campo estratificado de lo social, signifique, a sy
vez, un «mejoramiento» de la raza, un blanqueamiento.

El blanqueamiento no es Precisamente aclarar la dermis,
sino més bien requiere de asimilacién, igualacién, o repro-
duccién de las caracteristicas esenciales instituidas en el
cuerpo blanco, es decir, lo que se entiende por civilizacién en
los paises coloniales; la racionalidad, pureza, belleza, hon-
radez y demds caracteristicas atribuidas artificialmente a Ia
piel blanca; ademas de participar del sistema econémico de
modelo moderno, de explotacién de los recursos de |a tierra,
privatizacién de los servicios piblicos, etc. De esta manera,
la pretensién de mejorar las condiciones que el ordenamiento
racial impone, implica el blanqueamiento, del cuerpo y del
ser, porque solo el blanco es un Cuerpo que importa, una vida
que vale, utilizando una frase de Judith Butler: una vida que
merece ser llorada; en sintesis, un ser humano.*?/

La llamada «movilidad social» depende del blanqueamien-
to, estd en funcién del horizonte de la blancura. Y como algu-
nos de los participantes en los grupos focales desarrollados
por el Equipo de Imaginarios Sociales afirman:/ “;Quién

ay ]
! Al respeclo se pueden consultar los trabajos de Avaniso va ¢ ilados, u otros sobre
el imaginaric de la raza, antes mencionados,

¥/ Recordemos de nueva la discusion en la Colania sobre la humanidad de los
pueblos originarios estudiada, entre olros, por Dussel.

:” Durante 2010, el EIS desarrolls grupos {ocales de discusién sobre la idea de
mejorar la raza”, en los que participaron estudiantes universitarios de los departa-
mentos de Guatemala, Quetzalienango y Jutiapa.
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no quiere estar bien?”. “/Quién no quiere mejorar?”. Es com-
prensible que quienes reciben menores o nulos beneficios del
orden-colonialidad, los oprimidos, los indios y negros, liendan
al blanqueamiento. Este ‘tender a lo blanco’ no se explica ex-
clusivamente por el propasito de mejorar las condicionies de
vida, sino lambién, porque el sistema, al afirmar la blancura
comg la tnica poseedora de las caracteristicas positivas, la
instituye como el horizonte al cual se tiende.

El mejoramiento racial como moral

La blancura se instituye en la forma de una moral, como un
deber ser, validado por practicas sociales sostenidas por la
creencia en una tradicién que posee el prestigio de lo supues-
tamente bueno y correcto,*/ aceptado dogméticamente. Para
-ser,-para.ser civilizado, para ser racional, para-ser bello, para
ser.bueno, para ser-humano, se debe ser blanco. La tendencia
a la blancura es un deber, un deber ser, es decir una moral
fundada en los pre-juicios raciales instituidos por los ejerci-
cios de poder en todas las esferas sociales, y normalizados
por el Estado, en el artificio del cuerpo.

Pero si creo, es como podriamos decir una costumbre guatemal-
leca que tiene que mejorar la familia y todo eso, pero pienso
que es algo que no deberia importar y ver mejor lo interior de la
persona, porque al final de todo es lo mds importante.®s/

En este sentido, podemos comprender las afirmaciones
de los participantes en los grupos focales desarrollados por
el Equipo de Imaginarios Sociales que, cuando se refieren a
las expresiones racistas comunes acerca del sexo, el “bien
"/ En El discursa politico en la modernidad madura, Dussel deconstruye el pen-
samiento que funda el capilalismo y la modernidad, analiza los pensamienlos de
Hume, Locke y Smith; a partir de lo axpuesto en este documento podemos compren-
der que la creencia, la pasién v el prestigio sirven como fundamento a un modo de
penzar propio de la modernidad y el capitalismo, una forma correcta de pensar que
se basa en la creencia y la pasicn, no en la racionalidad pura y cientffica como se
prelendfa, o se expresaba.

i Grupos focales, investigacitn sobre el “mejoramiento racial” de EIS, Jutiapa.
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casarse” y el “mejoramiento racial”, lo hagan diferencidndose
de ellas, reconociéndolas como operantes en la sociedad,
pero separadas de ellos por un espacio de posible correccién
politica, o ubicandolas en una época distinta, pero en la
forma de una moral: :

También concibo yo asf como lo dicen los companeros, que mas
que todo a uno le meten eso en la cabeza de buscarse alguien de
origen, de ascendencia ladina o mestiza, ya que a veces pueden
tener mejor condicion social.

(...) pues si es que hay que mejorar la familia muché, todas
usledes, a lodas ustedes les digo: no vayan a andar buscando
uno que tenga un apellido todo horrible ahi.

En mi casa me dicen (...) mir4, tenés que conseguir un hombre
que sea mas alto, que sea mejor, de buena familia, que no que
uno de esos que venden el mercado, cargador y todo eso. 9/

‘Las expresiones: tenés que, hay que, etc., sitiian el pro-
posito del blanqueamiento en el dmbito del deber. Era un
deber de la nacién el civilizarse, el mejorar la raza; como lo
fnm.astran los distintos proyectos civilizadores del indio, el
indigenismo, ademis de todos los ideales de homogeneizar a
todos los habitantes del pais bajo las categorias naturalizadas
e.n’los blancos, que muchas veces se han puesto como cond;i-
cion de una posible inclusién de todos los pueblos del pais.

Al cuerpo, al espacio imaginario en donde se entrecruzan
los relatos sobre 1a raza, el género, la racionalidad, la civili-
zacion, y la humanidad, se le impone una forma, un sentido
pero como un deber, en la forma de una moral; lo normal 3;
correcto es ser blanco y comportarse como tal. Lo contrario es
a-mormal, incorrecto, castigable. La falta a esa orden explica

el 51stem.a de castigo y recompensa, con el que se ejerce el
ordenamiento social,

*/ Grupos focales, investigacién sobre el “mei i P
Quetzaltenanga. mejoramiento racial” de EIS,
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Yo tuve un novio alld que si es indigena. Entonces él decia que
¢l no queria tener una novia que fuera indigena, él queria tener
una novia que no fuera indigena. Y entonces, él me decia que
no sabia como iba a hacer porque el papd le decia que si él no
se casaba con alguien que fuera de igual que €l no le iba a dar
herencia, le iba a quilar no sé qué y me decia que él estaba
enamorado de mi, que €l queria un dia casarse conmigo, pero a
saber como le ibamos a hacer, le decia (...)

(...) mi tia no lo queria porque decia que era indigena y si era
cierto, llegan hasta un punto que se pelea la familia porque ella
no asistio a su boda, y {como se puede sentir uno de hija que su
madre no asista a su boda? Igual cuando ella salié embarazada
y luvo su nena, no tuvo quién fuera a ver a su nena. Después
viene el arrepentimiento, aunque a veces sea un poco demasia-
do larde, pero igual se pierden momentos valiosos.

El reconocimiento y apoyo econdmico recibido por la
familia si se contrae matrimonio con una pareja blanca, o
de un mejor estamento social; y a la inversa, el rechazo y,
como lo muestran las citas, hasta el desheredamiento para
quienes contraen malrimonio con una pareja considerada
racialmente inferior, en el caso de no poseer gran capital
econdmico, lo que, en algunos casos, parece sopesar la falta
de las «cualidades» raciales apropiadas para la unién. Esto
muestra el caracter econémico de la unién para el mejora-
miento racial, pues esta se exige moralmente en funcién de
un mejoramiento de las condiciones sociales, en un intento
de obtener los beneficios naturalizados en la blancura.

La carne: amor y deseo

El propésito del mejoramiento racial-social no es absoluto ni
se ha naturalizado en todas las carnes. De ser asi, no haria
falta un sistema de castigo y recompensa que normalizara las
uniones matrimoniales libres, los noviazgos, las relaciones
sexuales, etc. En las expresiones de los participantes en los
grupos focales, estuvieron presentes los casos de personas
que a pesar de los castigos sostuvieron una relacién con una

163




persona de «raza inferior», un indio o un negro. De hecho
cada vez que se querria hablar del mejoramiento racial, o de
la efectividad de los discursos de la raza, se recurre a ejem-
plos de personas que no siguieron el ordenamiento racial de
la sexualidad. Estos casos de las personas que se resisten a
la moral —de la colonialidad- racial-sexual muestran tanto
el ordenamiento racial de la sexualidad, con su sistema de
castigo y recompensa, asi como las fallas de ese sistema. Son
la evidencia no solo de la inefectividad de la significacion
racial-sexual del cuerpo, sino también de su falsedad, de su
ficcién, de su artificio. La perspectiva de la carne permite
comprender por qué se dan esos casos, por qué las personas
tienen relacién sexual-sentimental con parejas consideradas
racialmente inferiores, a pesar de conocer y recibir los cas-
ligos posibles. Se tiende a la blancura, los discursos, y por
tanto los cuerpos estdn referidos a ella, pero la tendencia,
por institucionalizada y normalizada que esté, no se cumple
en todos los casos. Por ordenados que estén los cuerpos en el
campo del orden-colonialidad, no todos responden a él. No
existe una ley fisica, como la ley de la gravedad, digamos que
se cumpla para todos los casos dentro del planeta Tierra,*/
que impida contraer matrimonio, enamorarse, o desear a
alguien, sin importar su posicién dentro del orden del cam-
po social. Y eso es porque el amor y el deseo no responden
necesariamente a un orden, lo que no implica forzosamente
un proceso inconsciente o subconsciente, involuntario, de
resistirse al orden-colonialidad, sino que también puede ser
voluntario y consciente, como uno de los participantes a los
talleres expresé: “Pero ya cuando uno crece, se va dando
cuenta que la realidad es otra”.

Se apela al amor y el deseo, pues son las respuestas que
pueden extraerse de las intervenciones de los participantes
de los talleres, cuando se refieren a los casos que ellos cono-
cen, en donde la moral del “blanqueamiento” no se cumple

"I Aunque Einstein demastré en lIn Teorfa de fa relatividad general, que esa ley es
una ilusién, un efeclo de la curvatura del espacio-liempo.
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a pesar del castigo. Sin allanar las complicadas discusiones
sobre amor y deseo, bastard reconocer que ambos pueden
ser i-racionales, i-l6gicos, y en ese sentido, des-ordenan el
campo de significaciones del orden-colonialidad. El amor y
el deseo des-articulan los discursos enmaraiiados en cuerpo,
desarman el cuerpo. En este sentido podemos decir que la
norma, el deber-ser-blanco, corresponde al cuerpo; mientras
que, el amor y el deseo que des-articulan los pre-juicios que
se embrollan en el cuerpo, des-ordenando el mundo, surgen
de la carne, ex-ceden los discursos, ex-ceden la norma y con
ella, al orden-mundo. El deber-ser-blance, tender al horizon-
te de la blancura es, dentro del orden-colonial, el tener un
cuerpo; mientras que, el amor y el deseo es ser la sensibilidad
fragil de la carne. No se afirma con esto que amor y deseo
sean un mismo hecho, ni siquiera que sean similares, lo que
se sefnala es su coincidencia, como des-orden, en la carne.
Lo que tampoco quiere decir que todo amor y todo deseo
desarticulen los discursos sobre el cuerpo, o que todo amor y
todo deseo sean des-orden.

Lo que se ordena en el cuerpo, segin el dispositivo raza-
sexo, es precisamente el deseo, al instituir ciertos cuerpos,
los blancos, como los «deseables», se pretende normalizar el
deseo. Pero el deseo —-asi como el amor-, reconocido como
ex-ceso y des-orden,*/ es decir como carne, no estd normali-
zado. Porque como hemos visto, la carne desarticula el orden
mundo; ademads, esa norma ideal construida con pre-juicios,
con discursos, no se cumple en todos los casos. Pueda ser que
la efectividad de los dispositivos logre normalizar el deseo de
algunos casos concretos*/ o inclusive, pueda ser que el deseo
y el amor coincidan con la norma, pero el deseo, y por otro

“ Desde una perspectiva levinasiana, aunque pudiera ser ambién lacaniana.

“{ Eslo tal vez se pueda comprender desde una perspecliva deleuziena, y por lo
lanlo spinocista, que entiende el deseo algo asf como una fuerza de conservacidn
de la vida, una fuerza similar a la pasién, propia de la existencia que la mueve a
prevalecer sobre las circunstancias. Aungue en el caso de Deleuze, se acerca més a
la perspectiva de la diferencia a la cual nos referimos.
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lado el'amor, asi considerados/-siguiendo una perspectiva de
la difference-,*"/ no desde la identificacién con una esencia,
sino desde la diferencia que permite la degsmantelacién (ni
siquiera siempre intencional porque no se puede planear el
deseo y el amor) de los discursos que se imponen violenta-
mente, pero que evidencian su artificialidad e inoperancia
ante la contundente diferencia que expresan! La diferencia es
lo que le da su interminable espesor a la carne, su viscosidad
confusa, que entre otros sentimientos se expresa en el deseo o
el amor, como uno de los poderes que dislocan los discursos
y relatos, como el poder de desordenar el mundo.

Considerar tanto el deseo como el amor como un des-
orden presenta la complicacién de su abordaje. Habra que
especificar que ese desorden, no es caos, sino una aparente
incomprensién de una dimensién que no es completamente
conlenida por las categorias esenciales con las que se pre-
tende explicar. Para el psicoandlisis por ejemplo, todo deseo
tiene una causa, por lo que el deseo no es propiamente un
desorden, pero antes de que se psicoanalice, de que se nom-
bre y se haga consciente, tanto su causa como sus consecuen-
cias, el deseo es, en algunos casos, desorden. Puede hacerse
un proceso por el cual se haga consciente y se analice; el
deseo puede ser normalizado,*/ pero no siempre es normal.
Al igual que el amor, que se da, en algunas veces como con-
trario a las érdenes. No es que no se pueda explicar tanto el

amor como el deseo, sino que surgen como una de las fuerzas
des-articuladoras del orden-mundo.

Esta perspectiva permitiria acercarse a los casos concretos
de personas particulares o grupos, organizados o no, en el
ejercicio cotidiano de ese orden-colonialidad, pero sobre

LT

Levinasiana o lacaninna,

*/ No es necesario esle proceso analilico de normalizecién del deseo, puede que
tanto esle, como el amor, exijan no una definicién conscicnte, un nombramientao,
sino que basle con un roce. una especie de balbuceo, como el que propone Derrida,
que permita un acercamienlo que no pretenda ni el deseo, ni el amor.
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todo a las diversas resistencias a este orden, dadas a lo largo
de la historia de la colonialidad, y en su mayc?n‘a, dejadas
por fuera de la historia oficial, silenciadas-, {narglnadas. Es el
caso de las parejas desheredadas, los- suicidios por el recha.zo
a la pareja y otras formas de violencia, llastfl lzils preferenc.;{as
sextales a-normales: los grupos «gays» y «léshicos» organiza-
dos, desordenados y hasta anarquistas; aunque no solamente
en el sentido sexual, sino también todas las personas gue co-
tidianamente se resisten a la naturalizacion ya la_ imposicion
de la significacion de su vida por una instltucmna}hzam-on
moralista que pretende colonizarla; y todas .las resistencias
contemporaneas a ese orden. Las circunstancias de este gns;-
yo no agotan este punto, quedando por delante el estudio de
las diferencias, de lo a-normal, de lo no-humanao.

Conclusiones preliminares

En este ensayo se ha cuestionado la nocion de cuerpo. .Lo
ha definido como una forma -Gestalt-, como un sentido
articulado a un determinado campo de significaciones, un
orden-mundo, que en el caso de Guatemala es un orden-
colonialidad. El sentido de la corporeidad en Guatema}a es
racial-sexuado, y su funcién dentro del campo de re!acnones
sociales, jerarquizadas a partir de este constructo 1dea.l, el
racismo y la sexualidad normalizada_. }.’a raza es un virus-
palabra que infecta los cuerpos div;dlenaflolos en _cuerp.osi
sanos y Cuerpos insanos, estructurando' asi el espacio socia
como una profilaxis. Por lo que el racismo, en Guatemala,
es el ejercicio normado de todas las relaciones que se dan
dentro del orden de la colonialidad; puede decqse gue.el
racismo en Guatemala es sistematico y ha siflo 1n‘s.t1tucm-
nalizado por el Estado a partir de diversqs dl'spo.smvos de
poder; esto es, formalizado por todas las 1nst1tu.c1c.:mes que
conforman el Estado. Porque el orden de la colonlallFlaFl estéd
fundado en el artificio del cuerpo infectado, rat;mhzagdo,
sexuado, la erradicacién del racismo solo es posible si se
modifica el sistema del orden-colonialidad, lo que destruiria
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no solamente el virus, sino su fuente. Esto explica el fracaso
de los proyectos de homogeneizacidn social, y las estrategias
antirracistas, que sitdan el racismo en un ejercicio indivi-
dual, que buscan «culpables», «racistas», ¥ que derivan en la
correccion politica; que terminan por conservar el racismo,
para decirlo de alguna manera, en el ambito de lo privado,
Mientras el cuerpo continde teniendo el estatuto de la raza-
sexo, mientras las jerarquias sociales se sigan fundando en
las diferencias ideales de las razas y el sexo, que justifican
la expropiacion de cuerpos -su profilaxis— y las violentas
desigualdades sociales, no serd posible erradicar el racismo,

El cuerpo es un campo donde se entrecruzan los discursos
que le dan forma, el género, la adscripcién politica y reli-
giosa, elc., pero que precisamente por ser discurso, por ser
lenguaje, es interpretable inagotablemente, a cada momento,
con cada acto cotidiano. Evidentemente, el virus-palabra
raza no es el inico sentido de la corporeidad, la tinica forma
posible del cuerpo. Un sentido distinto del Cuerpo, unos
nuevos relatos, no solo son posibles, sino que se han dado ya
a lo largo de todas las resistencias de las carnes-en-el-cuerpo.,
Parafraseando a Donna Haraway, hay que luchar por unos
relatos capaces de ser vividos,”/ por un cuerpo habitable,
Por eso es importante el estudio de las resistencias al orden-
colonialidad, pues muestran otros caminos, otros discursos,
e intentan reordenar el mundo y la nocién de lo humano. Asi
como afirma Fanon, habréd que “comenzar la tinica cosa en el
mundo que vale la pena comenzar: el fin del mundo”; el fin

“Que la biologfa sea, en cada una de las capas de la cebolla, un discurso con una
historia contingente, no quiere decir que sus asunlos sean cuestiones de <opinién>
o0 <meros relalos>. Significa que los lejidos semi6tico-materiales estin entrelazadas
de manera inexorable. Los discurses no son solo <palabras>, sino pricticas semid-
tico-maleriales a través de las cuales se constituyen tanto los objetos de atencién
como los sujetas de conocimiento, Al ignal que otras ciencias naturales, la biologfa
es hoy un discurso trasnacional, una praclica de conocimiento que valore, en la que
quiero parlicipar y deseo mejorar, o la que considero cultural, politica y epistemo-
légicamente importante. Es importante luchar por una biologfa y una naturaleza
capaces de ser vividas. Estas dos luchas requieren que pensemos larga y tenazmente
sobre lns permutaciones del discurso racial en las ciencias de la vida del siglo XX".
Raza, donantes universales en una cultura vampira,
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del mundo-colonial, de la violenta dominacién de los cuer-
pos y la tierra. La carne, el deseo y el amor, y las “pequefias”
resistencias particulares, muestran los caminos por donde el
fin del mundo y la re-significacién de lo humano, no solo es
posible, sino que ocurre diariamente, en la vida de muchos

de nosotros.
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E. Nodrizas e infantes a finales del siglo XVIII:
biotanatopolitica de la lactancia

Marco Chivaldn Carrillo

“Aparle de la biologia, existen

muchas otras pricticas que son potentes
constructores de raza y parenlesco, como
las prisiones, los sistemas de riqueza, las
politicas inmobiliarias, los colegios, la
cultura juvenil, los modeios de crianza
infantil y los mercados de trabajo”.
Donna Haraway'/

“I...] ella, no queria venir a servir de
Chichigua a la Casa donde estd, porque liene
tres hijos, el uno de pecho, y los otros dos
grandesilos... Perc que el Governador le
mandé obligar a servir y ella, porque no le
dijera algo el Governador, se obligé a servir”.
Marfa del Carmen Contan®/

“También debe haberle sorprendido oir
decir, en mitad de largas conversaciones
sobre los defectos de los indios que éslos
mamaban todo lo malo que se le atribuia.
{Acaso no eran indigenas las “nanas” o
nodrizas que amarmantaban a los nifos en
muchas casas de gente rica?”

Severo Martinez Peldez®/

' Testigo_Modesto@Sogundo_Milenio. Hombreffembra©. Feminismo y tecnociencia.

Declaracién de Marfa del Carmen Conlan, Nuava Gualemala, 17 de oclubre de
1797, Archivo General de Cenlro América (AGCA en adelanie), A1, leg. 154, exp.
3063, (1. 28v.-29. (“leg” se refiera a legajo, “exp” a expedienle, “[” a folio y “If” a
folios; siguiendo las abreviaturas del historiador Stephen Webre).

% La patria del criollo. Ensayo de interpretacion de la realidad colonial guatemalteca.
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