Debate: Feminismos y Antirracismos. Tensiones, desafios y

potencias de un activismo posible.
Mora 28 (2022)

INDICE
PresentaCion / Gabriela IMIIEIAIETT .......ooeeee ettt e et e e e et e e e e e e e e e e e enneeens 2
Grupo Matamba LBTIQ ... e 6

¢Cémo desmontar el racismo estructural en nuestros activismos socio-sexuales? / Bloque

ANTIITACISIA = ROSAITO ... veeeeeee e ettt ettt ettt e e et e e ettt teeesesa e aeteeeeesaassatereteeesssaasenreeaeeesesaereeeeees 12

Feminismo antirracista: ;Podemos hablar nosotras de nosotras mismas? / Sandra Condori Mamani y
Gabriela Ortega (Identidad MarrON) ........ccciiiiiiie bbb 18

Feminismos sin fronteras: El verde es nuestra bandera / Mariana Brito Olvera (Bloque de

Trabajadorxs Migrantes / Ni Una Migrante MEN0S).........ccueviiriririnenienieieeeese e 31



Presentacion
Gabriela Mitidieri (IHEGE CONICET) / Revista Mora

En la introduccion a su libro acerca de estrategias de resistencia y movilidad social de
mujeres negras entre fines del siglo XV 111 y comienzos del X1X, la historiadora estadounidense
Erika Edwards cuenta su experiencia de investigacion en la ciudad de Cordobal. Como mujer
afrodescendiente, invitaba a aquellxs con quien iba trabando relacién a referirse a ella como
“negra”. Pronto entendié que su vivencia de la raza forjada en Estados Unidos, una experiencia
de afirmacién identitaria que se nutrié de la historia de lucha por derechos civiles de la
comunidad afroamericana, era diferente a esta que comenzaba a conocer en tierras argentinas.
Sus interlocutores argentinxs aceptaban su invitacién, pero pronto iban distancidndose de esa
manera de nombrarla. Edwards concluyd que resultaba ineludible observar la carga negativa,
peyorativa, incluso insultante que existia en torno a la negritud en Argentina. A diferencia de
las formas de racismo norte-americanas, en Cdrdoba ella se encontré con unas formas elusivas,
eufemisticas que parecian ir de la mano con un proceso histérico de invisibilizacion de Ixs
afroargentinxs. Ese arraigado mito de que “no hay negrxs en Argentina”, ya que aparentemente
todxs habrian dejado de existir durante el siglo X1X, en algin momento entre las Guerras de

Independencia y la Epidemia de Fiebre Amarilla (1871).

En una desafortunada alusién a una cancion de Lito Nebbia, el 9 de junio de 2021 el
presidente Alberto Fernandez afirmo que “los argentinos bajamos de los barcos”. Hacia
referencia a otro mito muy caro a la identidad argentina, ese que presenta a la inmigracion
europea como el puntapié de la nacion. Un aluvion de poblacion mayormente europea que se
asentd sobre el “desierto”, que habria barrido de un plumazo el recuerdo de amas de leche
negras, de chinas que migraban a la ciudad, de artesanos pardos, de soldados triguefios, de
caciques y sus familias, quienes ahora se volverian objeto de andlisis museoldgico, asociados a
un pasado en vias de extincion. Como estudiosa del siglo XIX, conozco las pervivencias y las

resistencias de aquellxs a quienes quiso conjurarse como “barbarie”. Sin embargo, después de

! Erika Edwards, Hiding in Plain Sight. Black Women, the Law and the making of a White Argentine Republic.
University of Alabama Press, 2020.



indignarme con Alberto, reparé en que al pensar en mis ancestros siempre viene mas veloz a la
evocacion el recuerdo de Pepi, mi abuela gallega. O de mi abuelo Oscar, hijo de sicilianos. Y
tarda un poco méas en aparecer mi abuela Luisa, correntina y creo yo que también un poco
guarani, a quien trajeron a la ciudad de Buenos Aires de pequefia para trabajar de sirvienta. Me

pregunto, entonces, por el color de mi memoria.

“¢Es extranjero, importado, europeo el feminismo? Yo creo que no lo es, porque creo
que, en realidad, las ideologias emancipatorias nacen de la experiencia de la opresion.”, dice
Alejandra Ciriza en un video que condensa los multiples aportes que nos dejaron las Gltimas
Jornadas de Historia de las Mujeres pre pandemia en Mar del Plata.? En una entrevista reciente
a la weychafe Moira Millén, la lideresa mapuche reflexion6 sobre lo dificil que ha sido lograr
incorporar a la agenda feminista las demandas en defensa del cuerpo-territorio de las mujeres
indigenas.® Los cuatro textos que componen esta seccion pueden leerse como evidencia de que
ambas afirmaciones, la de Millan y la de Ciriza, atraviesan la experiencia del activismo
feminista antirracista en nuestro pais. El feminismo como praxis, como herramienta, como
punto de encuentro y voluntad de agenda comun. Pero también el feminismo como movimiento
en el que se perciben jerarquias, borramientos, tensiones irresueltas. EI feminismo como
coalicion potente y precaria a la vez. Se trata quizas de pensar que el feminismo o los
feminismos que construimos heredan la forma peculiar, histéricamente especifica, del racismo
argentino, ese que silencia historias, ese en el que cuesta enhebrar discusiones profundas sobre
el color como marca, como estigma —que puede negociarse, que puede emblanquecerse al portar
“credenciales” asociadas con la blanquitud-. El color como indicio opaco en un relato histérico
emblanquecido, que sigue organizando de modo vertical las relaciones sociales, el acceso a
recursos, la audibilidad de ciertas voces. El feminismo, estos feminismos nuestros, tal vez hayan
replicado gestos de correccidn politica progresistas que asumieron que la mejor manera de ser
antirracista era lisa y llanamente no mencionar el asunto. Pero quizas, a diferencia de otros
movimientos, la praxis feminista vuelve insoslayable hablar de aquello que duele, que molesta,
que incomoda. Volver politico lo personal implica sefialar en primera persona la especificidad

de una experiencia signada por la exclusién. En ese sentido, mas que hablar de

2 #DebatesFeministas 2. Feminismos en América Latina. Realizado por el Grupo Género UNMDP
https://www.youtube.com/watch?v=nhFBQ5Z03HU
3 https://www.elextremosur.com/nota/26191-moira-millan-el-movimiento-feminista-es-indiferente-a-lo-que-pasa-
con-los-cuerpos-territorio-de-las-mujeres-indigenas/



interseccionalidad en abstracto, Ixs autorxs de los textos vuelven tangible la manera en la que
se entrelazan relaciones de género, raza, clase, edad, lugar de residencia, condicion migrante,
en sus vivencias politicas. Y ponen sobre la mesa cOmo sus activismos feminista y antirracista
conviven en una tension que unas veces los potencia y que otras es motivo de desconfianza y
repliegue para quienes ponen el cuerpo entre dos luchas.

El texto de Sandra Chagas de la colectiva Matamba LBTIQ+ enhebra momentos
significativos a partir de los cuales esta grupalidad sedimenté un modo de pensarse en la lucha.
Se trata de momentos que reverberan en diferentes planos temporales y espaciales. La ligazén
que los une también dibuja un mapa que es a la vez linea de tiempo e hilo de vida con el pasado.
Asi, la reflexion sobre la ausencia de historia negra, afrodescendiente, afroindigena en la
curricula educativa oficial se enlaza con los silencios sobre la responsabilidad de
multinacionales extractivistas en los asesinatos de lideresas indigenas o la complicidad politica
en la muerte de referentas negras. Aparece en sus palabras la nocién de un dolor ancestral que
trasciende la propia vivencia y que es lazo con el horror de un sistema esclavista. Pero que
también resuena en forma de resistencia puesta en acto en las reuniones de candomberxs que
recorren el sur de la ciudad cada afio. En sus palabras se logra entrever tanto la importancia que
para sus miembrxs tuvo la construccion de un espacio especifico para mujeres y comparierxs
LGTBIQ+ dentro del movimiento afro en Buenos Aires, como las dificultades y desafios que
implico su participacion dentro del movimiento feminista.

Natacha A. Giusto Laureano y sus comparierxs del Bloque Antirracista de Rosario
comparten impresiones semejantes al sefialar que “los desafios consisten, también, en ir a buscar
los espacios que nos fueron negados, en ocupar esos espacios para encontrarnos con otres y
construir en grupo (...)”. Pero remarcan que no cualquierx puede efectivamente contar con el
tiempo que demandan esas construcciones: “Y si no podemos encontrarnos para construir en
esa grupalidad es porque tenemos jornadas laborales larguisimas y precarizadas, porque nos han
querido aislades, despojandonos de todo, incluso de nuestras raices”. Invitadxs a repasar su
propia historia como grupalidad, revisan sus experiencias e interpelan de manera contundente:
“El feminismo en el que empezamos a militar, es blanco, con suerte l1ésbico y pocas veces de
barrio. (...) El feminismo popularizado por los medios de comunicacion es racista, clasista y
privilegiado (...) nosotres no tenemos lugar en el feminismo hegemonico”.

¢De qué manera hacerse lugar? La apuesta de Chana Mamani y Gabriela Ortega,
compafieras de ldentidad Marrdn, aparece como una estrategia de visibilidad que confronta

ciertos puntos ciegos del feminismo. Hacer lugar, mostrar, llamar a oir esas voces otras. En el



texto que elaboraron para esta seccion, dos imagenes resuenan con fuerza para acercarnos a su
modo de hilvanar cruces entre activismos. La primera imagen se arma de la recuperacion del
vinculo entre comadres y de la fiesta andina denominada Jueves de Comadres para proponer un
comadrismo antirracista. Una amistad femenina hecha lazo de parentesco, obligacién, cuidado
y responsabilidad reciproca. Un tdndem que condensa sentido comunitario, que enlaza cuerpo
con territorio, y que se lleva consigo al migrar.

La segunda imagen aparece en su reflexion acerca de la intervencion grafica que
realizaron como Identidad Marron, sobre la que fuera la tapa del libro de Luciana Peker La
revolucion de las hijas. Alli, editaron digitalmente dicha tapa para situar en la grafica a distintas
compafieras marronas, de ascendencia indigena, portando pafiuelo verde abortero. Aparece
como una impugnacion a esa falta de lugar, a ese feminismo popularizado por los medios de
comunicacion del que habla el texto del Bloque Antirracista de Rosario.

En su escrito, Mariana Brito Olvera, quien forma parte de Ni Una Migrante Menos y del
Bloque de Trabajadorxs Migrantes, repasa su experiencia en las jornadas que acompafiaron la
sancion de la ley de aborto legal, seguro y gratuito en Argentina. Para la autora oriunda de
México, como muchos otros paises, la Argentina privilegia la blanquitud y, por ello quienes se
alejan de ese ideal se ven enfrentadas a situaciones de racismo 0 exotizacion de sus cuerpos.
Lidiar cotidianamente con ese tipo de violencia hizo aparecer al feminismo como patria
(¢matria?) comun con otrxs afines. Dice Mariana: “Es por ello que, en un lugar donde
constantemente te recuerdan tu condicion de fuerefia, integrarnos al movimiento de mujeres y
disidencias ha sido crear un sentido de pertenencia.”.

Este conjunto de textos no pretende dar cuenta de la totalidad de reflexiones que suscitan
los cruces posibles o las tensiones irresueltas entre feminismos y lucha antirracista en nuestros
territorios. Es una invitacion a pensar de manera situada el tenor de estos cruces en un pais que
no termina de hacerse cargo de su propio racismo y su historia. Es también una invitacion a
hacerlo en un momento en el que el resurgir de conservadurismos puede volvernos tentadxs a
no poner sobre la mesa discusiones “entre nosotras”, bajo pretexto de no hacerle “el juego a la
derecha”. La ensefianza que parecen dejarnos los textos es que el precio que se paga cuando las
discusiones no se abordan y los espacios no se pluralizan es que el movimiento se deshilacha,

se empequefiece, se vuelve igual de funcional a esa reaccion que dice querer enfrentar.



Grupo Matamba LBTIQ+

El Grupo Matamba, en sus inicios, fue una Comision de Género dentro del Movimiento
Afro Cultural (2008-2011). Durante 2010, un 8 de marzo, realizamos un ler. Encuentro de
Mujeres, jovenes, nifieces y adultas mayores del Movimiento Afrocultural

(www.movimientoafrocultural.blogspot.com). Ese fue el puntapié inicial para que las mujeres

negras y afrodescendientes se reunieron sin la mirada de los varones del espacio. De esta
convocatoria también participaron un grupo de lesbianas afrodescendientes, afroindigenas,
racializadas y personas de identidad de género diversa, y no afro.

El Grupo Matamba, como organizacion, nace en ocasion de conmemorarse, en el afio
2011, el “Dia Internacional de las/los afrodescendientes” con el nombre que lleva actualmente,
fue un 15 de agosto exactamente e hicimos un evento en el espacio del Movimiento Afrocultural
de la calle Defensa 535 (actualmente y desde el 2017 clausurado por el G.C.A.B.A).

Durante ese periodo de tiempo articulamos como Afros LGBTD 2014, tanto en las
Marchas del Orgullo como en diferentes proyectos junto a otras organizaciones, como el

proyecto Orgullo Incluyente (https://www.facebook.com/orgulloincluyente). Culmind esa

articulacién y seguimos, de ahi en mas como Grupo Matamba LBTIQ+ teniendo intervenciones
culturales, sociales y politicas dentro de la comunidad afrodescendiente en diversos espacios de
accion en el &mbito pablico. Y siendo el grupo que gestiono, coordingd y abri6 un espacio para
las posteriores realizaciones de los talleres de mujeres afrodescendientes en el 31 Encuentro
Nacional de Mujeres Rosario 2016, logrando asi nuestro ler Taller Afrodescendiente. En
paralelo, se cred la Cooperativa de Textil Minga y una Cooperativa de Vivienda y un espacio y
Equipo de Salud Comunitaria para personas afrodescendientes, muchas de ellas dificiles de
concretar en lo inmediato, pero estas acciones nos permitieron articular algunas lineas de trabajo
en conjunto para el acompafiamiento de mujeres negras en situacion de vulnerabilidad social.
El Grupo Matamba, potencio y abri6 un espacio para las posteriores realizaciones de los
talleres de mujeres, lesbianas, no binaries afrodescendientes en el 31° Encuentro Nacional de
Mujeres de Rosario en el 2016; logrando por primera vez, en la historia de los encuentros,

nuestro ler. Taller de Mujeres Afrodescendientes.



Fue un hecho politico para todas las Afrodescendientes, y un espacio de visibilidad y
empoderamiento para las mujeres y LBTIQ, expresiones e identidades de género
Afrodescendientes.

Durante el 2012 y hasta el 2018 como Enlace de la Red de Mujeres Afrolatina,
Afrocaribefia y de la Diaspora (RMAAD http://www.mujeresafro.org/ ) junto a Lucia Molina

de la Casa Indoafroamericana de la provincia de Santa Fe y Sandra Chagas por el Movimiento
Afro Cultural, esta colaboracion mutua permitié a las Mujeres Afrodescendientes desarrollar
acciones de visibilizacion y de empoderamiento en fechas claves como los 25 de julio, Dia de
la Mujer Afrolatina, Afrocaribefia y de la Diaspora (en el afio 2010 comienza en el pais a
conmemorarse esta fecha). Y, posteriormente, en 2012 existe en CABA la Ley 4355 "Dia de la

Mujer  Afro  (http://www2.cedom.gob.ar/es/legislacion/normas/leyes/ley4355.html) vy

esperamos fuertemente que sea en breve en todo el territorio.

Hacer escuchar nuestra voz en los diferentes espacios: donde actuamos, generamos
activismo e incidencia politica como en las Asambleas del NI UNA MENOS. No ha sido facil,
pero nunca fue imposible, y es desde ahi que no paramos. Desde el 2015, no paramos de crecer
en acciones de empoderamiento, social y politico para hacer oir nuestra voz en espacios, que
pretenden sub representarnos o tutelarnos. Establecimos alianzas con otras organizaciones de
activistas y construimos otras, como la Columna Antirracista de Negras, indigenas, racializadas,
leshianas, bisexuales, trans, travestis, no binaries, gordxs.

Es un recorrido en afios demasiado complejos en donde las diferentes grupas van
posicionandose en cuanto a la busqueda de Derechos Humanos vy visibilidad para la obtencion
de demandas politicas e historicas y reparacion del dafio. Nada se ha hecho sin la participacion
de todas las mujeres afrodescendientes e identidades y expresiones de género afrodescendientes

y afroindigenas.



Nuestra Mision se vincula con la sensibilizacion y empoderamiento de toda la poblacion
negra, afrodescendiente y afroindigena. La identidad afrodescendiente como motor impulsor
que sostiene lazos ancestrales y desde ahi, lograr que nuestras comunidades LBTIQ+ sientan la
verdadera raiz de su no avance en esta sociedad. Nuestra lucha es contra el racismo sistémico
estructural e institucional, que es la base de todas las desigualdades subyacentes y es por donde
debemos generar esa conciencia en la sociedad, ya que el racismo sin el compromiso colectivo
no se erradica de las mentes que son culturalmente racistas. Y en un sentido estd muy
fuertemente arraigada la idea europeizante, donde la mirada hacia la otredad, donde elles nos
dicen qué somos y quiénes somos a nosotres, es discriminatoria, clasista, elitista y excluyente.
Es la misma norma que nos han impuesto, como la heterosexualidad obligatoria, y hasta este
sistema de la blanquedad en donde las comunidades negras e indigenas viven su dia a dia, en la
exclusion de los espacios de decision. Ese racismo naturalizado en todo el espectro de la
sociedad que tolera, pero que no se interpela como les afecta a estas comunidades, naciones, y
pueblos, en el cotidiano el racismo, como sistema de exclusién y punto central de control de
poder en una sociedad exclusivista de unos pocos gobernando a la gran mayoria del todo.

Nuestra organizacion y las demas organizaciones afrodescendientes en particular no nos
guedamos en la gqueja, siempre nos organizamos para que nhuestras propuestas y demandas y
reivindicaciones sean tomadas en cuenta por todo el arco politico hacia la implementacion de
politicas publicas como principal medida de participacion directa y colectiva. Y es ahi donde el
Censo de poblacion Afrodescendiente, se hace imprescindible y es necesario realizarlo en todo
el territorio, para que visibilicen nuestra demandas y reparaciones histéricas. Para que nuestros
derechos humanos sean tenidos en cuenta como principal objetivo para que se cumpla lo que
este Decenio Internacional Afrodescendientes (2015-2024) ha encomendado como
reconocimiento de justicia y desarrollo (https://undocs.org/es/A/RES/68/237).

Sobre Matamba LBTIQ+

Tenemos dos lineas de trabajo: una dedicada a nuestra comunidad afrodescendiente y
afroindigena en general y otra a las identidades y expresiones de género afrodescendientes
poblacion LBTIQ+ en particular, y nuestros derechos humanos que nos son vulnerados historica
y sistematicamente. En ese sentido, la comunidad Afrodescendiente LBTIQ+ enfrenta
situaciones de lesbo-trans-nobinarie-bi-travesti-odio. Ademas, es vulnerada en términos
econdmicos, sociales, culturales, civiles, politicos y espirituales; pues la mayoria se encuentra

en condicion de empobrecimiento extremo, debido al desempleo y sin una educacion formal,



enfrentando situaciones de racismo a la hora de buscar trabajo calificado también. Nuestra
mision es fortalecer los derechos de la comunidad para que no sigan siendo vulnerados y que
adquieran las herramientas necesarias mediante la educacion, cultura, el arte-artivista, trabajo
registrado, en cooperativas 0 por cuenta propia, llevando asi algin tipo de
microemprendimiento, y salud nuestra-comunitaria LBTIQ+, con perspectiva de derechos
humanos. Nuestra lucha Antirracista, antipatriarcal y descolonizadora nos hermana con muchxs
pueblos, comunidades y naciones del mundo, buscando una mejor sociedad en conciencia, sin
discriminacion, xenofobia y racismo sistémico estructural e institucional. Erradicar el racismo
no es tarea facil: este muta, cambia de forma, y de ideologia hacia el afuera, elige grupos, y se
representa a si mismx, muchas veces defendiendo lo que no es verdadero y generando caos, y
es ahi en ese caos institucional donde vuelve siempre a asentarse el racismo, clasificando
personas, ponderando a algunes por sobre otras, siempre en el mismo sentido de mantener el
control y el poder. Construye en la ignorancia sin conciencia, por eso esta batalla contra el
racismo es cultural y son los pueblos y las culturas en la diversidad, y aceptacion de la riqueza
que tenemos, de ser todes diferentes, quienes podemos ver un mafiana sin racismo.

Queremos cubrir la ausencia en el &mbito de la educacion formal del pais, en relacion
con la historia negra, afrodescendiente y afroindigena, cuya carencia responde a caducos
programas curriculares educativos con una mirada hegemonica colonial, racista y patriarcal
de la “historia oficial”. Creemos en lo que hacemos y es una herramienta legitima mas alla de
la escolaridad formal, ya que la educacion formal no instruye acerca de la raiz del problema,
que es el racismo estructural e institucional. Se nos aplico el negacionismo historico que sigue
en funcionamiento y hechos recientes a veces, nos dan la razén. Y asi como pasar hambre es
violencia, negar a una parte importante de la poblacién de un estado nacién hecho pais, es
violencia.

Como mujeres afrodescendientes nuestra practica activista es antirracista-feminista.
Muchas de nosotras no somos feministas de la primera ola, pero si somos antirracistas antes de
nacer y sin conocer el mundo desigual en que nos tocaria vivir. Nada de lo dicho anteriormente
sobre el racismo queda por fuera: nos atraviesa la cuerpa. En las luchas antirracistas, el
feminismo y las mujeres antirracistas, antipatriarcales, descoloniales de lesbianas, trans,
bisexuales, travestis, no binaries, pansexuales e intersex + nos levantamos ante los hechos de
violencia y safia sobre nuestras cuerpas. Las calles son tomadas por los reclamos de las muertes
y vejamenes a raiz de los asesinatos de mujeres, femicidios, y feminicidios. Adolescentes, y

nifieces violadas y estranguladas, travestis y trans asesinadas por todo tipo de violencias, y



también la violencia policial, lideresas indigenas asesinadas por sicarios de multinacionales,
lideresas afros muertas por las balas del narcotrafico y el poder politico, las madres reclamando
la aparicion de sus hijas victimas de las redes de trata.

Los territorios avasallados por el Terricidio extractivista®, por el chineo constante en las
comunidades indigenas y afroindigenas, son actos racistas y de violencias sistematicas que no
han bajado en el tiempo y si se han visibilizado cada vez mas desde nuestras presencias en las
calles denunciando. En este escenario nos organizamos negras e indigenas, desde nuestro
posicionamiento politico identitario de Naciones Indigenas y Negras-Afrodescendientes.

Este acompariamiento de las personas racializadas transfeministas y la union en la tarea
articulada de las organizaciones afrodescendientes, siendo el Grupo Matamba la primera
organizacion de mujeres Afrodescendiente y también la primera Matamba Ibtig+, en
articulacién con otras organizaciones la Columna Antirracista y sus integrantes todes, es una
disrupcion a otra realidad planteada al feminismo hegemdnico que pretendia silenciar nuestra
voz. Su tarea es hacia ambas partes: su trabajo con la comunidad étnica racial y la identidad y
expresiones de género.

¢Coémo llegamos hasta aqui? Un andar y caminar con tropiezos, disrupciones, enojos,
malos entendidos y sinsabores entre la alegria de la resistencia y la lucha compartida entre todes,
nuestras cuerpas resilientes que se niegan a claudicar sus demandas historicas frente a lo que
consideramos nos atraviesa mucho més alla, desde antes de nacer. Son nuestras memorias en
los vientres, la memoria de las esclavizadas y de las violadas las que me hacen saber todo el
tiempo que de donde vengo, no fue y no tuvo nada que ver con el lugar sagrado que deberia
estar asignado para que una criatura, un ser viviente, un ser, se desarrolle con la fortaleza de
quien es, deseada, esperada y querida.

La cuerpa tiene memoria ancestral de dolores que no ha sufrido, sensaciones que nunca
conocid, pero las siente igual con el mismo dolor de la que la ha padecido y sufrido, que nos
hace estar conectadas en esta red de células, sangre y vida. Y cuanto mas conectamos con
nuestra parte mas natural y ancestral hacemos que no duela mas la vida. El ser, la psiquis que
se debilita y entristece si no le das amor.

¢Por que nos duele tanto el Genocidio de la trata transatlantica esclavista si no la
vivimos? ¢Por qué estos temas son tan dificiles de abordar desde una mirada de empatia y

compasion? Siento que cuanto mas ocultaron el de donde venimos, mas dolor nos han causado

4 Ver al respecto reflexiones sobre el terricidio en el marco del Campamento Climéatico de los Pueblos contra
el Terricidio, convocado por el Movimiento de Mujeres Originarias por el Buen Vivir en febrero de 2020
https://huerquen.com.ar/campamento-climatico-de-los-pueblos-contra-el-terricidio/
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sin haberlo vivido, porque tengo recuerdos que no me pertenecen y terminan siendo mios por
la melancolia, que sufrieron todas aquellas hermosas mujeres que ya no estan: nuestras mujeres
negras de 0jos tristes y miradas perdidas por el profundo dolor.

Cuando entendemos la profundidad del dolor, el impacto de la negacion historica, la
forma en que esa invisibilizacion nos atraviesa, nuestra cosmovision y cosmogonias nos llevan
a la profundidad de la tierra, para encontrar la verdad en ella para algunes y para otres, en el
fuego espiritual del sonido de un tambor. Ese sonido, caminar que es danza, cadencia y accion
vital de una comunidad: la negra de Candombe.

Y nos nombramos, autonombramos Negras Candomberas, por ser el CANDOMBE
previo a los Estados Nacidn. Su creacion, existencia y en respeto a nuestras ancestralidades que
construyeron esta cultura de Matriz Afro llamada Candombe, que es espiritualidad de un pueblo
y raiz de vida, de aquellos y aquellas personas, que fueron traidas en calidad de esclavizadxs.

No estaba programado que sobreviviéramos, a tanta violencia, dolor y lucharamos por

nuestros derechos humanos.

Grupo Matamba-LBTIQ+

Matamba LBTIQ+ (matamba-Ibtig.orqg)
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¢ Coémo desmontar el racismo estructural en nuestros activismos socio-
sexuales?

Colectivo Bloque Antirracista - Rosario

La educacion es el factor clave para la erradicacion de todas las opresiones, pero no
estamos hablando de cualquier educacion. EI modelo educativo actual y su influencia occidental
y religiosa, son los principales encargados de sostener estructuras opresivas.

Un Cis-tema que educa para la produccion capitalista basandose en la meritocracia, por
medio de la recompensa y el castigo, es una sociedad destinada a la frustracion.

Debemos construir una educacion que posibilite realizar criticas al cis-tema, que permita
el encuentro y el compartir con el otre, que permita el ser-con-otres, que abra los debates y no
los cierre. Es decir, una educacion atravesada por el antirracismo y la lucha contra la opresion
por cuestiones étnicas, raciales, capacitistas, de género, etc. Esto posibilitara que elijamos
habitar los espacios de militancia en los que podamos construir libres de opresiones: una
educacion que nos permita elegir.

No podemos dejar de lado que culturalmente estamos atravesades por la mirada
eurocentrista, desde la cual, todo aquello no blanco, termina siendo exético. Exotizar nuestros
cuerpos es una forma violenta de objetivizacion a la cual somos sometides, ya que al
transformarnos en objetos, la sociedad cosifica, hipersexualiza y fetichiza nuestros cuerpos, por
ejemplo al asociarnos a determinados comportamientos sexuales (la negra stper sexual o
caliente, el negro cis de pene grande), talento en el baile y el canto como atributos inherentes a
la “raza”.

Por eso creemos fundamental que la ESI - Educacion Sexual Integral - tenga perspectiva
antirracista, para que asi podamos ir desmontando la estructura que violenta sexualmente los
cuerpos racializados.

Desaprender lo instituido como normal, para poder reconocer la herencia colonialista
que por siglos ha utilizado nuestros cuerpos como objetos, rescatar y reconstruir la historia
negra, indigena, migrante, gitana para lograr autopercepcion y pertenencia y asi debilitar el
sistema que esta instaurado en cada une y poder encontrarnos con nuestras propias identidades,

se trata de romper las propias estructuras.

Nuestras experiencias

Desde muy temprana edad tenemos que aprender a lidiar con todas estas violencias.
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Algo que parece insignificante como que nos toquen sin consentimiento el cabello, aunque sea
sin intenciones de agredir, representa un permiso social implicito, de apropiacion de aquel a
quien se considera que tiene rasgos “diferentes”. Por lo tanto, la cosificacion implica una no
conciencia de la dimension que toma el meterle la mano, literalmente, a otre. Esto parece un
acto inocente, pero en realidad no lo es. Si nos remitimos a los tiempos coloniales, los cuerpos
racializados eran objeto de consumo de la blanquitud, quienes ultrajaron de todas las maneras
imaginables e inimaginables también. Estas acciones no son inocentes, no le suceden a
cualquier persona, le suceden a los cuerpos racializados.

Identificar los estereotipos que se establecen sobre determinados grupos sociales es
importante para romper las limitaciones de pensamiento que encasillan a las personas en
aquellos moldes que son cémodos para lo que no queremos reconocer. No es facil reconocernos
racistas, sexistas y misogines. Debemos reconocer que los prejuicios raciales imparten la
superioridad de una hegemonia dominante, dejando por debajo a todes aquelles no blanques.

De la misma manera que comprendemos la relacion de poder que sostiene al patriarcado
en relacion a cualquier identidad o expresién de género que no sea el hombre blanco hetero cis
normado, es necesario comprender la relacion de poder que se establece entre les blanques y
las personas racializadas.

Tener estos debates dentro de los movimientos sociales como el feminismo hegemonico
blanco es sumamente necesario, y esto s6lo es posible a partir de la pluralizacion de las voces.
Escuchar a leshianas, transgenero, transexuales, no binaries, intersex, queers, gays, nombrarles
por su identidad y romper con la idea de mujeres y disidencias es un gran paso para empezar a
romper las estructuras del sistema. Siempre hay resistencias, en todos los grupos sociales, lo
importante es poder visibilizarlas y elaborarlas. Dentro del feminismo encontramos también
fuertes opresiones, no sélo ante la cuestién étnica, racial o de género, sino también sobre la
exclusion a personas con discapacidad y/o neuro diversa. Internamente abordamos estos temas
porque nos atraviesan como grupalidad. Dentro del blogue intentamos priorizar la
comunicacion y la construccién de lo individual como parte de lo grupal, entonces estos debates
se hacen necesarios.

La lucha es constante porque el cis-tema capitalista racista hegemonico esta
continuamente fragmentando los espacios de lucha, remarcando los aspectos individuales por
sobre lo colectivo. El no quedar entrampades en la individuacion, el egoismo y el narcisismo,
algunas de las caracteristicas que le son propias a esta estructura, es un desafio permanente en

la lucha contra este cis-tema. Repensarnos dentro de este contexto, con estas dificultades y
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reconocer las necesidades colectivas es el paso para la aprehension de nuevas formas de

pensamiento y accionar.

Aprendizajes

En lo individual, el aprendizaje comienza en la piel, en la propia experiencia, es desde
ahi que inicia la caminata. La segregacion y el no vernos ni sentirnos representades en la historia
ni en los espacios, los toques no consentidos, la hipersexualizacion, la extranjerizacion, son
algunos de los registros que percibimos en la practica. La teoria viene después, mucho despues,
y termina contextualizando la raiz de las vivencias.

Desde el bloque, este aprendizaje comienza con el encuentro, con la escucha, con la
resonancia del sentir del otre, comienza cuando salimos a la calle a pedir justicia porque a
algune de nosotres nos amenazan la vida simplemente por ser negres, marrones, indigenas,
migrantes, gitanes. Comienza criticando a les politiques que nos quieren usar como propaganda
progre. Continla cuando revisamos nuestras propias actitudes, cuando realizamos autocriticas,
cuando alguien tiene una postura excluyente o se utilizan pronombres equivocados. Nuestro
movimiento es primero interno, luego externo y en este movimiento se retroalimenta, es
antirracista, “feminista” y diverso. Es comunitario, de la calle, del reencuentro con la cultura
ancestral, del registro del otre y la contencién. Es una construccién real, que no corre para la
foto en las redes, pero si corre para el acompafiamiento, la elaboracion de ideas y la urgencia.

Entonces el aprendizaje en primer lugar parte de la experiencia propia, en segundo lugar
en la praxis, es decir, en la practica reflexiva, todas las acciones son pensadas y repensadas
posteriormente, reflexionadas, compartidas y ahi se genera la teoria, por lo tanto, tiene grandes

aristas, es variado, es en grupo y no es estatico.

Desafios actuales

Uno de los mayores desafios que enfrenta el antirracismo tiene que ver con la politica
hegeménica. La politica partidaria hegemonica es cruel y perversa cuando no comprende las
necesidades del pueblo. Si bien hoy en dia nos encontramos con un gobierno nacional que
intenta fingir que los pueblos racializados importan, la realidad es que no es tan asi, y tampoco
lo es en otras reparticiones gubernamentales. En los hechos, la realidad te frena de golpe y te
encontras con burocracia, con procesos larguisimos y un listado enorme de “Fulanes” que no
brindan ninguna respuesta. Entonces te invitan a participar y te dicen “vengan, hablen con

nosotres, les escuchamos” y cuando vas, te encontras con miles de promesas que se transforman
b
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en excusas, te das cuenta que lo Unico que tenés para contar ante alguna necesidad, es a tu
grupalidad. Nos encontramos posando para fotos publicadas en internet, en noticias donde no
fuimos protagonistas, diciendo cosas que nunca dijimos y eso obstaculiza, porque nos hace
poner la energia en un enojo que no tenemos porqué sentir. No les basta con invisibilizarnos,
no les basta con marginarnos y empobrecernos, también tenemos que estar cuidando nuestra
imagen todo el tiempo, porque cuando te descuidas estas siendo usade para que digan “mira
que bien, este gobierno que hace algo por esta gente” y la realidad es que no. Crea discursos de
odio, y el resto de la poblacién que compra estos discursos nos trata de vagues, exagerades o
quedades, pero no cuestionan la estructura racista y clasista y la historia que nos margina, nos
quita oportunidades y nos quiere mantener asi, estas estructuras nos violentan de todas las
maneras posibles.

Ni siquiera estamos hablando de cuando se trata de acceder a derechos como vivienda
digna o trabajo digno, llegamos a hablar de derechos elementales como comida, ropa, zapatillas,
un abrigo, medicacion o lo que sea, nos organizamos entre nosotres, difundimos, pedimos a la
comunidad, porque la politica no esta para la urgencia, no esta para la demanda inmediata y
tampoco te quiere para pensar en politicas publicas que eliminen el racismo, te quiere para la
foto.

Los desafios consisten, también, en ir a buscar los espacios que nos fueron negados, en
ocupar esos espacios para encontrarnos con otres y construir en grupo, en mostrarnos como
sujetes de derechos, derechos que fueron socavados en una historia que hizo lo posible para
eliminarnos, blanquearnos y ocultarnos, para que seamos, a veces, meros objetos de propaganda
politica y asi deshumanizarnos. Esto es importante, porque si no nos encontramos a hablar de
nuestras realidades, no sabemos qué puertas golpear ni para qué y esto se traduce directamente
en falta de recursos para la poblacién mas vulnerable. Cuando no hay politicas aplicadas a la
problematica concreta que aflige a la poblacion racializada, no hay recursos y si no hay
recursos, no hay nada. Si los recursos del estado no estan disponibles para garantizar los
derechos mas bésicos y elementales, entonces esa politica no nos sirve.

Y si no podemos encontrarnos para construir en esa grupalidad es porque tenemos
jornadas laborales larguisimas y precarizadas, porque nos han querido aislades, despojandonos
de todo, incluso de nuestras raices. Por eso es fundamental encontrarnos para autopercibirnos
negres, marrones, afrodescendientes, indigenas, gitanes, migrantes, encontrarnos para
reconocernos actores principales en la historia de los territorios, para reconocer a les proceres

racializades y sentirnos representades en aquello que tiene valor social y no ser siempre la cara
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de la delincuencia como te hacen ver-te. Para poder reconocer y transmitir nuestras necesidades

y realidades necesitamos gque nuestras voces sean valoradas y reconocidas.

¢ Como se relacionan el feminismo y la lucha antiracista en nuestra practica activista?

Para responder esta pregunta, es necesario hacer un breve recorrido historico.
Repensarnos en nuestra propia historia y en nuestro proceso de encuentro e identificacion en el
feminismo.

La gran mayoria de nosotres hemos comenzado la militancia al encontrarnos con el
feminismo, algunes mas temprano y otres mas tarde, luego de comenzar a identificar y romper
los silencios, actitudes, pensamientos y acciones machistas con los que hemos crecido,
empezamos a relacionarnos con pequefios grupos y cuestionarnos la vida cotidiana y cuéantas
opresiones habiamos vivido, por supuesto que cada une viviendo de acuerdo al propio proceso,
con lo dificil que es asumir todo esto.

El feminismo en el que empezamos a militar, es blanco, con suerte Iésbico y pocas veces
de barrio. EI feminismo popularizado por los medios de comunicacién es racista, clasista y
privilegiado, por eso cuesta mucho comenzar esta militancia, porque nos falta primero el
proceso de autorreconocimiento como negres y marrones, para luego comenzar el
reconocimiento de las opresiones por cuestiones étnicas, para recién ahi empezar en la lucha
antirracista, porque nosotres no tenemos lugar en el feminismo hegemonico.

Cuando hablamos de racismo, hablamos de una estructura social que se impregna tan
profundamente en la psiquis que demoramos muchos afios para intentar desmantelarlo. Tiene
huellas tan profundas y de eso el feminismo no habla, no se elaboran las particularidades que
atraviesa la cuestion de raza. Entonces cuesta llegar a la profundidad del dafio que produce el
racismo, porque ni el feminismo ni mucho menos el estado las reconoce, las visibiliza y las
cuestiona.

Es un camino muy personal que cada une inicia de manera muy diferente, justamente
porque si el feminismo es diverso, el antirracismo también lo es. Después de eso viene el enojo
con el feminismo hegemonico y en algunos casos la ruptura con él. Por el momento dentro del
bloque antirracista, hay muchas divergencias con el feminismo, porque también hay un dolor
muy grande por esa invisibilizacion que sufre la comunidad afrodescendiente, migrante,
indigena, gitane, etc. Por otro lado, también hay un reconocimiento del feminismo como un
movimiento que lucha por la equidad de género, acceso a los derechos, posibilidades laborales,

entre otros, pero eso no nos alcanza. También es necesario luchar por todos esos derechos

16



cuando hay otros factores que impiden estos accesos, cuando esta la diversidad sexual no
europeizada, la raza y la clase.

Hablar de feminismo y hablar de antirracismo es complejo, pero no es excluyente. Es
imperante que el feminismo comience a romper con el pacto racista y clasista que sostiene el
movimiento. La perspectiva de género sin perspectiva étnico-racial, termina siendo incompleta,
excluyente y hasta vacia. Necesitamos un feminismo mas comprometido con los barrios mas
empobrecidos, no para la caridad, sino para la promocion real de derechos, ya que la poblacion
racializada es una de las mas excluidas de la sociedad, necesitamos un feminismo que
comprenda profundamente el concepto de interseccionalidad.

Por otro lado, observamos cierta dificultad en la puesta en comdn cuando hay tanta
diversidad ideoldgica. En el movimiento antirracista hay tantas formas diferentes de accionar y
pensar que muchas veces el movimiento se fragmenta y hace que todo sea mas dificil. Las
necesidades individuales son variadas, y esa variedad también se vuelca en las grupalidades.
Poner todo en comin cuesta y muchas veces estas

divergencias perjudican a la causa que tenemos en comun, asi como sucede con el

movimiento feminista.
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Feminismo antirracista: ;Podemos hablar nosotras de nosotras mismas?

Gabriela Alejandra Ortega® y Sandra Condori Mamani (chana)®.

Introduccion

<Nuestros ancestros no bajaron de los barcos, siempre estuvieron aqui>.

Sin ser un manifiesto acabado, nos ubicamos desde la resignificacion de la historia que
lejos de ser universal, lineal, “blanca” o un pasado primitivo/ muerto, la entendemos desde un
presente, latente, situado, en movimiento sobre las naciones indigenas y originarias de las que
somos hijxs y nietxs. Este ensayo es una propuesta que intentara contribuir, desde la propia
cartografia y etnografia situada, a los estudios sobre el racismo estructural en el contexto
argentino y al feminismo(s), hilvanando con el antirracismo como accion biogréfica, politica y
lucha colectiva. Por ello, utilizaremos conceptos entretejidos desde la experiencia y la reflexién
tedrica que nos posibiliten hablar desde el propio lenguaje, tomando como referencia la
corporalidad comunitaria, rural, migranta, villera y conurbana, a fin de construir esa alternativa
politica, tedrica antirracista y feminista.

Por qué? Veremos....

“Somos Hijas de la madre tierra. Es lo que realmente estd
ausente en la tematica que se va a tratar en la conferencia.
Si queremos que aparezca ahi la tierra y el territorio.

De ahi dependemos nosotras, no solo nosotras, dependemos

todas”. 7

Mas alla de la experiencia...
Durante los tltimos afios el feminismo como movimiento no solo ocupa un lugar de

referencia tedrica, politica e historica, sino que se encuentra en las agendas nacionales y

> Musedloga. Artista. Docente. Maestrando Museologia en Universidad Nacional de Tucuman y activista
antirracista de Identidad marron Jujuy.

® Trabajadora Social. Maestrando Estudios y Politicas de Género en UNTREF. Docente en Migracion, Territorio
y DD. HH de la UNDAV. Aymara migrante y activista antirracista de ldentidad marron.

7 Otilia, Lux, CEPAL (2020). Mujer, Maya kiché. Experta de pueblos indigenas en las Naciones Unidas en el Foro
Permanente de Cuestiones Indigenas. Entre otros cargos fue Comisionada de la Comision del Esclarecimiento
Historico sobre la violacion de los Derechos Humanos y hechos de violencia en Guatemala; Directora Ejecutiva
del Foro Internacional de Mujeres Indigenas. Diputada al Congreso de la Republica por WINAQ); Ministra de
Cultura y Deportes de Guatemala, representante de Guatemala ante el Consejo Ejecutivo de la UNESCO.
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organismos internacionales. A la par que enuncia y visibiliza demandas “que exigen el fin de la
violencia machista, de la inequidad entre géneros respecto al trabajo, a la educacion, a las
tareas de cuidado(...) también el feminismo y su discurso se homogenizan, se lo nombra como
unico y lineal. Esta masividad enuncia un feminismo sororo, de la unidad, sin mas objetivos
que luchar “juntas”. (Hoyos, 2021: 39).

Siguiendo lo antedicho, realmente ¢luchamos juntas? Realmente nos representa y
[somos esa categoria de “mujer” y disidencia? Realmente ;el feminismo tiene color? En la
lucha colectiva, realmente ;existe “igualdad/hermandad”? Alli ¢los lazos se construyeron desde
una hegemonia racista? De ser asi ¢podemos hablar nosotras de nosotras mismas? En esta
(re)significacion de la historia y de nuestra existencia ¢podemos pensar en una recuperacion del
vinculo a través del trabajo con la memoria? ¢Podria ser la alternativa para construir esa lucha
juntas? Feministas y antirracistas. Asi como este tejido escrito que proponemos.

Por eso, tomamos aqui estos interrogantes que enunciamos desde la propia
territorialidad que adquiere esa dimension tedrico-politica de la “experiencia” materialmente
situada (Richard, 2021) para resignificar identidad(es) y producir acciones criticas antirracistas
en respuestas, no solo a esa homogeneizacion del feminismo, a esa “Razén Feminista”
(Yuderkys, 2012 y2019), sino al “sistema-mundo .

En ese sentido, es relevante sefialar que los procesos de conquista, explotacion y
sometimiento que se instauraron en esta region, a partir del siglo XV de este sistema mundo
capitalista/ patriarcaloccidentalcéntrico/ cristianocéntrico moderno/colonial (Grosfoguel,
2011), tuvieron consecuencias en la construccion y representacion del mundo, identidades,
género, sexualidad y erotismo. Al respecto, Anibal Quijano dird que la idea de raza es, con toda
seguridad, el mas eficaz instrumento de dominacion social inventado en los Gltimos 500 afios
(Quijano, 2011: 1). Primero fue la colonizacion y luego el capitalismo durante los siglos XVIy
XVII, que instauraron no sélo la dominacion colonial europea sino la manera de ver y clasificar
el mundo. La colonialidad se constituyé en la piedra fundacional del patron de poder mundial
capitalista, colonial/moderno y eurocentrado (Quijano, 2011).

Asi, es posible sefalar tres procesos que suscitaron en América Latina y el Caribe a
partir del siglo XV1 que produjeron estas formas de dominacion jerarquica y clasificatoria, no
solo de “raza/clase” sino también del Género. El primero fue el Colonial, caracterizado por una

violencia extrema, imposicion de idioma, religion y cultura, lo siguié el Republicano, que
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implico dilemas para los Estados—Nacion sobre ;qué hacer con Ixs indios y salvajes” 8y el
Contemporaneo atravesado por la globalizacion, migracion , extractivismo y desplazamientos
forzosos.

La autora Maria Lugones (2008), una de referentes tedricas decoloniales indispensables,
acufid el concepto de Colonialidad de Género, retomando las reflexiones de Quijano sobre
Colonialidad del poder. Lugones afirma que asi como la estructura colonial invent6 la “raza”,
también lo hizo con el “género”, basandose en la diferenciacion, jerarquizacion de los sexos y
la imposicion de la matriz heterosexual.

Por su parte la tedrica e historiadora marxista Ellen Meiksins Wood explica la conexién
del racismo moderno con el colonialismo: surgio a finales del siglo XV 11 o principios del XVIIl,
y culmind en el siglo X1X, cuando adquiri6 el refuerzo pseudocientifico de las teorias bioldgicas
de la raza, continud sirviendo como apoyo ideoldgico para la opresion colonial incluso después
de laabolicion de la esclavitud. Asi el racismo se manifiesta a través de las practicas conscientes
0 inconscientes que culminan en desventajas o privilegios para determinado grupo de individuos

dependiendo del grupo racial al que pertenecen (Wood,2011).

“1Qué lindo eso que suenal.” ... “;te queremos invitar para que toques y mostrar diversidad!”®

Performatividad del racismo ¢es folclore o cultura?

Como se dijo anteriormente, el racismo, que se materializa como discriminacion racial,
se define por su caracter sistémico. Las condiciones de opresion/subordinacién y privilegios
que se distribuyen entre los grupos raciales se reproducen y perpettan en las esferas de la
politica, la economia y las relaciones cotidianas. Asi tanto la cultura, los estandares estéticos,
como las practicas de poder de un grupo dado, se convierten en el horizonte civilizador de toda

la sociedad. Por tanto, el predominio de los hombres blancos en las instituciones publicas: el

8 El autor Rodriguez Mir, J. (2006) en su trabajo “Resistencia y confrontacién en Argentina. Negacion y exclusion
de los pueblos indigenas”, explica que durante este periodo en Argentina se llevaron a cabo dos campaiias militares,
la primera hacia el sur (Patagonia y La Pampa) y la segunda hacia el Gran Chaco que produjo la expulsion violenta
de comunidades indigenas.

% Se trata de reiteradas expresiones y afirmaciones hechas por personas anénimas durante marchas o movilizaciones
en las calles como por ejemplo: la marcha del orgullo gay, el encuentro de integracion cultural, entre otras que
aceptaban la presencia “cultural” de personas con ascendencia indigena marrén con sus atuendos, musica,
alimentos y bailes. Una vez que finalizaba esa expresion cultural, eran sujetos de sospecha y peligro (les
espectadores resguardaban delicadamente bolso/mochila si se acercaba una persona marrén o aludian a que eran
todes de las villas o planerxs ). Fueron registradas durante el 2010, 2012, 2018, 2020.
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poder legislativo, el poder judicial, la fiscalia, los rectores de universidades, etc. -e instituciones
privadas,por ejemplo, la junta de empresas- depende, en primer lugar, de la existencia de normas
y patrones que dificultan directa o indirectamente el ascenso de los negros/marrones y / o
mujeres, y, en segundo lugar, la inexistencia de espacios en los que discutir la desigualdad racial
y de género, naturalizando asi el dominio del grupo formado por hombres blancos™°.

Las instituciones son solo la materializacion de una estructura social o de un modo de
socializacion que tiene el racismo como uno de sus componentes organicos. Dicho de manera
mas directa: las instituciones son racistas porque la sociedad es racista (Almeida, 2019).

Mas alla del imaginario colectivo que circula en nuestros espacios de trabajo, activismo,
compafieres, familias, entendemos que se trata del racismo estructural que opera en estas formas
de clasificar y jerarquizar lo blanco entendido como aquello que es bueno, bello, pulido y caro.
Como tal, para instaurarse como la base fundante del Estado — Nacidn preciso de las ciencias
del saber/conocimiento. La autora Genara Pulido (2009) denominard como violencia
epistémical® explicando que “Las ciencias sociales, de caracter eurocéntrico desde su
nacimiento, dieron una imagen de Europa autonoma, formada histéricamente sin contacto con
otras culturas e ignorando en todo momento la relacién colonial que se produce entre Europa
por un lado y Africa, Asia y América, por otro” (Pulido, 2009: 183). Asi la clasificacion y
jerarquizacion repercuten en las formas de concebir el mundo y las personas.

Siguiendo lo antedicho, observamos que la revalorizacién de lo indigena —a menos que
sea entendido por el Estado como “peligroso”-, queda naturalizado o neutralizado en lo ex6tico
o lo folclérico como “valor cultural”. Entendemos que las politicas de identidad son necesarias
siempre y cuando puedan ser abordadas en sus matices politicos, ideoldgicos y de género.
Naturalizar o neutralizar, incluso desde las buenas intenciones, podrian continuar legitimando
las desigualdades existentes del sistema-mundo, excluyendo y cosificando “lo indigena”.

En ese sentido, consideramos que frente a las profundas convulsiones y
transformaciones existentes a nivel global producto del sistema-mundo que ademas de la
pobreza estructural, la inacabada movilidad humana, la expulsion, ocupacion y extractivismo
territorial de comunidades indigenas, genera rupturas, desintegracion de las estructuras

tradicionales como Estado y Nacion y su vertiente de la “ciudadania”, los partidos y

10 Respecto a ello. Se encuentra en proceso de elaboracion ensayo desde el colectivo Identidad Marrén sobre la
“blanquitud” que sera publicado préximamente.

11 Al respecto la autora dira que la constituye una serie de discursos sistematicos, regulares y repetidos que no
toleran las epistemologias alternativas y pretenden negar la alteridad y subjetividad de los Otros de una forma que
perpetua la opresion de sus saberes y justifica su dominacion. En Pulido , 2009.
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movimientos tradicionales, los lazos y lugares de pertenencia. A su vez el debilitamiento de esta
“norma o contrato social” produce incertidumbre del presente-futuro.

En ese debilitamiento también emergen resistencias, por ejemplo, la extraordinaria
organizacion conservadora, fundamentalista, elitista, patriarcal, fascista y racista del
nacionalismo blanco ario, fendbmeno que también tiene su expresion en estas tierras. En palabras
de Sara Ahmed (2015), el “nacionalista Blanco, el hombre Blanco promedio, el ama de casa
Blanca, el trabajador Blanco, el ciudadano Blanco y el granjero Blanco Cristiano” (Ahmed,
2015: 78) supieron construir desde la creacion del “mundo moderno” narrativas que justifican
el “odio” hacia el otro diferente/subalterno y situarse en el lugar de “victima” del sistema y
verse a medida que se aproxima amenazado por ese otro/subalterno. Estan también aquellas
que fueron sublevaciones y resistencias historicas venidas desde los territorios -hoy en disputa-
las tierras, margenes, cartografias de las fronteras: se trata de comunidades
indigenas/originarias, hijxs de hijxs de ascendencia indigena — marron, negras,
afrodescendientes prietos, cuya resistencia es por la tierra, el territorio y la comunidad, es decir:
la vida.

A medida que ocurren fracturas/rupturas de las normas, las crisis evidencian lo peor y
lo mejor de la humanidad. Nicolas Jean Pierre (2010) expresa que en nuestro contexto
latinoamericano ocurre la geo-etnicizacion y racializacion de las relaciones sociales que se
utilizan para explicar y justificar que los problemas de la pobreza, la desigualdad, inseguridad,
epidemias, son “culturales” y derivan de ese otro (cuerpo marrén, por ejemplo).

Asi consideramos que la existencia de las politicas de identidad, necesarias por estas
irrupciones, tienen que ser antirracistas e interseccionales, para que no quede en el

multiculturalismo o sean pinkwashed.

Memoria y comadres: feminismos antirracista

Nuestro cuerpo es lenguaje y territorio. Durante el afio 2019, después de llevar a cabo
asambleas como colectivo de identidad marron, surge como accién antirracista realizar una
intervencion de la imagen de la tapa del libro “revolucion de las hijas” de Luciana Peker, en la
que mediante una edicion digital fueron incluidas mujeres marrones que estaban en la misma

marcha a favor del aborto legal, seguro y gratuito”? . La aparicion pablica tuvo como fin dar

12Esta intervencion nacié de varias asambleas que se llevaron a cabo como colectivo acerca de la construccion
estética de la belleza y la reproduccion estereotipada existente del que “todes ven pero no se dice, del que todes
hablan pero no lo nombran”. El fin fue visibilizar la representacion que circula en los medios acerca de las personas
marronas, con ascendencia indigena marron. Disponible en http://revistafurias.com/la-revolucion-de-las-
marronas-identidad-marron/
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cuenta de la invisibilizacion existente de personas marronas con ascendencia indigena en las
graficas y medios de comunicacion. Se trato de una expresion linguistica del cuerpo frente a un
lenguaje e imagen poco (0 nada) representativo/representado que continuaba naturalizando las
formas de ver o hacer el feminismo.

Esta intervencion produjo repercusiones inesperadas y poco afortunadas. Nuevamente,
explicamos las razones por las que se realizé dicha publicacién, y su implicancia tanto para el
colectivo como para otres activistxs negrxs, afrodescendientes, indigenas. Lo que “todes ven
pero no se dice, de lo que todes hablan pero no lo nombran”®. En este sentido, creimos
necesario colocar en escena esta construccion de arquetipos y estética de la imagen que produce
y reproduce estereotipos racializados. Si bien no es el objetivo de este ensayo hacer un analisis
profundo acerca de este punto, si consideramos necesario desandar los mismos. Otro ejemplo
cercano se produjo meses mas tarde, en una aparicion grafica, subida en la red social Facebook
de la editorial Chirimbote, se podia observar, por un lado, una leyenda que invitaba a crear redes
de acompafiamiento y sororidad, y por el otro, una imagen que ubicaba a la mujer no blanca
(marrdn) en ese universalismo paternalista que existe en el feminismo, incluso desde las buenas
intenciones?*. Al respecto, Susan Sontag (1981) en su ensayo “El mundo de la imagen” hace
referencia al vinculo existente entre la imagen y la realidad, sefiala que las imagenes son mas
reales de lo que cualquiera pueda imaginar y que al establecer esa relacion entre la imagen y el
mundo también es posible producir conocimiento de aquello que “vemos o no”.

Consideramos que para realizar estas acciones colectivas antirracistas y feministas es
preciso que las mismas se entrelacen desde la etnografia y cartografia situada. Asi proponemos
esta re-territorializacion como practica politica, tedrica y cultural del comadrismo

antirracista.

Recuperar la memoria como patrimonio

Si tenemos en cuenta su etimologia, el Patrimonio no es neutral y esta vinculado
directamente con el Patriarcado. La palabra Patrimonio proviene del latin Patrimonium, —
aquello que se ha recibido por linea paterna— se relaciona con el Patriarcado — la autoridad
del padre/gobierno de los padres—. Los patrimonios perpetian el dominio y el poder del

patriarca, son el sostén de las narrativas nacionales; incluyen ‘excluyendo” de las expresiones

13 La Revolucién de las Marronas. Comunidad de identidad Marrén. Extremosur.com (22 de mayo de 2019).
Disponible en https://www.elextremosur.com/nota/20387-la-revolucion-de-las-marronas/

14 Publicacion hecha el 19 de noviembre de 2019 por la editorial Chirimbote /Antiprincesas. Disponible en
https://bit.ly/3zs5Y1M
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culturales que aportan al imaginario de una identidad nacional Unica, eliminando en su
conformacién la diversidad étnica, de clase, de edad, de género; desestimando saberes,
descontextualizando y recortando la historia, apropidndose de los restos humanos y
materialidades de nuestros ancestros.

Esta seleccidn arbitraria de lo que es patrimonializable o no, se manifiesta en la falta de
representacion de determinados grupos sociales vinculados a las personas marrones con
ascendencia indigena o los afrodescendientes, en los discursos culturales y politicos. En los
casos en los que estan presentes las mujeres, su seleccion y representacion se ha llevado a cabo
bajo criterios androcéntricos. Si pensamos ¢cuantas heroinas y lideresas indigenas forman
parte de la historia oficial? o como se reduce nuestra presencia a la ornamentalidad siendo
madres, esposa, parejas, hermanas e hijas “de”. Esto trae ineludiblemente una pérdida e impacta
en nuestra memoria y autoestima dando continuidad a la opresion que se ha ejercido
histéricamente sobre nosotras. De ahi que a la hora de seleccionar y también de exponer los
bienes culturales no se trata solamente de tener en cuenta a las mujeres y cumplir con un

discurso de género inclusivo, sino de ver ademas bajo qué criterios han sido elegidas.

Territorio

En 1970 Martinez Cobo, José — relator de los pueblos indigenas de las Naciones Unidas—
elaboré el primer informe completo acerca de la situacion de los pueblos indigenas en los
territorios del abya-yala. Ademé&s de dar cuenta de la discriminacion y la desproteccion de
derechos humanos de las comunidades y naciones indigenas puso atencion en la vinculacion

entre “territorio” e identidad:

“Son comunidades, pueblos y naciones indigenas los que, teniendo una continuidad histérica con las
sociedades anteriores a la invasion y precoloniales que se desarrollaron en sus territorios, se consideran
distintos a otros sectores de las sociedades que ahora prevalecen en esos territorios o en parte de ellos.
Constituyen ahora sectores no dominantes de la sociedad y tienen la determinacion de preservar,
desarrollar y transmitir a futuras generaciones sus territorios ancestrales y su identidad étnica como base
de su existencia continuada como pueblo, de acuerdo con sus propios patrones culturales, sus instituciones
sociales y sus sistemas legales” (ONU, doc. niim. E/CN.4/Sub.2/1986/87)*°.

15 os pueblos indigenas de México. 100 preguntas. ¢Qué es el Informe Martinez Cobo y cual fue su importancia
para los pueblos indigenas del mundo?. Disponible en
ttps://www.nacionmulticultural.unam.mx/100preguntas/pregunta.php?c_pre=77&tema=7
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De este modo, a diferencia de la “mirada occidental” que considera al derecho de la
tierra como limites geografico, las cosmovisiones indigenas contemplan “la naturaleza” que
comprende el suelo, el cielo, la flora, la fauna, el cosmos. A esto podemos conocerlo como
propiedad comunal. Asi, territorio adquiere caracter colectivo, correlacional e identitario de
quienes nos consideramos hijxs y nietxs de la tierra. Se trata de un soporte espiritual y material
que se cuida, se conserva, se preserva y tiene continuidad.

Hace menos de 15 afios, por primera vez, los Estados-Nacion de Ecuador (2008) y
Bolivia (2009) modificaron sus constituciones, reconociéndose como ‘‘Purinacionales”.
Ademas, le otorgaron el caracter juridico de derecho a la madre tierra, considerandola como
sujeto de derecho y cuyos recursos naturales se encuentran disponibles para su intervencion
racional y no asi su explotacion como tal. Entonces, el territorio es un derecho natural y humano
que condiciona y habilita, que nos vincula y nos diferencia. Territorio es vida e identidad. Tal

como fuera sefialado en el X111 Encuentro Feminista Latinoamericano y del Caribe,

“Un territorio es mucho méas que una parcela de terreno: es un espacio de vida cultural, simbélica e
histérica. Entender el cuerpo como un territorio, como un sistema vivo, complejo e integral, constituido
por multiples relaciones en las que participan todos los seres vivos y los bienes naturales como el agua,
la tierra, las montafias, nos interpela a pensar nuestros cuerpos individuales y colectivos como parte de
una comunidad y parte constitutiva de los territorios. El ecofeminismo, el feminismo comunitario, los
feminismos indigenas y afrodescendientes, el lesbo y transfeminismo nos invitan a cuestionar la vision
antropocéntrica y  androcéntrica de nuestra sociedad actual, que ha puesto al
hombre/blanco/individuo/racional/heterosexual en el epicentro del universo, en el centro del poder, y cuyo
fin es dominar la naturaleza de la misma forma como se domina a las mujeres. Nos invitan a revalorar
nuestra relacion con la naturaleza, con nuestra ancestralidad, con nuestra comunidad social (X111 EFLAC,
2014).

Cuerpo-territorio

Dentro del feminismo hay una mirada critica sobre las metéforas que reducen a la mujer
a un ente bioldgico fértil, pero, en el marco de lucha contra estructuras coloniales y patriarcales
vinculadas al patrimonio, es necesario pensar al cuerpo de la mujer subalterna como el primer
territorio a defender. Al respecto la autora indigena, maya K'iche’, activista y feminista
comunitaria Lorena Cabnal explica acerca de “cuerpo-territorio” que es la accidon de recuperar,
sanar emocional y espiritualmente para continuar con la defensa del territorio-cuerpo y el
territorio-tierra. Sostiene que “es incoherente querer salvar el agua, la tierra, sin salvar el cuerpo

de las mujeres. No podemos parcializar la vida (Cabnal, 2021). Asi, el territorio es mucho mas
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amplio, existen en su interior fuerzas reguladoras que sostienen la vida, dichas fuerzas son la
energia espiritual de ese espacio en particular. Esta integrado por corporalidades que conectan
con esa espiritualidad de manera cotidiana y esto forma parte de su organizacion comunitaria —
ser humano/territorio/espiritualidad—. Para quienes nos desplazamos de nuestra comunidad, el
territorio guarda un significado simbdlico. Es el lugar de pertenencia, de reencuentro con otros,
es conexion espiritual y deseo. Para la cosmovision andina la maxima deidad femenina es la
"Pachamama’, ella nos brinda sabiduria para conocer los ciclos naturales, la medicina ancestral;
es considerada por las mujeres indigenas como nuestra madre, por ende, las luchas de género
incluyen para nosotras su proteccion. Uno de los empefios mas pertinaces que ha tenido el
patriarca ha sido precisamente el de dominar y controlar el territorio —conquista y extractivismo
actual- y se expresa en el control del cuerpo de las mujeres — dominacién cultural-.

El punto que buscamos resaltar es la referencia a la tierra que se conquista y se organiza,
se usa. Los caracteres que se reconocen a las mujeres se re-proyectan hacia el territorio, y la
apropiacion del territorio se puede vincular a la apropiacion de nuestros cuerpos. No es
cualquier mujer, y no es cualquier territorio. Muchas practicas que atentan sobre nuestros
cuerpos estan habilitadas por el discurso cultural, como es el caso del chineo, el derecho de
pernada y la rameada'®. Encontramos aqui una triple subordinacion - son indigenas, son pobres
y son mujeres, por tanto las mal llamadas “tradiciones” son una herencia cultural miségina y

racista.

Abre las alas, Unete al viento. Habla con otras hermanas.

Busca con ellas justicia. Mi justicia. Nuestra justicia.’

Reflexiones antirracistas: sororidad es mi Comadre
Pensar en la bisqueda de justicia ancestral y epistémica para nuestros cuerpos, para
nuestra madre tierra, para reivindicar la memoria de nuestras ancestras, nos trae la figura de la

Comadre. Ser comadre es un vinculo de amor que nos lleva a defendernos y cuidarnos entre

16 E] chineo es una tradicion de "iniciacion” que nos dejé el colonialismo que comenzaron los invasores esparioles
y luego heredaron los criollos, consiste en la violacion de las llamadas "chinitas” - nifias -. La rameada es un
termino que deriva de ramear (arrastrar), es lo que hacen grupos de jévenes como rito de iniciacion, generalmente
en Carnaval, teniendo sexo varios con una misma chica. Y también persiste otra “tradicion” que sobrevive con un
nombre al menos paradojico, el derecho de pernada. Significa derecho de primera noche. Se dice que los duefios
de las fincas que abusan de las nifias hijas — nifias- de sus trabajadores.

17 Mendez, Mariana, actriz de la Puna jujefia. Esta frase hace parte de 'Siempre te escucho" micro mondlogo
audiovisual presentado en el FIAVV Festival Internacional Audiovisual Voz y Vos en julio del 2020. Disponible
en https://bit.ly/3InZbCs
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nosotras: “ser comadre es ser mas que una hermana, es para esta y la proxima vida. Compariera
y amiga, es ahi donde una se puede refugiar todos y cada dia "8,

En sus origenes se trataria de una festividad, “las Matronalias”, que se¢ inicia en Roma —
alrededor del 268 a. C- en dedicacién a Juno, que es la diosa del parto y la maternidad. Se dice
que en esta fecha las mujeres podian gozar por una vez el privilegio de los hombres, dejar su
lugar como encargada del hogar y los hijos, salir de fiesta con amigas y embriagarse.

Coincidentemente!® en diversas comunidades indigenas la comadre/comadrona hace las
labores del parto, por esto es considerada una persona cuyas manos son sagradas por su
sabiduria para dar vida. Son las encargadas de controlar el embarazo e incluso de acompanar a
las madres controlando el crecimiento del bebe por determinado tiempo. A pesar de la
importancia de su rol hacia el interior de las comunidades, son invisibilizadas dentro del sistema
médico - hegemdnico de salud. Dato no menor si consideramos el alto indice de violencia
obstétrica que experimentamos quienes podemos acercarnos a dicha institucion, pero sobre todo
mujeres indigenas, campesinas, migrantes, conurbanas, villeras.

Vivian Camacho — partera y cirujana quechua — afirma que “es gracias a ellas [a las
comadronas], que hemos seguido naciendo pese a tiempos de racismo, de liberalismo, de Plan
Condor [la campafia militar de represion de los 1970s], y ahora en este tiempo del golpe [de
Estado en Bolivia], seguimos adelante”. A su vez, advierte sobre el riesgo de cooptacion o
apropiacién cultural de esta medicina ancestral, “Lo que necesitamos trabajar es que este
conocimiento sea del pueblo para el pueblo, que evite la mercantilizacion y el extractivismo
cognitivo”. (Bossiére, 2020)%.

En los pueblos andinos, el jueves de comadre es un evento multitudinario que congrega
a las mujeres de distintas regiones. El ritual presenta una mezcla con el sincretismo cristiano
del bautismo: hay ofrendas —tortas y guaguas de pan®'— flores, serpentinas, papel picado,
bebidas y musica. La responsabilidad de la comadre es acompafar y velar por el ahijado vy, si

fuera necesario, asumir el rol de madre en caso de perecer esta. Esta fiesta esta muy arraigada

18 Marita de Humahuaca. Es una cantante de la Quebrada de Humahuaca que a través de las letras de sus canciones
se transformo en impulsora del movimiento contra la rameada en Carnaval y cuidado entre comadres. "Ser comadre
es ser mas que una hermana": conocé el significado de este vinculo (28 de febrero de 2019). Todojujuy.com.
Disponible en https://bit.ly/37dPkXN

19 Se encuentra en proceso de indagacion de archivo por parte del colectivo sobre los origenes propios de esta
practica ancestral.

20 Disponible para su lectura en https://malvestida.com/2020/09/parteras-alternativa-en-pandemia-bolivia/

21 L as tortas son panes dulces, un bollo que tiene figurillas arriba y esta azucarado y horneado. Se amasan un dia
antes y temprano en la mafiana se preparan en canastas adornadas con serpentinas, frutas, globos y se regala a las
comadres. La guagua o wawa (quechua y aymara) - bebe recién nacido - también son de pan dulce, en algunos
lugares se suele ofrecer este pan en forma de guagua a la futura comadre de esta forma se hace un compromiso de
comadrazgo para cuando nazca el bebé.
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en nuestra cultura andina. Se vive con mayor intensidad en las regiones campesinas aunque ha
ido integrandose en las ciudades gracias a la migracion interna y externa, desde los barrios
populares hasta llegar a los sectores de élite. La hermandad de las comadres ha dado lugar, no
solo a la celebracion y el cuidado de los ahijados, sino que se ha transformado en abanderada
de aquellas que padecen o atraviesan distintos tipos de violencias. En las Gltimas marchas del
8M en Jujuy se podian ver carteles que decian “Si tocan a mi comadre, saltamos todas” o
“Sororidad es mi Comadre”.

Considerar esta fiesta, no solo desde el lenguaje simbdlico sino desde lo politico,
posibilita reflexionar y analizar las diversas problematicas que atravesamos en nuestros cuerpos
entendidos también como territorio: el derecho a decidir y los tiempos, la maternidad forzada,
la cosificacion identitaria, el trabajo doméstico no remunerado. Asimismo, desde ese “lugar”
existe esa irrupcion que cuestiona los mandatos, las normas, las leyes establecidas en esta
sociedad patriarcal, colonial y capitalista. En ese “territorio” la comadre se ha vuelto el apoyo
a dénde se acude a pedir ayuda. A su vez se transforma en ese autocuidado y cuidado que es
comunitario. ¢Qué pasaria si el Jueves de Comadres no fuese s6lo un dia? ¢Si el deseo libertario
se saltara el calendario y formara parte de nuevas bases sociales?

Son interrogantes que quedan en suspension. Y ubicandonos en ese territorio que
enciende nuestros cuerpos y memorias, en esta textualidad, vertimos algunas consideraciones.
Entendemos que el racismo estructural —como parte inherente del orden social-, precisa de la
elaboracion e implementacion de précticas antirracistas efectivas. Ademas, la representatividad
de personas marronas, con ascendencia indigena, migrantes, negras o afrodescendientes es
esencial en los espacios de decision.

Es preciso estar alertas y no caer en una mera formalidad de igualdad sustantiva o
inclusion “tolerante” ya que nos lleva a reproducir el etnocentrismo y universalismo; practicas
y expresiones racistas que pueden ser violencias directas, abiertas (explicitas) o larvadas,
chistosas, sigilosas que aniquilan las vidas precarias.

Y ¢por qué feminismo antirracista? Porque nos entrelazamos en ese nudo de lucha y
transformacion colectiva. Con la (urgente) necesidad de “hablar”, “revisar”, “cuestionar”, la
negacion, invisibilizacion y exotizacion que existe desde las buenas intenciones hacia nosotras:
;subalternas?

Traemos por ello memoria, territorio, comunidad y comadrismo antirracista.

No se trata solo de nosotras sino de todas pero esta vez hablamos nosotras de nosotras

que somos mujeres, dos espiritus, indias, indigenas, lesbianas, no binarie, travas, trans
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migrantes, conurbanas, villeras. Y que nuestras intersecciones se aunaron en (re)territorializar
circundando nuestra memoria oral y lenguaje fronterizo que habitamos (ia) no solas sino con

nosotras y entre comadres.
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Feminismos sin fronteras: El verde es nuestra bandera*

Mariana Brito Olvera**

* Este texto fue publicado previamente en la revista Casa del Tiempo (Ciudad de México, vol. VII, no. 67, marzo-
abril 2021) y aborda la experiencia de la lucha por la legalizacion del aborto desde la perspectiva de las mujeres y
disidencias migrantes, agrupadas en la organizacién Ni una migrante menos. En dicho espacio confluyen
compafieras y compafieres de distintas organizaciones, tal como el Blogue de Trabajadorxs Migrantes (BTM).
Ademas de la lucha por el aborto legal, desde Ni una migrante menos militamos por un feminismo transfronterizo

y antirracista.

** Escritora y migrante mexicana residente en Buenos Aires. Integrante de Ni una migrante menos y el Blogue de

Trabajadorxs Migrantes.

A mis compafieras de Ni una migrante menos

“Migrantas por el aborto legal”, dice la bandera verde al lado de la cual estoy con mis
compafieras y compafieres. Alrededor nuestro, hay muchas banderas méas, de organizaciones
sociales, de artistas, de escritoras, de jovenes de la secundaria y estudiantes de la universidad.
El gran espacio que nos nuclea y nos convoca: la Campafia Nacional por el Derecho al Aborto
Legal, Seguro y Gratuito.

Son un poco mas de las 4:00 de la mafiana en medio de un verano portefio, a un par de
dias de que el 2020 termine. La cUpula verde del Congreso de la Nacién Argentina brilla en la
oscuridad y miles de pafiuelos y cubrebocas hacen consonancia con ella. Adentro, las y los
senadores discuten si el aborto tendria que ser o no un derecho para las personas gestantes.
Afuera, nos enteramos de lo que pasa ahi mediante unas pantallas enormes ubicadas en la calle,
donde nos hemos instalado en vigilia hasta saber el resultado. Tenemos la experiencia de vigilias
anteriores en 2018. La ultima trajo lagrimas debido al rechazo de la ley, pero no resignacion.
Lo que no se logro en el Congreso se habia logrado en las calles: la despenalizacion social del
aborto.

Van aproximadamente diez horas de discusion alla adentro; termina de hablar el ultimo
orador. Son las 4:05 de la mafiana. Comienza la votacién. Estamos aqui desde el dia anterior,

pero no nos vamos a ir hasta que termine el conteo. Mientras se lleva a cabo se escuchan cientos
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de voces al unisono: “jque sea ley!, jque sea ley!”. Un estallido de gritos de felicidad, lagrimas
y efusividad crea una enorme diferencia entre las 4:11 y las 4:12 de la madrugada porque ahora
el derecho al aborto es ley en toda la Republica Argentina. “Resulta aprobado, con 38 votos
afirmativos, 29 negativos y 1 abstencion. Se convierte en ley y se gira al poder ejecutivo”. Las
pantallas cambian el lema “jQue sea ley!” por un “;Ya es ley!” y las voces ahora corean este
triunfo. De fondo suena la cancién “Hasta la raiz”, de Natalia Lafourcade. Un humo verde

permea el cielo que dentro de poco comenzaré a clarear.

*

Tengo una coleccion de pafiuelos. EI primero de ellos lo obtuve en el entonces llamado
Encuentro Nacional de Mujeres, en 2016, a los pocos meses de haber llegado a vivir a Buenos
Aires. Ese afio el encuentro se llev6 a cabo en la ciudad de Rosario y yo habia viajado con una
organizacion de educacion popular llamada Pafiuelos en Rebeldia. Dentro de las actividades
programadas, hubo un panel latinoamericano en el cual tuve la oportunidad de participar para
hablar de lo que estaba ocurriendo en México. Habia, también, compafieras de Honduras, El
Salvador, Chile, Venezuela, Colombia, Paraguay, Costa Rica y mas. Todas coincidian en lo
mismo: tenian que dejar de matarnos y el aborto debia ser legal, seguro y gratuito en todos
nuestros territorios. Cuando tuve la palabra, recuerdo haber dicho: “En México, todos los dias
son asesinadas siete mujeres solo por el hecho de ser mujeres”. Después desarrollé un poco mas,
puntualizando cémo las condiciones econdmicas y sociales influyen en las situaciones de
vulnerabilidad. Para terminar, dije una consigna que se habia divulgado bastante en México a
causa de los numerosos feminicidios: “Ni una menos, vivas nos queremos”. De inmediato, en
coro, todas replicaron la consigna varias veces.

El pafiuelo verde, que en un inicio se portaba principalmente en las movilizaciones y se
colocaba en el cuello, comenz6 a ponerse también en las mochilas, en los bolsos, en las
cangureras, atado a las bicicletas. Los establecimientos gastrondmicos, culturales o artisticos
que adherian a la consigha comenzaron a colgarlos en sus paredes. Esto conllevo a pasar el
simbolo del espacio de la movilizacién politica a los demas ambitos de la vida cotidiana: subir
a un colectivo o al metro y ver verde, ir caminando por la calle y ver verde, llegar a un espacio
a tomar una cerveza y ver verde. Nos permitid, también, una identificacion con las compafieras
y compafieres que lo portan, sintiendo que, si bien no sabiamos quiénes eran, algo teniamos en

comun. Los pafiuelos son simbolo de lucha, de cuidado y de rebeldia.
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El pafiuelo para mi significo esto: union. Ver las problematicas que nos atraviesan mas
alld de las fronteras politicas y, al mismo tiempo, que ese horizonte comun no borra las
particularidades. Con el tiempo he ido juntando algunos pafiuelitos verdes de distintos paises,
y, aunqgue el color los une a todos, cada uno tiene su estilo propio y sus consignas especificas.
El que tengo de El Salvador tiene letras maytsculas y acota el pais al que pertenece: “Decidir
es mi derecho. El Salvador”. Tanto en El Salvador, como en otros paises centroamericanos
como Honduras y Nicaragua, el aborto esta prohibido sin ningun tipo de excepcion.

El pafiuelo de Chile tiene una imagen en blanco de dos mujeres: una de ellas sin playera,
con un pafuelo atado en el cuello y con el pufio en alto; la otra tiene pelo alborotado y sostiene
una bandera que dice “Aborto ya”. Encima de la imagen tiene el lema “Aborto libre, seguro y
gratuito” y en la parte de abajo se puede leer #Nobastan3causales. En Chile, la interrupcion
libre del embarazo no es legal y sélo esta despenalizada bajo tres causales: riesgo vital de la
persona gestante, patologia de caracter letal del feto o por violacion.

El de México lo uso habitualmente desde que me lo trajeron: tiene la imagen de unas
trompas de Falopio que simula un papel picado color lila. Una de las trompas esta hacia arriba,
como si fuera un brazo con un pufio en alto, pero en lugar de pufio es un ovario el que esta en
posiciéon combativa. Arriba de la figura se lee “aborto legal, libre, seguro y gratuito”. En
México, varia en cada estado la situacion en torno a la interrupcion del embarazo, y sélo en
Ciudad de México y Oaxaca se practica de forma voluntaria.??

Nos distinguen nuestras condiciones especificas; nos agrupa el verde.

*

Ademas de mis pafiuelos verdes, hay uno al que le tengo mucho carifio y que, en gran
parte, cifra la experiencia de algo que hace un tiempo comenz6 a ser una realidad para mi: la de
ser migrante.

Este pafiuelito es fiusha y en él se puede ver a seis mujeres sosteniendo una manta. Las
mujeres son diversas: altas, bajitas, con pelo largo o corto, con rizos, con pelo lacio, delgadas o
robustas; una de ellas estd cargando un bebé. La manta que sostienen dice “Ni una migrante
menos”, el nombre de nuestra organizacion. Arriba de la imagen hay una frase: “América es

nuestra, rompiendo fronteras”.

22 Actualizacion: luego de haber sido publicado por primera vez este ensayo, en marzo del 2021, el derecho al
aborto se legalizé también en Veracruz e Hidalgo, y el 7 de septiembre la Suprema Corte de Justicia de la Nacién
declard que la criminalizacién del aborto es inconstitucional. Si bien el fallo se refiere al Codigo Penal de Coahuila,
sienta precedentes para las leyes locales del resto del pais.
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Ni una migrante menos es una organizacion de mujeres y disidencias migrantes en
Argentina que se conformo el 8 de marzo de 2017. El pafiuelo surgié como una necesidad de
crear una identificacion entre nosotras y nosotres y mostrar nuestras demandas. El “no ser de
aca”, junto con las implicaciones que ello conlleva (lejania de vinculos afectivos, mayor
precarizacion laboral, mayor vulnerabilidad ante violencias machistas y racistas), nos agrupoy,
también, nos empoderd para luchar por nuestros derechos, pues vivimos distintas opresiones al
ser mujeres, trabajadoras y migrantes. En un pais, como muchos otros, en el cual se privilegia
la blanquitud, nos vemos enfrentadas a situaciones de racismo 0 exotizacion de nuestros
cuerpos.

Antes escribi “no ser de aca” entre comillas porque, Si bien es cierto que no soy de este
pais, el hecho de vivir, trabajar, construir en otro espacio, te hace pertenecer a él. Las personas
migrantes tenemos un pie en cada territorio: el de origen y el de llegada. El problema radica en
que en el pais de destino no siempre hay acogedoras bienvenidas. Es por ello que, en un lugar
donde constantemente te recuerdan tu condicidon de fuerefia, integrarnos al movimiento de
mujeres y disidencias ha sido crear un sentido de pertenencia. De ahi la importancia de que el
Encuentro Nacional de Mujeres haya cambiado su nombre por el de Encuentro Plurinacional de
Mujeres, Trans, Travestis, Leshianas y No Binaries, una discusion gue se fue dando a lo largo
de los afios y que de manera central cuestionaba los nacionalismos y las identidades
biologicistas. Nombrar a nuestros encuentros de esa forma implicé romper con las fronteras que
nos impiden estrechar mas fuertemente los lazos entre quienes vivimos las opresiones del
patriarcado.

Las migrantes hemos hecho nuestra la lucha por el derecho al aborto legal, nos sentimos
herederas de las mujeres que nos precedieron en este camino y parte del legado del que se estan
apropiando las mas jovenes. El verde también es nuestra bandera, porque somos feministas,

transfeministas, transfronterizas.

*

A las 4:12 de la madrugada, también a mi me corren algunas lagrimas por la cara. Por
un momento, miro a mi alrededor y me cuesta creer que estoy aqui, a miles de kilometros de mi
pais, viviendo este momento histdrico en la Argentina; pero, viendo a mis compafieras, nuestras
banderas, nuestros pafiuelos, me siento sumamente anclada a este lugar y a este momento. Me

giro y vivo esta alegria colectiva, me siento parte de ella y deseo que también en Mexico y en
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otros paises de América Latina nos veamos rodeadas de esta dicha que ya se esta construyendo
en todas partes.

La gran consigna de la Campaiia Nacional por el Derecho al Aborto Legal, Seguro y
Gratuito ahora no solo es demanda, sino realidad: “educacion sexual para decidir,
anticonceptivos para no abortar, aborto legal para no morir”. Las mujeres y personas con otras
identidades de género con capacidad de gestar tienen derecho a interrumpir legalmente su
embarazo hasta la semana catorce.

Ya es ley, pero los pafiuelos no se guardan. Porque el siguiente paso es asegurarnos de
su debida implementacion y también porque el derecho al aborto es sélo uno de nuestros logros
en el camino hacia nuestra liberacion.

El dia en que el derecho al aborto se hizo ley, recuerdo haber visto una cartulina con una

frase: “justicia social es poder decidir”.
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