UNIVERSIDAD IBEROAMERICANA
Estudios con Reconocimiento de Validez Oficial por Decreto Presidencial

Del 3 de abril de 1981

LA VERDAD
NOS HARA LIBRES

UNIVERSIDAD
IBEROAMERICANA

CIUDAD DE MEXICO ®

TRANSPAZ(C)ES Y VULNERABILIDAD: SINTIENDO LOS
LATIDOS DE LAS ACTIVISTAS ANTIRRACISTAS DEL COLECTIVO ILE Y
DOS DE LAS
CO-FUNDADORAS DE BLACK LIVES MATTER
TESIS
PARA OBTENER EL GRADO DE
DOCTORA EN ESTUDIOS CRITICOS DE GENERO
PRESENTA
CARMEN MARGARITA SANCHEZ DE LEON
DIRECTORA:
DRA. MARILU ROJAS SALAZAR
LECTORES:
DRA. MARISOL LOPEZ MENENDEZ, DR. CARLOS MENDOZA ALVAREZ

CIUDAD DE MEXICO 2023



Dedicatoria:

Este trabajo de reflexion esta dedicado a mis hijes Oshadi y Siboney y a Frida Kruijt, mi
querida esposa. Gracias por la paciencia que tuvieron conmigo ante mis largas ausencias.
Aungue yo dude muchas veces, ustedes nunca dudaron de mi. Mas alla de mis dudas, escribi con
pasion en la esperanza de que este documento les ayude a volver a pasar por el corazén quiénes
somos; les ayude a volver a pasar por el corazén nuestras historias de amor y resistencia.

Agradecimientos:

Nadie produce ni crea en soledad, cualquier trabajo académico o creativo es el conjunto
de muchas personas, de muchos seres, de nuestro entorno, por ello reconozco y agradezco:

Al Colectivo I1é, quienes sin parpadear me aceptaron entre ellas y me ensefiaron con
amor, con ternura y extendieron el archipiélago de Borikén hasta mis orillas.

A mi directora de tesis, la Dra. Marill Rojas Salazar cuya compariia fue més alla de las
fronteras acadeémicas; al resto del Comité Sinodal: la Dra. Marisol Lopez Menéndez y el Dr.
Carlos Mendoza Alvarez, por alentarme fuera de toda duda, por las ideas compartidas y por la
alegria de nuestros encuentros.

A la Facultad del Programa de Estudios Criticos de Género, por arriesgarse con pasion a
ser pioneres en un ambiente académico que no siempre fue amigable.

A mis comparieres de la Primera Generacion del Doctorado en Estudios Criticos de
Género, por las conversaciones, las risas, las lagrimas, los cafés, las comidas y las chelas.

A mi familia quienes no dudaron a en apoyarme cuando me lancé a esta aventura, sobre
todo a mis hermanos Dimas Raul y José David, quienes conversaron sobre la paz conmigo en

clave de jazz y bomba.



A mi familia extendida, aquelles que una escoge 0 que escogen a una, por siempre
darme una mano, con el cuidado de mis hijes, con una palabra de aliento, o una simple pregunta
sincera: ;,coOmo te va?

A México que nos recibio a mi familia y a mi como hijes, tierra generosa sin reservas,
que me duele y que celebro.

A mis ancestres, aquelles de tiempos cercanos y aquelles de tiempos lejanos, soy porque

elles fueron, lucharon y amaron antes que yo.



Yo conozco a unas mujeres,

todas ellas cimarronas,

todas ellas probadas al fuego,

todas ellas bafiadas en las aguas rebeldes de los rios que se niegan a morir.

Yo conozco a unas mujeres que formé la tierra con la fuerza del magma fundante.
Yo las conozco, las siento y las veo, aunque esté a la distancia,

pues son mas fuertes que Juracan,

los dioses les piden permiso y las diosas las bafian con su luz.

Y0 cON0zco a unas mujeres...

Colectivo llé, co-autoras



indice

Una nota necesaria antes de [a [@CTUIa ............uuviiiiiiiiiiiiiiiiiiiiiieeeeee ettt 7
Mapa, brijula, SEeAAlES dE NUMO .........ovviiiiiiiiiiiiiiiiieee et aaesesessaeesessseessnenes 8
La Metodologia del juey PalanCU............ooiuiiiiiiiiiieei e 15
Conversaciones entre hermanas que revisitan [a Paz ... 15
Seguimos la metodologia del JUBY ... ... 24
Desde el Caldero de [ TESIS .....uuuuiiiii e e e e e e e e e e e e e 27
[ F= Tl = W (o TSR F= To [ 13N g = Ut = g T Lo 34
A 30 AR0S, SOY € ...ttt tt—ta— it ——a——aaaaa——— 44
El entrecuido MEtOTOIOGICO .......uuiiiiieeiiiiiiee ettt e e e e e et 46
Una tesis en tiempos de Covid-19: NO PUEAO FESPINAI ........eeueeeieiieiiiieieiieeieeieeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeees 48
ChapoteandO €N I8S GQUAS ... 50
De la segregacion racial al daltonismo racial y de vuelta ..............ceevvvevveiiiiiiiiiiiiiiiieiiieieeeeeeee, 59
Borikén: mas alla de 1@ NEGACION.........coii it e e 62
[ R e a fo e [ P L =T o] 4 = PP PPPPPPPPPPP 68
PUNLOS SUSPENSIVOS ...vtviiiieeeee ettt et e ettt e st e e e e e et e e e e e e e e e e et e e e e e e e e e e astta e e e e eeeeestaannn s 83
Y= VA== Lo 1 S 84
Sintiendo aqui, para entender alla: una fuerza organizativa...............cccoevvviiiiiii e, 90
Una conversacion en una tarde de verano: claves en son de transpaz(C)es ..........ccccvvvvvvnnnnnn. 100
Las transpaz(c)es, devenires en las resistencias con latidos decoloniales...............cccccvvvnnn... 114
BB VAo I =g ETe [ (ST o ] PPN 117
Trazo de alternativas a la arquitectura del Castigo ...........ccceeviieiiiiiiiiiii e, 121
Trazo constructor de redes (FZOMALICO) ..........uuuiiiiii i e eeeeaaaans 122
Trazo creador de CONIa NAITALIVAS ........ooeeeiiiieeeeee e 125
Trazo que resignifica |0 NUMANO .........cooiiiiiiii e e 131
R V4ol o [T = oY1 (=T ot U1 o = TP 135
Trazo de nuevas territorialidades ... 141
Trazo de cotidianidad..........oooe i 144
LI=To ks o= V2= 10T [ PSPPI 149
La cabeza de Cristo: el color del poder del patriarcado racista colonial.....................ccccevvvnnnnn. 152
AQUSEINA LUVIS NURBZ ...ttt ettt ettt e e e e e et e e e e e e eeeeeeeeeeeeneees 157
(O LN LT W 2= o =] | = 158
Y=ot Y 1= o = o] o 14 PPPPPP 159
Silvia Regina de LiMa SIIVaA........coouiiii e e e e e e e eaan s 160

pg. 5



LOS €SPACIOS QIASPOIICOS ...ttt e e e e ettt e ettt et e e e e e e ettt e e e e e e e ettt b e e e e e e e e e e annnenes 160

Desde la astucia del juey te0-PaZ-BNUO............eeiiiiiiiiiiiiiiiiieeieei ettt eeeeeeeees 161
Un vivir teoldgico sin teologia: te0-Paz-ando...........cocuuiiiiiiiiieiiiiiiie e 162
Mirando pa el limbo: @ modo de CONCIUSION .........cooiiiiiiiiiiiiiiee e 166
OO N0 FINAL <. 170
Apalabramiento (UN gloSario @bI€rt0) ...........euviiiiiiiiiiiiiiiiiiiiiii ettt 172
Bibliografia. ..o iError! Marcador no definido.

pg. 6



Una nota necesaria antes de la lectura

¢,Como se conforma una tesis dentro de un programa doctoral? ¢Como se conforma una tesis
doctoral partiendo de saberes gestados por comunidades que miran con sospecha la manera en
gue la academia demarca lo que es el conocimiento? ¢ Qué hacer con esas maneras de conocer
gestadas desde la academia que ahogan los saberes que emanan desde las cuerpas que han
guedado al margen del rigor académico?

Desde la década de los sesenta, en lo que hoy llamamos América Latina y el Caribe,
eclosionaron movimientos para producir saberes/conocimientos con una mirada en aquello que
las comunidades saben. Una mirada a como desde esos saberes pueden gestarse
transformacion social y politica para bien y salud de aquelles que quedaron fuera de una vida a
plenitud. Fue el tiempo en que coincidieron la Educacién Popular, la Teologia de la Liberacion,
la Comunicacion Alternativa y la Filosofia de la Liberacién. En esa coyuntura les cientificos
sociales se incorporaron mas a las comunidades para trabajar con metodologias que combinaron
el corazén y la cabeza (Fals Borda), era la respuesta del investigador que vivia en medio de la
angustia y sufrimientos de los pueblos. Este proceso que, fue cuna de la Investigacion
Participativa, no dejé de estar en tensidon con la metodologia clasica académica de generar
conocimiento. Desde ahi las investigaciones participativas generadas en América Latina y el
Caribe se convierten en espacios dialogantes para la transformacién (Freire). La epistemologia

se desarrolla para mover el cambio social en beneficio de las personas descartadas.

Esta nueva manera de construir conocimiento de la Investigacion-Accién-Participativa,
mantuvo al académico o cientifico social como epicentro del proceso, Los instrumentos
investigativos aln continuaban siendo euro centrados y en cierta manera las investigaciones

imponian agendas sobre las comunidades.

Desde hace algun tiempo se reflexiona en metodologias investigativas decoloniales, quizas
una de las pioneras es Ngati Awa (Linda Tuhiwai Smith) quien denuncié el extractivismo
epistémico que la academia occidental ha ejercido contra los pueblos del Pacifico. La misma
denuncia fue hecha por Silvia Rivera Cusicansqui, quien sefiala que conceptos y visiones de los
pueblos originarios de Abia Yala, son tomados por les académicos y son patentizados por elles,
dandoles prestigio en sus centros de produccion académica. La comercializacion de saberes
ancestrales ha sido parte del genocidio epistémico contra muchos pueblos. Desde ese genocidio
las comunidades del pacifico iniciaron el desarrollo de sus propias agendas de investigacion y

sus metodologias basadas en elementos fundantes para la vida de esos pueblos. Por ejemplo,



Ngati Awa explica como los pueblos del Pacifico utilizan su ancestral y vital relacién con el mar
para metaforizar los procesos de investigacion que benefician a esas comunidades. Los cuatro
puntos cardinales junto al movimiento fluido de las mareas del océano representan los
movimientos hacia la descolonizacion, la sanacion, la transformacién y la movilizacion, No se

trata de metas ni fines en si mismos sino una espiral de procesos.

¢Como nos acercamos a los movimientos y/o comunidades que generan procesos de
transformacion social, resistencia y transgresion? Proponemos mas bien escuchar, para
aprender y compartir. Comunidades como el Colectivo 1lé y el movimiento Black Lives Matters
construyen sus modelos de andlisis, y estructuras de cambio, que generan epistemologia. Esta
otra manera de investigar no esta centrada en recoger informacién para generar hallazgos, mas
bien, rescata narrativas para abrir rutas. Las cuerpas documentan el proceso en un dialogo
constante que no pretende que los saberes sean aplicados o replicados en otres, pues esos

saberes pueden transformarse y no son universales en el sentido occidental tradicional.

Dentro de algunas visiones de ética feministas africanas y de su didspora se impulsa a la
investigadora como una sanadora que trabaja en las comunidades y participa en procesos de
sanacion y construccion comunitaria. ElI conocimiento es generado para sanar, para crecer
espiritualmente en comunidad. La funcién de una investigadora feminista antirracista y decolonial
es trabajar con las comunidades afrodescendientes mediante una escucha compasiva que junto
a nifas y a mujeres (leidas o autodefinidas como tal) visibilizan las historias y los métodos de

sanacion que se emplean cuando comunicamos nuestras experiencias de vida.

Partiendo de ahi la base de esta tesis es la flexibilidad transdisciplinaria y el reconocimiento
amplio de otros saberes, para explicar porque no estuvimos en algunos lugares, y buscar el justo
lugar para nuestras cuerpas desplazadas y de esta manera continuar en un ciclo continuo de

sanacién para nosotres mismes y para la humanidad.
Mapa, brujula, sefiales de humo

Los mapas y las brijulas capturaron mi atencién desde pequefia, a pesar de eso, no desarrollé
la destreza de seguir un mapa o de identificar exactamente en dénde se ubican norte, sur, este
u oeste. Quizas esto Ultimo no es un problema si pensamos que la ubicaciéon de estos puntos
cardinales serd relativa al lugar que estemos e incluso a quiénes somos. La cartografia, saber
antiguo, siempre tuvo la intencién de que las personas pudieran ubicarse en un espacio y tiempo
dado, y este proceso aun con los instrumentos mas sofisticados como los satélites utilizados hoy

para desarrollar los mapas, tiene las huellas de quien o quienes los elaboran.



Hubo algunos que elaboraron mapas como instrumentos para salir de la esclavitud y a la
misma vez como una memoria de resistencia. En 1873, John Washington, quien habia sido una
persona esclavizada escribié sus memorias, incluyen un mapa, ese mapa da cuenta de sus actos
de resistencia al describir sus rutas de escape. El mapa es un ejemplo de una “cartografia
subalterna” (Hanna, 2012), una manera diferente de mapear, que usa sus propias experiencias

para dar sentido a su proceso de emancipacion.

La academia occidental desarroll6 unas maneras muy especificas de elaborar una
investigacion objetiva, una guia para un saber validable, creible y universal. Muchas de esas

estrategias nos muestran un camino lineal, un mapa con puntos cardinales precisos.

Desde hace algun tiempo intelectuales de ese espacio que hemos llamado sur global,
cuestionan el camino, el mapa y la brdjula que nos conducen a un conocimiento universal, incluso
argumentan que no existe un conocimiento universal, ni una forma o un mapa Unico hacia la

adquisicién de ese conocimiento.

Cuando pienso en el proceso que generod este documento me doy cuenta de o poco lineal
gue su nacimiento ha sido, e incluso el tiempo fue mucho més prologando que el asighado por
la Universidad. Este proceso inicia con mis experiencias e intuiciones derivadas de las
identidades que se me asignaron, es decir, desde las ubicaciones que fui leida por las estructuras
sociales y desde mis propios procesos de resignificacion. La elaboracién de esta tesis quebro
muchas veces mis identidades, dejandome en lugares que no imaginé. Estas experiencias
muchas veces no son apalabradas en los textos formales, pues después de todo, escribir una
tesis debe conducir a un camino de privilegio, no a uno de vulnerabilidad. Esta tesis se nutre de
los activismos entre la diversidad sexo genérica, los movimientos de mujeres, el movimiento
pacifista, que he asumido a lo largo y ancho de mi vida. Estos activismos emanaron de mis
propias vulnerabilidades. Pero sobre todo esta reflexién es colectiva, con didlogos y emociones
diversas generadas en el intercambio con les activistas con les! que he colaborado, con mis
colegas en el programa doctoral, con mi familia, con mi entorno. Quizas por eso mismo es
necesario que provea aqui algunas sefales de humo sobre lo que estamos abordando en este
documento. Estas sefales de humo no son fijas sino siempre méviles, cada vez que miramos
nos indican nuevos caminos desde dénde continuar. Como plantean las investigadoras Isabel

Martinez de San Vicente y Cecilia Galimberti, “la construccién del mapa (asi como el uso de este)

! Reconocemos que el lenguaje nos ata a las normativas que se imponen en los sistemas patriarcales, uno de los
problemas limitantes es el binarismo impuesto en las estructuras genéricas de los idiomas europeos. Por esta razén en
esta tesis jugaremos con las maneras de uso de los pronombres para permitirnos estructuras mas amplias de expresion.



es un proceso tanto individual como colectivo; es sobre todo accion interpretativa en donde el
resultado transmite también las intenciones, y condiciones del autor. Tanto su realizaciébn como
su lectura se encuentran vinculadas a las transformaciones sociales y espaciales” (Isabel

Martinez-de SanVicente y Cecilia Galimberti, 2012).

Encontrardn aqui algunas de las partes de una tesis tradicional: estado de arte, la teoria,
metodologia y trabajo de campo, aunque quisimos presentarlas con otros nombres para que el
proceso de apalabrar pudiera de alguna manera reflejar y dar cuenta del proceso creativo y del
pensamiento que nos trajo hasta aqui. Incluso mezclamos y fusionamos secciones para que
preservaran el sabor de la manera en que surgieron en mi cuerpo y en mi proceso de aprendizaje
con el Colectivo Ilé, esto es también en un intento de de(s)colonizar? el proceso de hacer una
tesis. Para entender lo que hasta aqui hemos explicado, habria que decir algo sobre cémo llego
al tema de la paz, codmo se integra en mi activismo y a mi proceso personal. Llego al Doctorado
en Estudios Criticos de Género, desde la disciplina formal, de la teologia y desde mi trabajo
pastoral con las periferias, siendo yo misma en parte periférica. Al inicio no quise abrazar esta
formacion ni estos saberes pues sentia que desde la teologia faltaban claves para la manera en
gue queria investigar el tema, requeria una mirada mas alla de la fe cristiana y un dialogo con
saberes diversos. Si pensamos en la teologia como un quehacer dentro de las instituciones
religiosas, con metodologias y con un lenguaje particular el texto tiene muy poco de teolégico, y
en ese sentido es fronterizo. Nunca dejé de mirar temas fundamentales de la teologia como la
esperanzay laresistencia en la (vul)nerabilidad (soteriologia), la presencia en una mesa solidaria
gue se auto convoca y que siempre es abierta (eucaristia-la fiesta de las divinidades), la
capacidad de construir matrices nuevas (escatologia) y el surgimiento de nuevos conceptos de
ser ekklesia que plantean los movimientos sociales de resistencia anti sistémica. Sin embargo,
esos temas tradicionales del quehacer teoldgico han sido reflexionados mucho mas alla de esta

disciplina, hemos intentado transgredir las fronteras de la teologia para sentir mas all4, vamos

2 Reconocemos diversas maneras de nombrar el desprendimiento del proceso colonial o de nombrar la ruptura con la
colonialidad como pensamiento y como movimiento. La descolonialidad y la decolonialidad han sido términos
tedricos, politicos y de activismo como espacios que buscan quebrar las estructuras que emanan de lo colonial, la
modernidad y el capital.



teo-paz-ando® por las resistencias de las organizadoras/activistas antirracistas. Desde nuestra*
experiencia con las activistas vamos paz-ando por las cuerpas nuevas maneras de vivir la
Divinidad. Unas nuevas maneras que desarticulen el poder colonial Cristo céntrico, buscando
nuevos paradigmas para entender conceptos como la paz tan secuestrados por la religion.

Hemos decidido colocar como primer capitulo una explicacion de la metodologia que nos
ha guiado, pensamos que de esta manera ayudamos a quien lee a visualizar mejor la ruta poco
tradicional que sigue la tesis. Hemos llamado a este capitulo Metodologia del juey palancdu,
con una introduccién al capitulo que hemos titulado Conversaciones entre hermanas que
revisitan la paz, que consiste en la transcripcion de un dialogo en donde volvemos a visitar la
paz como un espacio de incomodidad, esa reflexion generé un cuento que es una mirada
antirracista al concepto de paz. Este capitulo tiene varias secciones que integran elementos de

metodologia con elementos claves de la filosofia organizativa del Colectivo llé.

El juey o cangrejo terrestre de Puerto Rico, que da nombre al texto, es parte de la
gastronomia del pais, es un animal que ha sido severamente perseguido. Aun asi, tanto en el
ambiente silvestre como en cautiverio, desarrolla diversas maneras de escape. La metodologia
gue plateamos no fueron sélo la manera con la que trabajamos en el campo investigativo sino
gue ademas es un espacio de resistencia y pretende crear una nueva forma del quehacer
académico, que coloca en su centro las narrativas de las personas como una fuente de saberes

gue debe ser escuchada.

El siguiente capitulo Chapoteando en las aguas (Wade in the Water)®, alude a un viejo

espiritual de las comunidades afroamericanas vinculado al movimiento del ferrocarril

3 Las palabras y conceptos que se fraguaron en las lenguas de las naciones que participaron del proceso colonizador
no dan cuenta de lo que queremos decir como personas racializadas. No pueden dar cuenta de nuestros sentimientos
maés profundos porque desde esas lenguas se construyeron las imagenes de nuestro no ser. Una de las contribuciones
mas importantes de la tedrica negra/prieta brasilefia, Léila Gonzalez fue identificar que las personas negras en Brasil
tienen unos giros muy particulares en sus expresiones linglisticas tomando estructuras y pensamientos de lenguas
africanas como el bantl. Gonzélez crea el concepto de “Pretugués”, término creado para pensar la formacion de la
identidad cultural brasilefia a través de palabras de lenguas africanas. (Martins, 2018). Les puertorriquefie enfrentamos
muchas veces el sefialamiento de que no hablamos espafiol o al menos que no lo sabemos hablar, estas afirmaciones
desconocen la resistencia cultural de nuestras boricuadas. Los neologismos que usaremos en esta tesis se aferran a dos
principios, primero las lenguas colonizadoras no pueden dar cuenta de nuestros pensamientos, segundo un concepto
nunca esta cerrado pues no puede separarse de su tiempo ni de sus circunstancias (Piedade, Doloridade, 2020).

4 En algunos momentos cambiaremos el uso del yo por nuestro/nuestra en un intento de descolocar la primera persona
singular, eje de las sociedades capitalistas. Asumimos el principio ético Ubuntu, esta es una palabra de las lenguas
xhosa, ndebele, zulu y swati de Sudafrica que reconoce que ningln ser vivo es mas sagrado que otro. Desde la filosofia
Ubuntu se afirma la propia humanidad reconociendo la humanidad de les demas, soy en cuanto eres.

5 Este cantico fue publicado por primera vez en 1901. Hace referencia a la salida de Egipto y la misma vez es un
instructivo para que las personas que huian de esclavitud se metieran en las aguas, al entrar en las aguas los perros



subterraneo; por medio de esta estrategia de cimarronaje y subversion las antiesclavistas
afroamericanas y también blancas sacaron de la esclavitud a cientos de personas en el sur para
dirigirlas a tierras fuera del sistema esclavista en el norte. Si bien es cierto que la mayoria de las
rutas de huida fueron hacia el norte, también es cierto que hubo rutas hacia el sur, es decir, hacia
México. En tiempos recientes estas rutas comenzaron a recibir alguna atencion de les
historiadores. Luego de que México ganara la independencia, su segundo presidente Vicente
Guerrero, un hombre afrodescendiente, decreto la liberacion de todas las personas esclavizadas
en 1892. Esta noticia, unido a la resistencia de los gobiernos mexicanos frente al gobierno de los
Estados Unidos que demandaba la devolucion de las personas que huian del sistema esclavista,
incentivd un gran movimiento a través del Rio Bravo, la mayoria de estas personas procedian de
los territorios de Texas y Luisiana. Las personas esclavizadas que salieron por el sur formaron
parte de lo que son hoy las comunidades afrodescendientes en estas tierras mexicanas (Avila,
2020).

Los canticos espirituales negros tenian un motivo religioso, casi siempre inspirado en la
salida de las comunidades hebreas esclavizadas en Egipto, pero a la misma vez indicaban claves
para el camino de huida, en cierta medida, eran los mapas de la huida, mapas que no podia ser
fijos porque cambiaban conforme las condiciones de persecucion cambiaban. EI cimarronaje no
sélo se expreso en la huida fisica de tierra de esclavitud, también en la confrontacion del sistema
esclavista utilizando recursos legales disponibles, les historiadores en tiempos recientes han
demostrado fuera de toda duda que las mujeres esclavizadas nunca fueron pasivas sino

resistentes de diversas maneras.®

Chapoteando en las aguas tiene la intencién de proveer un panorama del tema de las tesis
y sus principales caminos, un chapoteo, o introduccién a la problematica que nos conduce por el
planteamiento de la tesis e introduce conceptos que seran utilizados en el texto, asi como las
teorias y metodologias que hemos empleado. Desde los inicios, la tesis es una conversacién con
las compafieras organizadoras/activistas antirracistas, pues hemos querido colocar sus voces a
lo largo y ancho del trabajo y no confinarlas al area que tradicionalmente llamamos hallazgos.
Siendo que esta es una investigacion participativa, las activistas circulan en todas las partes del

documento. Partiendo de ahi, chapoteando en las aguas es una invitacién a no seguir una Unica

rastreadores no alcanzaban a percibir mas los olores. Aqui una versién moderna del cantico que alude a la nueva
generacion de aquelles esclavizados: Wade in the Water: Live | The Spirituals (Official Music Video) - YouTube

& La historiadora afro-venezolana, Evelyne Laurent Perrault ha demostrado la manera en que las mujeres esclavizadas
0 negras libertas utilizaron el mismo sistema legal imperante para alcanzar demandas y cambios al mismo sistema.
(Laurent-Perrault E. , Esclavizadas, cimarronaje y la ley en Venezuela, 1770-1809, 2018)


https://www.youtube.com/watch?v=fxZ4H-gq_lc

manera de leer los textos sino a meterse en las aguas de otra manera de vivir y de estar en la
academia. Es un modo propio de de(s)colonizar la academia, un cimarronaje académico’, con la

intencién de hacer visibles otras maneras de saber.

Posteriormente, De la segregacion racial al daltonismo racial y de vuelta, es una
seccion que pretende dar una mirada a la situacion compleja de las comunidades afroamericanas
en los Estados Unidos. No ha sido nuestra intencion desarrollar una historia profunda de las
resistencias de las comunidades afroamericanas, ese esfuerzo requiere una tesis separada, lo
gue si intentamos es explicar como las estructuras racistas se han movido de ubicacion y
tonalidad, creando la impresion de que el racismo no es un problema sistémico, sino que en la
llamada era post racial se puede avanzar sin promover cambios estructurales. De la segregacion
racial al daltonismo racial y de vuelta, intenta ubicar la gran paradoja de la sociedad

norteamericana en general y de las comunidades afroamericanas en particular.

La sesion titulada, Borikén:® mas alla de la negacion, es una ubicacion general de la
experiencia colonial y racista en el archipiélago de Puerto Rico, describimos las politicas
oficialistas de hacer invisibles a las comunidades evidentemente negras y emblanquecer el pais.
Tratamos de describir de qué manera esas politicas oficialistas han tenido como consecuencia
esconder el racismo sistémico que se vive en Puerto Rico. Provee también una breve reflexion
sobre lo que han sido los encuentros de la lucha antirracista de les puertorriquefies en Estados
Unidos y les afroamericanes. En ambas secciones intentamos apuntar que la paz, tanto en los
Estados Unidos como en Puerto Rico, ha sido una propuesta construida sobre las bases de una
justicia y democracia racial que nunca ha existido, sino al contrario por largo tiempo ha existido
una guerra no declarada y oculta contra las poblaciones afrodescendientes y/o evidentemente

negras.

En la seccion El Teatro de las Teorias explicamos las teorias que habitan este trabajo de
investigacion que siempre estaran en dialogo con el conocimiento (las teorias) que generan las

mismas organizadoras/activistas antirracistas.

" El concepto de fuga de saber o cimarronaje proviene del poeta y pensador martiniquense Aimée Césaire. Antes de
que se planteara el concepto de la colonialidad del saber pensadores como Césaire reflexionaban sobre la necesidad
de romper con las estructuras del conocimiento eurocentrado como un esfuerzo necesario para romper con la
colonialidad.

8 Los tainos, habitantes del archipiélago llamaban a la Isla Grande Borikén, Boriquén y posiblemente mas cercano a
la pronunciacion del leguaje taino: Borukén. De la misma raiz viene la palabra boruquena. La boruquena es un
crusticeo (cangrejo) de agua dulce endémico de Borukény de la isla vecina hoy llamada Santa Cruz, ubicada al oriente
de la Isla Grande. Algunos estudiosos concluyen que Borukén significa Isla del Cangrejo. (Leymarie, 2015)



Ser y saber explora las bases de conocimientos y saberes que asumimos y que
entendemos son parte del movimiento antirracistas feminista. Junto con la seccién Sintiendo
aqui, para entender alla: una fuerza organizativa, intenta hacer una propuesta de plataforma
de saberes.

Prosigue la narrativa con la seccién Una conversacion en una tarde de verano: claves
en son de transpaz(c)es.® En este espacio hacemos un recorrido y una critica sobre la manera
gue la paz es analizada en los organismos internacionales encargados de administrarla. Del
mismo modo presentamos las maneras en las que las activistas articulan y generan paz desde

Sus sentires y trabajos.

Las transpaz(c)es, devenires en las resistencias, en esta seccion presentamos los
trazos de las transpaz(c)es que hemos identificado en esta jornada de trabajo con las
organizadoras/activistas antirracistas. Se trata de ocho trazos que no pretenden caracterizar ni
crear un nuevo codigo sobre la paz, sino mas bien descolocar nuestros entendimientos de la

misma.

En Teo-paz-ando teologizamos sobre algunas de las ideas presentadas en esta tesis.
Desde el planteamiento del genocidio religioso intentamos torcer nuestra fe en un esfuerzo de

cimarronaje religioso.

Mirando pal limbo: a modo de conclusién Es un espacio para resumir lo que hemos
articulado y para apuntar sobre aquellas areas sobre las que podemos continuar investigando o

escribiendo.

Finalmente cerramos con la Gltima seccién Apalabramiento, dejamos definiciones abiertas
sobre los conceptos que hemos estado trabajando a lo largo de la tesis, todos ellos son espacios

para la provocacion y conversaciones futuras.

Con este mapa, brijula o sefiales de humo esperamos que nos podamos acompafar en el

camino de una investigacién decolonial.

® El uso del plural pazes para paz no adviene de un error ortografico, sino de un esfuerzo para descolocar la palabra
del orden para pensarla desde la transgresién. Como plantea Gerardo Vasquez Arenas, se trata de una insubordinacion
gramatical como un ejercicio politico que nos lleve a otro lugar desde el que parte la paz (Arenas-Vasquez, 2020).



La Metodologia del juey'® palanct

Conversaciones entre hermanas que revisitan la paz'*

Carmenmargarita - Yo llevaba mucho tiempo trabajando directa o indirectamente con el tema de
la paz. Y para esta conversacion hice mucha reflexion sobre cémo explicarles esto. Y se me
ocurrié contar sobre la primera vez que me di cuenta de la palabra paz. Cuando éramos chicos
mi hermano Dimas y yo, mi mama nos llevaba los sdbados a hacer las compras en la Plaza del
Mercado en Rio Piedras. Para llegar alli teniamos que tomar una guagua,'? la nimero 29 que
iba de Guaynabo a Rio Piedras directamente al corral (terminal de guaguas). La guagua doblaba
en la esquina del cruce entre la Avenida Mufioz Rivera y la Avenida Universidad, alli estaban las
oficinas del Distrito Escolar Uno. En una de las paredes de ese edificio, habia un mural con un
hombre moreno con la siguiente cita: “El derecho al respeto ajeno es la paz”. Mi mama me explicé
gue ese hombre era Benito Juarez, me dijo que era un hombre zapoteca que habia sido
presidente de México. Esa imagen y esa cita fueron importantes para mi. Luego mas adelante y
como parte de mi experiencia en el cristianismo, conozco la oraciéon que se le atribuyé a San

Francisco de Asis, Hazme un instrumento de tu paz. En el 1980, en el contexto historico de las

10 El juey puertorriquefio pertenece al género Cardisoma, y es parte de la familia de cangrejos terrestres llamada
Gecarcinidae. Durante su evolucion este animal desarroll6 estructuras branquiales que le permiten extraer oxigeno
del aire. A pesar de eso necesitan condiciones himedas para no morir por deshidratacién. Para evitar esto excavan sus
cuevas y mantienen en ellas un tipo de piscina o alberca (Rodriguez-Fourquet, 2010). Estos animales fueron parte de
la dieta de los pueblos originarios del Caribe, los Tainos y luego seré parte de la alimentacion y sustento de las personas
esclavizadas y personas negras libre de la zona (Giusti-Cordero J. A., 2019). Son parte importante en el mantenimiento
del sistema ecolégico de las costas, sus restos ayudan a mantener forman parte de la materia cementada de las rocas o
de la arena. Desafortunadamente su presencia esta amenazada por el consumo humano, en estos momentos se llevan
a cabo diversos esfuerzos para su conservacion. El juey o cangrejo, ha sido parte de la culinaria boricua por muchos
siglos, ademas esta presente en las expresiones del pueblo puertorriquefio, un juey bizco alude a la imposibilidad de
encontrar el camino y un juey palancu alude bien a una manera valiente de enfrentar la vida, a sacar provecho de una
circunstancia 0 a una manera precavida, astuta y sabia de actuar.

11 Esta conversacion se desarrollé el 26 de abril de 2022. Entre seis mujeres (incluyedo a la tesista) de las
Organizadoras de 1lé. La idea de este encuentro fue revisitar la manera en la que las organizadoras habian apalabrado
el concepto paz. Antes del encuentro que se desarrollé de manera virtual, cada una volvio a recibir una transcripcion
de las conversaciones que se habian desarrollado hacia afio y medio atras junto a un enlace que invitaba a escuchar
Peace on Earth de John Coltrane. La conversacion no tuvo preguntas guias fue un didlogo abierto que llamamos
revisitando la paz. Lo colocamos al inicio del capitulo de metodologia para ilustrar la manera en que fuimos creando
saberes. Las narrativas son piezas fundamentales en la teoria critica de la raza, son narrativas de formas diversas que
pueden incluir historias personales, parabolas, cronicas, suefios, cuentos, poesia, ficcion, revisiones histéricas y
otras.Fuente especificada no valida.. Estas narrativas estan apoyadas por las experiencias corporales, las historias de
las comunidades e investigaciones histéricas. El cuento que aparece al final de la conversacion fue una creacion
colectiva que tuvo el proposito de explicar la paz dentro de nuestra experiencia de racializacién. En la metodologia de
la teoria critica de la raza, se aceptan las narrativas de ficcidn para explicar vacios historicos que son tan frecuentes
para las personas afrodescendientes.

12 Guagua, es utilizado en parte de las Antillas para referirse a un vehiculo automotor que presta servicio urbano o
interurbano en un itinerario fijo (Real Academia Espafiola)



llamadas guerras de baja intensidad en Centroamérica, el gobierno de Estados Unidos reinstaura
la inscripcién militar obligatoria, con miras a una eventual conscripcion.*® Junto a otras personas
jovenes me integré a las luchas pacifistas en contra de esas leyes. Cuando iba a las escuelas o
a centros comunales a hablar en contra de la inscripcion y a orientar a jovenes sobre como podian
resistir la ley, mucha gente me preguntaba el por qué siendo una mujer joven, no afectada por la
ley, me interesaba esa lucha. Yo me daba cuenta de que esa ley iba a tener un impacto mucho
mayor en los jévenes como mis hermanos, jévenes negros de recursos bajos o0 moderados. Para
obligar a los jovenes a inscribirse en las listas del ejército, se aprobaron una serie de leyes que
fueron conocidas como las leyes Solomon. Si no estabas inscrito en el ejército no podias tener
acceso a las becas de estudios ni tampoco podias recibir una serie de servicios con fondos
federales, como la vivienda. Era claro para mi que esas leyes afectarian de manera muy fuerte
a los chicos pobres racializados. En ese tiempo también luchdbamos a favor de la
desnuclearizacion de la zona, pues los Estados tenia submarinos que transitaba por las costas
entre la Isla Grande y Vieques con armas nucleares,* aln el gobierno de los Estados Unidos

tenia importantisimas bases militares, en el archipiélago de Borikén.

13 En el 1973 el servicio militar obligatorio concluy6 en los Estados Unidos de Norteamérica, sin embargo, los
conflictos regionales llevaron al gobierno norteamericano a instaurar la inscripcion militar a partir de 1980. La ley
establece que todo joven vardn residente en los Estados Unidos de Norteamérica (incluye a inmigrantes), al cumplir
los 18 afios debera inscribirse en el Sistema de Servicio Selectivo. Si un joven no cumple con este requisito de ley
puede verse afectado al momento de solicitar empleo, o ayudas federales. Segin el mandato, la inscripcién militar
obligatoria asegura el mecanismo para que en caso de quebrase los “tiempos de paz” se pudiera reclutar hombres
jovenes de manera inmediata a formar parte de la estructura militar de los Estados Unidos. Por lo pronto el méas de
millén y medio de tropas militares provienen de reclutamiento voluntario. Los grupos minoritarios raciales y étnicos
constituye aproximadamente un 40% de los militares en servicio activo en el Departamento de Defensa
(https://www.pewresearch.org/fact-tank/2017/04/13/6-facts-about-the-u-s-military-and-its-changing-demographics/

). Esto datos han llevado a algunos activistas anti militarizacion a sefialar que el reclutamiento militar voluntario tiene
un resorte de racializacion y pobreza. https://www.redbrick.me/us-military-recruitment-and-the-weaponization-of-
poverty/ https://panthernow.com/2020/07/27/how-military-recruitment-targets-low-income-schools-and-why-thats-

a-problem/

14 Bajo la presidencia de James Carter en 1977, los Estados Unidos firman El Protocolo | del Tratado de Tlatelolco
cuyo objetivo era desnuclearizar el hemisferio, este documento fue ratificado cuatro afios mas tarde, en 1981, por el
gobierno de Ronald Reagan. De esta manera los Estados Unidos de Norteamérica se comprometieron a no almacenar
0 emplazar armas nucleares en sus bases militares de Puerto Rico, Guantanamo y la Zona del Canal de Panama. Aln
asi no se restringi6 el derecho de transporte de armas nucleares en transito. Sin embargo en estudios del Colegio de
Abogados y Abogadas de Puerto Rico y del cientifico norteamericano W. M. Arkin se demostré que la base
estadounidense de Roosevelt Roads en Ceiba, Puerto Rico estaba integrada en los planes estratégicos nucleares de los
Estados Unidos de Norteamerica. Fuente especificada no valida.



https://www.pewresearch.org/fact-tank/2017/04/13/6-facts-about-the-u-s-military-and-its-changing-demographics/
https://www.redbrick.me/us-military-recruitment-and-the-weaponization-of-poverty/
https://www.redbrick.me/us-military-recruitment-and-the-weaponization-of-poverty/
https://panthernow.com/2020/07/27/how-military-recruitment-targets-low-income-schools-and-why-thats-a-problem/
https://panthernow.com/2020/07/27/how-military-recruitment-targets-low-income-schools-and-why-thats-a-problem/

En esos contextos me inserté en el Proyecto Caribefio de Justicia y Paz, una organizacion
fundada por la Sociedad de los Amigos (cuaqueros)® alli estuve varios afios. Esa fue la manera

en que me fui vinculando con la paz desde una perspectiva pacifista.

Cuando entré al programa doctoral, decidi revisitar el tema de la paz, con la sospecha de
gue, desde los movimientos de resistencia ante los sistemas de opresion, se piensa la paz desde
otros lugares que no son parte de la narrativa hegemonica sobre la paz. En el proceso tengo un
giro, y entre ustedes, me di cuenta de que el concepto de paz realmente es un discurso blanco,
se utiliza esta narrativa en nuestros paises como una medida de control. Hay que armarse hasta
los dientes para tener paz, la pregunta es para quién es esa paz. Entre ustedes me doy cuenta
de que no solo es que se gestionan paz(c)es distintas desde los grupos de resistencia, sino que
la paz que conocemos, las narrativas que predominan son parte de la estructura del sistema de
supremacia blanca, por ejemplo, todas las organizaciones que trabajan los indices de la paz,
estan en Europa o en Estados Unidos. Esta narrativa es un concepto blanco. En conversaciones
con mi directora de tesis, la Marill Rojas Salazar, se nos ocurrié desarticular el conceptoy hablar
de las traspaz(c)es. Ya en Colombia hay grupos hablando de las pazes en un esfuerzo de
transgredir las narrativas sobre la paz. También inclui en mi reflexion la vulnerabilidad como eje

gue puede inclinar hacia opciones politicas de resistencia.

Lo que plantean ustedes y las cofundadoras de Black Lives Matter es no acomodarse a los

discursos dominantes sino hacer una transgresion de todo el sistema.

Para mi ha sido dificil todo esto y me he tenido que romper mil veces y en el proceso me
he resignificado y afectado. Yo queria iluminar todo esto narrando las historias, las de ustedes,
las mias. He buscado diversas maneras de narrar, por eso coloqué para esta conversacion la

composicion Peace on Earth de John Coltrane. Conversé sobre esa pieza con mis hermanos que

15 La American Friends Service Committee (AFSC) es una organizacion de base religiosa (Cuaquera) fundada en
1917 en el contexto de la Primera Guerra Mundial con el propdsito de asistir civiles victimas del conflicto bélico. La
objecién por conciencia (al servicio militar) ha sido siempre uno de sus distintivos. En 1947 recibieron el premio
Nobel de la Paz. AFSC llega a Puerto Rico a inicios de la década de los 70 para apoyar la lucha en favor del cierre de
la base naval de la Marina de los Estados Unidos de Norteamérica en la isla de Culebra parte del archipiélago de
Puerto Rico.



son musicos e intérpretes de jazz!® y de la bomba.!” Coltrane, compone Peace on Earth en el
contexto de la Ultima gira internacional que hizo. Fue a Japon y antes de interpretar la pieza junto
a sus colegas, visitdé el monumento para recordar las muertes producidas por el lanzamiento de
las bombas en Hiroshima y Nagasaki. Espero que algun dia la puedan oir y quizas puedan
rebotar con mis hermanos en lo que ellos dicen sobre la paz. En general ellos dicen que la paz
es imposible y ahi va. Eso queria contarles. Ahora me interesaria saber como fue reencontrarse

con sus citas sobre la paz.

Gloriann Sacha - Es fascinante, Carmenmargarita que estés incluyendo unas narrativas
tan cotidianas, tan culturales, a un proceso tan académico que creo que lo hace diferente y se
siente ya una diferencia. Ademas, escucharte narrar la intencién y los procesos que has utilizado
es interesante. A mi me parece interesante el concepto de las transpaz(c)es y esas
transgresiones de momento parece un oximoron. Me quedo pensando en como se ve, cOmo se
siente. Fue bien bueno leer a las compafieras pues, aunque esas conversaciones iniciales,
fueron individuales; hay unos lineamientos colectivos con respecto a la paz, que es tan similar y
como lo podemos apalabrar de distintas maneras, pero llegamos a un mismo lugar. En las
conversaciones se ve el circulo, se ve el batey,!® se ven nuestras manifestaciones culturales, la
comida, eso que somos que para mi es tan africano e indigena. Me gusta mucho que apela a la
ancestralidad. Fue muy bueno leerles, incluso volverme a leer fue fascinante, no me acordaba lo
gue te habia dicho sobre la paz. Me interesa también saber qué apalabraron las compafieras

Patrisse y Alice.

Carmenmargarita — Con eso hice algo diferente y estamos usado dos memorias sobre sus
experiencias en el activismo. Fue muy dificil encontrar un espacio con ellas y lo entiendo. Tu

sabes gue ellas han sido muy perseguidas, e incluso Patrisse se retir6 de BLM. Lo que hago

16 Es muy dificil trazar el origen de la palabra jazz; sin embargo, algunes estudioses marca su origen en los bailes en
la calle de las personas esclavizadas en lo que hoy se denomina Estados Unidos de Norteamérica, en particular se
menciona la Plaza Congo en New Orleans. Las personas esclavizadas bailaban lo que se llamaba Bamboula o Calinda
(Lee B. Brown, David Goldblatt y Theodore Gracyk, 2018). Estas dos palabras son similares, bambulaé y calinda que
son parte de la familia ritmica del Sica. Al igual que la Bomba el Jazz fue un género musical afro cuyo propdsito era
animar y levantar las cuerpas de las personas esclavizadas.

17 Bomba es un género musical afroboricua que incluye varios ritmos, cantos y bailes. Su raiz etimoldgica proviene
de la palabra ngwoma, del bantu, transformada en gwomba que podia significar tambor, batir las manos. (Dimas
Sanchez y JesUs Cepeda, 2022)

18 Batey es una palabra del pueblo Taino, habitantes del archipiélago de Boriken al momento de la colonizacion
espafiola. Se refiere al lugar del encuentro de las comunidades para temer sus ceremonias. El concepto ha sido
adoptado por las personas que bailan y tocan bomba, para referirse a un encuentro para cantar, bailar e interpretar los
instrumentos propios de este género musical afropuertorriquefio



entonces es unir varios tipos de narrativas (las conversaciones, la musica, las memorias). Las

narrativas pueden ser muchas cosas.

Mayra - Para mi escuchar la invitacion que ti nos haces es a cuestionarnos lo
incuestionable, quién se cuestiona la paz. Y yo me digo, pero claro que si, hay que cuestionarla.
Paz para quién a cuenta de quién, es una imposicion. Es una imposiciébn muy opresiva. Es el
desaprendizaje mas grande, pero, quién quiere paz. Todo el mundo quiere paz, pero cuanto nos
han violentado a nombre de la paz y quién monetiza a nombra de la paz. Y cuando empieza en

esto pues no hay marcha para atras.

Carmenmargarita — Mira, para mi una de las citas mas chocantes que encontré en este
proceso fue una cita de una mujer maya que dice: “hasta en tiempos de paz nos matan™®. Creo
gue eso también es una verdad para las personas afrodescendientes: hasta en tiempos de paz

nos matan.

Angellie- Me he quedado pensando en quién nos definié lo que es la paz, como la vemos
desde esos lentes blancos opresivos. Me pongo a pensar en qué es la paz para mi, qué es la
paz para nosotras. Me encanta eso de las transpaz(c)es. Me voy en el viaje personal viendo mi
historia y recordé cuando estaba escuchando que tus hermanos dijeron que la paz es imposible,
yo me acordé de que unos afos atras yo pensaba: qué es eso de la paz, eso no existe en mi
vida, eso no se puede alcanzar. Luego leyendo el documento de huestra conversacion y también
de las compafieras, lei algo de Barbara que dice que la paz de momento esta y de momento no

estd, y estoy repensando eso. Como la paz son momentos, a veces no estamos ahi.

Carmenmargarita- Yo lo que estaba intentando de mirar junto a ustedes es cémo
agenciamos las transpaz(c)es y quiero pensar que hacemos fisuras al muro. Los cambios
significativos llegaron y van a continuar llegando por medio de organizaciones y movimientos

como el de llé.

Barbara- Te comentaba hace un tiempo atras, cuando me enviaste, la primera transcripcion
de la entrevista, me quedé sorprendida de todo lo que dije y tampoco recordaba de lo que habia
conversado sobre la paz y que dije lo que dije. Pero mientras te escucho esa narrativa de tu
historia desde pequefia, ese camino en la 29 me fuiste transportado hasta la Avenida
Universidad, esa relacion que tienes con tus hermanos me fascina escucharte y saber de qué

manera produces conocimientos y lo compartes y cdmo rompes, esas fisuras estan ahi. Me gust6

19 Parafrasis de una narrativa en el texto Tejidos que lleva el alma. Memoria de las mujeres mayas sobrevivientes de
violacion sexual durante el conflicto armado.Fuente especificada no valida.



mucho ese término de las transpaz(c)es, de transgredir las paces y pensarlo en plural porque es
algo que yo he estado adoptado, esto de pensar en plural, hablar mucho de las experiencias
diversas y esta idea de decolonizar la paz. Y me puse a pensar al volver a leer lo que dije que es
como un hacer las paces con un sistema. Me crea una contradiccién porgue aungue no creo que
exista la paz. Eso quisiera, la utopia de que si exista, pero es hasta qué punto realmente estamos
decolonizando la paz o estamos haciendo las paces con un sistema. No tengo una respuesta.
Pero me vino a la mente estoy haciendo las paces y hacer las paces muchas veces es quedarte
y negociar pero negociar a favor de quién. Esa pregunta que nos lanzas, no tengo respuestas,
pero me pongo a pensar incluso en el trabajo del Colectivo Ilé. cobmo puede ser uno de
decolonizar la paz, cuanto mas hay que transgredir para lograr las transpaz(c)es. ¢Ddnde
estamos? Es como un juego de palabras, pero también de como accionamos con un sistema que
nos coloca en ese espacio de seguir colocandonos en la situaciéon de tener que pensar en todo
momento en dénde estamos, y como esa utopia colonial de la paz sigue afectando tan

profundamente en este proceso.

Carmenmargarita — Para provocar voy a contar una memoria que tengo, tengo una imagen,
de un cuento que lei en la escuela elemental (primaria), que volvi a visitar mientras trabajaba con
esta tesis. Era una mujer morena hecha de barro y la hostigan unos hombres blancos. Ella se
defiende y los persigue, los hombres entran en el agua y ella se deshace. Pensé en esa mujer
morena, en esa mujer morena que se mete en el agua y empezé a deshacerse, la pregunta es
cdmo termina la historia. Quizas puede ser la narrativa de nuestras pazes. Me gustaria recrear
esta historia la mujer morena ubicandola en el manglar de Pifiones?°, defensora del manglar,
defensora de su familia, esa mujer se metié en el agua, quizas los cangrejos la vuelven a hacer.

Esa mujer morena negra se metio en el agua ¢,como termina la historia?

Barbara — La pienso como una huracana y como los huracanes sirven para limpiar el

sistema y volver a colocar las cosas en su sitio Y cuando dijiste se deshace en el mar pensé en

20 E| Bosque Estatal de Pifiones, tiene una extension aproximada de 1560 acres y se encuentra ubicado en el llano
costanero del norte del municipio de Loiza. Esta incluido en la Zona de Vida de Bosque Himedo Subtropical. Es un
hébitat natural para una gran diversidad de vida marina y terrestre que reside en esta &rea. Este bosque costero posee
una gran variedad de recursos naturales, entre los que se destacan el area de manglar, en este sistema de manglar, el
maés grande del archipiélago, se pueden observar playas, bahias, arrecifes, praderas de hierbas marinas, salinas, islotes,
laguna luminiscente y dunas de arena. https://www.drna.pr.gov/historico/biblioteca/publicaciones/hojas-de-nuestro-
ambiente/32-Pinones.pdf

Fue y es sustento para la vida de comunidades afropuertorriquenas. En esa zona hubo una gran poblacion de negros
libertos y a la misma vez hubo un area de cafiaveral extensa, que dependia de la labor de personas esclavizadas. Hasta
entrado el siglo veinte las poblaciones vivieron de la produccion el carbén vegetal y de lo que se conoce como madera
negra. (Giusti-Cordero J. , 2015)


https://www.drna.pr.gov/historico/biblioteca/publicaciones/hojas-de-nuestro-ambiente/32-Pinones.pdf
https://www.drna.pr.gov/historico/biblioteca/publicaciones/hojas-de-nuestro-ambiente/32-Pinones.pdf

un tsunami, pensé en esas raices del manglar y ella regresa con toda su fuerza. Pensé en ese
vinculo de la ancestralidad y el mar, en el proceso de esclavizacién. Y pienso en esa mujer que
se deshace si, pero sale del mar nuevamente con toda su fuerza, quizas una fuerza que no se
habia visto porque estaba en el mar. Y ahi estamos nosotras como estamos ahora hablando de
esto.

Mayra- Pienso que la mujer de barro se dio cuenta que se estaba deshaciendo y
debilitando, pero ella llamé a otras mujeres que eran de barro como ella 'y que eran alfareras. Se
iban reconstruyendo unas a otras en un siglo eterno de sanacion. Hasta que se quedaron en el

agua y los hombres se cansaron.

Gloriann Sacha - Pensé en Osain, el orisha de los mangles, creo que nunca ha habido una
Osaina, Una de las cualidades de Osain es ser curandero, proteger las plantas y curar. Cuando
ubicaste la historia en Pifiones pensé en la laguna de Torrecillas, ahi, he escuchado que habia
dos islotes Juan Pérez y Juanchachd, alli muchos cimarrones y cimarronas se escondian para
protegerse, hay historias y leyendas en Loiza sobre esos islotes. Quien siempre me ha hablado
de eso es Juan Pablo del Ancon?!, particularmente cuando se dio la lucha en contra de Costa
Serena??. Esa comunidad tiene bien claro esas historias del mangle. Pensé que esa mujer se
desintegraba, pero volvia, se convertia en raices de mangle y fortalecia el mangle, crecia el

mangle y ella continuaba sanado.

Narrativa desde todas: Me susurraron las cientos de abuelas que tengo, que en la isla

grande del archipiélago de Borikén, habia una mujer llamada Ozaina, ella era muchas, ella era

2L El Ancdn de Loiza existente desde el siglo 18 es un lugar importante para la historia y la cultura de Puerto Rico. El
Ancon era una barcaza que transportaba personas y posteriormente vehiculos cuando no existia forma de llegar de
Loiza  (pueblo de  comunidades afro  puertorriquefias) a  San  Juan. Etnica  Revista
https://www.revistaetnica.com/blogs/news/conversando-sobre-el-ancon-de-loiza-y-su-impacto-historico-cultural-y-
ambiental

22 E| proyecto de Costa Serena, tuvo la intencion de crear un complejo turistico en la zona costera entre Loiza y
Pifiones, que incluia entre otras cosas una marina para uso de las personas que iban residir en el proyecto. La familia
Katz duefios de P.F.Z. PROPERTIES, INC, duefios ademas de un importante terreno en Pifiones han presentado en
innumerables ocasiones proyectos desarrollistas que han sido no solo una amenaza para el sistema ecoldgico de los
mangles pero también una amenaza de desplazamiento para las comunidades fundamentalmente negras que residen
en las areas cercanas. El gobierno del pais colaboré con las intenciones de la Familia Katz, al aumentar los precios de
los terrenos y de esta manera favorecer los intereses de la Familia Katz, en caso de expropiacion por interés publico,
ademas el gobierno no quiso presentar un estudio de impacto ambiental. Mediante organizacion comunitaria se logré
detener el proyecto, sin embargo, no fue la primera vez e imaginamos que no seré la Gltima en que este tipo de
proyectos de desarrollo se proponen para el area de Loiza y Pifiones. (Primera-Hora, 2012) (Miprv.com, 2012)
(Martinez-Mercado, 2012)


https://www.revistaetnica.com/blogs/news/conversando-sobre-el-ancon-de-loiza-y-su-impacto-historico-cultural-y-ambiental
https://www.revistaetnica.com/blogs/news/conversando-sobre-el-ancon-de-loiza-y-su-impacto-historico-cultural-y-ambiental

todas, ella era una. Ozaina?® habitaba en un manglar muy extenso, en un lugar llamado Pifiones.
En ese lugar hay unos arboles que habitan entre aguas salobres y dulces, les llaman mangle. A
veces sus raices, que son como piernas largas, se alejan de la tierra y yo, imagino que son
multitudes adentrandose en las aguas. Lo cierto es que esos mangles, son la casa materna de
cientos de animales, que alli nacen y de alli parten a otros lugares. Otros se quedan alli al calor
protector de los litorales. A la misma vez que es fuerte, el manglar es fragil. Por eso los Orishas,

le dieron a Ozaina la encomienda de ser la guardiana del manglar.

Aqui mis abuelas no paran de contar la historia de diversas maneras. Unas dicen que
Ozaina era hija de una comunidad de personas bravas que huyeron de la esclavitud y se
refugiaron en el manglar. Alli los hombres blancos no iban, porque no entendian la belleza y la
fuerza del lugar. En el manglar prosperaron aquellos y aquellas que habian sido traidos con
violencia del otro lado del océano. Otras abuelas cuentan que las mismas divinidades al ver la
hermosura del manglar, crearon a Ozaina de barro negro, para que fuera, entre la humanidad,

un reflejo de la compleja belleza del manglar.

El origen de Ozaina, ni las abuelas lo saben con seguridad, lo que si se sabe es que ella
es la guardiana del manglar, la que protegia los saberes de las comunidades que alli viven,

comunidades de gente negra que, como ella, conocian la fuerza sagrada del manglar.

Un dia la mirada ambiciosa de los hombres blancos llegé al manglar. Ozaina, con voz fuerte
les advirtié que serian bienvenidos solo si cuidaban todo lo que alli habia, de lo contario la misma
fuerza del manglar los mataria. Ellos no sabian de razones ni de emociones y como eran muchos
tomaron a Ozaina en sus botes y la lanzaron a las aguas mas profundas de la cercania del

manglar. Ozaina comenzd a deshacerse en las aguas.

Siempre quedo aterrada cuando veo su rostro desaparecer en las aguas, ese rostro que
son muchos rostros. Los rostros de aquelles que se lanzaron para resistir o que los lanzaron al

mar porgue estaban enfermos. Cuando estoy mas asustada las abuelas no paran de contar.

23 Con gran respeto hacia la religion Yoruba, hemos feminizado el nombre Osain u Ozain un Orisha (deidad o
antepasado divinizada en la espiritualidad yoruba), cuyo nombre completo es Osain Aguenegui Aguaddo y/o Kuri
Kuri. Ozain gobierna la naturaleza y a la misma vez es parte de ella. Su cuerpo presenta varias limitaciones (tiene solo
un 0jo, una pierna, un brazo y una de sus orejas de gran tamafio) y tiene una sabiduria que es imprescindible para
salvar vidas y alejarlas de la muerte. Se cuenta que nacid de las mismas entrafias de la tierra, es un Orisha que no
tiene ni padre ni madre. Aparecio, no naci6. Salio de la tierra. “Igual que la yerba”, no es hijo de nadieFuente
especificada no valida.. Es un Orisha que vive solo en medio del monte, es célibe, sin embargo, en una de sus etapas
de vida (caminos) tiene una estrecha relacion con lyami Oshoorongé hechicera encargada de mantener el orden natural
y quien rige la fuerza de la vida de las mujeres. jAshé Osain, moguayé!



Si, Ozaina se deshizo en las aguas, pero no para siempre:

Al ver la violencia de los hombres blancos, los peces y cangrejos se juntaron uniendo
los pedazos de Ozaina, envolviéndola en un caparazéon formado de aletas y colas,
patas y pinzas, hasta llegar a la orilla. Y alli fue moldeada y secada al ardiente sol
caribefio, potenciada ahora por las fuerzas de la mar caribefa...

Al ver la violencia de los hombres blancos, cientos de mujeres alfareras, hijas de las
qgue alli llegaron, se lazaron a las aguas y con sus artes la fueron moldeando
nuevamente, en un ciclo de sanacion eterna...

Al ver la violencia de los hombres blancos, el manglar clamé a las aguas, las aguas,
clamaron a los vientos, los vientos clamaron a las hubes, hubo una gran turbulencia,
el huracan levanté con furia el barro de las profundidades de las aguas, de esa fuerza
salieron muchas Ozainas...

Al ver la violencia de los hombres blancos, los mangles de largas piernas se
extendieron como multitudes que caminan sobre las aguas, bendijeron a Ozaina, que
resucité mangle, y siguié multiplicandose y es protectora de las costas...

Al ver la violencia de los hombres blancos, la comunidad convocé a un batey. En el
batey se cantd y bailé6 bomba al ritmo de un cuembé?* y levanté a Ozaina de las
aguas...

Esta historia no termina aqui, son cientos los no finales, las abuelas no paran de contar. Mis
abuelasy yo sabemos que Ozaina somos una, somos muchas, somos todas. Lo sabemos porque
lo sentimos aqui adentro, en el lugar que las palabras no alcanzan, esas palabras que nos dieron
aquellos hombres para que olvidaramos la cimarroneria®® ancestral que habita en nuestras

cuerpas.

Desde el batey: Mayra, Angellie, Gloriann Sacha, Barbara y Carmenmargarita

24 El cuembé es parte de la familia ritmica del Sica. Las tres grandes familias de la bomba cangrejera (referente a San
Mateo de Cangrejos area establecidas por cimarrones que venian de otras islas del Caribe) son tres: Sica, Yubay
Holandé. Cada familia ritmica tiene sus variantes y se usan para expresar algun sentimiento. El cuembé se utiliza para
expresar balance (Jesus Cepeda y Dimas Sanchez, 2022).

%5 Si bien, una mayoria de les investigadores utilizan el concepto cimarroneria para referirse a las personas que
lograban huir del sistema de esclavitud, Quintero Rivera utiliza el término de una manera un poco més amplia,
refiriéndose a dos angulos que no son opuestos, por un lado, la oposicién econémica al trabajo esclavo y por otro la
oposicion politica a la dominacion estatal. Para Quintero Rivera la matriz de la cual emerge una buena parte de las
sociedades caribefias fue la estructura de contra plantacion (Rivera, 2018). La historiadora afro venezolana también
hace referencia a este tipo de cimarronaje que fue resistencia que se dio desde los tribunales, desde ahi incluso mujeres
esclavizadas consiguieron crear precedentes juridicos que fueron base de los procesos de abolicion de la esclavitud
(Laurent-Perrault E. , 2018). La cimarroneria esté vinculado a los esfuerzos de resistencia diversos que emanan desde
las comunidades afrodescendientes, de esa manera se utiliza el concepto en el Colectivo llé.



Seguimos la metodologia del juey...

“En Colectivo 11é%* hilvanamos visiones. Allanamos el camino con las imagenes de nuestrxs
ancestrxs para asumir nuestro justo lugar...” (Reinat-Pumarejo M. I., 2018). Esta cita de la co-
fundadora del Colectivo llé, Maria | Reinat Pumarejo, describe la metodologia que guia hacia un
proceso de transformacion personal y colectivo para quebrar sistemas racistas y coloniales.
Hilvanar visiones es un ejercicio de apropiacion del futuro, de ser protagonistas de ese futuro. Y
es precisamente futuro, lo que es negado a las mujeres negras o afrodescendientes. Para poder
sofiar ese futuro y construirlo, 1é busca el camino de les ancentres, rescatando sus historias e
intentando comprender sus luchas y resistencias para iluminar las del presente. Muchas de estas
historias no fueron contadas debido a un proceso de desvalorizacion social de los aportes de las
personas negras o afrodescendientes. En su lugar fueron colocadas otras historias que deforman
los saberes, aportes y vidas de las personas afrodescendientes. En uno de los talleres que ofrece
llé, llamado Taller de Imagenes Ancestrales, las mujeres recrean la vida de sus ancestres
negr@s a través de relatos basados en investigaciones histéricas. A lo largo de treinta afios
Reinat-Pumarejo, historiadora del Colectivo 1lé, ha logrado, junto a un equipo de organizadoras
y activistas, reconstruir narrativas que habian quedado en el olvido y que nunca han sido parte
del curriculo oficial de ensefianza en el archipiélago de Borikén. Como parte de las actividades
del Taller de Imagenes Ancestrales se incluye el estudio de simbolos africanos como expresion
de la filosofia africana y su lugar en la cultura moderna popular. Al final de cada taller las mujeres
crean las imagenes de sus ancentres (Colectivo-Il€, Colectivo llé, 2022). Este taller da visién a
las mujeres para nombrar lo que no podian pero que sentian o intuian. Es un ejercicio de
resignificacion en el que la imaginacidn ocupa los espacios vacios de la historia, vacios que son
consecuencia del genocidio cultural y epistémico. Otros espacios como Rompiendo esquemas
raciales, Juntes de Saberes y los Calderos de ldeas, profundizan en la sabiduria de las mujeres,
una sabiduria que utilizan para explorar posibles soluciones a las violencias sistémicas en la
forma que se manifiestan hoy. Son procesos de contar narrativas, de analizar experiencias, para

desmontar el racismo, desarrollar espacios descolonizadores y construir paz(c)es

%6 Esterla Barreto Cortez resume parte de la historia de ILE: ILE surgi6 del trabajo critico de un grupo de latinos en el
oeste de Massachusetts en 1992 quienes estaban interesados en comprender las causas fundamentales de los problemas
que afectan a la comunidad latina del area, y el papel que desempefiaron las organizaciones comunitarias latinas para
cambiar o sostener estas causas fundamentales (Barreto-Cortez, 1998). Del analisis del racismo y el proceso colonial
en el contexto de los Estados Unidos los co fundadores de I1é Maria Reinat Purmarejo y Raul Quifiones desarrollan
una metodologia de analisis del sistema racista y comienza a desarrollar vias para la conciencia y la accion. Palabra
I1é tiene dos origenes, primero es el acronimo de Institute for Latino Empowerment 1€, también es una palabra yoruba
que significa casa. Luego de su llegada a Puerto Rico en 1997, el Colectivo Ilé se transforma en un movimiento
antirracista integrado sélo por mujeres.



insospechadas. El Junte de Saberes y los Calderos de Ideas son afirmacion de “la capacidad de
la gente oprimida —empobrecidas, racializadas como inferiores, ninguneadas, no binarias, gays
y leshianas, con diversidad funcional y otras en los presuntos margenes— para identificar sus

propias necesidades, prioridades y soluciones” (llé, 2022).

Esta tesis se inspira en la metodologia de hilvanar saberes del Colectivo Ilé. Intentamos
hilvanar nuevas narrativas que ayuden a resignificar identidades, espacios y maneras de pensar
la paz. El proceso de hilvanar recurre a las narrativas de les ancestres, al rescate de relatos
historicos, a la memoria y a la imaginacion. Sobre este ultimo elemento, tan importante dentro de
la teoria critica de la raza como de los trabajos antirracistas, no hay un consenso ni en el campo
de las investigaciones ni en la filosofia. Por ejemplo, J.P. Sartre plantea lo imaginario como vacuo
mientras que Gaston Bachelard exalta lo imaginario como un terreno para estudiar paralelamente
al de larazén (Agudelo, 2011). Sin embargo, la imaginacion ha sido uno de los pilares del proceso
de reestructurar un futuro mas alla de lo que nos permiten los pensamientos e ideas

hegemonicas.

En el pensamiento filos6fico occidental hay distintas maneras de acercarse a la
imaginacién. Algunes pensadores son escépticos con respecto a la imaginacion como un espacio
para el conocimiento, sin embargo, para otros la imaginacion puede acercarnos al entendimiento
de lo real o incluso puede ser necesaria para llegar a ese entendimiento (Christopher Badura y
Amy Kind, 2021). El problema desde la filosofia es si la imaginacion puede generar conocimiento
0 si puede ser el principio de las cosas. Si bien no es nuestra intencion analizar este tema desde
la perspectiva de les filésofes, reconocemos que es un debate. Destacamos sélo dos pensadores
fundamentales, por una parte, Hume entiende la imaginacién como un operario que maneja las
ideas con una base en la experiencia (Barco-Collazos, 1979). De otro lado Kant, partiendo desde
los conceptos humeneanos, hace una diseccion del concepto imaginacion y la clasifica en tres
tipos de imaginacion que podrian tener diversas funciones en el proceso de conocer. Kant afiade
que la felicidad elemento basico para todo ser humano, esta guiada por la imaginacién (Alvarez,

2008). Para Kant el problema es cémo guiar esta imaginacion al “bien” o hacia lo “moral”.

La imaginacion entre las activistas y organizadoras antirracistas es un espacio de
conocimiento gue como hemos mencionado anteriormente llena el vacio de sabres. Este ejercicio
imaginativo pasa primero por la intuicion del cuerpo individual, luego ese sentido del cuerpo
individual se reafirma en las cuerpas colectivas mediante el proceso de compartir experiencias.
A ese tejido de experiencias se afiade el ejercicio de investigar realizado por las mismas activistas

proveyendo el dato que confirma lo que las cuerpas intuyen. Y ese es el proceso de recuperacion



de las memorias y saberes ancestrales en una arqueologia de la memoria colectiva que va
llenando los espacios y creando los fundamentos para la accion. De esta manera la imaginacion
en el Colectivo Ilé cumple la funcion de vehiculo de saber, proceso de sanacion, recuperacion de

la memoria histoérica y gestor de movilizacion hacia la accion politica.

Finalmente, es la capacidad de imaginar para gestar esperanza?’ lo que ayuda a construir
interdependencia de cuerpas y cuerpos no llorados para resistir/vencer las estructuras de
dominacién ejercidas por los sistemas coloniales. Esa imaginacién es urgente, aunque haya sido
ridiculizada por el pragmatismo (Butler, Sin miedo: formas de resistencia a la violencia de hoy,
2021). Alicia Garza, una de las cofundadoras de Black Lives Matter, lo coloca en estos términos:

...el trabajo de sofar y actuar para crear el mundo que merecemos. Se trata de abrir

nuestra imaginacion, poniéndonos en la linea para crear y promulgar soluciones a

nuestros problemas y necesidades mas profundas de conexién y comunidad en la

base de toda la existencia humana (Garza, The Purpose of Power. How We Come
Together When We Fall Appart, 2020).

Esta es la imaginacion politica, es una herramienta metodolégica de las activistas antirracistas y

gue hemos intentado integrar en esta tesis.

Las narrativas con las que trabajamos en esta tesis son hilos que se escogen o nos
escogen y se une temporalmente en hilvan para crear nuevas posibilidades. Son visiones
temporeras y diferentes sobre lo que es ser negra, afrodescendiente, o sobre los significados de

las paz(c)es para esas comunidades.

El concepto paz, fue muy conflictivo en este proceso de investigacién, no sabiamos como
apalabrarlo y ciertamente parecia una experiencia lejana a nuestras vidas. En muchos
momentos, como gestora inicial de esta investigacion, senti que estaba imponiendo un tema que
no estaba ni esti en la agenda de las organizadoras/activistas. A pesar de haber trabajado una
buena parte de mi vida en temas tradicionales del pacifismo, empecé a tener dificultades en
explicar la paz y cémo abordarla, se generd un parteaguas desde los encuentros con llé, desde
las lecturas de las memorias de Patrisse Khan-Cullors y Alice Garza, desde la inquietud que nos
producia a mis hermanos y a mi escuchar Peace on Earth de John Coltrane. Fueron momentos
criticos que desarticularon mi mirada. Al decir, de la activista/organizadora Barbara Abadia

Rexach lo que hicimos por algun tiempo fue: “hacer las paces con la paz”. “Hacer las paces con

la paz” es reconocer que ese espacio no ha sido habitado por muches. Aun reconociendo la

27 Las tedlogas feministas latinoamericanas se refieren a este proceso como un verbo: esperanzar



paradoja planteada por la organizadora Gloriann Sacha Antonetti que quizas es necesario
transgredir la paz para vivir en paz, intuimos que para explicar cdmo hemos gestado caminos
alternos a la paz, necesitamos construir otras narrativas y es lo que la metodologia de Ilé nos ha

permitido hacer.

Esa metodologia parte de las cuerpas negras rescatadas como espacios de saber, de una
afirmacion de la ancestralidad que busca superar el genocidio epistémico y de un proceso des
articulador de la historia oficial para profundizar en las raices no conversadas o0 no reconocidas
del racismo estructural. Desde esos elementos se hilvanan nuevos saberes y nuevas acciones
politicas que gestan otro tipo de capital social. Para entender la importancia y la relevancia de
estas rupturas hay que preguntarse cuales son los cuerpos que aln hoy no son autorizados para
generar ciencia 0 saber. La academia y la ciencia tradicional siguen siendo espacios coloniales
y con agendas que no responden a la urgencia de cambios de las comunidades racializadas. La
produccion del conocimiento en la academia tradicional parte de categorias binarias de género,
raza y su lectura fenotipica, generan jerarquizacion de saberes (Oyéwumi, 2017) (Beatriz
Nogueira-Beltrdo, 2020). Desde esa jerarquizacion se construye la base de violencias que
irrumpen la paz y la dignidad de las comunidades racializadas no blancas, por tanto, el generar

otras formas de saber son en si mismas procesos gestantes de paz(c)es.

Desde el caldero de la tesis

- Diez patas a los lados, caparazon gris azuloso, ojos achatados y cilindricos que suben y bajan
para aumentar las posibilidades visuales, dos pinzas o palancas al frente, una pequefa y otra
grande. Una sirve para comer y la otra para amenazar. Lleva tiempo en las geografias caribefias,
alimentandose y alimentado a la gente que vive por alli. Le llaman juey, juey comun, cangrejo de
tierra, cientificamente: cardisoma guanhumi. Es parte del paladar y del imaginario caribefio, se
utiliza en innumerables platos de la comida caribefia: salmorejo, alcapurrias, arroz con jueyes,

mofongo relleno de jueyes?® y otros. Muchos refranes boricuas se apoyan en este singular

animalito: “mas perdié’ que un juey bizco” “dos jueyes machos no caben en la misma cueva”, “pa’
tras como el cangrejo”, “hacerse el juey dormido”, “el juey palancl se cayd y se metié en su
cueva’. ¢Laruta del juey?: Loiza, Rio Grande, la costa noreste de la isla grande del archipiélago.

Esta zona es abundante en manglares y humedales, que han cedido espacio debido a el

28 Cada uno de estos platos, tienen una gran influencia africana, aungue estan difundidos en el archipiélago todo. Por
ejemplo, el mofongo es una variante de su pariente el fufi de la costa occidental de Africa. (Twitty, 2018)



desarrollo urbano sin conciencia. Sin embargo, el sistema de manglar de Pifiones/Loiza continGa

siendo el mas vasto de la isla grande, esa es la casa del juey palancu.

ibamos cada cierto tiempo a Loiza?®, municipio del archipiélago de Puerto Rico que es
conocido por su culinaria, por la musica y por las Fiestas de Santiago Apéstol, patrén del pueblo.
Loiza es una comunidad fundamentalmente de gente negra un lugar con una importante historia
de resistencia y sus construcciones culturales estan vinculadas a esas resistencias. Por ejemplo,
las Fiestas de Santiago Apdstol, tipicas de la region, surgieron en el periodo denominado como
la segunda esclavitud, que abarca desde finales del siglo 18 al 19, en este periodo aumentaron
significativamente la cantidad de personas esclavizadas. En el caso del archipiélago de Puerto
Rico, hubo una cantidad significativa de personas esclavizadas gque junto a gente de color libertos
estaban ubicadas en las areas del noreste de la isla grande. Las plantaciones de cafia de la zona
fueron grandes e influyentes, de hecho, llegaron a producir mas de la tercera parte del azlcar
del archipiélago (Giusti-Cordero J. A., 2019). Muchos de los hacendados de esa region provenian
del Caribe Inglés, personas de ascendencia irlandesa que por ser catélicas fueron autorizadas
por el gobierno colonial espafiol a residir y hacer negocios en Puerto Rico. Estos hacendados
promovieron la devocidn a San Patricio y construyeron una iglesia en el lugar dedicada al santo.
La tradicion cuenta que una estatua de madera de Santiago Apdstol aparecié en el area de
Mediania en Loiza, no se sabe si debajo de un arbol de caucho o llegada por un marullo, lo cierto
es que las personas esclavizadas, asi como negras libres iniciaron una devocion por Santiago
Apostol, un simbolo de un “cristianismo belicoso y guerrero” (Giusti-Cordero J. A., 2019).
Podriamos decir que la devocidén a Santiago Apoéstol fue parte del sistema de resistencia de las
comunidades negras tanto esclavizadas como libres. Esta devocion estuvo vinculada a la bomba,
una de las mas influyentes expresiones musicales de las comunidades afrodescendientes en el

archipiélago.

En mi casa nunca hablamos de las historias de resistencia de Loiza, simplemente ibamos
para ver el mar, las palmeras y disfrutar de la comida. Quizas no lo hablamos porque las

resistencias y las luchas de las comunidades negras no son narrativas que forman parte de los

29 oiza es un municipio del archipiélago, localizado en la costa noreste de la isla grande. Tiene dos importantes
cuerpos de agua por un lado al este tiene el Rio Grande de Loiza y al norte con el Océano Atlantico. Algunas narrativas
afirman que parte de la zona que ocupa este municipio fue gobernado por Yuisa, una de las mujeres que ocupaban
posicién de lider al momento de la conquista espafiola. Loiza es uno de los municipios del pais con una concentracion
de poblacion negra, es a lamisma vez uno de los municipios mas olvidados por las administraciones gubernamentales,
Ha sufrido innumerables intentos de ocupacion de sus recursos naturales, esto ha producido entre otras la expropiacion
de comunidades que llevan siglos viviendo en la municipalidad. Loiza, y sus éreas circundantes (incluyendo San
Mateo de Cangrejos) tienen una gran importancia histérica pues esas poblaciones sirvieron de defensa ante el intento
de invasion de las flotas inglesas en 1797.



curriculos escolares (Isar P. Godreau-Santiago; Mariluz Franco-Ortiz; Hilda Lloréns; Maria
Reinat-Pumarejo; Inés Canabal-Torres; Jessica Aymé Gaspar-Concepcién, 2013). Los sistemas
de educacion tanto en Puerto Rico como en los Estados Unidos han sido intencionales en no
abordar las historias de resistencia, esto para imponer una narrativa de unidad nacional®. Lo que
hemos llegado a saber hoy de esas resistencias emerge de nuestras memorias familiares,
cuando, estas historias son compartidas. Una nueva mirada del proceso de esclavitud en Puerto
Rico por parte de algunos académicos inicia con un quiebre con las historias oficiales. Libros
como Esclavos rebeldes de y El machete de Ogun: las luchas de los esclavos en Puerto Rico
(siglo 19), entre otros, aportaron una perspectiva diferente sobre las personas que habian sido
esclavizadas y esa historia habla de resistencias constantes y continuas. Un proceso prolongado
gue no ha concluido en tanto que las violencias sistémicas, aunque mutadas, aun son parte de

nuestra continuidad.

Sin darnos cuenta, por medio del paladar, de sentarse a comer, se reviven esas historias
de resistencia, porque esa manera de cocinar, esos ingredientes de los platos no fueron producto
del azar o del capricho, sino esfuerzos de subsistencia de las cimarronerias del archipiélago y de
las cimarronerias (Harris, 2015) a lo largo del hemisferio®. De esa culinaria de Loiza, a mi padre
le encantaba el salmorejo de jueyes, mi mama preferia el arroz con jueyes, y a mis hermanos y
a mi nos gustaban mas las alcapurrias. Era un gozo para el paladar, si, pero ademéas me gustaba
ir porque podia ver las jueyeras. Las jueyeras son una especie de jaula amplia en donde se
colocan los jueyes para engordarlos con coco y arroz. Me llamaba la atencion como los jueyes
se aglomeraban en un solo lado de la jaula y se colocaban unos encima de los otros. No sé si
tenian un presentimiento de lo que les esperaba, o si estaban planificando una estrategia de
escape. El tan disfrutado animalito podia ser muy fiero en su auto defensa, cuenta con una
estrategia de escape curiosa, caminar hacia los lados o hacia atras en busqueda de una salida

y si se lo propone puede ser muy rapido. De su primo la jaiba, otra especie de cangrejo, sale una

30 El gobernador del estado de la Florida, Ron DeSantis nieto de inmigrantes, ha promovido 6rdenes ejecutivas para
prohibir en las escuelas publicas, la ensefianza de la teoria critica de la raza e incluso historias reivindicativas de las
comunidades negras, ademas de prohibir el reconocimiento de las comunidades Igbtig+ (Luscombe, 2022). Es
importante poner en perspectiva que esta reaccion contra la Teoria Critica de Género se ha extendido a lo largo de
Estados Unidos.

31 La comida y su elaboracion no solo fue un espacio de lucha, de las comunidades negras a lo largo del hemisferio,
pero también negarse a comer para resistir la esclavitud. Por esa razén, se utilizaron métodos indescriptibles para
forzar la ingesta de alimentos. Es aterrador saber que algunos de esos métodos fueron utilizados nuevamente por las
autoridades norteamericanas en la carcel de Guantdnamo, Cuba. (Worthington, 2009)



de las metaforas para caracterizar algunas practicas culturales en el archipiélago. Ser jaiba o
jaiberia, es pasarse de listo, aprovechar una circunstancia para salir adelante.

Las metaforas alrededor del juey y de la jaiba son referencias negativas sobre la identidad
puertorriquefa. El espacio geogréfico en los que habitan tanto el juey como la jaiba, es también
la geografia habitada por una parte de las comunidades evidentemente negras en Puerto Rico.
Desde una hermenéutica de la sospecha asumimos que las metéaforas negativas alrededor de la
jaiba y el juey emergieron para referirse directamente a las comunidades negras que han sido
las guardianas de estos miembros de la fauna boricua. Ser jaiba, ser palancu son estrategias de
supervivencia que son criminalizadas en el leguaje popular boricua. Y esas estrategias de
supervivencia van contra lo establecido, contra lo que se supone deben ser los arreglos sociales
pactados por el Estado. Al decir de la activista antirracista cubana Sandra Heidl, la resistencia

desde los grupos racializados siempre es criminalizada (Heidl, 2022).

En 1972, es publicado en su primera edicién el libro Requiem para una cultura: (ensayos
sobre la socializacion del puertorriquefio en su cultura y en el ambito de su poder), del
antropélogo puertorriquefio Eduardo Seda Bonilla. En un capitulo del libro se utiliza la metafora
de la jueyera para referirse al conflicto colonial en el pais (Bonilla, 1980). Seda Bonilla plantea
que la dinamicas politicas y sociales en el pueblo de Puerto Rico se desarrollan en una “jueyera”,
en un estado de enajenacién, moviéndonos de un lado a otro, sin orientacion alguna debido a la
sustitucion de nuestras identidades y valores por los valores del capitalismo norteamericano y su

ética protestante como forma de progreso.

Otres intelectuales como Grosfoguel, Negron-Muntaner, Georas (Grosfoguel, Ramoén vy
Frances Negron-Muntaner, 1997) y Juana Maria Rodriguez (Rodriguez, 2007) han hecho una
relectura de la metafora jaiba o jaiberia como practicas subversivas de baja intensidad en
resistencia a las posiciones de desventaja y falta de poder en el sistema

colonial/racista/heteronormado.

En la introduccién al libro Puerto Rican Jam, sus autores, Grofoguel, Negron-Muntaner y
Georas, plantean que la tradicién popular de la jaiberia podria ser una metafora boricua de una
actitud hacia la negociacion y la transformacion pues se trata de practicas colectivas de

confrontacion y a veces de evasion.

En Getting F****d in Puerto Rico: Metaphoric Provocations and Queer Activist Interventions,
la etnégrafa Juana Maria Rodriguez vuelve sobre el concepto jaiba, para ubicarlo en el contexto

de la lucha de cuerpos abyectos queer negres que resignifican las relaciones de género y



sexualidad en el espacio nacional y colonial, mediante la burla al mismo sistema. No es una
imitacion simple que reproduce valores del sistema sino mas bien, una torcedura mediante la
performatividad dando paso a una variedad de estrategias politicas tentadoras que alertan sobre
coémo el poder y el placer circulan en la dindmica sexual entre les ciudadanes y el Estado
(Rodriguez, 2007).

Las metaforas de la jaiba y de la jueyera han permanecido en el discurso politico, como
narrativas de lo que somos como pueblo sometido a poderes coloniales y a la misma vez, esa
metafora ha sido torcida para hablar de nuestras resistencias. En una de tantas conversaciones
con Maria Reinat, co fundadora de llé, pensabamos en la metafora de la jueyera y nos
preguntdbamos, si para salir seria necesario el sacrificio de algunas. ¢ Sobre qué cuerpos se
construye la salida del sistema racistas, colonial/patriarcal? En respuesta a esa amenaza, la
lucha antirracista desde las organizadoras/activistas se dara creando ritmos distintos en el
proceso de moverse, pensando en movimientos no lineales y en estrategias en las que
prevalecen el cuidado y la sanacion. Promoviendo procesos reflexivos participativos que
garanticen la vida plenay el buen vivir. Es desde la organizacion y la educacién desde las bases
gue se mueve el trabajo antirracista y descolonizador para generar cambios en los ambitos
comunitario, académico, espiritual, psicolégico-social, cultural, econémico y politico (Colectivo-
IIé, Colectivo Ilé, 2022). El propdsito es gestar desde la base una conciencia-en-accion®? que
tuerza los sistemas de opresion. Se sale de la jueyera iniciando el ascenso en la cadena de

jueyes desde abajo, sin martires.

Procuramos una metodologia de investigacion que no separe la teoria de las diversas
practicas de resistencias de las organizadoras/activistas, que busca entender el sistema de la
jueyera para salir. En ese sentido nos preguntamos: ¢serdn posibles metodologias de
investigacion en la academia que miren el horizonte, caminando hacia los lados sin intencion de
avanzar de manera recta sino mas bien explorando los espacios? ¢Una metodologia de
investigar que privilegie la horizontalidad hacia todas las direcciones, sin descuidar una
verticalidad que sirva para sacarnos de la jueyera sin sacrificar saberes? ¢Sera posible una

metodologia que aspira la verticalidad colectiva , bien hacia abajo para rescatar lo que no es tan

32 Conciencia-en-accion es un término desarrollado por el psicdlogo Rall Quifiones-Rosado (es también uno de los
co-fundadores del Colectivo 11€), por medio de una revision de la vida se identifica las estructuras racistas y el papel
que une tuvo en el proceso. Debe llevar a la persona desde donde esté a liberarse de la deshumanizacién generada por
la supremacia blanca y por la colonialidad del poder. Conciencia-en -accion es parte del conjunto de psicologias de la
liberacion (Quifiones-Rosado, 2020).



evidente o bien hacia arriba, para construir salidas creativas? ¢ Sera posible hilvanar y dejar con

costuras simples los conceptos para reorganizarlos continuamente?

Al mover sus ojos en distintas direcciones el juey palancu, se posiciona para no descartar,
todo puede ser alimento. En la academia, hay mucho conocimiento que se descarta, esa ha sido
la dindmica desarrollada por la academia colonial. Mirar de manera compleja y holistica, con
reconocimiento de diversos enfoques y paradigmas, ese es un intento de giro decolonial de la
investigacion (Alexander Ortiz Ocafia y Maria Isabel Arias Lopez, 2019). Hemos intentado un
dialogo de saberes en un esfuerzo por decolonizar nuestro propio conocimiento, descendiendo

al punto cero (la cueva del juey), para construir con las otras y asi salir de la jueyera.

La preocupacioén por el extractivismo, la apropiacion inadecuada de saberes por parte de
la academia ya es material de didlogo critico entre aquelles que reconocemos que es muy dificil
salir de la forma occidental de producir las investigaciones. El solo hecho de mencionar
investigacion, metodologias, es ya para muchas comunidades motivo para levantar las cejas y
desconfiar (Tuhiwais-Smith, 2016). Muchas de las metodologias y métodos investigativos
utilizaron los cuerpos que aquellos pueblos colonizados, de los grupos racializados, para
desarrollar narrativas que criminalizaron, estereotiparon y fomentaran sistemas asimétricos de
saberes con el fin de sostener estructuras de privilegio. Igualmente, muchos han sido los casos
en los que la academia ha hecho suyas las construcciones de ideas y andlisis de los sistemas
de opresion de las comunidades o los grupos de resistencia. Por ejemplo, la estructura de analisis
sobre el racismo del Colectivo Il€, es un producto intelectual que en muchas ocasiones se lo han
apropiado académicos, sin un debido reconocimiento de la autoria de estos, después de todo
ese conocimiento impartido en talleres o reflexiones comunitarias, muchas veces no esta escrito,
no tiene “la autoridad” de haber sido dicho o pensando desde las universidades. Desde la
perspectiva de la soci6loga y activista aimara, Silvia Rivera Cusicansqui este proceso colonizador
tiene dos peligros esenciales. En primer lugar, aquellos académicos que, desde los centros
educativos reconocidos por occidente, se apropian de conocimientos generados desde los
grupos e intelectuales de base, convierten en mercancia académica saberes generados para
decolonizar. En segundo lugar, al separar esos saberes de su habitat les quitan su dinamo
politico para generar cambio (Rivera-Cusicansqui, 2010). Lo que debemos internalizar desde la
academia occidental es que “no puede haber un discurso de la descolonizacion, una teoria de la
descolonizacién, sin una practica descolonizadora” (Rivera-Cusicansqui, 2010). Esa practica

para nosotras emana desde la contra metodologia que hemos intentado seguir.



Nuestro objetivo en esta tesis es colocar el producto intelectual de las organizadoras
antirracistas al mismo nivel de las teorias gestadas en la academia para que guien lo que vamos
construyendo. Eso incluye darnos espacio para resignificar las herramientas forjadas en el
cuerpo investigativo occidental que es fundamentalmente blanco y masculino. Al resignificar
renombramos con palabras que no serian considerados como Iéxico académico apropiado, pero
gue cobran validez en los contextos comunitarios. El esfuerzo de renombrar y resignificar es
también un esfuerzo por generar saberes descolonizados. Incluye también tener una
promiscuidad metodolégica que nos ayude a evitar los purismos y los dogmas alrededor de la
construccion de una investigacion y la validacion de esta. El socidlogo juridico Miguel Rabago
acuid el concepto “promiscuidad metodolégica” para ilustrar que es necesario privilegiar la
pregunta a investigar por encima de las barreras disciplinares y por tanto, tener acercamientos
multidisciplinarios que rebasen los dogmas de las disciplinas (Lucero Ibarra-Rojas y Mariana
Anahi Manzo, 2018). Sin embargo, al referirnos a promiscuidad metodoldgica, no solo
consideramos una practica inter y transdisciplinaria, sino una experiencia fuera de la academia
tradicional. La te6loga argentina Marcella Althaus- Reid, propone una metodologia indecente del
guehacer teologico, desde ahi la tedloga invita provocativamente a forjar una metodologia
teologica “sin ropa interior” asi como van a las calles las vendedoras de limones, por los barrios
pobres en Argentina. Esta provocacion tiene la intencion de recordarnos que aquelles que
construyen saber teoldgico lo han hecho desexualizando las cuerpas, ese, es un intento de
domesticacion de los conocimientos de la teologia ortodoxa. La teologia indecente es una
llamada a un quehacer teoldgico que se alinea con las contradicciones, placeres y dolores de la
vida misma. Partiendo de ahi una metodologia investigativa promiscua es para nosotras un
compromiso a buscar todo aquel material académico o no, que nos ayude a acuerpar las
narrativas sobre la paz desde las cuerpas afrodescendientes y/o evidentemente negras y a
desnudar las narrativas generadas desde los centros de poder. La promiscuidad metodolégica
es necesaria pues las disciplinas académicas occidentales han contribuido a crear las matrices
racistas y coloniales para interpretar la vida. En el ensayo Hacer decolonial: desobedecer a la
metodologia de investigacién, Alexander Ortiz Ocafia y Maria Isabel Arias Lépez, plantean que
para articular la paz es urgente una metodologia decolonial holistica, ya que las “venas” de la
academia estan llenas de “colonialidad del saber, el poder, el ser y el vivir’ (Alexander Ortiz

Ocafia y Maria Isabel Arias Lopez, 2019).

Por otro lado, el juey, la jueyera, la jaiba, la jaiberia nos sirven como metéforas de las
estrategias metodoldgicas de esta investigacion y con ello resignificamos la imagen negativa del

juey palancu y recordamos su vinculacion a las historias de resistencia de las comunidades



afrodescendientes y evidentemente negras en el archipiélago de Puerto Rico. Una metafora de
metodologia investigativa colectiva que no se concentra en una salida pues no hay una Unica
salida, sino en explorar el terreno de nuestras narrativas caminando hacia los lados, no hacia el
frente. Las salidas siempre seran plurales, asi como nuestras narrativas nos resignifican
constantemente tanto personalmente como colectivamente. En ese buscar las salidas hay que
cuidar constantemente el proceso para que la accion de salir de la jueyera, no produzca heridas
a los organizadoras/activistas sino mas bien que sea un proceso sanador, esto es lo que se llama

en el Colectivo llé, el entrecuido, el cual explicaremos mas adelante.

Caminar hacia los lados nos permite incluir variedad de voces, experiencias y memorias,
gue invitan a explorar las latitudes desde distintas posiciones y que forjan el material del hilvan.
Al decir que utilizamos la jueyera y la estrategia del juey palanci en nuestra metodologia, nos
referimos a una busqueda que considere la complejidad de los temas que estamos mirando a la
vez que dejamos las respuestas siempre abiertas, con costuras leves (hilvanar) con un horizonte

siempre ancho.

Los esfuerzos de salida de la jueyera siempre seran colectivos. Los jueyes al colocarse
unos sobre otros parecen intentar algo mas alla. Al colocar saberes unos sobre otros
reconocemos la interconexién de los mismos, la promiscuidad de los mismos. Una interconexion
dolorosa pues nos ayuda a entender que algunas metodologias de investigacién fueron utilizadas
para justificar y mantener la opresion sistémica generada por el sistema patriarcal/capitalista/
racista. Una interconexion que es también sabrosa, llena de conspiracion al escoger lo que
comemos 0 no de la mesa metodoldgica aceptada por la academia tradicional. La aspiracion a
la liberacién que nos deben aportar trabajos investigativos como éste debera ser siempre desde
lo colectivo, salimos todes de la jueyera 0 no salimos, ningun juey se salva solo. Por otro lado, al
desplazarse el juey de lado, no necesariamente sabe qué va a enfrentar, manteniendo las
estrategias abiertas. El disefio de nuestra metodologia quedd siempre abierto, incorporando
nuevos elementos en esa accion de caminar hacia los lados al ampliar nuestro proceso de

comprender.
Hacia los lados narrando

La investigacion narrativa pertenece a los métodos o metodologias definidas en la academia
como saberes borrosos. Esta manera de investigar asume que el proceso de conocer es variable,
poroso, movible y desde ahi muy contextual (Clandinin, 2007), (Philips, 2005), (Chase, 2005).

Permite puntos de vista alternativos, tentativos y sorpresivos como parte de la investigacion. Esto



es posible debido a la relacién interactiva entre investigadore y las personas involucradas en el
proceso de investigaciéon, pues, reconoce que ambas partes aportan una historia y una
cosmovision. Al intentar dar sentido a una nueva manera de entender la vida, este intercambio

dinamico, genera conocimiento y ese conocimiento es un hilvan que siempre sera temporero.

Ya hemos mencionado algunos espacios reflexivos desarrolladas en el Colectivo Ilé que
se nutren de narrativas, destacamos dos, una es el Caldero de Ideas y la otra, Junte de Saberes.
En el caso del Caldero de Ideas las activistas miraran con cuidado las experiencias vividas en un
contexto historico particular dentro de una sociedad racista, colonial y patriarcal. Esas
experiencias son primero iluminadas por el recuerdo de la trayectoria de les ancentres, para
recuperar la resistencia que elles tuvieron y partir desde un lugar de dignidad y orgullo que ahora
resignifica el presente. Las personas rescatan ese pasado con retazos de memorias que a su
vez en la colectiva se van uniendo a las memorias de otres, de esta manera se va construyendo
una nueva memoria, una nueva historia que les lanza a nuevas posibilidades. Entre otras
posibilidades, la de gestar cambios sociales a partir del rescate de las resistencias habidas en el
pasado que les ayuda a desmontar la narrativa hegemaonica sobre las mujeres evidentemente
negras y afrodescendientes en el archipiélago. Si imaginaramos un dialogo entre Colectivo llé y
Rivera Cusicansqui, posiblemente ella afirmaria que el compromiso con el presente contiene las
semillas de futuro que brotan desde el fondo del pasado (Rivera-Cusicansqui, 2010). llé asume
en sus practicas la Sankofa, que es parte de la simbologia adinkra® y del pensamiento de las
sociedades tradicionales en Ghana y Cote d'lvoire de los pueblos akan®t. Sankofa es un
recordatorio de que el pasado no debe olvidarse, mas bien debe reconocerse a medida que
avanzamos hacia el futuro. Representa la importancia de aprender del pasado y usarlo para
informar nuestras acciones en el futuro. El simbolo de la Sankofa se relaciona al proverbio akan:
"No esta mal volver por lo que has olvidado". Esta expresién es una invitaciébn a recuperar la
confianza resignificando para el presente saberes que fueron dislocados y perturbados por la

experiencia colonial (Pamela Felder-Small, Marco J. Barker y Marybeth Gasman, 2020)

33 Los simbolos adinkra son parte de las tradiciones de pueblos en Ghana, que vinculan lo humano, con la naturaleza
y con conceptos abstractos, algunos de estos significados se han perdido con el tiempo.

3 Los Akan son un grupo étnico amplio ubicado en lo que hoy conocemos como Ghana y Cote d'Ivoire. en Africa
Occidental. El idiomas de los Akan, twi/fante, estd constituido por una rama de variantes. Estas son algunas de las
subfamilias de los Akan: Agona, Akuapem, Akwamu, Akyem, Ashanti, Bono, Fante, Kwahu, Wassa y Sefwi. Hay
una influencia de la cultura Akan en las Américas, debido a que un nimero significativo de personas esclavizadas
provenian de este gran grupo étnico.



(Munyaradzi Mawere y Tapuwa R. Mubaya, 2016) (Dickson Adom, Eric Appau Asante y Steve
Kquofi, 2016).

Luego del paso del Huracan Maria® en el 2017, las reflexiones y narrativas generadas
desde el Caldero de Ideas fueron esencialmente sanadoras. Mediante esta metodologia el
Colectivo llé inici6 un proceso de sanacion individual y colectiva, problematizando el impacto de
la situacion colonial del archipiélago que se agudizé como consecuencia del paso del huracan y
reconociendo a su vez a las mujeres, sobre todo las afrodescendientes y evidentemente negras,
como eje principal en las estrategias para salir adelante e imaginar un futuro sostenible y
decolonial para el archipiélago (ll€, Memorial del Proyecto 319 del Senado de Puerto Rico, 2022).
Ese proceso de reconstruir las narrativas, entendiendo la fuerza del presente y visualizando un
futuro con otras posibilidades con agarre en el espiritu de les ancestres se llevo en trece
comunidades alrededor del archipiélago (Aguadilla, Metro, Mayagliez, Loiza, Carolina, Vieques,

Guayama, Yabucoa, San Sebastian, Pefiuelas, Aguada y Aibonito).

La experiencia muy particular de una mujer negra pasa a validar la experiencia de otra, y
de otra, hasta construir una nueva narrativa con perspectiva de futuro transgresor, es decir, el
escape de la jueyera. Estos ejercicios de contar parten de la vulnerabilidad, desde la herida,
producida por los sistemas patriarcales/racistas/coloniales y también parten de la valentia de ser
vulnerables ante otras para que con las historias se fortalezca quién cuenta y quifien escucha.
Entonces el Caldero de Ideas genera conocimientos y poder gestor. Esas nuevas narrativas y
€S0S nhuevos conocimientos y estrategias de gestar serdn siempre porosas y movible

(rizomaticas)®, en tanto, las situaciones en el pais se mueven y a su vez las mujeres se

35 El huracan Maria dejo mas del 70 por ciento de la infraestructura del archipiélago totalmente destruida, en un
estimado realizado por la Universidad de Harvard, se calcula que como consecuencia directa o indirecta del fenémeno
fallecieron méas de 4,000 personas, (Arelis R. Hernandez y Laurie McGinley, 2018). Muchas organizaciones han
apuntado directamente a la negligencia de los gobiernos de Estados Unidos y Puerto Rico por las consecuencias tan
desastrosas de este fendmeno climético. Por esta razon el 7 de diciembre de 2017, se celebr6 una vista ante la
Comision Interamericana de Derechos Civiles de la Organizacion de Estados Americanos para atender una querella
presentada por veinticinco organizaciones de la sociedad civil de Puerto Rico contra los gobiernos de Puerto Rico y
los Estados Unidos. El impacto del huracén fue ain mas devastador entre las comunidades pobres y fundamentalmente
negras del archipiélago. Estas comunidades venian sufriendo antes de la llegada del huracén las siguientes situaciones:
més de una década de depresién econdmica; sobre 45% de la poblacion viviendo bajo los niveles de pobreza;
imposicion por el Congreso Federal de los Estados Unidos de una Junta de Control Fiscal reafirmando la relacion
colonial que debilitd toda la infraestructura debido a medidas de austeridad; bonistas que exigieron repago de deuda
sacrificando servicios esenciales de la poblacién. Los efectos del huracdn Maria deben ser interpretados como el
detonante de una opresion colonial preexistente. (Rodriguez-Rivera, 2018)

3 Regresaremos al concepto de rizoma mas, adelante como una metafora de transpaz(c)es, Por ahora reconocemos
que el principio lo tomamos de Pierre-Félix Guattari y Gilles Deleuze, quienes usando un concepto de la botéanica,
plantean la metafora como una manera de ejercer resistencia contra los modelos jerarquicos que una estructura
opresiva traduce en términos epistemoldgicos. Los rizomas como lineas segmentarias, sefialan hacia un proceso de



resignifican continuamente y redimensionan su experiencia traumatica con el racismo y con la

estructura colonial/patriarcal.

Les investigadores narrativos parten del entendimiento que un concepto amplio puede ser
iluminado en y con contextos particulares. Las personas totalizan a través de la mediacién de su
contexto social inmediato, de la misma manera, la sociedad totaliza a las personas por medio de
las instituciones mediadoras, desde ahi se miran los acontecimientos como parte de
interacciones entre lo micro social y lo macroestructural. Las narrativas no pueden o no deben
ser separadas de la vida misma, estan en contacto con éstaFuente especificada no valida., y

por tanto son movimiento.

La narrativa investigativa es una metodologia borrosa porque puede integrar diversas
estrategias 0 métodos para exponer conceptos, se caracteriza por ser multidisciplinaria y a veces
anti disciplinaria por lo impredecible que puede ser el ambito de lo subjetivo y de las experiencias
personales, en ese sentido, es promiscua. Se nueve como el juey palanci que adelanta
caminando de lado, no hacia el frente, desde esa manera de caminar imprecisa se puede llegar

a espacios diferentes y quizas no esperados.

El Junte de Saberes, otras de las metodologias narrativas de llé, relne personas de
diversas disciplinas y saberes para abordar con miradas multiples una situacion o problema en
particular, que son analizados desde lentes antirracistas. Las conclusiones quedan siempre
abiertas, se hilvanan, asegurando un proceso continuo de reflexion. Sin embargo, hay una
narrativa que queda afirmada en ese proceso: las mujeres negras y afrodescendientes son
“redisefiadoras” de un Puerto Rico mas justo y equitativo. Las narrativas de deshumanizacion,
de invisibilizacién son desmontadas, sustituidas por narrativas que afirman la gran capacidad de
gestar, de transformar y transgredir de las mujeres visiblemente negras y afrodescendientes.
Casi siempre los Juntes de Saberes, emanan de las necesidades planteadas en los encuentros
de Calderos. En cada uno de usos espacios las voces expertas provienen de las practicas

cotidianas informadas de las mujeres participantes. Se trata de una nueva manera de quehacer

posibilidades, siempre abiertas y heterogéneas (Gilles Deleuze y Félix Guattari, 2002). Hemos iniciado este capitulo
con el cuento de Ozaina, en uno los segmentos de la historia se convierte en un mangle colorado o zapatero. EI mangle
sin ser totalmente rizomatico pertenece a la clasificacion boténica de las rizoforaceas, desarrolla raices fulcreas, es
decir, por sobre la tierra, ramificadas, arqueadas y curvas. Las raices modificadas que son llamadas zancos son
prolongaciones aéreas del tallo). También pueden presentarse como raices prolongadas cortas que emergen desde el
suelo y se Ilaman neumato6foros. (Elbert L. Little; Frank H. Wadsworth y José Marrero, 2001) Este sistema de raices
permite que puedan extenderse ampliamente més alla del centro.



académico que mediante la reflexién colectiva informada va generando fuerzas y saberes que

conduzcan a cambios significativos.

Ya afirmamos que las narrativas no pueden verse fuera de la vida real. Vivimos de
narrativas, pues las historias dan cohesién a los grupos, dan sentido a contextos sociales y forjan
los armazones que nos permiten tolerar o no tolerar estructuras o relaciones. Las grandes
narrativas han mantenido en su lugar muchas de las relaciones asimétricas en nuestras
sociedades. Es por esta razén que grupos oprimidos como las mujeres, la diversidad sexo
genérica o los grupos racializados no blancos han estructurado sus contra-narrativas. Desde ahi
se muestra aquello que no ha sido contado en las grandes narrativas. Por tanto, las narrativas
han sido fundamentales en los procesos de lucha de grupos oprimidos. Los testimonios de las
personas esclavizadas® fueron historias que consiguieron demostrar la maldad del sistema
esclavista, fueron la base de los argumentos legales en contra del sistema esclavista y ademas
sirvieron para devolver la dignidad y la humanidad negadas a las personas que sufrieron este
sistema de opresion. En ese sentido, al contar la otra historia, al tener una narrativa propia de la
experiencia, se redimensiona el trauma de la opresion y se hace visible la fuerza de aquelles que

son impactades de manera mas severa por los sistemas racistas.

Para la teoria critica de la raza, que nace en el contexto de la disciplina del derecho, el
storytelling (narracién) es la historia desde la persona lacerada por el sistema racista, con el
propésito de reclamar justicia. Incluso méas alla, pues, la teoria critica de la raza, afirma la
posibilidad de revertir el sistema racista mediante el storytelling (D.A. Cook y M Bryan, 2022).
Otro elemento importante es que la teoria critica de la raza intencionalmente matiza el limite
entre teoria y método. Desde el marco tedrico coloca a la raza y al racismo como elementos
esenciales para comprender como contindan funcionando los sistemas de desigualdad,
disparidad e inequidad. Como marco metodolégico, asume una postura epistémica con respecto
a como y por qué se eligen métodos particulares con especial atencion a centrar las historias en

las experiencias vividas por las personas negras. (D.A. Cook y M Bryan, 2022).

37 Las personas esclavizadas generaron miles de narrativas, entre ellas autobiografias, testimonios en corte, folletos,
diarios, boletines, entre otros (Scott, 2017). Marion Wilson Starling, investigadora afroamericana ubicd 6.006
narraciones de personas que habian sido esclavizadas, una parte de esas narrativas, alrededor de cien, fueron
publicadas en forma de libros entre 1760 y 1865. La investigadora e historiadora Evelyne Laurent-Perrault, sefiala que
en América Latina, las personas esclavizadas también generaron una gran produccion de contranarrativas al
comparecer por distintos motivos de reclamo de derechos ante autoridades juridicas y religiosas. Ya hemos
mencionando que estas narrativas generadas por ejemplo en los litigios proveyeron mucho de los argumentos que
utilizarian los abolicionistas tanto en el caso de los Estados Unidos como en América Latina. Con estas narrativas se
producia un “imaginario politico y unas subjetividades alternas” (Laurent-Perrault E. , Esclavizadas, cimarronas y las
en Venezuela, 1770-1809, 2018)



Cook y Bryan sefialan al menos cinco elementos de la metodologia de la teoria critica de

la raza:

1. Reconoce la interseccionalidad de la raza y el racismo con otras formas de opresion
(Chapman, 2007; Parker & Lynn, 2002; Sol6rzano & Yosso, 2002; Crenshaw, 1991).

2. Confronta la ideologia dominante, deconstruyendo asi intencionalmente las nociones de
objetividad y neutralidad en la investigacion (Bell, 1987; Crenshaw et al., 1995, Ladson-
Billings, 2000).

Reconoce las diversas formas en que se resiste la opresion (Delgado, 1993, 1989).
Estructura la investigacion centrdndose en las experiencias cotidianas vividas por
personas negras o de color (Delgado & Stefancic, 2001; Delgado, 1989).

5. Recurre a multiples disciplinas para analizar la raza y el racismo dentro de contextos
particulares histéricos (Pillow, 2003; Sol6rzano & Yosso, 2001, 2000; Sol6rzano, 1997;
Tate, 1994).

Acogemos en esta investigacion cada una de ellas, y afiadimos que privilegiamos el andlisis
hecho por las mujeres (leidas o autodefinidas como tal) activistas/organizadoras antirracistas,
gue son las forjadoras intelectuales de los movimientos antirracistas. Reconocemos ademas que
la categoria mujeres utilizada en esta tesis y en estos grupos con los que hemos compartido, es
abierta e incluye a todas las cuerpas que son leidas, que se leen, significan o resignifica como

mujeres.

Como ya hemos afirmado el género de narrativa testimonial ayudoé a crear los argumentos
politicos y legales contra el sistema esclavista, aportaron nuevas ontologias y epistemologias.
En el ensayo titulado Site of Memory, Toni Morrison resumen los objetivos de esas narrativas:

Cualesquiera que sean el estilo y las circunstancias de estas narraciones, fueron

escritas para decir principalmente dos cosas. Uno: “Esta es mi vida histérica — en

singular, es personal, pero también representa a la raza”. Dos: “Escribo este texto

para persuadir a otras personas, a usted, el lector, que probablemente no sea negro,

de que somos seres humanos, dignos de la gracia de Dios y del abandono inmediato

de la esclavitud”. Con estas dos misiones en mente, las narraciones fueron
construidas (Morrison, 1995, pags. 83-102).

Las narrativas testimoniales también fueron asumidas como estrategias de denuncia y lucha por
las feministas sobre todo en la llamada segunda ola del feminismo. Estas narrativas ayudaron a
comprender las manifestaciones y el impacto de la violencia patriarcal en las vidas de las

mujeres. Uno de los objetivos de la investigacion narrativa es ayudar a mostrar la manera en que



funcionan los sistemas de opresion y en ese proceso de mostrar, encontrar las maneras de

desmontar la opresion.

Por otro lado, las narrativas hegemonicas se construyen desde una gran diversidad de
espacios. Una parte del proceso de emblanquecer al archipiélago de Borikén, se forja desde la
informacién censal. El manejo de este recurso que es controlado por el gobierno de los Estados
Unidos ha creado por afios categorias que no correspondian con las identidades puertorriquefias.
Por ejemplo, las etiquetas raciales y la falta de educacion en los censos del 2000, 2010 favorecio
gue un 80% y un 75.8%, respectivamente se identificara como blanca. Este proceso se dio debido
a que:

El gobierno colonial estadounidense impuso su proceso censal creando un serio
cuestionamiento sobre las etiquetas raciales y el racismo en Puerto Rico. El censo
se impuso por mediacion y colaboracién de politicos y burécratas proponentes de la
anexion de Puerto Rico a los Estados Unidos, sin consideracién alguna a cuan

apropiado era, 0 no, a nuestra realidad cultural y politica (Maria Reinat-Pumarejo y
Mariluz Franco-Ortiz).

Desde el 2000, Ilé cuestiona la narrativa generada por el estado, que afirma un proceso de
emblanquecimiento de la poblacibn con una agenda de invisibilizar las poblaciones
afrodescendientes y por tanto, de mantener el racismo sistémico del pais a sotto voce, o debajo
de la mesa. Mediante talleres y actividades de difusion se elaboraron las bases de una contra
narrativa. Por mas de diez afios, el Colectivo Ilé asumid la tarea de concienciar sobre los posibles
efectos del censo estadounidense a través de procesos y didlogos en distintas comunidades por
todo Puerto Rico. En el 2018 anticipando el censo de 2010, elaboraron una campafia con el lema:
“El censo dice que somos blancos, Y abuela, ¢qué dice?”,%® en ese contexto el Colectivo Ilé forja
el conjunto de talleres: Africa en mi piel, Africa en mi ser —“si no lo llevas en la piel, lo llevas en
el ser”. El conjunto de estos talleres tiene como objetivo revalorar los aportes de las comunidades
afrodescendientes y evidentemente negras en Puerto Rico, dando un justo lugar a les ancestres

en la historia, ayudar a las mujeres a reapropiarse de valores de la cultura afropuertorriquefia, a

38 Esta es una referencia a un poema musicalizado de Fortunato Vizcarrondo y Rodén, poeta y musico puertorriquefio,
¢ Y 10 agliela aonde ejtd?. Este poema es continuamente citado para afirmar la mulatez del pueblo puertorriquefio:
“aqui el que no tiene dinga tiene mandinga. La palabra dinga es de uso comtn también en Peru para referirse al
mestizaje, Sin embargo, detras del mestizaje, mulatez, se ha escondido unas précticas profundamente racistas que
tedricos antirracista como Tito Mitjans Alayon definen como mulatocracia. Yolanda Pizarro, escritora puertorriquefia,
ha rescatado el concepto para resignificar lo que es ser una mujer negra en Puerto Rico y apuntar hacia la importancia
del rescate de las ancestras™,Y tu abuela donde estd?" | Yolanda Arroyo Pizarro | TEDXUPR - Bing video



https://www.bing.com/videos/search?q=Y+tu+abuela%2c+a+d%c3%b3nde+est%c3%a1&&view=detail&mid=7FE7402E309E30A0DDD17FE7402E309E30A0DDD1&&FORM=VRDGAR&ru=%2Fvideos%2Fsearch%3Fq%3DY%2Btu%2Babuela%252c%2Ba%2Bd%25C3%25B3nde%2Best%25C3%25A1%26docid%3D608012565977040424%26mid%3D7FE7402E309E30A0DDD17FE7402E309E3

analizar el racismo como sistema y a redefinirse como mujeres afrodescendientes y/o

evidentemente negras.

En el 2020 el Colectivo llé junto a diversas organizaciones, generaron una campafia amplia
con otra pregunta y una invitacion: 4 En el censo 2020; donde me pongo? y “No te quedes en
blanco”. Esto unido a los diversos talleres de educacién y concienciacion sobre el racismo,
produjo unos resultados muy diferentes en el censo del 2020 en el que solo un 17.1% afirmé que
es blanco y méas de un 50% se identific6 con mas de una identidad racial, en contraste con el
2010 cuando so6lo un 3% se identificé con diversas identidades raciales (Puerto Rico: 2020
Census). La narrativa que contaron los nimeros fue, no somos blancos. Esta afirmaciéon es un
adelanto significativo para las organizaciones antirracistas en Puerto Rico y ha llevado a
conversaciones profundas y dificiles sobre las manifestaciones del racismo en todos los niveles
nacionales, lo que antes se mantenia a sotto voce, esté siendo proclamado abiertamente, este

cambio de narrativa ha sido un parteaguas en el archipiélago boricua.

Pero ¢qué estamos considerando como narrativa en esta tesis? Y, ¢quiénes son
narradoras? Partimos del entendimiento de que una narrativa puede ser una forma “discursiva”
gue pretende dar significado a una experiencia. Al decir forma discursiva nos referimos a diversas
posibilidades que transitan desde la oralidad, desde el texto escrito, desde un acto performativo
y desde la masica, su intencion es dar significado o resignificar una experiencia vivida para
transformar violencias sistémicas. Lo cierto es que no es sencillo apalabrar cuando por largo
tiempo han existido silencios prolongados sobre violencias sistémicas o incluso cuando
conceptos como la paz son utilizados para negar el vacio de la misma en nuestras llamadas
“democracias raciales”. Para poder entender estas estructuras se necesitan las herramientas de
diversos lenguajes que nos ayuden a construir las contra narrativas por eso en esta tesis no
descuidamos esos otros lenguajes, incluyendo la musica, como rescatadora de sentido. También
hemos incluido los podcast, que en cierta manera son acciones performéticas, que nos ayudan
a mirar desde otro lugar. Finalmente hemos incluido la actividad creativa del cuento colectivo. La
teoria critica de la raza, reconoce que a veces en la narrativas para ilustrar el racismo, es
necesario crear personajes ubicados dentro del contexto de los sistemas racistas. Esta

metodologia ya ha sido puesta en practica en varios momentos (D.A. Cook y M Bryan, 2022).3°

39 En el ensayo los autores ofrecen un ejemplo de estructura de como crear un personaje en funcionde construir una
narrativa que ilustre una situacién de violencia producida por el racismo sistémico.


https://www.census.gov/library/stories/state-by-state/puerto-rico-population-change-between-census-decade.html
https://www.census.gov/library/stories/state-by-state/puerto-rico-population-change-between-census-decade.html

Afirmamos que tanto la investigadora como las organizadoras/activistas son narradoras
gue van dando sentido y construyendo conocimiento sobre sus experiencias con las violencias
sistémicas, la vulnerabilidad como herida y el proceso de gestar paz(c)es anti sistémicas y
decoloniales. No hay diferencia entre investigadora/activista y activistas/organizadoras hemos

entrado en conversaciones que van creado las narrativas, de manera abierta e inesperada.

En las ciencias sociales, las investigaciones narrativas se han desarrollado mayormente
en los géneros de historia de vida y testimonios. Sin embargo, hay espacio para otro tipo de
narrativas, tales como historias cortas sobre temas especificos, las narrativas performativas, en
incluso la auto etnografia. En esta tesis hemos trabajado las historias cortas sobre los procesos
de gestar paz(c)es y las vivencias del racismo de las activistas del Colectivo Ilé. Estas narrativas
las hemos colocado en dialogo, con memorias y acciones performativas. En este dialogo hemos
incluido dos memorias escritas por las cofundadoras de Black Lives Matter, Patrisse Khan-Cullors
y Alicia Garza, respectivamente autoras de When they call you a terrorist, A Black Lives Matter
Memoir y de The Purpose of Power How We Come Together When We Fall Appart. Ambos son
relatos testimoniales, en los que Patrisse y Alicia, evocan las vulnerabilidades desde donde
emanaron sus resistencias. Ambas vinculan sus vidas en contextos histéricos muy especificos y
reflexionan sobre como gestan propuestas de cambios a los sistemas racistas. Son miradas al
desarrollo del activismo desde el dolor y la esperanza. De esta manera lo explica Alicia:

Este libro es la historia de una organizadora que se deshace y se vuelve a unir

muchas, muchas veces. Las palabras contenidas aqui en estas historias, tienen la

intencion de agregar riqueza y profundidad a una historia mas grande. No es la
historia de Black Lives Matter, pero es una historia que la incluye, que intenta ayudar

a dar sentido no solo de dénde vino, sino también de las posibilidades que tiene para

nuestro futuro colectivo. Mas que eso, este libro es destinado a ofrecer a les lectores

las lecciones que he aprendido en el camino, las cosas que todavia estoy

aprendiendo y lo que mi aprendizaje puede contribuir en un momento de profunda

catastrofe y posibilidades ilimitadas. Un momento en el que necesitamos
desesperadamente olas de vibrantes movimientos efectivos y disruptivos fluyan por

todo Estados Unidos (Garza, The Purpose of Power. How We Come Together When
We Fall Appart, 2020, p.11).

Al igual que en la narrativa de las personas esclavizadas, Garza nos invita a escuchar con
cuidado su historia para entender por qué los cambios sistémicos son urgentes y adelanta que
el proceso del activismo la ha llevado a construir conocimientos nuevos y ese conocimiento, asi

como el futuro son colectivizados.



Patrisse, por su parte enfatiza lo que es vivir el terror, su narrativa en singular es la misma
de la mayoria de les afroamericanes, que respiran la criminalizacion a las que el sistema racista
les arroja:

Como muchas de las personas que encarnan nuestro movimiento, he vivido mi vida

entre los terrores de la pobreza y la policia. Durante la guerra contra las drogas

intensificada por Ronald Reagan y luego por Bill Clinton, el barrio donde viviy amé 'y

los barrios donde muchos de los miembros de Black Lives Matter han vivido y amado,

fueron designadas zonas de guerra y el enemigo éramos nosotros. El hecho de que

mas personas blancas siempre hayan usado y vendido drogas que personas negras

y morenas y, sin embargo, cuando cerramos los 0jos y pensamos en un vendedor o

usuario de drogas, la cara que la mayoria de nosotros vemos es negra 0 morena te

dice que facilmente podemos estar sin hacer dafio y, sin embargo, ser acosado por

la policia. Llevo en mi sangre, en mis huesos, el recuerdo de vivir bajo ese terror, el

terror de saber que yo, o cualquier miembro de mi familia, podria ser asesinado con

impunidad, en cada paso que doy. Y, sin embargo, me llamaron terrorista. (Patrisse
Khan-Cullors y Asha Bandale, 2017, p. 14).

También hemos incluido la propia experiencia de vida de la investigadora/narradora. No
pretendemos elaborar una auto etnografia, sino mas bien presentar retazos de memoria que
dialogan con la narrativa en su totalidad. Son un tipo de vifietas, con las que intentamos mostrar
algunas de las experiencias que impactaron a la narradora/investigadora dentro del sistema
racista y colonial en el que se formé. Es una ventana que nos permite mostrar y desnudar algunos
elementos de lo que somos, es investigar desde nuestra vulnerabilidad y a la misma vez un
intento por crear puentes con las narrativas de mis comparieras de jornada del Colectivo llé y
mas a la distancia con Patrisse y Alicia. Es un intento por mostrar nuestras coincidencias a pesar
de que los relatos estan separados por el tiempo y por el espacio geografico. Por otro lado, estas
vifietas/biograficas, dan una idea de cdmo llegué a estos temas y por qué son parte de mi
preocupacion y vida. Irma McClaurin, poeta y antrop6loga afroamericana sefala que la auto
etnografia es una forma reflexiva que es simultaneamente autobiografica y comunitaria, en donde
el yo se encuentra en la colectiva (McClaurin, 2001). Para los feminismos negros el punto de
vista del yo y la subjetividad tienen una gran importancia porque estan entretejidas con el

activismo y con nuestros saberes.

Por otro lado, las vifietas nos dan la oportunidad de hablar desde nuestra diaspora
académica, pues ciertamente estamos articulando, no como antropo6loga, no como etnografa sino
mas bien como una tedloga activista que reflexiona su transitar, y vuelve a visitar sus ideas sobre
paz, sobre racismo, la colonialidad y el patriarcado. La convivencia con las comparieras del

Colectivo llé, si es que asi puede ser llamada, me llevo a resignificarme de muchas maneras. Es



cierto que por muchos afios me he identificado como una mujer negra caribefia cuir, lo que no
habia hecho es mirar la complejidad de esas identidades y el conocimiento y resistencia que de

las mismas emana.
A 30 afos, soy Ilé

En el 2022, el Colectivo llé estara celebrando sus 30 afios de existencia. Durante todo ese tiempo
integraron a su trabajo el andlisis antirracista en una coyuntura en la que esta manera de analizar
la situacion de la sociedad no era precisamente popular. Les fundadores de Ilé son boricuas que
estuvieron en la diaspora, concentrados en Massachussets, y que posteriormente, en 1997 se
trasladaron al archipiélago de Borikén. Tuve la oportunidad de conocerles en ese tiempo, desde
mi trabajo pastoral en el Movimiento Ecuménico Nacional de Puerto Rico, como parte de un
programa que se llamé pastoral decolonizadora. Colaboramos juntes en la lucha por la salida de
la Marina de Guerra de Estados Unidos de Vieques y por la derogacion del Articulo 103 del
Cdédigo Penal de Puerto Rico que criminalizaba las relaciones consentidas entre parejas del
mismo sexo. Poco comprendida era la relacién entre la militarizacién del pais, la situacion
colonial, el racismo y los derechos de las personas de la diversidad sexo-genérica entre los
movimientos mas liberales del pais. Dentro de las luchas por transformacion social en Puerto
Rico, el activismo sobre los derechos de las personas de la diversidad sexo genérica y el
movimiento anti racista, fueron sefialados como crea pleitos. Algunas organizaciones feministas,
asi como algunos sectores de la izquierda en el pais recibieron los argumentos de les activistas
antirracistas y de la diversidad sexo genérica como amenazas y en todo caso un desvio de la
médula de los problemas del pais. Aunque hoy, pocas personas de estos movimientos se
atreverian a decir que el racismo no es un problema en el pais, ciertamente muy pocos se han
aventurado a tener una formacion antirracista y a revisar sus practicas organizacionales como
tampoco una revisién de sus practicas patriarcales. Reconozco que en ese tiempo a pesar de
tener clara la realidad del racismo, me falt6 un proceso de mayor compresién del andlisis
antirracista. Esa mayor comprension es lo que hemos ido adquiriendo durante el desarrollo de
esta tesis, es ciertamente un proceso de metanoia, de conversion. Dicho de otra manera,
adentrarme en la misma lucha antirracista me ha ayudado a resignificar mis subjetividades para
colocarlas en dialogo directo con las personas con las que vamos repensando el tema de la paz
y cémo abordarlo. El magma colonial en Puerto Rico es algo que permanece en lo mas profundo
de mi propio ser, salir ilesa de ese lugar e intentar generar conocimiento fuera de la colonialidad
del poder es un reto que estoy aprendiendo en compafia del Colectivo Ilé. El reconocimiento por

parte de la tesista de un proceso de metanoia descoloca la manera tradicional de hacer y pensar



una tesis, ya que aquella que investiga se da permiso para ser emplazada y transformada.
Observando ese proceso y sus implicaciones encuentro conocimiento en el dolor de la diaspora,
en el no lugar que sufro y a la misma vez construimos saberes en la alegria de los encuentros
cotidianos desde donde mis compafieras y yo construimos un lugar de sanacién. En estos
intentos de decolonizar las metodologias buscamos que los escenarios investigativos impliquen
la posibilidad de generar un proceso reflexivo sobre nosotras mismas. (Adriana Arroyo Ortega y
Sara Victoria Alvarado Salgado, 2016).

Desde un inicio privilegiamos la investigacion de participacién activa, que en nuestro caso
significo ser parte de la lucha que desarrollan las organizadoras antirracistas. En ese sentido,

nos posicionamos de manera no objetiva sino como una miembra mas dentro del Colectivo llé.

La metodologia de la participacién activa lleva algun tiempo de existencia en las disciplinas
de las ciencias sociales. Sus objetivos y/o motivaciones parten desde varios puntos: (a) un
compromiso colectivo para investigar un tema o problema, (b) una decision conjunta de participar
en una accion colectiva que conduzca a una solucién que sea de beneficio para las personas
involucradas, y (c) unas alianzas entre investigadores y participantes en un plan para el desarrollo
de una investigacion. En el proceso de investigacion deben plantearse las preguntas sobre a
guién beneficia la investigacion y debe contar con la inclusién de les participantes en el proceso
de decidir qué material puede o no incluirse en el documento. Se pretende de esta manera que
el documento sea un producto vivo y dialogante entre “participantes” e “investigadora”. Debido a
la intervencién de diversas protagonistas en el proceso de investigar, la diversidad de miradas y
saberes que interactan en generar el conocimiento permiten que el producto sea poroso,

flexible, un hilvan que da posibilidades a otros reagrupamientos.

Este acercamiento a la produccion de conocimiento busca allanar las relaciones de poder
entre “investigadora” y “participantes”, afirmando el principio de que ambas partes en su
interaccion producen saberes y también entre ambas se afectan, cambian y se resignifican.
Algunos practicantes de la investigacioén participativa se inspiran en las reflexiones de Paulo
Freire, en las que el proceso de investigar es uno en el gue todas las partes aportan su saber
(Mcintyre, 2008). La divisién entre teoria y aplicacién practica puede ser engafiosa, asi también
hay que mantener una mirada persistente a las relaciones de poder que podrian generarse en el
proceso. De esta manera les participantes dejan de ser objeto de estudio para ser generadores
de conocimiento. Se aspira a que la investigacion conduzca hacia un proceso de
autodeterminacion. Para hacer posible la autodeterminacion, es necesario que se cuestione

desde el inicio los interés y métodos, los resultados, quién saca crédito de una investigacion dada



y si la representacion es adecuada a la compleja realidad social de les participantes (Bishop,
2011). Por esta razén mis compafieras en el Colectivo Ilé han comentado, este proceso de
generar la tesis, me han hecho observaciones y hemos compartido lo que esperamos sea el
beneficio final de este documento para las compafieras.

El entrecuido metodoldgico

Estamos conscientes que al optar por esta manera soy afectada en mis emociones que se
reflejan en lo que escribo y a la misma vez afecto a mis compafieras de jornada con mis ideas y
mis afectos. Los afectos son cuidados en el Colectivo |lé mediante el método del entrecuido, una
practica de activismo que Mayra Diaz, autora intelectual del concepto, define de la siguiente

manera.:

...reconociendo que la salvacion es colectiva y que no podemos dejar a nadie atras, en
una conversacion con una compafiera: dije, qué tal si en lugar de auto cuido nos entre
cuidamos, crear un ambiente en el que todas estemos sostenidas, en donde la pausa sea
importante para el proceso. Reconocer que la pausa es necesaria, que lo mas importante
en el trabajo politico somos nosotras. (Diaz, Conversacién con Mayra 2, 2021).

De esta manera el foco de las organizadoras no serd Unicamente los objetivos de una campafia,
un evento educativo o un acto politico, sino que el centro estara en el cuidado de ellas mismas,
para asegurar un proceso que observe cémo la lucha las va afectando, como las demandas de
ser uno de los pocos movimientos antirracista en el pais las va cansando o cémo el tener que
mantenerse en la defensiva las podria ir deteriorando. En ese sentido, el entrecuido se sale de
un activismo que genera mercancia; es decir, resultados a toda costa. En esa dinamica de
produccion de resultados, mimesis del sistema de mercado, algunos movimientos anti sistémicos
comprometen su salud interna, sus relaciones y debilitan sus redes y alianzas. En el entrecuido
el ritmo de los saberes, el ritmo de las cuerpas es respetado, aln si eso conlleva no ser parte de
una accion o de responder en la negativa a una peticién, aungue las ofertas parezcan tentadoras
y necesarias. En ese sentido 1lé mantiene una conciencia para no reproducir en su interior las
mismas demandas violentas que se generan en la matriz racista/patriarcal/capitalista de nuestras
sociedades, esas demandas estan presentes en cada aspecto de nuestra cotidianidad y son en
si mismas disruptivas del bienestar y los cambios que los movimientos anti sistémicos intentan

generar.

Esta dinamica del entrecuido, la hemos extendido al proceso de investigacion. Ese
entrecuido en la metodologia investigativa conlleva, entre otras cosas honrar los saberes que se

ofrecen, compartiendo con transparencia plena los conocimientos que el proceso de la



investigacion genera. Entrecuido en el proceso investigativo, es caminar consciente del ritmo de
las mujeres con las que se colabora, es la capacidad de escuchar con cuidado para saber cuando
es necesario cambiar la agenda de investigacion para colaborar en situaciones que son
requeridas por el colectivo. El eje en la investigacion es el proceso que se desarrolla entre las
personas involucradas, en ese sentido lo que es fundamental es el cultivo de relaciones que nos
permitan a todas las partes sanar de los estilos de trabajo que han sido privilegiados en la
academia, asi como en las luchas de los movimientos sociales y que en esencia son opresivos

y extractivistas.

La feminista afroamericana bell hooks, fue una de las intelectuales que mas reflexioné
sobre el amor como parte de la metodologia del accionar politico. Plantea hooks “que el
feminismo del futuro es una practica politica sabia y amorosa”. (hooks, El feminismo es para todo
el mundo, 2017) (hooks, 2001) El trabajo consciente de transformar las estructuras opresion y
poder, que incluso pueden existir en nuestras organizaciones, es un acto de entrecuido y amor.
De esta manera nos protegemos a nosotras mismas asegurando que prevalezcan los principios
centrales tanto del feminismo como de la lucha antirracista, es decir, que recobremos nuestra
dignidad.

Como Mayra apalabra, el entrecuido también esta relacionado a los tiempos, a los ritmos,
a tener la sabiduria de determinar cuando las cuerpas individuales y colectivas estan listas. No
dejamos a nadie atras cuando estamos atentas a las cuerpas de manera colectiva. No se trata
de avanzar en las causas ni el proceso investigativo desvalorando el proceso de cuidado

colectivo.

En un repaso de mis momentos de activismo, me doy cuenta de que los mismos estuvieron
sostenidos por tres elementos: una inclinacién hacia le otre producida por una herida interna, una
intencion de torcer aquello que me parecia injusto, y el estudio del problema que me ocupaba.
El activismo efectivo no es posible sin el estudio del contexto que se quiere transformar, tampoco

es posible sin cuidar y nutrir el proceso hacia la transformacion.

Cuando integramos el entrecuido a nuestras metodologias investigativas, sabemos que el
proceso no podra ser nunca el producto de una erudicién aislada y desvinculada. Debe cuidar
las heridas que el proceso genera en las otras. Siempre fue muy significativo después de cada
conversacion con las organizadoras, el ejercicio de volver e identificar como habiamos mostrado
nuestras heridas y nuestras fortalezas. En ese proceso se crea un vinculo que es después de
todo lo que nos conduce al cambio que queremos. Reconozco que mi tema de investigacion fue

elaborado inicialmente en el espacio del laboratorio académico. Estoy segura que mis



comparfieras de investigacion, las organizadoras de Ilé, se dieron cuenta, pero mediante el
entrecuido de mis vacios me ayudaron a colocar mi cuerpa en otros ritmos, entonces la
investigacion tomé otro giro, y por tanto el producto de investigacion es tanto de ellas como mia,
pues el objetivo ultimo es salir de la jueyera.

En este caso los temas que investigamos no estan ajenos a nuestras experiencias y nos
hacen de muchas maneras revisitar espacios en los que hemos sido heridas. El entrecuidado en
la metodologia de investigacion procura que sanemos a la misma vez que indagamos. La
sanacion colectiva demanda un tiempo que lleva un ritmo diferente al pautado en la academia o
al activismo que responde a las urgencias pautadas por las agencias donantes*’, pues requiere
pausas para reflexionar, conversar y sentir. En este método de activismo e investigacion hay
unas coordenadas comunes con el activismo del feminismo comunitario en Guatemala que han
creado el espacio Tzk’at (red) por medio del cual los conocimientos ancestrales de sanacion son
rescatados para acompafar procesos de agotamiento, violencia recibida por las activistas. Tzk’at
parte de un abordaje ancestral cosmogoénico y feminista comunitario territorial que colabora en la
recuperacion emocional, fisica y espiritual de las mujeres indigenas defensoras de la vida en las
comunidades y quienes sufren los efectos de multiples opresiones sobre su cuerpo. La sanacion
es un acto de reivindicacion personal y politico cuyo objetivo es totalizador al sanar la vida misma
(Cabnal, 2017). En 1lé el entrecuido refuerza la proteccion de lo que las organizadoras llaman
cofradia, que es un espacio de complicidades y alianzas y de tiempo para crear estrategias. Es
una practica que las reuniones inicien con un ejercicio para identificar el bienestar individual y
colectivo. La mayor parte de los encuentros tienen un espacio de reflexiébn cuyo objetivo es

permitir que tanto las alegrias como las angustias del activismo puedan ser identificas.
Una tesis en tiempos de Covid-19: no puedo respirar

Esta investigacion se desarrollé en un momento de gran desafio para la humanidad. Un momento
gue hizo evidente la profunda desigualdad en la distribucién de recursos sobre todo en los paises
del norte global. Estos paises con una practica consistente de enmascarar las profundas

desigualdades y contracciones en sus sistemas politicos y sociales no tuvieron otra alternativa

40 Es un secreto a voces que las agencias donantes han controlado los ritmos y las agendas de muchas organizaciones
no gubernamentales. Este control ha llevado a ONG’s a pensar més en el interés de las de las agencias que en el de las
personas de base. También desde esa accion colonial del donar y aportar dinero se ha controlado las prioridades
politicas de las ONG’s con un impacto negativo en las comunidades afectadas. Ante esta situacion algunas feministas
comunitarias, plantearon la estrategia de un feminismo auténomo, en donde, entre otras cosas los apoyos fuera parte
de una reciprocidad (Paredes, 2013) (Richter-Devroe, 2010)



sino confesar que el impacto de la pandemia golpe6 de manera mas severa a los grupos
racializados no blancos. Quedo claro que las personas negras llegaron a la pandemia con menos
recursos de servicios de salud, con menos salud integral, con mas posibilidad de ser
discriminades desfavorablemente al recibir los urgentes cuidados médicos y con menos
probabilidad de aislarse en sus casas. Por su parte el sur global fue testigo también de como las
desigualdades raciales y de clase, produjeron una mayor cantidad de muertes entre las
poblaciones mas afectadas por las violencias sistémicas. El poder de generar las primeras
vacunas permanecio en el norte global, quienes mostraron muy poca solidaridad con el resto del
mundo. Muchos fueron los llamados de la Organizacion Mundial de la Salud a ejercitar la

solidaridad que cayeron en el vacio.

A la misma vez al inicio de la pandemia, en mayo de 2020 es asesinado por un policia de
Minneapolis, George Floyd. Este asesinato fue llevado a cabo ante la observacién pasiva de
otros miembros de la policia. En un video que circulé a nivel mundial, se pudo escuchar el clamor
de Floyd por su mama y un clamar angustiante por misericordia al decir: no puedo respirar. “No
puedo respirar”, caldé profundo en un contexto de la pandemia en el que precisamente mucha
gente se estaba muriendo por no poder respirar, y ese no poder respirar en muchos casos fue
responsabilidad directa de los estados que incumplieron su responsabilidad con las poblaciones
mas vulnerabilizadas por las desigualdades sistémicas. No olvidemos que antes del no puedo
respirar de George Floyd, otros clamores similares vinieron de las voces de cientos de personas
afroamericanas asesinas por la policia o de brasilefios negros en las favelas de Rio de Janeiro,
en donde hay una taza de asesinatos de personas negras por parte del policia mucho méas

elevado que en Estados Unidos.

Esta situaciéon que vivimos en muchos paises alrededor del mundo desaté manifestaciones
contra el racismo a nivel global. Muchas fueron las estatuas derribadas de conocidos esclavistas

y colonialistas en los Estados Unidos, Francia, Reino Unido, entre otros.

El trabajo de las organizadoras antirracistas aumentd exponencialmente. Las demandas
de los medios de comunicacién se volcaron sobre ellas que cumplian la expectativa alin a costa
de la salud. Una de las secuelas del Covid-19 fue evidenciar que el racismo es un mal sistémico
gue mata a la gente. Los reclamos los hacian aguelles que de una manera u otra trabajamos
estos temas, ha sido siempre que exageramos, que desenfocamos el problema, que el racismo
es cosa del pasado porque vivimos en espacios politicos en los que se vive en paz y porque

somos democracias raciales, naciones mulatas o mestizas. Sin embargo, la pandemia ha



mostrado una narrativa numeérica innegable, el impacto de la radicalizacion deforma a nuestras

sociedades.

Kanisha, una de las organizadoras de ll1é resume los pilares del activismo en los tiempos
de la paz que proclaman los estados:
Me siento vulnerable todo el tiempo, yo me vigilo mucho. Cuando me voy a preparar
para un taller me siento vulnerable pues siento una gran responsabilidad de hacerlo
bien. Quiero mantener mi humildad. Ademas, me siento vulnerable como una mujer
negra joven, voluptuosa, tengo mis caderas. Y he tenido mis situaciones en la calle,
siempre los comentarios, esa vulnerabilidad no va a terminar. Mi alegria vine cuando
el grupo se relne se abraza sigue en la lucha a pesar de las situaciones dolorosas,

sacamos un tiempo y un espacio para sonreir. De ahi también viene mi alegria
También gracias a mi familia y a mis ancestras (Rivera-Millan, 2021).

Chapoteando en las aguas

“El cuestionar debe ser algo presente en todo lo que hacemos, inventarnos, aunque sea utdpico
otras historias, porque hemos vivido toda la vida escuchando las mismas historias de la misma
gente que nos han puesto en un lugar de marginalidad y eso hay que cambiarlo.” (Rexach, 2020).
Recuerdo muy bien esta cita de una conversacion que tuve con Barbara, activista antirracista del
Colectivo llé, resonaba fuerte en mi cabeza el hecho de que los que administran las poblaciones
han construido narrativas sobre la paz que hemos escuchado una y otra vez. Se han creado
maneras de analizar la paz, de estudiarla, se han concebido simbolos de paz, monumentos a la
paz, congresos sobre la paz que en gran medida sostienen narrativas sobre algo que se forja en
las conversaciones entre las naciones, con participacion de las grandes organizaciones no
gubernamentales y con poca 0 ninguna injerencia de la gente de a pie. Es un concepto tan
manoseado que se hace dificil imaginar qué es en si misma. Cuando conversaba con las
activistas antirracistas sobre como se encuerpa* la paz, siempre teniamos silencios, quizas,
todas de una manera u otra veiamos una historia que esta ahi para ser contada por los centros
de poder hegeménico y que tienen muy poco que ver con nosotras. En ese sentido habria que
comenzar planteando que la paz es un concepto muy difuso y privatizado. (Capera-Figueroa,
2020) Algunxs estudiosxs sefialan que a partir del proceso de la post guerra se afianzé una
hegemonia epistémica de los estudios de paz y un entendimiento de la guerra y los conflictos

desde el Norte-Global. Estos paises lograron:

41 Encuerpar o acuerpar, es utilizado sobre todo por algunas pensadorxs feministas decoloniales para referirnos a un
proceso colectivo que pasa por y afecta nuestros cuerpos individuales pero que nunca deja de ser una experiencia
colectiva. También puede ser entendido como una experiencia de resiliencia colectiva. (Pulgarin, 2019)



[...] imponer una agenda tedrico- politica, a través de medidas protocolarias que
consistia en un conjunto de normas, procedimientos y reglamentos en funcion de la
dindmica mercantil, privada y corporativa de establecer un escenario de pacificacion
teniendo como base la concepcion de una democracia moderna/liberal- capitalista
(Capera-Figueroa, 2020, p.21).

Esta paz planteada desde los poderes hegeménicos aspira a un modelo de
desarrollo/mundo/vida, que parte de una ontologia particular que no debe ser ignorada sino mas
bien desnaturalizada y problematizada (Jaime-Salas, 2019). Vivimos una “estandarizacién
operativa de la paz”, esto incluye diagndsticos y prescripciones desde la matriz racional liberal
moderno-colonial que operan como normas universales e incuestionables. Jaime Salas nos invita
a preguntarnos: ¢ Desde donde se configura el saber de la paz? ¢Podemos simplemente decir
gue no hay ni paz, asi como no-paz? (Fontan, 2012) ¢Es este estado de cosas el resultado de
un enfoque cinico de la paz o el mero reflejo de una epistemologia dominante de control? O con
respecto a les profesionales de la paz: ¢ son las buenas intenciones de los trabajadores por la
paz suficientes para construir la paz o la nocibn de que la paz puede construirse es
fundamentalmente defectuosa? (Fontan, 2012). Estas preguntas tienen la intencion de desmotar
los elementos apoliticos, descontextualizados y coloniales desde los cuales se prescribe la paz.
Cabe preguntarnos si podemos leer la paz con lentes antirracistas y de(s)coloniales*?. Ya varios
autores confrontan la paz desde un planteamiento de(s)colonial, Fontan (2012), Sandoval-Forero
(2020), (Arenas-Vasquez, 2020), (Capera-Figueroa, 2020), (Richter-Devroe, 2010), entre

42 Reconocemos el uso por parte de grupos académicos y de los movimientos feministas comunitarios de dos
conceptos: decolonial y descolonial. Los conceptos pueden tener matices diferentes por un lado lo decolonial o giro
decolonial puede ser entendido como un cambio de mentalidad, una liberacion de las précticas e imposiciones de la
colonialidad con impacto directo en la subjetividad. Por otro lado, lo descolonial puede ser entendido como proyectos
0 précticas existenciales que van construyendo nuevas propuestas. El pensador puertorriquefio Maldonado Torres lo
plantea de la siguiente manera:

El giro decolonial como cambio de actitud de la subjetividad colonizada que la lleva a afirmarse como una subjetividad
donadora, receptiva, y cuestionadora, plantea a la descolonizacion como proyecto de generacion de un mundo donde
la subjetividad se desenvuelve y se afirma de la misma manera: como proyecto que busca hacer posible la libre
donacion, la receptividad, y la afirmacion de la subjetividad como generadora de preguntas. A esto Fanon lo llama “el
mundo del T”; este es un mundo donde el amor y la razén (entendida como comunicacidn que busca el entendimiento)
son posibles. El giro decolonial se completa con el compromiso con la descolonizacién como proyecto. A esta nocion
de descolonizacion como proyecto existencial, epistémico, material, y simbolico, més all4 de luchas histéricas por la
independencia que bien pudieron seguir estas pautas o no, es lo que, a partir del pensamiento de Fanon, puede
entenderse como decolonialidad. Decolonialidad es la produccion de un mundo nuevo y de una nocidn y préctica de
lo humano nueva. (Maldonado-Torres, 2020, pag. 564)

El Colectivo Ilé se define como una organizacion antirracista y decolonial con el propésito de educar para lograr
erradicar el racismo y todas sus manifestaciones, a través de la organizacion comunitaria, talleres y procesos
educativos. La definicion reconoce el cambio hacia una subjetividad cuestionadora, asi como lo necesidad de un
proyecto comunitario que tuerza la colonialidad.



muchos otres. Sin embargo, sentimos la ausencia de mirar el concepto paz desde la categoria
raza dentro del sistema colonial/moderno mundo, y repensar las jerarquias sobre bienestar y/o
buen vivir para los sectores racializados no blancos. Sin nos colocamos lentes antirracistas para
analizar la paz, sera necesario preguntar una y otra vez si los sistemas politicos y sociales estan
desarticulando la matriz racista que emana del surgimiento de los estados-nacién en el
continente americano y el Caribe. Tendriamos que preguntarnos si las instituciones religiosas
han iniciado reflexiones profundas sobre la participacion del cristianismo colonial en la creacion
de la categoria raza y de la jerarquia racial. Seria necesario revisar como se estructura el
conocimiento en nuestro Caribe y América Latina y qué maneras de saber son automaticamente
silenciadas y desconocidas en los procesos educativos. Partir desde ahi nos podria llevar a
de(s)colonizar la paz, para que pueda dejar de ser un proyecto que consistentemente excluye a
las comunidades indigenas, comunidades negras, a las mujeres y a las diversidades sexo

genéricas.

La activista antirracista Kimberly Figueroa Calder6n emplaza a crear una nueva episteme:
“¢ En realidad tenemos paz? Somos mas que lo oficial y lo que esta en los libros. Hay que
reconocer que tienes que desaprender. Ese proceso de desaprender es una de las principales
vias de la construccion de la paz. La recuperacion de las memorias e historias de las cuerpas
negras* trae una paz, no solo fuimos esclavos, fuimos mas, no arrodillados. La paz no es
completa pues requiere mucho dolor y es un pase de saberes” (Figueroa- Calderén, 2020). Es
desde el dolor de las cuerpas negras y también desde el gozo de las resistencias que se va

cocinando, musicalizando y apalabrando, eso que hemos llamado en esta tesis: transpa(c)zes.

La paz de los poderes estatales o paz colonizada (paz disfuncional) (Fontan, 2012) es
acordada e impuesta a la espalda de muchas poblaciones. Esa disfuncionalidad de la paz es
reflejo de cdmo las estructuras de poder definen a aquelles que pueden ser considerados
victimas de la violencia y quiénes no, quiénes merecen ser ayudados y quiénes no (Butler, 2009)
(Fontan, 2012) (Butler, 2010). Esa paz disfuncional también define lo que podemos reconocer
como violencia y aquello que no, en ese marco de definiciones e intereses muchos sectores

poblacionales quedan fuera, entre otros las poblaciones de afrodescendientes*.

43 Cuerpas negras, es un concepto utilizado en el Colectivo 11, para evidenciar la racializacién de sus cuerpas, es un
acto de afirmacion, toda vez que las cuerpas de las mujeres negras, han sido utilizadas de diversas formas por el
sistema racista, desde la hiper sexualizacion, hasta el proceso de hacerlas invisibles en las estructuras sociales.

44 En esta investigacion estaremos utilizando dos conceptos para referirnos a las poblaciones del hemisferio americano
con herencia africana, los mismos son afrodescendientes y afroamericanos. Las poblaciones con herencia africana
fueron nombradas de muchas maneras en las estructuras de las sociedades esclavistas, asi como por las sociedades



Durante mis afios de activismo en asuntos relacionados a la paz y la justicia me he
preguntado: ¢de dénde emergen las resistencias de los diversos movimientos sociales que
responden a las violencias sistémicas? ¢cuales han sido los proyectos de paz que hemos
desarrollado en las comunidades afectadas por las violencias sistémicas dentro de los diversos
estados nacion? Y ¢cémo estos proyectos han transformado o no los contextos sociales en los
gue emergen? ¢sobre qué saberes se han construido estos procesos? Las posibles respuestas
emanan de latidos comunitarios que nos llaman a vivir con otras narrativas y con sospecha de lo

gue se nos ha contado.

Desde hace algun tiempo la reflexion académica sefiala que las resistencias a los sistemas
de violencia emergen como estrategias de Ixs de abajo en cddigos que no son sencillos de
descifrar (Zibechi, 2007). Descifrarlos requiere de una mirada cuidadosa pues adquieren formas
gue a veces son sutiles e imperceptibles. Quizas son las formas de responder a la nunca paz de
las mujeres (Segato, 2016), los grupos racializados y otres periféricos. Estas resistencias
subterraneas son fuerzas que se oponen a las violencias sistémicas, violencias que de igual
modo no son siempre visibles. Slavoj Zizek desarrolla el concepto de violencia sistémicas,
clasificAndolas en tres: las violencias subjetivas (las mas evidentes), las violencias objetivas y
violencias simbdlicas (Zizek, 2009). Las violencias objetivas, carecen de un perpetrador
claramente responsable por lo que pasa inadvertida porque los golpes vienen de innumerables
lugares todo el tiempo. Este tipo de violencias se le puede adjudicar a un sistema politico o social
0 a algunas instituciones, pero no tiene un culpable evidente. La respuesta de aquelles que viven
en sus cuerpos estas violencias emergen desde la vulnerabilidad con una fuerza que pude
transformarse en activismo. La vulnerabilidad permanece en el campo de lo ambiguo que puede
0 no ser la base de la movilizacion y la resistencia. Al enfrentar los poderes hegemanicos, las

resistencias de los movimientos sociales generan territorios (Zibechi, 2007), nuevas posibilidades

segregacionistas. Hasta el tiempo de la lucha de los derechos civiles en los Estados Unidos el concepto utilizado por
las comunidades afroamericanas era Negro o Black, posteriormente en la década de los ochenta el activista de los
derechos civiles, el Rev. Jesse Jackson sugiere el concepto afroamericano, en reconocimiento al origen de las
comunidades negras, quizas un eco del planteamiento de la conciencia doble de la persona negra, planteada por el
intelectual afroamericano W.E.B Du Bois (Bois, 2007).

En el contexto de la Conferencia Regional de las Américas en Santiago de Chile, preparatoria para la 11l Conferencia
Mundial Contra el Racismo, la Discriminacién y la Xenofobia celebrada en Durban, Sudéfrica, se reconoce el concepto
afrodescendiente. Afrodescendiente es utilizado en todo el continente americano, mientras que afroamericano se limita
a aquellas personas negras en los Estados Unidos de Norteamérica.

También pensadoras brasilefias han utilizado el concepto pretitud, lo prieto para desarticular el concepto negro, entre
ellas Leila Gonzalez.

Todas esas maneras de nombrarse son esfuerzos de liberarse del carimbo del sistema esclavista, colonial y neocolonial.



de arreglo social. Desde nuestra investigacion tenemos primicias de esos nuevos territorios que
no son siempre geogréaficos. También llamamos traspa(c)zes a esta gestion que surge de la
creatividad comunitaria y que va construyendo otras posibilidades de acomodo social.

Esta investigacion pretende crear un diadlogo entre las activistas del movimiento feminista
antirracista en Puerto Rico aglutinadas en la organizacion Colectivo Ilé, las co-fundadoras de
Black Lives Matter (BLM), y mi propia narrativa como activista afrodescendiente, queer
puertorriquefia/caribefia para contrastar las fuentes de nuestras resistencias, y describir los
procesos de creacion de nuevas propuestas de pa(c)zes. El didlogo sera también con los marcos
tedricos, pues afirmamos que muchos de esos marcos emergen de las mismas sabidurias
generadas por los movimientos de resistencia, las cuales quizas no han cristalizado en teorias
formales, pero que dan contenido a las mismas. Por ello, intentaremos que todas las voces
puedan ser escuchadas en cada una de las secciones de esta tesis. Dialogar al estilo del Jam
Session, 0 en la convocatoria de bateyes de bomba.*® El jam session proviene de la tradicion del
jazz, muasica afroamericana, que privilegia la improvisacion en la interpretacion de una pieza. Una
pieza nunca estad concluida en esta estructura musical, en la cual cada interpretacion sera
diferente. Los bateyes de bomba pertenecen a la tradicién afro puertorriquefia, son convocatorias
informales en donde se va a tocar y a bailar la bomba. Los toques del tambor nunca estan
concluidos pues siempre estaran en didlogo con quien baile, es decir, les cuerpos de les
danzantes pautan siempre un didlogo con el tambor primo, en un espacio de improvisacion y
también en diversidad de voces. Ambas expresiones musicales son producto de la resistencia
de las comunidades negras, son incluso tradiciones que al igual que otros saberes en las
comunidades negras son entregados de manera oral, en espacios comunitarios. (Abadia-
Rexach, 2015) (Brown, 2010) Los jam sessions y los bateyes seran siempre un espacio en donde
se encuentran les experimentadxs con “les que no tienen el conocimiento” en un junte de
creacion, aprendizaje e imaginacion, y toda imaginacién sera de una manera u otra subversiva

pues nos permite salir por un instante de los espacios que nos han sido impuestos.

45 La bomba y la plena son ritmos afropuertorriquefios, en los que predominan los instrumentos de percusion, en el
caso de la plena el pandero y en el caso de la bomba, el barril de bomba. En el jazz el beat, golpe o ritmo es marcado
por los instrumentos como el bajo, saxofdn y otros. Contrario a la experiencia de les esclavxs en el Caribe, a les
esclavxs del norte les fueron prohibidos los tambores.



La Teoria Critica de la Raza, el marco teérico de(s)colonial®® dentro de los estudios
composicionales con perspectiva feminista negra, junto a los saberes de las activistas seran los
instrumentos analiticos que utilizaremos para explorar la siguiente hipdtesis: “activistas
feministas afrodescendientes en Puerto Rico y los Estados Unidos generan desde la
vulnerabilidad una resistencia que es poder. Desde ese poder se expanden dialogos,

intercambios, transformaciones que agencian cambios sociales y pa(c)zes anti sistémicas”.

Desarrollaremos diadlogos a diversos niveles sirviéendonos de la auto etnografia, las
entrevistas (conversaciones)*’ abiertas, la observacion participativa, el analisis de entrevistas
realizadas en medios de comunicacion, la musica y las narrativas con la intencion de explorar los
senti/pensares de las activistas. Esperamos que del proceso emerjan los “latidos de resistencia”
(Zibechi, 2007), las contra narrativas que enfrentan la violencia sistémica que desde tiempos de
colonizaciéon viven las comunidades afrodescendientes. Afios de colonialismo y estructuras
coloniales que se han transformado a lo largo del tiempo, han arrancado el poder autbnomo de
las comunidades afrodescendientes, por ello, trabajaremos dentro de la investigacion
participativa para asegurar que el proceso responda a los intereses legitimos de las activistas y
no a una agenda exclusiva de la investigadora, en lo que se denomina “extractivismo académico”
(Xochitl Leyva, 2008), (Rivera-Cusicanqui, 2010). Con lo anterior pretendemos que las mismas
activistas apalabren las pa(c)zes desde sus intereses y desde sus resistencias en respuesta a

las violencias sistémicas.

Una de mis grandes dificultades en este proceso de investigacion creativa, ha sido tratar
de explicarme una y otra vez las razones para hablar de dos grupos de activistas antirracistas,
por un lado, las activistas del Colectivo Ilé y por otro de dos co-fundadoras de Black Lives Matter:
Alicia Garza y Patrisse Cullors. Me doy cuenta de que es una decisiébn arraigada en mi
corporeidad, en emociones que tienen puentes de una manera u otra mas alla de las fronteras
del archipiélago puertorriquefio. Una cantidad significativa de las activistas con las que tuve la
oportunidad de conversar e intercambiar sobre nuestras experiencias con el racismo, vivieron en
los Estados Unidos, bien porque fueran a estudiar, a trabajar o a encontrarse con sus familiares.

Sin bien su conciencia sobre el racismo se fundamenta en experiencias vividas en nuestro

46 Reconocemos la polémica entre los conceptos descolonial y decolonial. El primero es la opcion de las feministas
latinoamericana y caribefias y el segundo es la posicion asumida por algunxs intelectuales de la academia blanca o
academicxs latinoamericanx y caribefixs que producen desde los Estados Unidos.

47 Si bien, es cierto, que el término que se usa en la etnografia es entrevistas abiertas, preferimos llamarlas
conversaciones, pues hemos querido desarrollar un intercambio informal con las activistas, de cuya comunidad me
siento parte.



archipiélago, también es cierto, que algo de esa conciencia se desarrollé en los Estados Unidos.
Nunca vivi en los Estados Unidos, pero como la mayoria de les puertorriquefies tengo familiares
en Estados Unidos. Estos procesos diaspoéricos complejos nos han llevado a que mas de la mitad
de la poblacién que se define como puertorriquefies viva en Estados Unidos. EI méas reciente
censo (2020) arroj6 que en Estados Unidos residen unos 5.7 millones*® de puertorriqueries
mientras que en el archipiélago viven 3.2 millones. La diaspora como proceso que inicia desde
la Trata Transatlantica de personas esclavizadas sea por los movimientos poblaciones gestados,
o bien por politicas de las administraciones coloniales, debe servir como base para el analisis
sobre los activismos antirracistas en Puerto Rico, asi como en Estados Unidos. Mas aun,
repensar la diaspora y resignificarla nos da la posibilidad de crear nuevas maneras de vivir entre
las poblaciones afrodescendientes y afroamericanas, intentando construir lazos solidarios que

ayuden a desmontar la matriz mundo-colonial-racializado-patriarcal y sexista.

Recuerdo cuando a la edad de diez afios, para un proyecto de la escuela, mi madre me
hizo memorizar una parte del famoso discurso | have a dream de Martin Luther King. Todos los
demas nifies escogieron discursos de presidentes de Estados Unidos, asi que fue bastante
extrafio cuando me paré frente a la audiencia para declamar de memoria ese discurso. Para una
nifa de diez afos racializada como negra y que habia vivido bastante hostigamiento debido a
sus elementos fenotipicos, proclamar las palabras de un hombre que no conocia, fue un acto de
resistencia en el que por un instante sus palabras se hicieron propias. Desde los inicios de la
historia de Puerto Rico, la gente negra ha luchado de una manera u otra contra el racismo, nos
hemos organizado de muchisimas maneras para combatirlo, sin embargo, creo no se puede
negar, que, debido a nuestra relacion politica con Estados Unidos, la lucha antirracista de all4 ha
tenido siempre repercusion en la isla. También les puertorriquefies viviendo en Estados Unidos
se han integrado a los movimientos antirracistas haciendo contribuciones significativas y han
dejado huellas significativas en la reflexion de les afroamericanes. En su reciente memoria
titulada The purpose of Power, de Alicia Garza, una de las cofundadoras de BLM, menciona la
importancia de la colaboracién con las comunidades puertorriquefias y mexicanas en Estados
Unidos (Garza, 2020). Tampoco podemos olvidar que una de las grandes colecciones
bibliograficas y de productos culturales sobre les afrodescendientes y afroamericanes, ubicada

en la ciudad de Nueva York, fue compilada por el caribefio-boricua, Arturo Alfonso Schomburg.*®

48 Census - Table Results

49 Esta coleccion se conoce hoy como el Schomburg Center for Research in Black Culture y es parte del sistema de
bibliotecas de la ciudad de Nueva York, una de las activistas con las que conversamos, para esta investigacion, la Dra.


https://data.census.gov/cedsci/table?q=B03001%3A%20HISPANIC%20OR%20LATINO%20ORIGIN%20BY%20SPECIFIC%20ORIGIN&tid=ACSDT1Y2018.B03001&hidePreview=true

Finalmente, con mas de cuatro millones de puertorriquefies viviendo en Estados Unidos se hace
practicamente imposible pensar en estos movimientos antirracistas en Puerto Rico sin referencia
a las luchas en el contexto de Estados Unidos. Ya hemos mencionado que el censo de 2020
establecio que hay 3.2 millones de puertorriquefixs viviendo en el archipiélago, esto significa una
perdida poblacional de un 11% en el periodo de dos décadas (Cortés-Chico, 2021). Este censo
trajo otros elementos que son importantes porque dan cuenta de algunos cambios en la
poblacién. En primer lugar, el censo contd por primera vez con varias categorias raciales que
podian ser marcadas por las personas. El resultado sorprendente fue que el porciento de
encuestados que se consideran blancos en Puerto Rico cay6 de 75.8% en el 2010 a 17.1% en
el 2020. Un 49% se identific6 con dos razas o mas y la raza negra en combinacion se tradujo en
un 17.5% para un aumento de més de un 3%. Las investigadoras del racismo en Puerto Rico
Yarimar Bonilla del Centro de Estudios Puertorriquefios en Hunter College-CUNY, e Isar Godreau
y Mariluz Franco Ortiz, de la Universidad de Puerto Rico en Cayey, adjudican el cambio a
diversos factores, entre ellos una mayor consciencia sobre el racismo y la situacion colonial
desatada por la manera en que el gobierno de Estados Unidos manej6 la crisis humanitaria
producida por el impacto del huracan Maria en el archipiélago y el manejo de la deuda externa
del pais que ha creado una crisis fiscal sin precedentes. Por otro lado, en un Junte de Saberes
del Colectivo llé se afiadi6 al analisis como causales, el impacto en la isla ante el asesinato de
George Floyd y finalmente a las campafas desarrolladas por los movimientos antirracistas en el
pais para que la gente no se identificara como blancx. La campafa del Colectivo 1lé tuvo como

lema: No te quedes en blanco®.

Por otro lado, la presencia generacional de puertorriquefies en Estados Unidos, nos fuerza
a volver a mirar la identidad nacional y pensar la puertorriquefiidad como un espacio no fronterizo.
Dentro del imaginario de les puertorriquefies que viven en Estados Unidos se construyen otras

experiencias del archipiélago, esto queda evidenciado, por ejemplo, en la larga tradicion de

Palmira Rios, adquiri6 parte de su conocimiento antirracista colaborando en este Centro.
https://www.nypl.org/locations/schomburg

%0 Reconocemos la polémica entre algunos movimientos antirracistas con respecto a los esfuerzos para hacer visible
la categoria negre o afrodescendiente en los censos. Algunos plantean que no se puede asumir que tener cifras
segregadas por raza ayude al avance de los derechos de las comunidades afrodescendientes. Otros plantean que lo que
se no cuenta no se existe, y se afirma que el proceso de hacer invisible a las comunidades afrodescendientes ha tenido
un impacto en la falta de servicios y en esconder las violaciones de derechos contra las comunidades
afrodescendientes.


https://www.nypl.org/locations/schomburg

poesia Nuyorican® y en lo que la antropéloga Abadia Rexach llama el Nuevo Movimiento de la
Bomba Puertorriquefia (Abadia-Rexach B. I., 2015), pues una buena parte de ésta se desarrolla
en distintas ciudades de Estados Unidos.

A partir del 19 de noviembre de 1493, el archipiélago que hoy nombramos Puerto Rico es
testigo de la entrada del primer grupo de europeos, este seria el inicio de una larga trayectoria
como colonia, primero de Espafia y a partir del 1898 de Estados Unidos. Ambos periodos
estuvieron caracterizados por un vacio de autonomia de los habitantes del archipiélago sobre
asuntos de politica interna y por procesos sistematicos de “civilizacion” dando paso a una nueva
idiosincrasia colectiva, siempre con la aspiracion de que esas nuevas identidades fueran
moldeables a los intereses de las metrdpolis de turno (Monge, 1999), (Picé, 2008). Los procesos
de racializacion®? y el racismo se forjan en Puerto Rico, asi como en Estados Unidos, en la fragua
colonial. Por un lado, Puerto Rico como clara colonia de dos fuerzas politicas y del otro lado los
Estados Unidos, como un pais construido por la esclavitud de pueblos africanos y por el
sostenimiento de la inferioridad de las personas negras como base econdmica y politica. Siendo
el racismo moderno un producto de las estructuras coloniales me parece fundamental contrastar
dos movimientos antirracista feministas, uno, Black Lives Matter en el contexto de los Estados
Unidos de Norteamérica y el otro Colectivo Ilé en el contexto del Estado Libre Asociado de Puerto
Rico. Activistas de ambas organizaciones han identificado el colonialismo y las relaciones
coloniales como ejes importantes frente al racismo que resisten y enfrentan, esto es parte de un
acercamiento interseccional que es una herramienta de muchos grupos en resistencia. No de
menos importancia es que en los centros urbanos de Estados Unidos, las comunidades
afroamericanas y puertorriquefias han convivido entre la tensién colaborativa y el enfrentamiento,
de esta manera las luchas antirracistas de ambas comunidades se han encontrado en diversas
encrucijadas y caminos. Para esta investigacién buscamos contrastar los procesos de resistencia

y la creacion de paces diferentes. En la teoria del color, el contraste no es una mirada de lo que

51 A partir de la década de los 70 emerge una fuerte tradicion “poética entre las comunidades de puertorriquefias en
los Estados Unidos, sobre todo en Nueva York, de ahi surge un espacio creativo, que adn existe hoy llamado el
Nuyorican Poets Café, espacio que ha servido para el intercambio cultural con las comunidades afroamericanas.

52 El concepto raza ha tenido diversos usos a lo largo de la historia. EI uso del término vinculado a unos fenotipos
fisicos emerge en el contexto del sistema esclavista durante el periodo de la conquista y colonizacion de América,
Africa y Asia. Raza es un concepto creado y por tanto al igual que el concepto género no es ni ha sido fijo. Igualmente,
el racismo ha tenido varios fundamentos y del mismo modo requiere analizarlo en un contexto socio/historico
particular. Tedricos como Robert Miles usan el concepto racializacion para referirse a los casos en que las relaciones
sociales entre las personas quedan estructuradas por el significado que adquieren las caracteristicas bioldgicas
humanas de manera que se definan y construyan colectividades sociales diferenciadas. La racializacion también se
utiliza para referirse "a la emergencia histdrica de la idea de “raza”. (Yuval-Davis, 2005) (Geulen, 2010).



es opuesto sino mas bien como en distintos medios los colores se destacan de manera diversa.
En este ejercicio de contraste de activismos esperamos que también emerjan respuestas
diversas a una situacion de raiz comdn que por procesos histéricos diferenciados adquiere

algunas formas diferentes.
De la segregacion racial al daltonismo racial y de vuelta

And yet | was called a terrorist.

The members of our movement are called terrorists.

We—me, Alicia Garza and Opal Tometi—the three women who founded Black Lives
Matter, are called terrorists.

We, the people.

We are not terrorists.

| am not a terrorist.

| am Patrisse Marie Khan-Cullors Brignac.

| am a survivor.

| am stardust. (Bandale K, 2017)

En el ensayo Racismo ayer y hoy, la filosofa afroamericana Angela Davis (Davis, 2016) se
pregunta cdmo hemos aprendido a temer mas a la palabra terrorismo que al racismo, al sexismo
o la homofobia, al hacerse estas preguntas nos va mostrando cédmo la sociedad norteamericana
asumio que quizas al negar la raza y la racializacion, eliminaba el problema del elefante blanco
en las salas norteamericanas. Sin negar lo mucho que se avanz6 durante la lucha por los
derechos civiles, alerta, que los sistemas politicos nos han ensefiado a vivir siendo ciegxs del
racismo, es decir, el racismo, se ha instalado en nuestra manera de percibir la vida, se ha
instalado en nuestra cotidianidad, silenciando las preguntas necesarias, entre otras ¢,por qué los
reclamos de las activistas antirracistas son trivializados, ignorados o sefialados como actos de
terrorismo? Patrisse, una de las cofundadoras de Black Lives Matter, reclama la humanidad que
se le niega al exigir el derecho a vivir en una sociedad no racista, como sobreviviente reclama su

filiacion con las estrellas, recordando lo que en realidad somos todes: polvo de estrellas.

Estados Unidos: tierra dulce, tierra de la libertad, en donde la busqueda de la felicidad es
un derecho, como pauta la expresién en la Constitucién redactada por Thomas Jefferson, duefio
de esclavos. de cuyo pufio y letra sale la siguiente expresion de la Constitucion: “We hold these
truths to be self-evident, that all men are created equal”. Desde su nacimiento como nacion los
Estados Unidos de Norteamérica ha vivido tratando de evidenciar que encarnan esa expresion,

mientras en sus armarios gritan cuerpos que contradicen esa narrativa fundante.

Keeanga-Yamahtta Taylor plantea que el sistema racista intenta ocultar la contradiccion de

la narrativa fundante de Estados Unidos, construyendo imagenes negativas alrededor de las



comunidades afroamericanas. Segun esas imagenes las poblaciones afroamericanas no
alcanzan el ideal norteamericano porgque son incapaces de asi hacerlo, debido a su vagancia, al
incumplimiento con sus propias familias, entre otros motivos. Nunca o casi nunca es el racismo
la raiz del problema (Taylor, 2017). Sin embargo, hay varios momentos en que esa narrativa
fundante se quiebra y estalla la contradiccion, por ejemplo: en el asesinato de Emmett Till en
1955, en el periodo de la lucha en favor de los derechos civiles, en la rebelién de Los Angeles
en 1992, en la respuesta de la administracion Bush al desastre de Katrina en 2005 o en el
asesinato de George Floyd en el 2020. Aunque en cada uno de esos momentos la contradiccion
hizo reventar la narrativa fundante, el sistema siempre ha encontrado la manera de volver a

responsabilizar a las comunidades afroamericanas y asi preservar la supremacia blanca.

Justo antes de la crisis desatada por el asesinato de George Floyd en manos de la policia
de Minneapolis, algunas estudiosas como Hill Collins sefialaban que la nueva generacion de
jovenes afroamericanos estaba viviendo una transicién entre un racismo con conciencia abierta
del color (segregacionista) a un racismo ciego del color o dalténico (basado en la promesa de un
mundo de equidad). Ese proceso ha conseguido dejar intacto un viejo sistema de jerarquias.
Taylor apunta que en tiempo pos-derechos civiles, una buena parte de la sociedad
norteamericana afirmaba que el racismo es cosa del pasado y que se vive en una sociedad pos
racial, este daltonismo racial ha sido asumido tanto por las personas blancas como por algunos

afroamericanos.

Sin embargo, la juventud afroamericana, esta altamente estigmatizada, y los niveles de
pobreza que enfrenta son significativamente dispares al de otros grupos étnicos o raciales (afadir
los datos relacionados a la violencia policial). Desde la década de los noventas, la cultura
deportiva y la cultura del hip hop ha tenido el efecto paraddjico de colocar a las poblaciones

afroamericanas a nivel global®® y de comercializar algunos de sus productos culturales al mismo

%3 Productos culturales como el hip-hop, ha sido sacados de sus contextos de resistencia. Las liricas del describian la
violencia cotidiana desde el punto de vista de la juventud negra. Pensadores como Cornel West y Patricia Hill Collins
han dedicado a reflexionar sobre el hip-hop como resistencia y a la misma vez sobre la apropiacion de este por parte
del sistema del capitalismo global, que facilmente convierte un espacio de resistencia en una mercancia para el
consumo de masas (Bailey, 2011) (Collins, 2006). Estos espacios de resistencia popular vienen siendo coaptados desde
tiempos del Blues. En sus inicios los Blues contenian una lirica muy contestaria desde las mujeres negras en el reclamo
de la autonomia de sus cuerpas (Davis, 1995). Cuando los blues fueron comercializados se dio prioridad a la lirica
romantica para hacer del género uno mucho méas comercial. El mismo caso se da con el ya tergiversado reggaeton. El
reggaetdn fue en sus origenes un producto de la juventud afropuertorriquefia, para describir la violencia cotidiana en
la que estan inmersos, era un género musical de resistencia que ha sido secuestrado para el consumo global. De hecho,
mucho de sus intérpretes latinoamericanos fuera del archipiélago de Puerto Rico, utilizan mal o fuera de contexto el
Iéxico generado por este género musical. https://www.hastabajoproject.com/



https://www.hastabajoproject.com/

tiempo que tienen el efecto de hacer invisibles las grandes desigualdades generadas por el
sistema racista (Hill-Collins, 2000).

Segun Collins, la sobre visibilidad en el contexto de una sociedad multicultural y la
invisibilidad de la juventud afroamericana refleja tres caracteristicas del nuevo racismo en
Estados Unidos: a) la globalizacién ha tenido un impacto duro y desigual entre la juventud
afroamericana; b) el impacto negativo de la economia global en las personas racializadas a nivel
mundial es disfrazado mediante los discursos multiculturales este es un proceso que oculta las
estructuras del racismo, y c) el liderato afroamericano establecido parece no tener herramientas

para articular resistencia ante la situacion (Hill-Collins, 2006).

En el libro Faces at the Bottom of the Well, Derrick Bell, uno de los precursores de la Teoria
Critica de la Raza, plantea que el racismo es un componente integral de la sociedad, que
consigue re articularse constantemente por lo que parece ser permanente e indestructible (Bell,
1992).

El movimiento de derechos civiles ciertamente tuvo logros y avances significativos, que han
sido la plataforma del surgimiento de una clase media alta afroamericana y del aumento de la
presencia afroamericana en las estructuras de administracion gubernamental, definitivamente
podemos afirmar que al igual que los movimientos feministas, la capacidad de agencia social y
por tanto de gobernanza ha sido exitosa para ambos movimientos. Desde ahi han ocurrido
también algunas seducciones para el movimiento de los derechos civiles, asi como para los
movimientos feministas. En primer lugar, ha ocurrido un distanciamiento entre las clases
medieras/altas afroamericanas y las comunidades afroamericanas pobres. Los primeros han
asumido que dentro del sistema se puede progresar, se puede avanzar y que los ultimos no han
llegado a vivir el suefio americano por la incapacidad de asumir sus vidas de manera responsable
(Ladson-Billings, 2018). En segundo lugar, ha ocurrido un cisma entre los huevos movimientos
gue emergen para responder al racismo sistémico norteamericano hoy y los movimientos que
nacieron en o antes de la lucha por los derechos civiles. Black Lives Matter representa esos
nuevos movimientos que expresan contundentemente que el racismo y la supremacia blanca no
han desaparecido como sistemas, sino que han tenido la capacidad de rearticularse porque son
parte de la matriz fundante de ese estado-nacién. En tercer lugar, muchas intelectuales
afroamericanas se han desconectado de sus comunidades y se han encerrado en las estructuras

académicas, las cuales son fundamentalmente blancas (Hill-Collins, 2006).

Por otro lado, algunos lideres que emergen del contexto de la lucha de los derechos civiles

de los afios sesenta, piensan que desde el sistema se pueden hacer los cambios, si en verdad



se hace un esfuerzo, las estructuras juridicas y de gobierno pueden dar paso al reclamo total de
los derechos de las comunidades afroamericanas; y ciertamente muchos de los grandes
derechos alcanzados en los ultimos afios provienen de los enfrentamientos en las cortes, ese es
el caso de la famosa decision de 1954 Brown vs La Junta de Educacion, que da inicio al proceso
de desegraciéon en las estructuras de gobierno. Por otro lado, las activistas de BLM como
Patrisse Khan afirman que sus familias viven entre el horror de la pobreza y el terror hacia la
policia, sus vecindarios criminalizados son designados zonas de guerra en donde les enemigxs
son las mismas personas afroamericanas (Bandale K, 2017). Hay innumerables estudios que
aportan datos sobre el profundo estado de injusticia que viven las personas racializadas como
negras, esto ha tenido impacto en la salud, la justicia ambiental, la calidad de la educacion, la
vivienda digna, el derecho al voto, entre otros. Estos datos nos hacen volver a la afirmacion de
Derrik Bell, los avances de las comunidades afroamericanas son posibles en la medida que el
sistema racista y de supremacia blanca lo permita (Bell, 1992). Quizas por eso las demandas de
los nuevos movimientos anti racistas tienen una mirada ain mas anti sistémica. Angela Davis ha
planteado entre otras: la supresion del sistema carcelario, el cual ha servido para restringir en
derechos a un porcentaje inadmisible entre las poblaciones afroamericanas, el fin de la pena
capital, la desmilitarizacién del pais. (Davis A. Y., 2005). Estas ideas de Davis han sido recogidas
y avaladas por Patrisse Cullors, Opal Tomei y Alicia Garza que han apoyado el proceso de
desmilitarizacion de la fuerza policiaca y al igual que Davis, plantean un cambio en el sistema

econdmico desigual de los Estados Unidos.
Borikén:>* mas alla de la negacion

¢, Cémo te atreves a pronunciar

gue no eres racista porque eres negro?

iMe salvé yo ahoral!

como si no hubiera mujeres machistas

como si no hubiesen gays que vomitan homofobia

0 gente que se excusa tras el cliché: yo tengo amigos asi y los quiero mucho.
(Pizarro, 2015)

“Sistematicamente los funcionarios (burdcratas) puertorriquefios negaron la situacién del racismo

en el pais. La politica oficial ha sido eliminar el problema negandolo. Desde sus inicios el Estado

54 Borikén, Borinquen, Boriquén es una aproximacion al nombre que la cultura Arauca, Tainos daban a lo que hoy se
conoce como Puerto Rico. Puerto Rico no es una isla sino mas bien esta integrada por un conjunto de pequefias islas,
islotes y cayos.



Libre Asociado eliminé la variable racial de todos los documentos oficiales, hasta el 2000 cuando
se abri6 el censo. Sin embargo, no hubo un proceso de educacion sobre las variables y el
resultado fue que una infima cantidad de personas se identificaron como negras. Figuras
académicas y del gobierno como Hermenegildo Ortiz, no fueron incluidos en los debates de estos
temas en las estructuras de gobierno. Académicos ubicados en la Universidad de Puerto Rico,
Isabelo Zendn; Eneid Routte-Gomez, Idsa E. Alegria Ortega fueron los que adelantaron estos
temas” (Rios, 2020).

La académica Palmira Rios deja claramente establecido que, desde mediados del siglo XX
hasta el presente, el racismo ha sido consistentemente negado por los sistemas politicos en
Puerto Rico. Esta practica de negacion ha tenido consecuencias serias en las vidas de las
personas racializadas como negras en el archipiélago. A pesar de esa negacion la presencia de
esfuerzos y movimientos antirracistas ha sido una constante de una forma u otra a lo largo de la
historia del pais. Sin embargo, parte de la politica oficial de los gobiernos metropolitanos en
Puerto Rico, asi como de los gobiernos coloniales locales ha tenido como agenda hacer invisible
las historias y las narrativas de resistencias. Durante un periodo extendido de nuestra historia las
resistencias han sido criminalizadas, aun mas, por periodos las politicas oficiales han intentado
echar al olvido la presencia de comunidades que no cumplen con la imagen oficialista de la
puertorriguefiidad, en un intento de homogeneizar y blanquear lo gue somos (Rodriguez-Silva,
2012). Esa agenda de hacer invisible, las resistencias y de homogeneizar la puertorriquefidad,
ha tenido incluso consecuencias sangrientas. Ese es el caso de la llamada Masacre de Ponce
de 1937. El Partido Nacionalista Puertorriquefio® habia organizado una manifestaciéon pacifica
autorizada para observar la abolicibn de la esclavitud, las fuerzas policiales dispararon
abiertamente contra los congregantes. Hace unos afios atras mi padre, Dimas Sanchez Arzuaga,
me contd su experiencia con este evento tragico en la historia del pais. Mi padre, que al momento
era un adolescente salia de una sala de cine, en la ciudad de Ponce cuando se encontrd con la
tragedia. La escena lo marcé para toda la vida, siendo su padre adoptivo policia, toda la familia
fue traslada como medida de prevencion al pueblo de Utuado. Nunca me quiso o pudo decir si

su padre adoptivo habia participado de la masacre. Siendo la familia de mi padre una

% El Partido Nacionalista Puertorriquefio fue fundado en 1922 con el propésito de promover y luchar por la
independencia de Puerto Rico. En 1930 Pedro Albizu Campos, puertorriquefio negro educado en Harvard fue electo a
la presidencia del partido. En sus inicios el partido promovié y luch6 por la independencia desde las estructuras
oficialistas provistas por la metrépoli, posteriormente deciden retirarse de la estructura politica partidista nacional por
entender que la independencia nunca seria alcanzada desde esa plataforma, desde ese analisis el partido asume el
derecho de defensa contra el sistema colonial norteamericano.



visiblemente negra, habria que pensar cémo el sistema racista y colonial, logra crear estructuras

en las que las personas racializadas y colonizadas vayan en contra de sus intereses.

Hasta la década de los setenta, el gobierno con la colaboracion de algunos intelectuales,
crean la imagen de un archipiélago libre de racismo y unido en la narrativa de la familia
puertorriquefia. Una buena parte de la generacion de intelectuales de las décadas de los
cuarenta y cincuenta consideraban que la existencia de una tradicién histérica de democracia
racial en Puerto Rico era una verdad natural y evidente, y consecuencia del progreso traido por
el proyecto de modernizacién populista de la época (Figueroa, 2005). Muy poco se escribio, se
dijo o se investigd, en ese momento, sobre las personas afropuertorriquefias o sobre las
resistencias frente al poder colonial. ElI proceso de racializacion y sus consecuencias fue
silenciado porque aquellos que pertenecian a las clases politicas hegemaénicas tenian el proyecto
de negar el conflicto racial y blanquear la poblacion puertorriquefia frente a la autoridad

metropolitana, de Estados Unidos®® (Figueroa, 2005) (Rodriguez-Silva, 2012).

Para las estructuras politicas hegemonicas, las poblaciones afrodescendientes fueron un
problema incluso antes del cambio de soberania en el 1898. El aumento de la poblacion negra
durante el siglo diecinueve fue una preocupaciéon del gobierno espafol que dio lugar a un proceso
de blanqueamiento (Rodriguez-Silva, 2012) (Hurtado, 2019). Se disefiaron politicas para detener
el crecimiento de la poblacion negra y aumentar el volumen de habitantes blancos/europeos en
el archipiélago incentivando la migracién de personas racializadas como blancas a Puerto Rico.
A inicios del establecimiento del nuevo gobierno colonial en la isla, sectores conservadores de la
élite puertorriguefia, pensaron encontrar en los gobiernos norteamericanos, aliados para
continuar el proceso de blanqueamiento del pais. Algunos miembros de esa elite incentivaron a
empresas norteamericanas a reclutar mano de obra puertorriquefia negra para sus proyectos en
el exterior, la propuesta fue aceptada por lo que muchos puertorriquefios negros fueron enviados
a las plantaciones de azucar en Hawai‘i. Del mismo modo esta mano de obra racializada sirvié a
los intereses de la inversién norteamericana en Cuba, Republica Dominicana, Panama, Yucatan
y Ecuador. En 1901, la Asociacion de Plantadores de Azucar de Hawai‘i respondio a los disturbios

laborales en sus islas enviando agentes para reclutar trabajadores de Puerto Rico (Figueroa,

% Puerto Rico se convierte en territorio de Estados Unidos como consecuencia de la llamada Guerra Hispanoamericana
que enfrentd a este pais con Espafia. Como consecuencia de ese conflicto los Estados Unidos ganan los territorios
espafioles en Guam, Filipinas, Cuba y Puerto Rico y establece su poder imperial. Aunque el Tratado de Paris, que
concluye la guerra, no se refiere a los nuevos territorios adquiridos por los Estados Unidos como colonias, las politicas
hacia los territorios que quedaron en manos norteamericanas: Guam y Puerto Rico, fue de control absoluto sobre los
habitantes de esos territorios.



2005). En la actualidad Hawai‘i tiene una comunidad de mas de treinta mil personas que se
definen como puertorriquefies. Durante distintos periodos del gobierno norteamericano sobre la
isla, se ha incentivado el movimiento poblacional hacia algunas urbes de Estados Unidos, de
esta manera se proveyo mano de obra diestra y no diestra para las necesidades econémicas del
crecimiento de la metrépoli. Podriamos decir que los movimientos poblaciones de
puertorriquefios hacia Estados Unidos y otras jurisdicciones fueron provocados por el sistema
racista, colonial. La didspora boricua incluso el movimiento poblacional mas reciente producido
por el desastre en las islas por el huracan Maria,*” tuvo un lastre racista y colonial. Esas
poblaciones puertorriquefias vivieron el impacto de no pertenecer al grupo anglosajon blanco en
un contexto politico en donde las relaciones y el acceso al poder estan totalmente racializados
mientras que en el archipiélago de Boriquén el proceso de racializacion queda escondido en una
serie de narrativas contradictorias sobre quiénes somos les puertorriquefixs. La lucha contra el
racismo enfrentado por las comunidades puertorriquefias en Estados Unidos llevé a muchos a
adquirir una conciencia racial. En la década de los sesentas, precisamente al momento de la
lucha de los derechos civiles en Estados Unidos, emergen de las gangas callejeras de Chicago,
los Young Lords. Los Young Lords al igual que los Black Panthers fueron movimientos que
hicieron duras criticas al sistema racista y colonial de los Estados Unidos, fueron el eje
radicalizado de la lucha por los derechos civiles (Enek-Wanzer, 2010) (Wanzer-Serrano, 2015).
Posteriormente, en la década de los ochentas emerge el Ejercito Puertorriquefio de Liberacién
(Los Macheteros) que culmina con el asesinato por parte del FBI de uno de sus lideres Filiberto
Ojeda Rios. El asesinato de Ojeda Rios es organizado por el FBI sin el conocimiento de las
autoridades estatales, dejando muy clara, cual es la ultima fuente de poder sobre el archipiélago.
Es importante reconocer que en estos espacios tanto en los radicalizados como en los llamados
movimientos de no violencia se encontraron las comunidades afroamericanas, las

puertorriguefias y las mexicoamericanas y colaboraron en alianzas de diversos tipos.

La racializacion que hemos mencionado es un proceso de al menos dos puntas, una

desarrollada como parte de las estructuras coloniales con Espafa y Estados Unidos y la otra, a

572017 fue un parteaguas para el archipiélago de Borikén, los pasos de los huracanes Irma y Maria fueron devastadores
para toda infraestructura, luego del paso del segundo huracén la mayor parte del archipiélago quedd sin acceso a
energia eléctrica durante once meses. Les activistas de movimientos sociales en Puerto Rico, incluyendo al Colectivo
I1é han reclamado que el problema no hay sido s6lo los fendmenos naturales sino ademas las decisiones coloniales
ejecutadas por los gobiernos de Puerto Rico y de Estados Unidos, que ha llevado al pais a una gran crisis econémica.
A pesar de los desastres acumulativos que llevaron a crisis total en el 2017, muchas comunidades y organizaciones
tomaron en sus manos los procesos de reconstruccidn, las mujeres tuvieron un papel central en ese proceso (Lloréns,
2021) En ese periodo el Colectivo 11é se dedicé a organizar mujeres afrodescendientes en distintas comunidades del
archipiélago.



nivel interno en el archipiélago, no podemos comprender la una sin la otra, ambas se alimentan
mutuamente, porque nace del proceso de invencién de lo que hoy conocemos como el continente

americano.

Desde hace algun tiempo tenemos investigaciones tanto cualitativas como cuantitativas
que demuestran el impacto del racismo hacia las personas negras®® en Puerto Rico. EI Centro
de Informacién Censal de la Universidad de Puerto Rico en Cayey pudo demostrar las grandes
disparidades en calidad de vida entre las personas de tez blanca y las personas de tez negra en
el pais. El estudio que abarca los afios de 2009 a 2013 apunta que las posibilidades de estar
desempleado para una persona negra es cuatro puntos porcentuales mas alta en comparacion
con una persona de tez blanca. Del mismo modo la posibilidad de tener un plan de salud es
mucho mas bajo para las personas negras. Las municipalidades con alta poblacion de
afrodescendientes tienen mayor pobreza y menos acceso a calidad de vida. En general la
posibilidad de vivir en condiciones precarias aumenta si se pertenece al grupo de

afrodescendientes.

Un estudio sobre las percepciones de la gente sobre el racismo en el archipiélago titulado
“Racismo en Puerto Rico: Surveying Perceptions of Racism, arroj6 que de una muestra de 159
personas el 93.1 por ciento afirmé que el discrimen racial existe en Puerto Rico y que el mismo
se manifiesta mayormente en el empleo, los medios de comunicacion, la escuela, las tiendas, la
calle y en las oficinas de gobierno. Les investigadores concluyen que los resultados retan el
discurso oficial de la armonia racial y ese discurso no solo obstaculiza la recopilacion sistematica
de datos demograficos en Puerto Rico sobre los efectos del discrimen racial, pero también la

implementacién de politicas publicas para erradicar el problema (Llorens, 2017).

Un grupo de investigadoras del racismo y su impacto en el sistema educativo elaboré unas
guias para apoyar un proceso de consciencia del racismo en las escuelas del archipiélago, y
COmo recurso para apoyar a las maestras y maestros a transformar el discrimen en las
instituciones educativas. En sus investigaciones encontraron que el racismo existe tanto a nivel

interpersonal y cotidiano como a nivel sistémico e institucional. Por ejemplo, a nivel cotidiano

%8 El Centro de Informacion Censal de la Universidad de Puerto Rico en Cayey utiliza el término negra o negro. Entre
las organizaciones en América Latina y el Caribe no hay un consenso sobre el uso los siguientes términos: negra y
afrodescendiente. El Colectivo 1lé, organizacion con la que estaremos trabajando define el concepto negro como
aquellas personas que tienen caracteristicas fenotipicas vinculadas a la negritud, mientras que afrodescendientes son
todes les puertorriquefies por una historia de profundo mestizaje. Por otro lado, las comunidades afroamericanas en el
contexto de Estados Unidos, utilizan el concepto para referirse mayormente a las personas negras. Es pertinente
recordar que las formas de autonombrarse por parte de las personas negras, afroamericanas o afrodescendientes ha ido
cambiando constantemente.



encontraron que 64 por ciento de las maestras entrevistadas afirmaron haber tenido que
intervenir con un nifio/nifia agresor (a) o victima del racismo. Por otro lado, el profundo silencio
del sistema educativo sobre los aportes de las comunidades afrodescendientes y sus luchas es
parte del racismo sistémico (Godreau, 2014).

Uno de los casos mas dramaticos de violencia institucional racista en el contexto escolar
fue el caso de la nifia Alma Yariela Cruz Cruz, una nifia que al momento de los hechos tenia 11
afios y es una nifia con diversidad funcional (Rosa, 2020). Yariela fue arrestada e imputada con
cargos criminales por una disputa escolar que se generé como reaccion a un patrén de acoso
racista. En el Podcast Negras de Radio Universidad de Puerto Rico Maria Reinat del Colectivo

llé comenté lo siguiente:

A veces el racismo en Puerto Rico es velado y luego te das cuenta que no es tan
velado. Por ejemplo, en el caso de la nifia Alma Yariela, fue una nifia de doce afios
gue estaba en la escuela en Carolina. Y esa nifia fue referida al Departamento De
Justicia, una nifia que estaba en educacion especial®®. Y no se activo el protocolo
para casos de acoso y abuso verbal. Y lo que hicieron fue referirla, y cuando miramos
el caso de Alma Yariela que sufri6 muchisimo, nosotras empezamos a ver que hay
otros nifos y nifas en Puerto Rico que estan siendo referidos al Departamento de
Justicia y que no reciben conmiseracion de los adultos que estan alrededor. Pareciera
gue hay una disposicion a ver a esa nifia como adulta, a ver esa nifia como violenta,
como algo que se puede mover de un sitio a otro, que no tiene sentimientos. Y asi
mismo hay otros nifios en Puerto Rico recibiendo constantemente la idea de que son
inferiores, porque también esta el lenguaje. Esta nifia habia sido insultada se le habia
llamado negra sucia, se le habia llamado muchas cosas y los adultos a su alrededor
no habian respondido. Pues un dia ella respondi6 y ese dia que respondié los
carceleros que tenemos en las escuelas decidieron que ese dia era el dia de
justiciarla y referirla al Departamento de Justicia (Negras, 2020).

El proceso judicial contra la nifia Alma Yariela, fue detenido gracias al esfuerzo de les activistas
gue se lazaron a la calle a protestar contra el gobierno, sin embargo, un tiempo después de los
sucesos, el fiscal que, a nombre del pueblo de Puerto Rico, se ocup6 de acusar a la nifia, fue

nombrado a un alto cargo en el gabinete del gobernador del pais.

Esta informacién deja claramente establecida la presencia de un racismo sistémico en el
archipiélago de Borikén, aun asi, los grupos antirracistas en el pais que han ido en auge durante
los pasados afios, son vistos, muchas veces como innecesarios y promotores de la divisién en

un pais en donde el sistema politico hegemonico parte de la existencia de una gran democracia

%9 Educacion Especial es el programa del Departamento de Educacion que atiende a nifies con diversidad funcional,
estes nifies estan en la corriente regular con un apoyo espacial de tutoras.



racial en la que el racismo es inexistente. Ese elemento puede ser utilizado para contrastar las
luchas del Colectivo Ilé en Puerto Rico y de Black Lives Matter en Estados Unidos, las politicas
de negacion bien mediante el daltonismo racial o bien mediante el mantra de la unidad nacional
han sido elementos que ambas organizaciones han tenido que enfrentar en sistema mundo

(decolonialidad).
El Teatro de las Teorias

“Intuicion”, con esa palabra me describié Maria Reinat Pumarejo, co fundadora del Colectivo I1é,
el proceso de disefiar los talleres de formacién y las estrategias de accion de este grupo
antirracista. No quiere decir, explicaba Reinat, que no haya estudio de textos o analisis de la
historia, pues los talleres de Ilé tienen un contenido de andlisis critico de la historia que lleva a
les participantes a comprender el origen del racismo. Nos parece que Maria coloca la palabra
intuicion como eje de la reflexion/tedrica de llé, porque no sélo son espectadoras del proceso
gue construyen, sino mas bien ponen el cuerpo como medio para elaborar sus teorias. Es decir,
la intuicion es un espacio situado para forjar conocimiento. La intuicion da paso al conocimiento
creativo, que supera las trabas de las disciplinas eurocentradas y en ese sentido sirve para
decolonizar a la sujeta que desde esa intuicion tendra preguntas diferentes. Esa intuicion situada
y creativa es fundamental para las cuerpas que han sido violentadas por los sistemas racistas,
porque el racismo como problema sistémico ha estructurado caminos gue niegan continuamente
lo que sienten las cuerpas negras con el objetivo de aniquilar su intuicion.®® Los cuerpos y los
espacios que se ocupan son cambiantes, por ello las teorias sobre las experiencias de llé se
transforman en cada jornada. Una de las raices de la palabra teoria proviene del griego theoros,
espectador, theoréo (observar, reflexionar) que es afin a la palabra teatro. La reflexion critica de
Ilé proviene del proceso de observar y reflexionar no como espectadoras sino como protagonistas
de un suceso, quizas por eso Maria escogio la palabra “intuicién” como matriz gestora de las

teorias sobre el racismo en el Colectivo llé.

60 En el texto No poder nombrar la violencia: posicionalidad y emociones la antropdloga Carolina Arango Vargas
propone a les antropdlogos hacer su trabajo reconociendo en primer lugar que son seres “complejos y
multidimensionales”. Para Arango Vargas la introspeccidn, los sentimientos y la intuicién son los espacios para una
“empatia radical” que genere un conocimiento situado y que sirva para re humanizar a aquelles que han sido
despojados de su humanidad por las violencias sistémicas. Para ello es necesario abrirse a otros lenguajes creativos y
poéticos que ayude a encontrar otras maneras de decir. Seguin Arango Vargas dar paso a las emociones en el proceso
investigativo genera un conocimiento ético que va contra la violencia epistémica y académica y para ello se requiere
de “escucha e intuicién” (Vargas, 2022).



Desde las practicas de las activistas del Colectivo Il€, que incluyen procesos de formacion
y activismo, se va generado una teoria sobre el racismo y la colonialidad que es una combinacion
de experiencias corporales (testimonios y afrosanacion®?), conversaciones en comunidad (junte
de saberes), relaciones de cofradia y un proceso de lecturas comunitarias. Tuvimos la
experiencia de estar en el espacio virtual de algunos de los talleres ofrecidos por las activistas
de llé, los cuales casi siempre inician con una invitacion a les participantes a mirar todas las
posibilidades interpretativas en un conjunto de imagenes. Las imagenes no estan tan claramente
definidas y necesitan que la espectadora mire con atencion. A medida que la persona mira va
descubriendo posibilidades interpretativas frente a lo que parece una realidad sélida y
contundente. Las realidades y las posibilidades se desdibujan ante las miradas de les
participantes, y ese es un proceso tanto colectivo como individual. El ejercicio ayuda a las
personas a entender que hay multiples posibilidades en un problema, dando espacio a percibir
gue quizas no se hayan tenido los ojos, ni la piel lista para senti/pensar otras experiencias.
Utilizamos el concepto senti/pensar tomado la articulacion que Fals Borda, hace de una
expresion de un pescador en San Benito Abad en Sucre, que coloca el pensamiento desde el
sentimiento y viceversa en un proceso que no se estructura en binarios sino en un continuo
(Giraldo, 2020). Este sentipensar desde Ilé es también un cuestionamiento a la objetividad, que

dentro del saber eurocentrado las ha dejado sin voz. Al cuestionar la objetividad, se invita a

51 Varios estudioses han demostrado que el racismo estructural tiene un efecto directo en la salud integral de las
personas afrodescendientes, evidentemente negras y/o de pueblos originarios. No solo se trata de la diferencia en los
servicios de salud que reciben las personas racializadas en comparacion con las personas blancas o mestizas, sino en
cémo la violencia sistémica afecta a los cuerpos racializados. Ademas de las violencias que se reciben de las
instituciones sociales y politicas, hay una violencia cotidiana que viven las personas racializadas, una violencia que
se normaliza de tal manera que la misma persona la asume. De ahi se vive con una doloridad (Piedade, Doloridade,
2020) con un cansancio y una angustia generados por el racismo de todos los dias. Experimentar en los momentos
menos esperados microagresiones, tener que explicarse todo el tiempo, saber que tienes que hacer siempre el doble,
tener miedo de ser agredido o de un que un ser querido no regrese a casa, estar cansada de la animalizacion del cuerpo
y de la sexualidad, soportar los estragos del racismo intergeneracional, esto es lo que algunes investigadores llaman
“la fatiga negra” (Winter, Black Fatigue. How Racism Erodes the Mind, Body, and Spirit, 2020), el quiebre de la
estabilidad emocional. Para Alicia Garza, una de las fundadoras de Black Lives Matter, la sanacién es un proceso
entre personas afrodescendientes y/o negras para dar testimonio, para crear estrategias, para alegrarse, sin la mirada
vigilante de otras comunidades. (Garza, 2020) En las conversaciones con organizadoras/activistas del Colectivo I1é se
menciond lo agotador que era responder los requerimientos de la presa cuando estaban levantando una denuncia de
racismo, de hecho, algunas de ellas ante las presiones externas, tuvieron que enfrentar la enfermedad de sus cuerpas.
Por esta razén desarrollaron una estrategia de sanacién. En el Colectivo 11é le llaman afrosanacién. La afrosanacion
es un conjunto de acciones cuya intencion es fortalecer cuerpo/mente de la organizadora cuidando su estabilidad
integral. Estas acciones incluyen reflexiones sobre la ancestralidad, el placer, el lenguaje no violento, y ademas incluye
actividades més fisicas como salidas en grupo a la playa, comer juntas, recibir masajes, etc. Mediante estas actividades
se busca que la organizadora se sienta acompafiada, escuchada, acuerpada. Para algunas comunidades afro, la sanacién
esta vinculada a la comida por medio de ésta se busca alcanzar diversas formas de sanacion, con ello se consumen
alimentos locales y se honran los saberes gastrondmicos ancestrales validando las précticas culturales de los pueblos
afros.



confiar en la subjetividad particularmente de las mujeres negras que son espacios de
conocimiento y articulacion de teorias que ayuden a entender el racismo y la experiencia de este.
Intencionalmente llamamos a este proceso de llé un laboratorio de teorias. En ese sentido
asumimos la invitacién que nos hace la académica dominicana Ochy Curiel a salir de las esferas
de las superestructuras y los mecanismos materiales que sustentan los discursos y practicas que
operan desde la colonialidad (Curiel, 2013). Vincular la capacidad de la produccién de teorias,
Unica y exclusivamente a los espacios de formalidad académica, no solo contribuye a
desautorizar las voces de las mujeres negras y su produccion de conocimiento, sino que

imposibilita el desarrollo de una practica descolonizadora al interior de la academia.

Hill Collins se fundamenta en el gran vacio que hay de las voces y los cuerpos de las
mujeres negras y afrodescendientes para plantear en el ya clasico Black feminist thought:
knowledge, consciousness, and the Politics of Empowerment evidencia de como el sistema se
ha encargado de hacer invisibles las experiencias, pensamientos y miradas desde las
afroamericanas o las afrodescendientes, es decir, no es que estas mujeres no hayan levantado
la voz o que no hayan sido protagonistas, sino que ha existido una practica sistematica de ignorar
los aportes y pensamientos desde las mujeres negras. Segun Hill Collins lo anterior ocurre
mediante tres dimensiones interconectadas: la explotacién del trabajo de las mujeres negras, la
dimensidn politica de la opresion que cobra forma en distintas instituciones sociales, y el control

de las imagenes que se generan alrededor de las mujeres negras (Hill-Collins, 2000).

Invisibilizar a las mujeres negras, sus aportes y voces también ocurre dentro de las
comunidades afroamericanas y en las luchas antirracistas. En un recuento sobre el famoso
periodo de la lucha por los derechos civiles, Angela Davis, reflexiona que durante el Verano de
la Libertad 1964 las mujeres negras luchadoras de los derechos civiles empezaron a cuestionar
por_qué los hombres eran los Unicos portavoces del movimiento. Recordemos que fueron las
muijeres la frontera principal de esa lucha, entre ellas: Ella Babar, Ruby Doris, Smith Robinson y
Jo Ann Robinson, siendo esta Ultima la persona gue realmente organiz6 el boicot a los buses en
Montgomery que fue el primer gran evento del movimiento de los derechos civiles (Davis A. D.,
2019). Activistas antirracistas en Puerto Rico hablaron en varias ocasiones sobre la tensién que
les producian los desencuentros con las organizaciones antirracistas dirigidas por hombres, en

donde las voces y saberes de las mujeres son continuamente desautorizados.

Hemos hecho un gran esfuerzo de colocar esos saberes y teorias de llé, en didlogo

horizontal con los discursos y saberes reconocidos en y por la academia. Con esto pretendemos



mantener un didlogo tipo jam session®? entre los saberes académicos y los saberes de las
mujeres activistas, para iluminar y validar las intuiciones de la “investigadora” que es interpelada
desde su misma subjetividad a tener miradas antirracistas multiples. Hill Collins plantea que es
complejo entrar en el conocimiento generado por las mujeres negras y en los pensamientos
feministas negros. Esto se debe a que los grupos subordinados han tenido que utilizar durante
mucho tiempo formas alternativas para crear autodefiniciones y autovaloraciones
independientes. Como otros grupos subordinados, las mujeres afroamericanas y/o
afrodescendientes®® no solo han desarrollado un punto de vista distintivo de las mujeres negras,

sino que lo han hecho utilizando formas alternativas de producir y validar el conocimiento.

Los encuentros del Colectivo 11é, llamados Africa en mi piel son formas alternativas de
producir conocimiento y validarlo. Estdn dirigidos a personas que quieren desarrollar a
profundidad una conciencia antirracista, son procesos de reflexién/teoria por un periodo
aproximado de tres meses. En ese tiempo hay secciones de sanacion, ejercicios para romper
esquemas racistas, relecturas de algunas concepciones histéricas y movilizacion hacia el orgullo
corporal y a una redefinicion de la experiencia de la negritud. Recientemente concluyeron una de
encuentros parecidos a Africa en mi Piel, pero mas extendida y dedicada exclusivamente a

jovenes, este proyecto se llamo Afro Juventudes.

%2 En los inicios del género del jazz los jam sesion fueron espacios seguros y amistosos en donde musicxs principiantes
y musicxs con mayor experiencia se encontraban para demostrar su arte en dialogo musical, de esta manera les
iniciadxs adquirian técnica y les experimentadxs recibian ideas y practicaban nuevos estructuras musicales, innovando
de manera continua el género. (Gioia, 2021)El permiso para la improvisacién es fundamental en el jam sesién, para
poder improvisar la escucha atenta es fundamental, nunca se improvisa al vacio.

83E| concepto negro es creado en el proceso de racializacion como parte de los sistemas esclavista, post esclavista,
colonial y post colonial. Es un concepto vinculado a la historia del capitalismo y ese mismo sistema lo globaliza y con
ello globaliz6 el racismo. (Mbembe, 2016) Las comunidades negras y les activistas antirracistas siempre han buscado
la manera de autonombrarse y de resignificarse, estos procesos de resignificarse permanecen abiertos en la medida
que la colonialidad, el racismo y el capitalismo se transforman para mantener las estructuras de opresion. El concepto
negritud es acufiado desde inicios de los 1920 por pensadores caribefios y africanos que se educaron en Francia entre
ellxss Aimé Césaire, Ledn Damas, Leopoldo Segnor, Birago Diop (Bernd Reiter y John Anton Sanchez eds., 2023).
Este movimiento fue una denuncia a las consecuencias producidas por el sistema racista y colonial. En Brasil la
pensadora Lélia Gonzalez sugiere el concepto politico cultural Amefricanidad para destacar las similitudes entre las
manifestaciones culturales practicadas en diferentes regiones de las Américas. El legado y la forma de resistencia
cultural, el paso de saberes ancestrales de una generacion a otra y la subversion negra de los cddigos de la cultura
dominante (religion, lengua, vestimenta, etc.) impulsados sobre todo por las mujeres es lo que informa esta categoria
politico cultural (Alex Ratts y Flavia Rios, 2010). Por otro lado, el concepto afroamericanx emerge luego de la lucha
por los derechos civiles y afrodescendencia surge durante las reuniones preparatorias para la Conferencia Mundial
contra el Racismo, la Discriminacion Racial, la Xenofobia y las Formas Conexas de Intolerancia, celebrada el 31 de
agosto al 7 de septiembre de 2001, en Durban, Sudafrica. Ambos conceptos intentan renombrar y resignificar
reclamando una doble pertenencia, por un lado, un legado desde Africa y por otro, un nuevo lugar en las Américas.



Africa en mi Piel y Afro Juventudes desarrollan metodologias de recuperaciéon de la
memoria colectiva de les ancestres, lo cual incluye volver hacia la experiencia de la Trata
Transatlantica y también al rescate de lo que fue la resistencia y lucha de las personas
esclavizadas. Saint Paul Community Baptist Church® ubicada en la ciudad de Nueva York, inicia
en los afios noventa la recreacién del Maafa®, o el genocidio negro producto del sistema
esclavista que se extendié a lo largo de distintos momentos histéricos. Este evento inspira a les
cofundadores de llé a crear una experiencia similar como parte de la adquisicibn de una
conciencia antirracista. Este es un increible puente diasporico entre comunidades
afrodescendientes en Puerto Rico y los Estados Unidos, quienes por medio de revivir el Maafa
recuperan la voz y las memorias que no han podido articular en los contextos de negacion o de
invisibilizacion. Este rescate de memorias es vinculado a las narrativas de cada participante,
guienes, muchas veces, por primera vez, logran apalabrar las experiencias del racismo que ha
vivido. Se trata de un momento de mucha vulnerabilidad en donde se reconoce el dolor y, a la
vez, se recuperan fuerzas cuando se resignifica el empuje (poder) de sus vidas en un sistema
colonial-racista, comprendiendo que sus experiencias no son aisladas sino mas bien que estan
vinculadas a procesos ancestrales que también son vividos por otras personas de su comunidad.
En ese sentido el dolor del racismo deja de ser un problema personal, en donde la capacidad
para superar el sistema racista dependera siempre del mérito personal. Rescatar esas historias
y narrativas es el marco que ayuda a entender el sistema en el que se esta inmersa. La
recuperacion de la memoria®®, los sentimientos de vulnerabilidad y la resignificacion de la historia
ayuda a que las personas puedan explicarse a si mismas en un sistema que las ha oprimido y
esa experiencia les da perspectivas de futuro. Estas teorias y metodologias articuladas por Ilé
en didlogo con otras didsporas tienen la intencion de sanar y de desmotar el sistema racista-

colonial en cada persona y comunidad.

54https://www.spcbc.com/maafa

% Maafa — Es una palabra en kiswahili para referirse a una gran calamidad o un gran desastre. Este término fue
destacado por la antropdloga y pensadora Marimba Anin en su clésico libro Let the Circle Be Unbroken: The
Implications of African Spirituality in the Diaspora. (1994) para referirse a la era de la Trata Trasatlantica de personas
esclavizadas y su efecto en los africanos y sus descendientes. Se estima que méas de 100 millones de africanes perdieron
la vida y que sus descendientes ha sido sistematicamente violentados durante todo el periodo post esclavizacion. (Ani,
1994)

% |a filésofa Nadia Yala Kisukidi, plantea que la memoria es un elemento central para la sanacion de los sistemas
racistas de las personas que lo vivenlo cambios deben construirse sobre las memorias: “Los imaginarios utdpicos de
las sociedades sin razas, ciegas al color —color-blind—, descansan sobre la eliminacién de la memoria; son
fundamentalmente abstractos, construidos para subjetividades sin conciencia, sin pasado, sin historia. La eliminacion
de la memoria tiene un efecto inmediato: transformar las derrotas en ontologia”. (Kisukidi, 2023)


https://www.spcbc.com/maafa

Esta manera de crear un marco teorico para entender las opresiones que se habitan parte
de la subjetividad de les participantes, de sus propias cuerpas. Esta experiencia tiene algunas
coordenadas comunes con la experiencia de mujeres mayas en Guatemala. En el texto “Tejidos
gue lleva el alma. Memoria de las mujeres mayas sobrevivientes de violacion sexual durante el
conflicto armado”, un grupo de académicas colaboraron con mujeres de comunidades mayas en
Guatemala para salir de un silencio de mas de veinticinco afios. Las autoridades guatemaltecas
y las comunidades las habian forzado a silenciar las violencias que pasaron por sus cuerpas, en
violaciones sisteméticas y genocidio. La imposibilidad de hablar, de apalabrar, las habia sumido
en enfermedad. Desde ahi el acto de la memoria y de apalabrar se convierte en una accion
subversiva porque nombra y sefiala al sistema opresor:

Nombrar la violacion sexual se transforma asi en un acto profundamente transgresor

frente a las numerosas estrategias de silenciamiento impuestas por la ideologia

patriarcal y racista dirigidas a que se perpetien las condiciones de opresion de las
mujeres en general y de las mujeres mayas en particular. Desafia el orden patriarcal

en cuanto cuestiona las estructuras sociales que lo permiten, legitiman y reproducen:

el derecho de los hombres a apropiarse del cuerpo de las mujeres, reforzado por la

ideologia racista que transforma a las mujeres mayas en sirvientas domésticas y
sexuales (Fulchirone, 2011).

De esta manera, los grupos subalternos forjan la teoria y la metodologia desde los mismos
cuerpos. Esa teoria y esas metodologias tienen como objetivo el cambio radical de una situacion

de opresién y la sanacion radical.

En un Congreso de Mujeres sufragistas realizado en Akron Ohio el 29 de mayo de 1851,
Sojourner Truth, una mujer afroamericana quien escapa de la esclavitud proclamé el discurso
gue pasa a la historia con el titulo: ¢Acaso no soy yo una mujer? En este breve discurso,
Sojourner logra problematizar la definicion de mujer, la identidad de mujer negra y entrelaza la
opresién de las mujeres en general y la opresién de las personas negras, pues provienen de un
mismo sistema, el sistema patriarcal esclavista. No solo consigue de manera precisa apuntar al
sistema que crea esxs otres 0 subalternxs, sino que ademas tuerce la interpretacion teolégica
ortodoxa del origen de JesUs que es utilizada para mantener la ideologia de la subordinacién de
las mujeres. Sojourner resignifica a Jesus desde la ventaja epistémica de una mirada de mujeres
multiples: esclavizada, abolicionista, sufragista, teéloga. La pregunta de Hill Collins es si
podemos ignorar la produccién intelectual de Sojourner, ciertamente una produccion poco
tradicional dentro de la estructura occidental pero que adelanta muchos de los planteamientos
académicos y teorias que vendrian después (Hill-Collins, 2000). Del mismo modo, Sojourner
desde su cuerpa teoriza sobre las cuerpas de las mujeres negras, al plantear que las negras no

son consideradas dentro de la categoria mujer, tampoco son consideradas en la categoria negro.



Se entra en el vacio que plantea Kimberlé Crenshaw al afirmar que en los casos legales las
mujeres negras son ignoradas en la interpretacion de los tribunales en las categorias de mujer
gue es leida desde las mujeres blancas y en la categoria de negres pues es leida desde cuerpos
negros masculinos. Crenshaw apunta hacia la manera en que se pueden experimentar multiples
opresiones en funcién a las identidades multiples. Opresiones dentro de la raza, género,
orientacion sexual, etc. no se excluyen mutuamente, sino que estan imbricadas. La conciencia
de las identidades multiples y las opresiones multiples evita esencializar la negritud, el ser mujer
0 a cualquier otra categoria social. Segun Maria Lugones, la interseccionalidad revela lo que no
se ve cuando categorias como género y raza se conceptualizan separadas entre si. (Tamale,
2020) (Crenshaw, 1991) (Lugones, 2010).

El discurso de Sojourner fue publicado por dos periédicos de la época y existen varias
versiones de este. La abolicionista y sufragista, Frances Dana Barker Gage es quien recoge la
version mas popular, sin embargo, la versién mas antigua fue la transcripcion Marius Robinson

gue fuera publicada el 21 junio de 1851 en The Anti-Slavery Bugle:

¢, Puedo decir algunas palabras? Quiero decir algunas palabras sobre este asunto.
Sobre el derecho de muijer.

Tengo tantos musculos como cualquier hombre y puedo trabajar tanto como cualquier
hombre.

He arado, cosechado, descascarado, cortado y cortado, y ¢puede alguien hacer mas
que eso?

He oido mucho sobre la igualdad de sexos; Puedo cargar tanto como cualquier
hombre, y puedo comer tanto también, si puedo conseguirlo.

Soy tan fuerte como cualquier hombre que lo sea ahora.

En cuanto al intelecto, todo lo que puedo decir es: si las mujeres se toman una pinta
y el hombre un litro, ¢por qué no puede ella llenarse su pinta pequefia?

No deben tener miedo de cedernos nuestros derechos por temor a que tomemos
demasiado, porque no podemos tomar mas de lo que aguanta nuestra pinta.

Los pobres parecen estar confundidos y no saben qué hacer.

¢ Por qué hijos? La mujer tiene derechos, daselo y te sentiras mejor.
Tendras tus propios derechos y no seran tantos problemas.

No puedo leer, pero puedo oir.

He escuchado la Biblia y he aprendido que Eva hizo que el hombre pecara.

Bueno, si una mujer trastorna el mundo, dale la oportunidad de arreglarlo
nuevamente.



La sefiora ha hablado de Jesus, de cémo él nunca rechaz6 a una mujer, y ella tenia
razon. Cuando Lazaro murid, Maria y Marta se acercaron a €él con fe y amor y le
rogaron que criara a su hermano.

Y Jesus lloré, y Lazaro salio.

¢ Y cémo vino Jesus al mundo?

Por Dios que lo creé y la mujer que lo dio a luz.
Hombre, ¢ dbénde esta tu parte?

Pero las mujeres estan subiendo. Bendito sea Dios y algunos de los hombres estan
subiendo con ellas.

Pero el hombre esta en un aprieto, el pobre esclavo esta sobre él, la mujer se acerca
a él, y seguramente esta entre un halcon y un buitre (Truth, 1851).

Podriamos decir que este discurso es un predecesor de la Teoria Critica de la Raza junto con el
andlisis de la interseccionalidad pues ambos acercamientos parten desde la epistemologia
privilegiada de la experiencia como del ser subalterno. Ambas teorias se desarrollaron
inicialmente en el campo del derecho. Muchas de las grandes victorias en derechos civiles de las
comunidades afroamericanas fueron procesos legales obtenidos en los tribunales. Hemos
mencionado ya una de esas grandes victorias es conocida como Brown vs la Junta de Educacién
de 1954, esta decision dio paso a un proceso paulatino de desegregacion en las escuelas
publicas. Sin embargo, luego de las victorias legales de la década de los 60 enmarcadas por el
Civil Rights Act de 1964, las decisiones de los tribunales conservadores comienzan a erosionar
las victorias alcanzadas, entre otras la definicion de discriminacion que quedo confinada a la
intencion clara y abierta del “ejecutante”, no reconociendo el sistema racista en su conjunto. La
discriminacién, desde la interpretacién de los tribunales, qued6 definida como un asunto
individual que podia encontrar remedio sin transformar el sistema. Algunos académicos
marxistas dentro del area del derecho, iniciaron investigaciones sobre la neutralidad y objetividad
de los tribunales y surge el Critical Legal Studies, que intenta demostrar que es imposible
conseguir la igualdad en el sistema de derecho actual. Lxs académicos afroamericanxs ubicados
en las escuelas de derecho tuvieron una gran crisis cuando los tribunales cuestionaron la accion
afirmativa, cuyo objetivo era alcanzar la paridad con las poblaciones blancas en espacios
educativos y centros de trabajo, paridad que por afios de opresion era dificil de alcanzar. En ese
contexto emerge la Teoria Critica de la Raza, este andlisis traté de revelar que las concepciones
de racismo y subordinacion racial, tal como se entienden en el discurso juridico tradicional, no
son ni neutrales ni suficientes para superar los efectos de siglos de opresion racial sobre las

personas de color. Entre argumentos de los académicos de la teoria critica de la raza, se destaca



gue la perspectiva sobre el racismo y sobre la opresion racial acogida en el pensamiento juridico
tradicional es el de los autores de la opresion racial, en contraposicion a sus victimas (Alan
Freeman 1978). Otro sefalamiento es que las definiciones de la Corte Suprema sobre la
discriminacion racial son insuficientes porque pasan por alto el racismo inconsciente que esta en
los niveles mas profundos de la sociedad (Lawrence 1987). El andlisis critico del derecho desde
la perspectiva de raza deconstruye el concepto de imparcialidad de la ley, y ademas apunta hacia
la existencia de un problema estructural al cual los tribunales se mantienen intencionalmente

ciegos.

El académico Derrek Bell, menciona tres principios que posteriormente serian

desarrollados por la Teoria Critica de la Raza:

Principio de convergencia de intereses, argumenta que el interés por alcanzar la
igualdad de las comunidades negras sera posible en la medida que convenga a los intereses de
la supremacia blanca. Bell estudié la famosa decision de Brown vs la Junta de Educacion y
encontré que todos los involucrados en el caso tanto los abogados de la NAACP®” asi como los
del gobierno federal argumentaron que la segregacion de minorias étnicas y/o raciales®, en
tiempos de guerra fria, proporcionaba a la entonces Unién Soviética una enorme ventaja retérica
para influenciar a las naciones independientes que estaban surgiendo o surgirian en Africa y
Asia. La decisién de Brown mejoré inmediatamente la credibilidad de los Estados Unidos en su
lucha contra el comunismo para los corazones y las mentes de las personas de los paises
emergentes del tercer mundo. La otra razén que mueve al Tribunal a una decisién favorable para
los afroamericanos fue la conviccion de muchas personas blancas que pensaban que el progreso
del sur dependia de salir de la mentalidad de plantacidon que sostenia a la misma segregacion.
Finalmente, Bell encuentra que habia un ambiente de intentar calmar la desilusion de los

hombres negros que regresaban de luchar por la libertad en Europa en la Segunda Guerra

57 Asociacion Nacional para el Progreso de las Personas de Color NAACP, por sus siglas en inglés es fundada en 1902
con el propdsito de adelantar los derechos de las personas de color.

8 Partimos de que los términos que estamos utilizando, emergen dentro de contextos de racializacion, por tanto, han
tenido procesos de desplazamiento y cambios a lo largo de la historia moderna y su uso puede ser entendido de diversas
maneras. Por ejemplo, el concepto minorias racial o étnica ha sido rechazado por algunos grupos por entender que
conlleva una carga de “patologizacion”. Por otro lado, en algunos circulos académicos se esta utilizando el concepto
“people of color” Este concepto originalmente gestado por el Estado, también ha sido usado para ampliar coaliciones
y como un espacio para explorar los asuntos en comun de ciertos grupos racializados. (Vidal-Ortiz, 2008) Sin embargo,
el concepto traducido en espafiol como personas de color, es un término entendido como racista por la mayoria de las
organizaciones del movimiento antirracista que hablan espafiol.



Mundial y que al llegar a casa encontraban nuevamente un sistema poco democratico sino mas

bien opresivo.

Segundo principio Realismo racial, en el que se afirma que el racismo es un componente
permanente de la sociedad americana. Si bien muchas de las tedricas de la decolonialidad
sefialan que el concepto de la raza y el desarrollo del concepto mujer, estd estrechamente
vinculado a los procesos que tuvieron lugar en las sociedades coloniales pre capitalistas, no
plantean que el sistema es inamovible sino mas bien que requiere ser deconstruido para
encontrar bases epistémicas nuevas que den paso a otras maneras de ser. En ese sentido no

tienen una perspectiva determinista como las plantea Bell.

Para demostrar cuan profunda es la integralidad del racismo en la vida cotidiana de las
personas la Teoria Critica de Género empez6 a utilizar las técnicas de la narraciéon y de las
contra narrativas para cubrir los espacios de silencio y hacer visibles los procesos de opresion
y resistencia. Una manera de demostrar que los fendmenos raciales y étnicos se interpretan de
manera diferente segun la posicidon de su grupo particular en la jerarquia social. Las contra
narrativa recogidas en parabolas, crénicas o harraciones no son una anécdota personal sino mas
bien una historia contestataria que puede incluso provenir de la imaginacién pues su objetivo
central es ilustrar un principio, el principio, lo profundo que esta insertado el racismo como
sistema dentro del ethos de nuestras sociedades. Con estos recursos se intenta, socavar las
afirmaciones de neutralidad racial del discurso juridico tradicional, para revelar que el racismo y
la discriminacién racial no son partes aberrantes ni ocasionales de la vida de las personas de

color, sino que es parte estructural de las sociedades.

La interseccionalidad es otro concepto asociado con la Teoria Critica de Raza. Este
concepto ya habia ya sido integrado desde muy temprano por las mujeres de color, sin embargo,
es Kimberlé Williams Crenshaw, una de las principales pensadoras de la Teoria Critica de la
Raza, quien bautiza el concepto en un articulo de la Stanford Law Review de 1991. Crenshaw
sefialé que las politicas basadas en la identidad han sido una fuente de fortaleza, comunidad y
desarrollo intelectual, sin embargo, uno de los problemas de esta politica es que a menudo limita
o ignora las diferencias intra-grupo. Crenshaw sefialé que los esfuerzos feministas por politizar
las experiencias de las mujeres y los esfuerzos antirracistas por politizar las experiencias de las
personas de color proceden en algunas ocasiones como si los temas y experiencias de cada une

ocurrieran en terrenos mutuamente exclusivos y excluyentes.®® Crenshaw sefiala que otras

% En una entrevista para el podcast Negras (programa # 212 Cadena Radio Universidad de Puerto Rico), la pensadora
y antropéloga dominicana, Ochy Curiel, sefialaba que no usa el concepto interseccionalidad porque el mismo habia



caracteristicas como la clase o la sexualidad también son importantes para dar forma a las
experiencias de las mujeres de color. La intencion de Crenshaw no era crear un marco teorico;
su enfoque en las intersecciones de género y raza sélo tiene por objeto destacar la necesidad de
tener en cuenta las multiples identidades al considerar como reestructurar el mundo social. Este
punto traido por Crenshaw es abordado por otras intelectuales como bell hook, Patricia Hill
Collins y Angela Davis dando mayor fuerza al concepto de la imbricacién™ entre identidades y
sistemas de opresion. Este concepto es vivido y analizado por las activistas sin necesariamente
haber leido a les intelectuales que han reflexionado sobre la interseccionalidad. Desde las
practicas y reflexiones del Colectivo Ilé y desde las co-fundadoras de Black Lives se integra el
andlisis de la imbricacién de opresiones, es por esto entre otras razones, que tanto las activistas
de Black Lives Matter, asi como el Colectivo Ilé mantienen relaciones de cautela y distancia
prudente con los movimientos feministas blancos y mestizos, pues de manera consistente
algunos de estos movimientos no da importancia al tema del racismo o entienden que por ser
feministas ya se es antirracista. Esta practica de poca reflexién no le da un justo lugar a la
vivencia de las mujeres negras y/o afrodescendientes ni reconoce que gran parte del movimiento
feminista blanco/mestizo tiene poco conocimiento o ninguno de las teorias y practicas
antirracistas. De esta manera se generan condiciones para que los espacios feministas blancos
y/o mestizos sean poco seguros para las mujeres negras o afrodescendientes.’ La solidaridad
de las activistas antirracistas afrodescendientes y negras con los hombres negros esta en la
practica fuera de toda duda, y esto es asi debido al ejercicio de analisis criticos sobre la

complejidad del sistema racista. Aun asi, no pasa por alto el desplazamiento patriarcal ejercido

sido desintegrado por algunos sectores, el mayor problema consiste en que se olvida la matriz de opresién que generan
todas las exclusiones, es decir que estan entrelazadas. Esto dificulta las alianzas, y es utilizado por las mismas
estructuras de poder para edulcorar lo que son las opresiones sistémicas, redirigiendo la atencién hacia conceptos
como multiculturalidad. Conceptos como interseccionalidad ha sido redefinidos por los poderes hegemonico creando
“productos alternos”, en este caso politicas de identidad, sin gestionar cambios en la raiz en la matriz de opresion.
Esta estrategia global esta siendo analizada por fil6sofo afroamericano Olafémi O. Taiwo (Taiwo, 2022)

70 Preferimos usar la palabra imbricacion pues pensadoras como Angela Davis, Ochy Curiel no utilizan el concepto
interseccionalidad, sin embargo, desde muy temprano en sus escritos hay la interconexion entre clase, raza y género.
Recordemos que el clasico Women, Race and Class es escrito a inicios de la década de los 80. Quizés las pioneras en
este concepto fueron las feministas negras del Colectivo Combahee River quienes en una declaracion en el 1977
analizaron las matrices de opresion, incluyendo racismo, clasismo, heterosexismo, capitalismo, colonialismo y
patriarcado. Como ya hemos mencionado, otras intelectuales reflexionan sobre la imbricacidn de opresiones e
identidades que tiene una consecuencia mas fuerte para las mujeres de color o evidentemente negras.

"L Gracias a la generosidad y a la hospitalidad de mis hermanas y hermanes del Colectivo Ilé, somos parte de ese
espacio, y como parte integrante pudimos atestiguar momentos de dificultad con algunos movimientos feministas del
archipiélago de Borikén, pudimos percibir algunas actitudes y practicas coloniales y poco antirracistas que afectaron
a compafieras negras al punto de tener que hacer alto para reflexionar sobre las experiencias.



por parte de algunos hombres negros. Como ya hemos mencionado en el desarrollo de lucha de
los derechos civiles en Estados Unidos, las contribuciones de las mujeres negras fueron
desplazada para colocar a los hombres negros como los protagonistas y voceros del movimiento.
Son pocas las mujeres vinculadas a este momento histérico que alcanzamos a mencionar. En
las memorias, The Purpose of Power: How We Come Together When We Fall Appart, Alicia
Garza, co-fundadora de Black Lives Matters, analiza como algunos activistas masculinos usaron
la plataforma del movimiento para adjudicarse acciones e ideas que pertenecian al colectivo y
otras a las mismas co-fundadoras. Los hombres negros antirracistas se adjudican el poder
incluso de corregir las acciones, reflexiones y decisiones del Colectivo Il€, que desde hace algin
tiempo se mantiene como un espacio integrado fundamentalmente por mujeres o personas no
binaries. Tanto el Colectivo llé como las co-fundadoras de Black Lives Matter han sido
intencionales por medio de sus reflexiones y acciones de integrar a la mirada antirracista, las
diversidades sexo genéricas, el proceso colonial, les migrantes y el capacitismo, entre otros
sistemas politicos, identidades y opresiones. La accién integradora en muchas ocasiones ha
generado las criticas severas de otros espacios de lucha contra el racismo. La integracion y la
visibilizacion de las diversidades sexo genéricas, ha sido en ocasiones rechazado por parte del
movimiento antirracista de vieja estampa, esta experiencia es compartida tanto en el contexto de
Puerto Rico por el Colectivo Ilé asi como en Estados Unidos por las co-fundadoras de Black Lives
Matter. Las acciones de los movimientos antirracistas sobre otras opresiones son muchas veces
interpretadas como desvios a la lucha contra el racismo. A pesar de estos sefialamientos, el
Colectivo llé organizé en el 2021 una serie de encuentros para analizar, reflexionar y hacer
propuestas que diversifican el concepto identitario mujeres negras para mostrar desde ahi
guienes han sido ignoradas dentro de la categoria. Estos encuentros de analisis critico desde las
cuerpas de aquelles directamente afectades generd teoria para la practica en un documento
llamado Manifiesta contra la Violencia Sexual/Género-- Colectivo llé. El documento expresa:
Somos nosotras, nosotres. Convocadas por la urgencia de conversar y accionar en
torno a las violencias que sufrimos a consecuencia del racismo anti negro,
especificamente la violencia sexual; para unir fuerzas, tender puentes, colectividad y
poderio hacia el mundo en el que queremos vivir. Anhelando sanacion individual y
colectiva desde el antirracismo, la decolonialidad y la diversidad y demandando
visibilidad, dignidad, equidad, humanidad. Reconociendo y validando las realidades
alarmantes que sufrimos, han sufrido y sufren nuestras compafieras y hermanas a
causa de la violencia sexual y sus manifestaciones. Nos reafirmamos como: Mujeres
negras y afrodescendientes, trans negras y negres femme. Negras sordas+. Negras

viviendo con VIH. Negras con diversidad funcional. Negras. Negres.
Afrodescendientes. Honrando y anclandonos en la fortaleza, la alegria, la bravura y



la sabiduria de nuestras ancestras: Betsey, Anarcha, Lucy y Saartije Baartman,’
victimas de crueles experimentaciones por hombres médicos blancos. Marsha P.
Johnson,” mujer trans negra puertorriquefia, activista por los derechos de las
personas de la comunidad LGBTT. La comunidad ancestral que luché para que se
desarrollaran medicamentos para el VIH. Belén... y tantas otras... Desde este
presente racista, patriarcal, capacitista, misogino, xenéfobo, transmisdgino,
denunciamos que: Como mujeres negras: nos arrebatan nuestra dignidad, nos
hipersexualizan, nos hostigan, nos tratan como desechables, como servidumbre. Se
atreven a responsabilizarnos por las violencias y violaciones que sufrimos. Como
mujeres negras sordas+: intentan “arreglarnos”, juran que queremos escuchar, sin
tomarnos en cuenta, sin preguntarnos. Insisten en que utilicemos la lengua de sefas
norteamericana, esa de los colonizadores, echando a un lado nuestra hermosa
lengua de sefias puertorriquefia y la lengua de sefias del pueblo de Orocovis. No
somos salvajes, somos sordas que nos defendemos ante la perspectiva patriarcal,
patologica y paternalista. Como mujeres negras viviendo con VIH: NO somos
portadoras, ni pacientes, ni enfermas. Estos términos perpetian estigmas hacia
nuestra poblacion. Sufrimos violencia a causa del VIH y la propia violencia nos lleva

2 Asumir a Betsey, Anarcha, Lucy y Saartije Baartman como ancestras es un clamor de reivindicacion sobre la
violencia recibida por las mujeres negras por medio de disciplinas occidentales como la medicina. El llamado padre
de la ginecologia moderna, James Marion Sims, construy6 su conocimiento médico y su capital, utilizando mujeres
esclavizadas como Betsey; Anarcha y Lucy para experimentar con en sus cuerpas cirugias y técnicas, moralmente
reprobables en las cuerpas de las mujeres blancas. Con las cuerpas de Betsey, Anarcha y Lucy, se realiz6 todo tipo de
experimento sin anestesia y sin su conocimiento o aprobacion. Haciéndolas adictas a la morfina, Sim experimento con
ellas cientos de cirugias vaginales. En el caso Anarcha, una joven de diecisiete afios experimento el uso de forceps.
La vagina de Anarcha quedo totalmente desgarrada, creando aberturas entre su vejiga y recto. Sims estaba consciente
de que el uso del férceps en las mujeres esclavizadas aumentada la posibilidad de producir fistula vesicovaginal. Sin
embargo, los médicos culpaban a las comadronas negras del problema, descalificando los saberes médicos de las
comadronas negras y pormenorizando las condiciones fisicas producidas por la esclavizacion. Los experimentos
continuaron haciéndose en mujeres negras hasta que fue seguro realizar los procedimientos médicos en las mujeres
blancas. (Washington, 2002). Al presente existe bastante investigacién que corrobora la violencia ginecolégica y
obstetra sobre las cuerpas de las mujeres racializadas no blancas. En casi todas las jurisdicciones nacionales la taza de
muerte en parto entre las mujeres negras es mas alto que en el resto de la poblacién, del mismo modo, los tratamiento
y diagndsticos tardios son responsables de cifras de muerte mas altas en padecimientos como el cancer. Mayra y
Gloriann Sacha, dos integrantes de I1é relatan en el libro “La que te parié” (Orsanic, 2022) las narrativas de violencias
obstétricas recibidas durante sus embarazos y partos, esta violencia pudo ser superada mediante el acompafiamiento
de otras mujeres negras y mediante la confianza en la sabiduria de sus propias cuerpas. Sus testimonios pueden ser
escuchados en el podcast Negras
https://open.spotify.com/episode/3Q3q4btvbDnCAM2rWCEG72?si=e48031f6615a41c2

Por otro lado, Saartije Baartman, mujer xhosa esclavizada y llevada a Europa para ser presentada al publico en los
“zooldgicos humanos” en donde se exponian personas de diversos grupos étnicos que habitaban en las colonias
europeas. Baartman tenia gluteos grandes, posiblemente causados por una condicion Ilamada esteatopigia. Baartman,
cuyo nombre real se desconoce, fue llevada a Inglaterra para hacer dinero exponiéndola al publico inglés.
Posteriormente es vendida a un expositor francés. En Francia continuaron las exhibiciones publicas, ademas se
permitié que los clientes abusaran sexualmente de Baartman. Luego de su muerte en Paris en el 1815 a la edad de 26
afios, los cientificos franceses conservaron partes de su cuerpo y sus restos fueron exhibidos durante mucho tiempo
en un museo de Paris. En 1994 el entonces presidente de Sudafrica, Nelson Mandela, reclama el cuerpo de Baartman
al gobierno francés, quienes finalmente lo devuelven en 2002 y fue enterada cerca del lugar de su nacimiento.

3 Marsha P Jonhson fue una de las iniciadoras de los que se conoce como la revuelta de Stonewall. Fuenron
fundamentalmente las mujeres trans y travestis de color quienes enfrentaron los abusos de la policia neoyorquina.
Lamentablemente esté& contribucion de las trans de color fue ignorado por algun tiempo cuando se recordaba la gesta
por medio de Dia de Orgullo.


https://open.spotify.com/episode/3Q3q4btvbDnCAM2rWCEG72?si=e48031f6615a41c2

al VIH. Como personas femme: los asesinatos de mujeres trans negras contintdan
aumentando de manera significativa. La sociedad insiste en rechazar la idea de que
existen otres cuerpes, que hay un mundo mas alla de posibilidades. Nuestras cuerpas
feminizadas y racializadas siempre quieren ser acabadas, por un sistema represor
creado por el opresor. Existimos. Desafiamos la tradicion, la represion, la
invisibilizacion y la exclusién con nuestra transicion fisica, mental, emocional y
espiritual. Nuestras vidas son transformacion y nuestro amor sanacion. Como
mujeres con diversidad funcional y diversidad motora: nos degradan con sus prefijos
histéricamente utilizados para referirse a nosotras como discapacitadas,
minusvalidas, impedidas. Nos exigen o esperan alguna actividad sexual a cambio de
ayuda, se aprovechan de nuestra debilidad fisica. Asumen que no tenemos deseo
sexual y nos privan de educacion sexual y reproductiva. La violencia sexual en Puerto
Rico tiene cara y cuerpa de mujer, negra, trans, sorda, con VIH+, con diversidad
funcional. Sin embargo, la inexistencia de estadisticas certeras, confiables y
detalladas, la omision de la variable raza, asi como la de diversidad funcional en
registros oficiales del Estado nos aleja de manera abismal de las verdaderas
condiciones de las mujeres, niflas y trans femme visiblemente negras en nuestro
archipiélago. La violencia sexual contra nosotras es por parte de nuestras parejas y
miembros de la familia, nuestros cuidadores, proveedores de atencién médica y sus
asistentes, la Iglesia... No obstante, por falta de conocimiento, de acceso a educacion
sexual integral, no la reconocemos como tal y no la denunciamos; 0 no nos creen, o
no hay un intérprete cualificado que pueda hacerles entender; 0 no nos atrevemos a
denunciarle porque dependemos de esa persona para huestros cuidados basicos; o
incluso, las agencias y organizaciones a donde podriamos dirigirnos para denunciar
y solicitar ayuda nos impiden el acceso con sus barreras arquitectonicas (llé, 2021).

La Manifiesta recoge desde las cuerpas esa categoria diversa y abierta que es ser mujeres
afrodescendientes y negras los siguientes principios de las teorias académicas que hemos
presentado: 1. El racismo es una opresion sistémica con raices en el patriarcado y capitalismo;
2. El objetivo de su teoria es la transformacion social, y 3. Afirman una y otra vez la necesidad
de partir desde las narrativas situadas de las mujeres negras. La reflexion senti/pensada de las
activistas de llé elabora ademas los siguientes puntos: 1. El objetivo de la lucha antirracista es la
sanacioén, en primer lugar de las cuerpas negras, por medio de las mismas se extiende a les
demas; 2. Plantean la necesidad de desmontar las instituciones sociales por ser racistas
patriarcales capitalistas; 3. Se asumen como sobrevivientes y vencedoras de los sistemas de
opresién por estar vivas y conscientes de las estructuras que las oprimen, y 4. Afirman y reclaman

la fuerza del legado de las ancestras.

Las activistas antirracistas no solo generan teoria que es el motor y la justificacién de sus
acciones, pero también las teorias académicas son informadas por el trabajo de las activistas.
Ciertamente estos acercamientos académicos a las estructuras de opresion fueron generados
por académicos activistas. Por ejemplo, la Teoria Critica de la Raza es practicamente pensada

en el contexto académico y en el &mbito legal, no podemos perder de vista que es nutrida por la



lucha en las calles de las mujeres afroamericanas y de color. Inicialmente las feministas negras
y de color trabajaron y lucharon en los mismos espacios que las feministas blancas. Sin embargo,
la incomprension del sistema de razas por parte de algunas feministas blancas, llevo a las
feministas negras a organizar sus propios espacios. Feministas negras lesbianas y feministas de
color, elaboraron la Declaracién del Colectivo Combahee River.”* La Declaracion deja
establecidas la necesidad de la colaboracion entre mujeres de color y del entonces llamado
Tercer Mundo haciendo una imbricacion entre clase, raza, sexo, capitalismo e imperialismo. El
documento parte de la necesidad la deconstruccién del sistema capitalista racista patriarcal como
paso fundamental para dejar atras todas las opresiones, afirmando como prioridad una agenda
antirracista y feminista. Aunque la mayoria de las mujeres del Colectivo son lesbhianas, plantean
hacer la lucha con los hombres negros, pues igualmente son oprimidos por el sistema racista
patriarcal. Cherie Moreaga y Gloria Azaldda se unieron y ampliaron esos analisis. Los ejes
centrales dentro de estos acercamientos tedricos que hemos presentado son: Teoria Critica de
Raza (1973): racismo una opresion sistémica; el Documento del Colectivo Rio Combahee,
(1988): dominacion colonial, patriarcal y heteronormada matrices de la opresion; Hill Collins,
(1990): privilegiar el punto de vista de las mujeres desde su conocimiento situado; Kemberlé

Crenshaw, (1993): la imbricacion de las opresiones.

Por su parte la decolonialidad de poder, desarrollada por el socidlogo peruano Anibal

Quijano, de ocho conceptos sostienen esta teoria y aqui ponemos acento en cuatro:

1. Colonial/moderno sistema mundo. Desarrollando algunos conceptos de Immanuel
Wallerstein, Quijano plantea que lo qgue conocemos como el continente americano y el
Caribe es una entidad geosocial que es el acto constitutivo del moderno sistema mundo
y que el surgimiento del capitalismo no hubiese sido posible sin ese momento histérico y
politico (Segato, 2013).

2. Laraza. Para Quijano el concepto raza es creado en ese proceso del cual emergen Las
Américas y es uno de los instrumentos mas eficaces de dominacion social base de las
jerarquias sociales sobre las que se sostiene este colonial-moderno-mundo. Esta
estructura es impuesta a nivel global mediante las empresas europeas

3. El eurocentrismo. Es un conjunto de imaginarios que, por medio de las violencias
epistémicas, es decir, de descolocar e invalidar cualquier otro saber que no provenga del

occidente europeo, crean los referentes de valor mediante los binarismos oriente-

4 El nombre del Colectivo, Combahee River, es una clara alusion a la abolicionista Harriet Tubman primera mujer
negra en dirigir un batallén contra tropas Confederadas en el rio Combahee.



occidente, primitivo-civilizado, magico/mitico-cientifico, irracional-racional, tradicional-
moderno.
4. El giro decolonial. Es la subversion epistémica, en la que les sujetos se reubican en un

nuevo plano histérico.

Cada uno de esos conceptos se encuentra, apoya y dialoga con las teorias antirracistas de
llé, las teorias criticas de la raza y el pensamiento feminista negro. Pues desde distintos lugares
todas entienden la raza como un concepto creado que sostienen el sistema que se vive tanto en
Estados Unidos como en Puerto Rico y que para sostener ese sistema ha sido necesario hacerlo

por medio de violencias epistémicas.

Sin embargo, la colonialidad de poder y algunos enfoques en las teorias criticas de género
descuidan la particular situacién de las mujeres racializadas en ese sistema. Desde muy
temprano las intelectuales racializadas como Sojourner Truth plantean que la categoria mujer no
les sirve, porque intencionalmente el sistema las ha colocado en un no lugar para utilizar sus
cuerpos. Por su parte Maria Lugones plantea que Quijano comete un error al suponer que género
y sexualidad forzosamente son elementos estructuradores de todas las sociedades humanas. Al
hacerlo acepta las premisas patriarcales, heterosexista y eurocentrada que existen sobre el
género. Lugones apoya sus ideal sobre colonialidad de género en Oyuronke Oyewumi (nigeriana)
y en Paula Allen Gunn (feminista indigena que vive en el espacio geografico que se nombra

Estados Unidos de Norteamérica).
En este sentido, la investigadora hondurefia Breny Mendoza, plantea que:

La subordinacion de género fue el precio que los hombres colonizados tranzaron para
conservar cierto control sobre sus sociedades. Es esta transaccion de los hombres
colonizados con los hombres colonizadores lo que explica, segun Lugones, la
indiferencia hacia el sufrimiento de las mujeres del tercer mundo que los hombres,
incluso los hombres de izquierda del tercer mundo, manifiestan con su silencio
alrededor de la violencia contra las mujeres en la actualidad. Esta confabulacién de
los hombres colonizados con sus colonizadores es lo que impide construir lazos
fuertes de solidaridad entre las mujeres y los hombres del tercer mundo en procesos
de liberacion. Pero ignorar la historicidad y colonialidad de género también ciega a
las mujeres blancas de Occidente, a quienes igualmente les ha costado reconocer la
interseccionalidad de raza y género, y su propia complicidad en los procesos de
colonizacién y dominacion capitalista (Mendoza, 2010, p.23).

Puntos suspensivos

Cada uno de los acercamientos abordados son herramientas que nos permitan iluminar la

intuicion a la cual Maria Reinat, hacia referencia en nuestra conversacion, son intuiciones que



salen de nuestras corporeidades, y se convierten en saberes que no estan fijos, sino que van

transformandose a medida que performamos para resignificar este teatro de las teorias.
Ser y saber

La complejidad de los conflictos de la edad moderna llevd a pensandorxs a cuestionar los
conceptos universales y la linealidad de la historia para privilegiar la mirada fragmentada de la
vida. La humanidad ha sido testigo del quiebre de las grandes narrativas, y de la mixtura de las
identidades, o mejor aun la flexibilidad de las membranas identitarias. Si se pudiera hablar de
una ontologia posmoderna estariamos reflexionado desde fraccionamiento de la sujeta moderna
y/o una dicotomica para mirar por medio de la lente de un prisma dispersivo en el que la luz se
descompone en diversidad de colores. Planteado desde ahi se podria asumir que aquelles que
estamos profundizando de una manera u otra el racismo lo hacemos desde Opticas esencialistas
en donde se parte de la sujeta negra como una categoria inamovible. Sin embargo, desde el
discurso de la diversidad y de la otredad, hay el posible peligro de hacer invisible a la persona
subalterna negra, esto es un riesgo en un periodo que ha sido definido como post racial. Este
argumento es ciego a la manera en que los sistemas politicos y sociales rearticulan el racismo e
ignora que una buena parte de las personas afro americanas y/o negras viven en estados
dramaticos de pobreza, estan sobre representadas en las carceles y en las muertes prematuras
por motivos estrictamente raciales. Del mismo modo hay que distinguir con precision que la
poblacion negra o afrodescendiente no es un grupo homogéneo y que hay una gran diversidad
de identidades entre las personas que conforman ese grupo. Podriamos decir que a veces se
impone entre grupos racializados una manera especifica de vivir 0 no vivir la negritud. Podemos
reconocer que las experiencias del exilio han sido procesos que han ido constituyendo a la sujeta

negra y esto en cierta medida cuestiona la negritud como esencia.

Si bien la posmodernidad puede darnos elementos muy Utiles para acercarnos a las
identidades negras, seria contraproducente descartarla del todo ante la politica generalizada de
supremacia blanca que busca prevenir la formacién de subjetividades negras subversivas. La
filosofa bell hooks sefiala que cualquier pensamiento critico que intente explorar el potencial del
posmodernismo de cara a la diferencia racial y a la dominacion racial necesitaria considerar las

implicaciones de una critica de la identidad para los grupos oprimidos (hooks, 2015).

Esta investigacion se articula desde esa controversia con lo posmoderno que por un lado
abre la oportunidad para una mirada flexible de identidades que ciertamente son creadas y por

otro lado en la compresion de la decision politica de asumirse como persona negra en el proceso



de resistir el racismo y la violencia sistémica. En ese sentido nos ubicamos en un esencialismo
estratégico (Spivak, 1998) en tension con aquellos elementos de la posmodernidad que puedan
ser integrados a este proceso de senti/pensar.

Como punto de partida vamos a decir que la epistemologia no es un conjunto de
conocimientos neutros y despolitizados. Las epistemologias son estructuras ideologicas que
determinan quién dice la verdad y quien no, qué es valido en el proceso de adquirir conocimiento
y qué no y qué pensamientos deben ser considerados valiosos para la sociedad. Entonces
podriamos decir que las epistemologias son mecanismos de poder que en gran medida excluyen
a aquelles que no representan la norma’® o que no siguen las reglas establecidas. Cuando las
comunidades pobres afroamericanas o afrodescendientes afirman que nunca han alcanzado
tiempos de paz y que reciben violencia por parte del estado de manera cotidiana, las verdades y
conocimientos que emanan de sus propios cuerpos entran en conflicto abierto con aquello que
los sistemas politicos desean que cada uno de nosotres creamos. Lo que se quiere hacer creer
y se sustenta es que vivimos en tiempos post raciales, en los que el concepto raza es un mero
producto de la modernidad, estos son tiempos en los que se afirma que aquelles que quieren
salir de la pobreza y la opresién pueden hacerlo por mérito propio, por su disciplina y por su

fuerza de voluntad; es el momento cuando la “meritogracia” llega a casa.

Los conceptos como multiculturalidad e inclusibn son constructos epistémicos de los
estados nacién, de las grandes compafiias y del sistema econdmico (Lugones, 2014) (Walsh,
2007). Cuando compafias como Benetton presentan en sus carteles de promocion caritas de
diversos colores, nos enternecemos y olvidamos que adn hoy en dia las carceles de Estados
Unidos y Puerto Rico, hay una sobre representacion de personas afrodescendientes. En 2017,
las personas afroamericanas constituian el 12% de la poblaciéon adulta estadounidense, y un
33% de la poblacion penitenciaria condenada. Las personas blancas representaban el 64% de
los adultos y 30% de los presos. Finalmente, las personas hispanxs representaban el 16% de la

poblacién adulta, y el 23% de los reclusos (Gramlich, 2019).

Cuando la famosa Aunt Jemima,’® la sefiora de los panqueques que lleva mas de cien afios
de nacida representando lo que debe ser imagen de las mujeres negras, es decir, cocineras y
sirvientas sonrientes, cambia su atuendo a uno mas moderno, damos vitores, olvidando que al

presente de la totalidad de académicos en las universidades que otorgan grados en los Estados

5 Reconocemos que no hay una manera de mirar la norma, y a la misma vez que existe una norma que nos es impuesta.

76 Con alegria podemos decir que, por fin, la Aunt Jemima salié del mercado, tan reciente como el pasado afio.



Unidos, un tres por ciento son hombres/mujeres negros y hombres/mujeres hispanas (Statistic,
2020). En parte esto quiere decir que lo que es considerado conocimiento de valor queda en las
manos de un grupo fundamentalmente blanco con poco o ningdn conocimiento sobre los saberes
de las comunidades no blancas (pueblos originarios, latinxs, afromericanxs, etc.) Sin lugar a duda
los hombres blancos de élite controlan las estructuras occidentales de validacion del
conocimiento, son entonces sus intereses los que impregnan los temas, paradigmas y
epistemologias de la erudicién tradicional. Esto podria tener como consecuencia la distorsion del
pensamiento desde las mujeres afroamericanas o afrodescendientes o su exclusion (Collins,
2000).

Los procesos colonizadores y la colonialidad han impuesto sus conocimientos por medio
de una violencia epistémica que hace creer a les subalternes que son constructores de su propia
opresion y que su posible liberacion puede y debe darse dentro de las estructuras establecidas
por la modernidad y por los sistemas econémicos que rigen el mundo. El martiniqués Frantz
Fannon y el tunecino Albert Memmi definieron este proceso como una opresion internalizada. Sin
embargo, desde tiempos de colonizacién, los pueblos marginales vienen imaginando y

gestionando otros paradigmas, maneras de rescatar sus saberes.

Patrisse Khan-Cullors, una de las co-fundadoras de Black Lives Matter nacida y criada en
Van Nuys, Los Angeles escribe las memorias de su nifiez, adolescencia y sus inicios en el
activismo antirracista. Estas memorias llamas When They Call you Terrorist son una ventana a
la vida de una familia afroamericana pobre. Vamos mirando como las comunidades negras
pobres desarrollan sus estrategias para resistir la violencia sistémica que es ejercida contra elles
una y otra vez. La madre de Patrisse, con dos o tres trabajos lucha por crear un ambiente de
proteccién para sus cuatro hijes. Desde su vulnerabilidad algunas mujeres negras resisten
intentando que en sus hogares las personas puedan ser sujetos con dignidad y no objetos de la

supremacia blanca (hooks, 2015).

El hermano de Patrisse, Monte, un joven con problemas mentales fue torturado en un
centro de detencién policial en Los Angeles de ese proceso sale vivo, pero nunca se recupera.
El New York Times recoge en una investigacion que el clamor, la suplica “no puedo respirar”
epitafio de George Floyd, fue dicha por al menos setenta personas que murieron bajo custodia
policial después de decir las mismas palabras (Baker, 2020). Los muertos tenian entre 19 y 65
afios. Tomo mas de 70 veces que tres palabras fueran pronunciadas y setenta cuerpos muertos,

hasta el momento de la conmocion publica. Estas acciones de guerra contra las poblaciones



pobres negras son el pan de cada dia en comunidades que saben bien desde muy nifies que son
cuerpos desechables, aun asi, resisten el sistema y agencian cambio politico.

A lo largo de las memorias de Patrisse vamos teniendo conocimiento de lo que es ser una
persona afroamericana pobre, “un punto de vista privilegiado”, porque es narrado desde la
opresion misma (Collins, 2000). Ese punto de vista privilegiado es una manera poderosa de

conocer.

Planteamos que la vulnerabilidad es un espacio de conocimiento que nos mueve desde
nuestra precariedad a la resistencia y a la agencia en un proceso continuo que nos impulsa a
resistir. Toca al pensamiento y al activismo feminista crear maneras que nos lleven a superar el
binomio entre vulnerabilidad y agencia (Butler, 2018). En una reflexion de nuestra propia vida
como activista nos damos cuenta de que nuestra base de conocimiento ha sido el reconocimiento
de una vulnerabilidad que nos ha empujado a agenciar el cambio social. Es decir, la exposicion
de nuestra precariedad ante las violencias sistémica nos hace evidente una vulnerabilidad que
es el motor de la resistencia y por tanto de la agencia. Ese sentimiento de la vulnerabilidad no
cesa en el proceso de lucha, sino que se recompone a medida que caminamos. Entonces el
conocimiento que emerge antes de la reunidn politica para la movilizacion y para la organizacion
es la misma vulnerabilidad, que nunca queda atras pues lo que movilizamos es nuestra propia
vulnerabilidad (Butler, 2018). Y desde ahi, hay una base epistémica que quiebra el conocimiento
gue se nos impone mediante la violencia de la colonialidad, en cambio desde la modernidad y
desde las estructuras neoliberales hay una resistencia y temor a la vulnerabilidad como espacio
de conocimiento y de solidaridad. Precisamente lo que ha hecho la crisis en este tiempo de
pandemia del Covid-19 es exponer la vulnerabilidad no sé6lo de la gente de a pie sino de los
grandes intereses politicos. Esa vulnerabilidad de las estructuras politicas no es asumida sino
mas bien temida porque es una amenaza al estatus quo, mientras que la vulnerabilidad vivida de
desde les subalternes es el abono para nuevas posibilidades. Aun asi, tenemos que reconocer
gue las grandes estructuras del capital logran recuperarse en los momentos mas inciertos. Es
perverso que, durante el punto mas algido de la pandemia de coronavirus, los multimillonarios
aumentaron su riqueza en mas de una cuarta parte (Neate, 2020). Estos son protegidos por

esquemas legales que no los fuerzan a pagar impuestos, entre muchas otras evasiones.

Otres viven desde una vulnerabilidad que genera un vacio creativo, impulsandonos a
buscar nuevos paradigmas. Quizas esos nuevos paradigmas son los que emergen en los

movimientos feministas, y antirracistas de este tiempo, que desde las resistencias plantea nuevos



territorios que crean puentes entre diversas luchas. Nos convertimos en una resonancia de

resistencias sin pretender ser las mismas (Gago & Malo, 2020).

Asumimos, ademas la epistemologia feminista decolonial que es heredera de los
feminismos negros y los grupos de mujeres de color en Estados Unidos. Estos movimientos
ayudaron a analizar la modernidad, enclavandola desde el momento de surgimiento de la
esclavitud, el colonialismo y el capitalismo, enfocandose en una critica a sus perspectivas
racistas y eurocéntricas (Mifioso, 2016). Ese legado critico incluye el andlisis de la violencia
epistémica, el desarrollo del esencialismo estratégico (Spivak, 1998) y la idea del privilegio
epistémico (Mohanty, 2008).

Las epistemologias feministas decoloniales buscan un nuevo camino frente a la
globalizacién colonial, responsable de la usurpacion de los conocimientos generados desde las
comunidades marginales. Esto es lo que Rivera Cusicanqui nombra la economia politica del
conocimiento. Describe que este fendbmeno de cooptacion de conocimientos se da desde las
academias norteamericanas y europeas incluso por medio de académicos latinoamericanos
cuyos puestos laborales estan ubicados en las grandes universidades del norte global (Rivera-
Cusicanqui, 2010). Esto no quiere decir que se descarte un didlogo con los aportes académicos
de feminismos 0 pensamientos occidentales tales como el feminismo materialista francés y del
feminismo posestructuralista. EI pensamiento de ambos ayuda a los feminismos decoloniales a
mirar la categoria de mujeres como clase y el analisis de la heterosexualidad como régimen
politico, a revisar la performatividad de género y a asumir la critica al esencialismo de la categoria
mujer (Espinosa-Mifioso, 2016). Como hemos mencionado anteriormente esa critica al
esencialismo debe mantenerse también en la identidad de raza, después de todo la negritud sera

algo impuesto por los sistemas decoloniales, que debe ser desmontada, para fragmentarla.

La pensadora africana Oyéronké Oyéwumi plantea que el proceso colonial produjo entre
otras un desplazamiento de la manera en que algunas culturas africanas entendian el género.
Ese desplazamiento aumenté significativamente la opresién de las mujeres, ya que los estados
nacion africanos que emergen en el periodo colonial emularon las propuestas de género de las
antiguas metrépolis (Oyéwumi, 2017). Este elemento es vital pues los procesos coloniales y de
colonialidad son los forjadores los conceptos de mujeres y raza. Hill Collins reconoce que la raza,
la clase, el género, la sexualidad, la nacion, la edad y el origen étnico, son espacios del motor
opresor en Estados Unidos. Aun asi, la convergencia de la opresion racial, de clase y de género,
gue emerge de la esclavitud de los Estados Unidos, dio forma a todas las relaciones posteriores

gue las mujeres afrodescendientes tuvieron dentro de las familias y comunidades afroamericanas



y también cre6 el contexto politico para el trabajo intelectual de las mujeres negras (Hill-Collins,
2000). Por ello para Hill Collins el punto de vista de las mujeres afroamericanas o
afrodescendientes sera esencial para un proceso de conocimiento del cual debe emerger
liberacién. Ese punto de vista es lo que Hill Collins llamara la ventaja epistémica que se basa en
la opresién. Esta epistemologia proporciona a las mujeres negras con auto representaciones que
nos permite resistir imagenes degradantes racistas y sexistas de mujeres negras para finalmente

enorgullecerse de nuestras identidades e historias (Anderson, 2020).

La epistemologia del punto de vista ha desatado algunas controversias que reconocemos
sobre todo el problema del esencialismo. Con respecto a esto y en didlogo con las criticas
posmodernas las tedricas del punto de vista (Hill Collins, Harding, Hartsock) llegan al siguiente
consenso: rechazo del esencialismo es decir una naturaleza fija, asi como a la homogeneidad
del pensamiento y rechazo de los intentos de otorgar privilegios epistémicos automaticos a

cualquier punto de vista particular (Anderson, 2020).

Collin Hills plantea que la dificultad de encontrar las palabras precisas para describir las
experiencias vividas y la falta de reconocimiento desde los espacios de poder lleva a las mujeres
afroamericanas y afrodescendientes a tejer sus redes de conocimientos disidentes, son
pensamientos sociales que se opone a la opresion. Estos conocimientos o saberes disidentes
gue muchas veces no encuentran lenguajes en las teorias académicas establecidas, pueden
tomar la forma de poesia, musica, ensayos y otros (Hill-Collins, 2000). Desde estas
epistemologias se aprecia una diferencia entre el conocimiento y las sabidurias. Las sabidurias
dan posibilidad a dialogos en profundidad con las experiencias cotidianas. La memoria y el
reconocimiento de las mujeres afrodescendientes desaparecidas en la historia requiere el
esfuerzo ético de rescate, esto deberia ser un compromiso de las académicas afroamericanas y
afrodescendientes, contar los aportes de las olvidadas, citarlas, volverlas a la vida, “aunque sea

hueso por hueso” (Walker, 1993).

A partir del entendimiento de que la fusibn de los conceptos raza y género son
fundamentales para forjar la ciudadania occidental, la democracia liberal y el capitalismo, Breny
Mendoza, apunta que no solo es urgente hablar de la colonialidad de género sino también de la
colonialidad de la democracia liberal, es decir, sin la colonizacion no se hubiesen podido
establecer los estados naciones de occidente ni los capitalismos patriarcales racistas (Mendoza,
2014).

Afadiria que ese pensamiento social inicia en la capacidad de imaginar, espacios no

coloniales, experiencias que desde los cuerpos van desintegrando los modelos de la colonialidad



para imaginarnos en otros paradigmas. En la novela Beloved, Toni Morrison coloca las siguientes
palabras en boca de Baby Suggs, mujer sanadora que habria de mantener la cohesién en la
comunidad de ex esclavas:
...Baby Suggs, holy, offered up to them her great big heart. She did not tell them to
clean up their lives or to go and sin no more. She did not tell them they were the
blessed of the earth, its inheriting meek or its glory bound pure. She told them that the

only grace they could have was the grace they could imagine. That if they could not
see it, they would not have it (Morrison, 1987).”"

Quizas esa capacidad de imaginar mas alla de la opresion es parte de esa ventaja cognitiva
contingentes o vacios creativos que ayudan a superar las relaciones de opresion y de poder. El
proposito del pensamiento colectivo y la epistemologia colectiva de las mujeres negras
antirracistas esta dirigido a la sanacion colectiva, la resistencia desde la vulnerabilidad y a la

agencia de nuevas condiciones sociales.
Sintiendo aqui, para entender alla: una fuerza organizativa

¢, Qué hacen caminando juntes en un pequefio bosque de una isla insignificante para el mundo,
aunque una joya de la estrategia militar estadounidense,” una activista lesbhiana negra’™ y un
marine mexicoamericano? Ciertamente no se acompafiaban voluntariamente, una tenia el

movimiento de sus manos restringido por esposas de nylon y el otro ejecutaba las érdenes dadas

" Traduccién nuestra: “Baby Suggs, la santa, les ofreci6 su gran corazon. Ella no les dijo que limpiaran sus vidas o
que fueran y no pecaran mas. Ella no les dijo que eran los benditos de la tierra, su heredad mansa o su gloria unida
pura. Ella les dijo que la Unica gracia que podian tener era la gracia que ustedes pueden imaginar. Si no pueden verla,
no lo tendrian.”

8 En la década de los ochentas se desarrollé un fuerte movimiento antimilitarista global, que concentré sus luchas
contra las bases militares, sobre todo las norteamericanas y contra el armamentismo nuclear. Las mujeres tuvimos una
representacion muy fuerte en esta lucha, sobre todo, aquellas mujeres que vivian cerca de las bases militares. El
proposito era de denunciar las implicaciones del exuberante gasto militar para la vida cotidiana de las personas, asi
como la violencia que los soldados en las bases militares tenian contra las mujeres de los pueblos en donde dichas
bases estaban. Mi pais, Puerto Rico, estuvo rodeado de bases militares de Estados Unidos, esto se debi6 a que en ese
momento el conjunto de islas que forman Puerto Rico, se consideraba un bastion geografico importante en la defensa
de la Cuenca del Caribe. Por esta razon, el archipiélago, tuvo dos de las bases navales mas importantes del mundo, la
base de Vieques y la base de Ceiba, ambas ubicadas al este del archipiélago. Ceiba, en la isla grande y Vieques, una
pequefia isla con residentes cuyas tierras fueron expropiadas durante la Segunda Guerra Mundial. La poblacidn
viequense vivia al centro de la pequefia isla, entre dos bases militares, una en el extremo occidental otra en el extremo
oriental. La poblacion viequense contaba historias de terror sobre la salida de los marinos de las bases: peleas,
violaciones, acoso eran la orden del dia. Las bases de Vieques eran alquiladas por los Estados Unidos a la OTAN para
hacer sus ejercicios militares y tener una zona de tiro al blanco para bombas. La lucha final a favor de la salida de la
Marina se libro a inicios del siglo XXI. (Baver. 2006, pp. 103-115)

79 Esa activista leshiana negra, es quien escribe, Carmenmargarita, sin embargo, cuento la historia como algo lejano a
mi por varias razones, la principal porque en estos momentos no me ubico en el término lesbiana, sino mas bien dentro
de un espacio ambiguo como puede ser cuir o queer.



por algun superior. Se dirigian a un centro de detencion, algo no muy feliz para la activista y
quizas el final de una jornada de trabajo para el marine. Por un rato permanecieron en silencio
hasta que el joven marine preguntd en inglés: ¢por qué ustedes nos odian, por qué no nos
quieren aqui? Otra vez silencio... ¢de donde vendra este chico? ¢ cdmo fue reclutado y por qué
esta en la marina lejos de su casa?® No sé de dénde le salieron las palabras, pero la activista
respondi6 en su broken english: “te quiero aqui si, pero en las playas de esta isla, tomandote una
cerveza conmigo”. A partir de ahi se hablaron en espaniol, uno con un espafiol con fuerte acento
mexicoamericano y la otra con un espafiol islefio muy Unico y particular. Por un momento sus
posturas geométricas cambiaron y se acompafiaron durante el tiempo que el grupo de activistas
estuvo en ese campo de detencion, hasta el momento de ser traslada en un helicoptero militar

hasta la base la Marina de Estados Unidos en Ceiba, Puerto Rico.

¢,Como se pudo dar este didlogo? ¢Como fue posible esta corta relacion? ¢Desde qué
posicion geométrica estaban hablando y sintiendo? ¢ Seria siempre, uno, desde la jerarquia del

poder otorgado por las fuerzas militares y la otra desde la opresion vivida en un territorio colonial?

La fildsofa italiana Adriana Cavarero (2009) (2016) (Saez Tajafuerce ed. 2014), tuerce el
concepto kantiano de inclinacion (neigung) de una geografia postural de estar erguido a una
postura de inclinacion hacia la otra para proveer cuido y afecto. Ese acto es atender la herida
(vul una de las acepciones de vulnerable) de la otra desde la propia vulnerabilidad. Para Cavarero
la vulnerabilidad puede ser abordada evitando dos puntas: la mortalidad y de la matabilidad (es
decir, el miedo a morir frente a la alternativa de matar), centrdndola en la desnudez (segunda
acepcion de la palabra vulnerabilidad vel, piel) y en lo inerme (inerme desde su sentido en
italiano, es decir, sin armas, sin posibilidad de herir). Los conceptos inerme e inclinacion son los
gue utilizara Cavarero para superar lo que ella ha llamado el teorema de la violencia (las dos
puntas mortalidad y la matabilidad). La vulnerabilidad es pues la capacidad de cambiar la
geometria postural de vertical a inclinada ante lo inerme. La fildsofa retoma la inclinacion descrita
por Hanna Arendt que es entendida como una salida al exterior con una exposicién que quiebra
el espejismo del yo autbnomo. En ese sentido, Cavarero, nos plantea una vulnerabilidad que

parte de la relacion con la otra. Este concepto es afinado ain mas al adoptar la reflexién de Butler

8 El fin de la Guerra en Viet Nam, pone fin al servicio militar obligatorio en los Estados Unidos, y aunque durante la
administracién del presidente Jimmy Carter, se restablece la inscripcion militar, es decir todo joven vardn al cumplir
los dieciocho afios debe inscribirse, estas listas nunca han necesitado de reclutamiento. Las fuerzas militares de los
Estados Unidos se nutren hoy de grupos minoritarios. Los grupos minoritarios raciales y étnicos constituian el 40%
de los militares en servicio activo del Departamento de Defensa en 2015, frente al 25% en 1990. En 2015, el 44% de
todos los estadounidenses de 18 a 44 afios eran minorias raciales o étnicas (Kim Parker, 2017).



gue plantea que reconocernos dependientes, vulnerables, conlleva rescatar la responsabilidad

“colectiva por las vidas fisicas de los otros” (Cavarero, 2009, p.45),

Quizas esta brevisima relacion entre marine y activista fue posible por un cambio en la
geografia postural, en donde por un breve momento ambos pudieron mirarse desde la
vulnerabilidad de cada une, es decir, desde sus heridas. ¢ Qué significa ser parte de una minoria
étnica? ¢ Qué significa no tener muchas opciones laborales excepto formar parte de la Marina?
¢, Qué significa ser ciudadana de segunda categoria, como mujer, negra lesbiana que vive en un
territorio colonial? No sabemos cuando esas situaciones que se viven en la profundidad del
cuerpo afloran y producen una posicién vertical de autonomia o una inclinacién hacia el otro en
un gesto de saberse herido y dar espacio para curar al otro. No creo que esto ocurra a conciencia
total sino mas bien en momentos furtivos en donde las personas se interconectan. Los latidos de
es0s momentos furtivos es lo que esperamos escuchar en esta investigacion. Me parece que, en
esos momentos, cuando la vulnerabilidad esti4 a flor de piel, se genera episteme, una que
contrario al conocimiento clasico occidental, es mutable porque siempre sera situada y porque
sera una mirada desde otra topografia, una mirada desde abajo (Horoway, 1995, p.14). La
subyugada, de acuerdo a Horoway, alcanza a tener una mirada diferente, con otras posibilidades
y aunque esa mira no es inocente, parece “prometer versiones transformadoras mas adecuadas,
sustentadas y objetivas del mundo” (Horoway, 1995, p.14). Esa es la ventaja epistémica de la

opresién que reconoce Hill Collins.

Por ejemplo, ¢ cuales son las topografias de ser negra, qué conocimiento situado generan,
y cémo emerge desde una vulnerabilidad impuesta por los sistemas racistas, rizomas de
esperanza para (trans)vestir las estructuras. Esa posibilidad de lo trans(vestido), es sobrepasar
lo que se nos ha impuesto, para conocer de manera activa mediante las cuerpas, siempre en un

ejercicio colectivo.

Quiero mirar Black lives matter y al Colectivo llé desde esas topografias, las de abajo que
son también las mias, siendo yo aquella activista que se “encontrd” con el joven marine. Entonces
mi reflexiébn no es ni pretende ser neutral, sino localizada en mi vulnerabilidad que colocaré en
didlogo con las vulnerabilidades que emerjan de Black lives matter y del Colectivo lIé,
imaginamos que desde ahi se crearan puentes, “los puentes en nuestras espaldas”. Por tanto,
“les sujetes” del estudio son los mencionados arriba y yo misma, todxs vistos desde la piel desde

las heridas, es decir desde la vulnerabilidad.

A veinte afios de This Bridge Called My Back: Writings By Radical Women of Color (1981),

Gloria Azaldua edita junto a Analouise Keting el libro This Bridge We Called Home: Radical



Visions for Transformation (Keting, 2002), en esta nueva entrega no solo escriben mujeres de
color de los Estados Unidos sino de otras partes, no solo escriben mujeres de color sino también
hombres algunos de ellos blancos. ¢Por qué el desplazamiento? Porque para Anzaldla la
transformacion ocurre en espacios “precarios, inestables e impredecibles” La pensadora nos
alerta que las fronteras creadas por el género, la raza, las identidades podrian ser lugares para
crear nuevos binarismos (Anzaldia y Keting, 2001, p.2). Ese esfuerzo de quedarse, ahi en esa
frontera, en lo que llama la seguridad de nuestra casa, es una reaccion a nuestras heridas, en
tanto, “la puente” es siempre el riesgo de ser herida. Para mi, “la puente”, tienen una conexién
con lo que plantea Cavarero, es una inclinaciéon hacia le otre y decidimos si permanecemos
heridas erguidas, o si nos inclinamos, puentiamos frente al reto de ser ain mas heridas y a la
misma vez de sanar y generar el motor de la resistencia que nos lleva a agenciar cambio social
(Butler, 2018). Ahora bien, “estas puentes”, estas vulnerabilidades no son fijas cambian y se
transforman, al igual que nosotres. Esa danza, puentiar es“precaria, inestable e impredecible” y
es una parte de lo que estamos llamando transpaz(c)es, que sospechamos emerge desde
nuestras vulnerabilidades. Entonces, ¢,cdmo se transformé la geografia postural entre, un marine
mexicoamericano y una activista lesbiana negra?: en transpaz(c)es fugaces, en (trans)vestir para

desde un lugar situado, desde experiencias desde las cuerpas, en sacudir las estructuras fijas.

El libro Direct Action an Etnography, detalla, los esfuerzos organizativos de pequefios
movimientos contra la globalizacion en lugares como Quebec, Nueva York. Con gran cuidado el
libro describe las reuniones de planificaciéon y las conversaciones de encuentro y desencuentro
de les activistas, arroja luz sobre como algo que comienza como un esfuerzo pequefio y
contradictorio puede convertirse en una fuerza global y en una amenaza para los poderes
hegemonicos (Graeber, 2009). Nos recuerda que el Movimiento Zapatista, fue el que convocoé el
esfuerzo internacional La Humanidad contra el Neoliberalismo. Estos espacios que produjeron
su primera declaracién en 1996, fueron la fuente de acciones tan fuertemente visibles de
antiglobalizacion en Seattle, Londres y Miami. Estas acciones no solo lograron paralizar los
centros de los lugares en donde se llevaron a cabo, sino que desataron una fuerte agresion del
estado contra les activistas. Por ejemplo, las acciones de la policia en Miami, fueron de una
fuerza tal que serian consideradas modelos de accion policial contra el terrorismo (Graeber,
2009).

En la década de los ochentas, como reaccién a la inaccién de los gobiernos ante la
pandemia del VIH Sida, se organizaron casi espontdneamente las personas afectadas por el

virus en lo que se habria de conocer como ACT UP, que acuno el origen de lo que vendria a



llamarse como el movimiento queer.8* ACT UP tuvo sus expresiones mas alla de Estados Unidos
y tuvo sin duda alguna un impacto global.

¢,Cuando estas resistencias que a veces crecen bajo suelo se expanden y se convierten
en agentes que pueden dar un giro a algunas politicas o torcer la opinion publica en otra
direccion? Parafraseando un texto biblico, son como semillas de mostaza, de algo muy pequefio
puede surgir un gran arbol, o mejor aun hierba silvestre que es dificil de erradicar. Intentamos
escuchar los latidos de resistencia de Black lives matter y del Colectivo Ilé, para identificar como
de algo pequefio y quizas no organizado pueden agenciarse cambios y propuestas diversas de

paz.

En una reflexion sobre la “teoria queer” en el contexto universitario, Paco Vidarte, nos
recuerda que el movimiento queer:” deambula por las calles desde siempre como ruedan las
prostitutas en busca de cliente.” (Vidarte, 2009). Es la advertencia de que lo espontaneo o aquello
sin pretension de estructura, no puede ser atrapado en las estructuras rigidas de los marcos
académicos. Estamos conscientes del riesgo que conlleva colocar en clasificaciones las acciones
de las organizaciones y las personas en movimiento, reconocemos por ello que siempre las
categorias deben ser miradas con sospecha y deben quedar abiertas para ser desmanteladas,

descartadas y olvidadas.

Detras varios soldados, caminando tranquilamente, al frente varios nifios huyendo
aterrados. El centro de la foto, una nifia que iba desnuda, corriendo, gritando. La foto cuyo
personaje central es Phan Thi Kim Phuc Oont (Kim Phuc) se convirtié en lo que hoy llamariamos
viral, y fue la imagen de la presencia de los Estados Unidos en Vietnam. El fotégrafo, un joven
de 21 afios llamado Huynh Céng Ut (conocido como Nick Ut), quien recibié un Putlizer por ese
“tiro”, corrié con la nifia al hospital antes de entregar la imagen a AP. Una vez difundida,
reacciones diversas tuvo, algunos como el entonces presidente de la Estados Unidos, Richard
Nixon, afirmaron que la foto fue arreglada, otros como AP se focalizaron en que no era publicable

porque Kim Phuc, en ese entonces con nueve afios de edad, estaba desnuda.

81 En Queer Apocalypses Elements of Antisocial Theory, Lorenzo Bernini, reflexiona sobre la certeza de este punto,
colocando el inicio del movimiento queer con el surgimiento de Queer Nation e incluso reflexiona sobre el contexto
en que emerge. Nos parece es que su aclaracion lo que hace es establecer que es muy dificil apuntar exactamente el
inicio de movimiento cuando hay tantos elementos que se intersectan, Hay que recordar incluso que muchos de las
personas que han pensado lo queer fueron a su vez activistas (Bernini, 2017).



En el ensayo de Susan Sontag, Ante el dolor de los demés, la escritora norteamericana, se
pregunta sobre nuestra capacidad de reaccionar ante el dolor que vemos reflejado en las fotos
de guerra. Partiendo del escrito de Virginia Woolf Tres guineas, cuestiona si las fotos de guerra
pueden proveernos una plataforma de empatia. Aunque no descarta el impacto de las mismas,
nos recuerda que la reaccion publica a las fotos dependera del “marco” desde el cual estas sean
colocadas. Sontag llama la atencién al hecho de que una foto nos provee la posibilidad de mirar

“el sufrimiento a distancia, como si hubiera otra manera de mirar” (Sontang, 2011).

Ante la foto de 1972, nos preguntamos: cuando somos tocados,®? cuando permitimos que
otras nos toquen. Tocar, es decir, cuando hacemos contacto, cuando permanecemos intactos o

cuando, siguiendo la raiz etimolégica del verbo tocar, somos contaminados por los otros.

En una de sus acepciones, vulnerabilidad proviene de vulnus (herida) abilis (que puede) o
cualidad de poder ser herida. ¢A quién le interesa ser herido? Imagino que, a nadie, ahora la
pregunta mas bien es: ¢podemos evitar ser heridas?®® ¢acaso al no poder evitar ser heridos

SOmMos entes en exposicion? ¢ Qué consecuencias éticas podria tener esta exposicion?

Estas y otras son las preguntas con las que Adriana Cavarero y Judith Butler desarrollan
un didlogo sobre vulnerabilidad recogido en el libro Cuerpo, Memoria y Representacion, ellas

afiaden al debate a Emmanuel Levinas y a Hanna Arendt, entre otros.

Creo importante mencionar los contextos histéricos desde donde estan hablando Adriana
Cavarero, Judith Butler y desde qué pieles historicas sintieron la vida Levinas y Arendt. Tanto
Levinas como Arendt sufrieron directamente el impacto del holocausto durante la Segunda
Guerra Mundial. Levinas estuvo en un campo de concentracion mientras que Arendt, luego de
un arresto en Francia, logra su salida hacia el exilio en Estados Unidos. La experiencia del
genocidio, el exilio, la busqueda de una tierra habran de impactar de manera diferente a estos

pensadores de origen judio.

Las acciones dramaticas acontecidas el 11 de septiembre de 2001, un acto de exterminio

visto en vivo y a nivel global resoné fuertemente en las vidas de los norteamericanos y en el

82 En su ensayo Masa y Poder, Elias Canetti, plantea que el ser humano tiene una aversion a ser tocado. “Nada teme
mas el hombre que ser tocado por lo desconocido. Desea saber quién es el que le agarra; le quiere reconocer o, al
menos, poder clasificar. EI hombre elude siempre el contacto con lo extrafio. De noche o a oscuras, el terror ante un
contacto inesperado puede llegar a convertirse en panico (Canetti, 1981, p.3).

8 Uno de los aportes de las organizadoras/activistas es reconocer en todo momento que ha sido heridas y que desde
esas heridas, caminan hacia una sanacidn total, y al sanar ellas sanamos todes.



mundo entero. Posteriormente este método de guerra tuvo réplicas en Londres, Madrid y otros.
La reaccion agresiva por parte de algunos estados de occidente no se hizo esperar. La ola de
medidas represivas por parte de un buen grupo de gobiernos del mundo, amenazados 0 no,
contribuyo a dejar claro que estabamos frente a una guerra, en un estado de excepcién, en donde
los enemigos eran todos aquelles que no reaccionaran como los gobernantes de turno. Estos
episodios dejaron claro la vulnerabilidad de paises que por tiempo se sintieron totalmente
seguros en sus espacios geograficos. Quebré el entendimiento de que los conflictos bélicos y las
guerras podian desarrollarse a control remoto sin que la sangre salpicara mucho en los territorios
propios. Ahora bien, las preguntas para pensadoras como Butler y Cavarero son ¢ qué significa
esta vulnerabilidad? ¢Qué transformaciones éticas nos puede aportar? Muchos otros paises
habian vivido olas de terror sin gran escandalo global: Ruanda, Afganistan, Kosovo, por
mencionar algunos lugares, fueron testigos de una violencia homicida que tardé6 mucho tiempo
en producir indignacion, si es que produjo alguna. Entonces regresan las preguntas: ¢cuando
somos tocados, cuando permitimos que otras nos toquen, nos contaminen o cuando

permanecemos intactos?

Adriana Cavarero tuerce el concepto de inclinacion (neigung) kantiana que es abordada
como apetito, un apetito que se hace habitual. Desde la perspectiva kantiana lo instintivo habitual,
coloca a la humanidad muy cerca de las bestias. Recordemos que el yo autbnomo kantiano no
necesita que los demas se inclinen hacia la persona. Quizas por ello la mirada de espanto de
Kant ante la infancia, cuando la madre/padre se inclina para suplir las necesidades de un ser no
auténomo. En ese sentido desde la perspectiva kantiana el llanto del infante es un grito por su

autonomia.

Partiendo de la sobrevaloracion kantiana por la autonomia, Cavarero especula la no
conformidad del filésofo con la vulnerabilidad. Este concepto, vulnerabilidad, estuvo basicamente

ausente en el dialogo filoséfico, hasta Levinas.

Cavarero coloca su mirada en Thomas Hobbes, cuya retdrica sobre la destruccion llama a
la reflexion. Aunque Hobbes no habla directamente de la vulnerabilidad, méas bien la engloba en
el concepto matabilidad, imagina individuos que se matan los unos a los otros, e imagina los
Estados soberanos y territoriales, imponiendo solucién por fuerza como modo de evitar una gran

matanza. La capacidad de ejercer violencia es la caracteristica mas fuerte en el ser humano.

Cavarero menciona que en el liboro Masa y Poder, Elias Canetti (Canetti retoma el
pensamiento de Hobbes) plantea al ser humano como un superviviente de frente al caido. Es lo

gue Cavarero llama una geometria postural, el estar erguido (vertical) de frente al vencido. Nos



recuerda Cavarero que, desde la perspectiva de Hobbes, adoptado por Cannetti, iguales son
aquellos que pueden hacer cosas de la misma intensidad el uno contra el otro. Ese es el
fundamento del concepto moderno de igualdad y del individualismo moderno.

Apoyadas en Lévinas ambas pensadoras reflexionaran sobre la mirada al otro. El rostro del

otro en su precariedad, puede bien convocarme a matar o a la paz.

Para Lévinas hay una demanda ética en el rostro de ese otro que me mira. Estamos ligados
a aquellxs que no conocemos, sin embargo, Butler nos recuerda las contradicciones de Lévinas,
quien defendi6 el nacionalismo israeli y afirmé que las relaciones éticas son solo posibles en el
marco judeocristiano y que no hay rostro en el pueblo palestino. A pesar de estas contradicciones
tanto Butler como Cavarero, encontraran terreno en la imagen del rostro que nos mira y en su

demanda ética, una base para desarrollar sus conceptos sobre vulnerabilidad.

Por otro lado, Hanna Arendt afirma que nadie goza de la prerrogativa de elegir con quién
convivir en la Tierra. Si fuéramos nosotros los que decidimos con quién cohabitar el planeta,
estariamos decidiendo qué porcidn de la humanidad debe vivir y cual debe morir. Para Arendt,
el principio de cohabitar la Tierra es la base de una ética global. Para Butler, esto no tiene sélo
implicaciones para las demas personas sino para con la Tierra. La convivencia obligada, apoya
la creacion de una equidad que coloca barreras al pensamiento de que pueda haber sectores

poblacionales, indignos o socialmente muertos.

Para Cavarero la vulnerabilidad puede ser abordada evitando dos puntas la mortalidad y la
matabilidad (teorema de la violencia), centrdndola en la desnudez (segunda acepcion de la
palabra vulnerabilidad vel piel) y en lo inerme (inerme desde su sentido italiano sin armas, sin
posibilidad de herir). Los conceptos inerme e inclinacion son los que utilizara Cavarero para
superar lo que ella ha llamado el teorema de la violencia. La vulnerabilidad es pues la capacidad
de cambiar la geometria postural de vertical a inclinada ante lo inerme. Retoma la inclinacion de
Arendt entendida como una salida al exterior con una exposicidn que quiebra el espejismo del
yo auténomo. En su libro Horrorismo, Cavarrero utiliza la metafora de la madre y el infante para
demostrar los conceptos de vulnerabilidad, en relacién con lo inerme y con la potencialidad de
curar (sanar la herida). La vulnerabilidad primaria acontece durante la infancia momento en que
ambos estados, ser vulnerable y ser inerme coinciden. En las otras etapas de su vida el ser

humano seré siempre vulnerable, mas no necesariamente inerme.

Reflexiona toda la complejidad de esta relacion de la siguiente manera:



Ocurre, justamente, que la alternativa inscrita en la vulnerabilidad primaria incluye en
la narraciéon también una mano que cura, nutre y acude. Esto significa que el otro,
mas bien la otra, encarnada en esta escena por la madre, no puede limitarse al gesto
gue se abstiene de herir. Por necesidad, la vulnerabilidad del infante la implica
siempre y activamente. Del otro lado de la cura, entre el golpe que mata y el simple
abandono —entre el infanticidio y el descuido— habria asi, en un cierto sentido, sélo
una diferencia en el grado de intensidad de la atrocidad del gesto. Como si las madres
gue imitan a Medea estuviesen simplemente en lo mas alto de la escala (Cavarrero,
2009).

Regresa al concepto del rostro en la obra de Lévinas, para relacionar la precariedad con la
tension entre el deseo de matar o de destruir una vida y la accién ética. La vulnerabilidad de los
cuerpos abyectos, despiertan una violencia, un impulso destructor. Contra esa inclinacién surge
la moral. Sin embargo, en Butler los cuerpos abyectos revelan la manera en que el poder organiza

la vida y decide sobre ella 'y en ese sentido decidiendo qué vidas son dignas de duelo.

Para Butler la vulnerabilidad es constitutiva de los seres vivos, este es un concepto con el
gue Butler lucha pues al afirmar esto intenta eludir los esencialismos. Esta vulnerabilidad
constitutiva, no siempre vivida de la misma forma, es un modo de apertura al mundo y esta
vinculada al problema de la precariedad que es inseparable de las estructuras sociales. Lo que
mueve a Butler es la pregunta de como esa vulnerabilidad constitutiva podria fomentar una ética
con responsabilidad global y las demandas éticas de la vida estaran siempre vinculadas al

cuerpo.

La pregunta que mortifica a Butler es cuando la vulnerabilidad del otro no es evidente y
cuando nos llama a un accionar vinculante. ¢Podemos responder al sufrimiento a distancia?

¢, Qué produce nuestro accionar ético?

La precariedad es una condicion compartida, reconocerla deberia llevarnos a politicas
sociales concretas, como el cobijo, el trabajo, la comida, la atencién médica y el estatus juridico.
Esta debe ser la base de nuestra obligacion ética, es desde ahi que puede ser entendida la
cohabitacion. La cohabitacion y la interdependencia pueden ser ruines y hostiles, entonces ella

llama a otro tipo de convivencia e interconexion.

Qué miramos, qué decidimos no mirar, esas son las preguntas que nos acechan. Y afiado
gué decidimos oir y que decidimos no oir, que decidimos recordar y qué escogemos olvidar y
desde ese preguntar Butler afirma:

...solo cuando entendemos que aquello que pasa alli también sucede aqui, y que el
“aqui” ya es, con razon, cualquier lugar, tenemos una oportunidad de entender las



dificiles y cambiantes conexiones globales en medio de las cuales vivimos... (Saez-
Tajafuerce, 2014).

La filésofa afrobrasilefia, Vilma Piedade, transforma el concepto de vulnerabilidad en
doloridad.®* Doloridad para acentuar las heridas de las mujeres afrodescendientes y
evidentemente negras, heridas que se dan en la cotidianidad dentro las matrices de opresion en
la sociedad brasilefia. Desde su lugar de enunciacion como mujer prieta,®® menciona que la
doloridad esta constituida de las heridas ocasionadas por las perdidas constantes, las perdidas
fisicas de sus seres queridos ante las distintas formas de violencia que enfrentan las cuerpas
negras en Brasil. Doloridad, por tanto. contiene las sombras, el vacio, la ausencia, el habla
silenciada, el dolor causado por el racismo (Piedade, 2017). Y ese dolor es prieto, nos recuerda
Piedade. Piedade no se queda en el dolor cotidiano, afirma una doloridad ancestral, esa doloridad
ancestral nace para les activistas al momento de adquirir una conciencia antirracista. Es un dolor
gue se manifiesta en no saber quién se es en una “sociedad enmascarada por el mito de la
democracia racial”’. Ese “quién se es”, es un ejercicio de rescate de la memoria que explica las

condiciones materiales del como se esta.

Ahora bien, la pregunta es de qué manera la doloridad/vulnerabilidad nos lleva a un lugar
de cambio y de liberacion. La filésofa francesa, Nadia Yala Kisukidi plantea que el dolor de la
persona negra deber ser desenterrado con el objetivo practico de imaginar y caminar hacia la
sociedad que queremos hoy, ahora y futura. “Ningun cuerpo se inscribe en el presente y se
proyecta en el futuro sin memoria”. La propuesta es tener un imaginario politico a partir de la
posicién de le sujete negre y afadiria de le sujete indigena para no repetir el “gesto colonial de
eliminacion” (Kisukidi, 2023). La doloridad ni la vulnerabilidad deben convertirse en un sello

identitario, sino que son, la oportunidad para tener un cambio de “geometria postural”, la

8 Ante la falta de palabras para explicar lo que experimentan las cuerpas subalternas en las matices de opresion, les
pensadores de la resistencia crean nuevas maneras de nombrar. Este es el caso de doloridad, que sigue la tradicién de
otras pensadoras afrobrasilefias como Léila Gonzalez-Geledés quien sugiere los conceptos de pretogués y
Amefricanidad. EIl primero para establecer el aporte de las comunidades afro a una estructura del portugués con la
experiencia de los afrodescendientes como centro y el segundo para establecer una puente de unidad entre todas las
culturas afrodescendientes del hemisferio americano.

8 Piedade utiliza la palabra prieto para abandonar la palabra negro que emerge como parte de la empresa colonial
(Mbembe, 2016). Por otro lado, el concepto negritud que surge por primera vez en 1935 en libro El estudiante negro
de Aimeé Césaire que contd con la participacion de Paulette Nardal, Léopold Sédar Senghor, Léon-Gontran Damas,
Gilbert Gratiant, se define como un espacio de solidaridad entre las comunidades negras y posteriormente la palabra
negro es resignificada en la literatura de la negritud (Kisukidi, 2023). Entonces, ambos son esfuerzos de encontrar una
salida a una palabra que nace en el contexto de las empresas coloniales europeas.



inclinacién hacia le otre, no un muro sino un puente que nos lleve a romper las matrices de

opresion.
Una conversacion en una tarde de verano: claves en son de transpaz(c)es

Es la guerra, es el comercio de la guerra. Hay que querer vivir de otra manera.
¢Podremos algun dia vivir para la paz? Una década sin guerra puede terminar con
la pobreza en el mundo. Puede desmontar el patriarcado. Imaginense eso: una
década sin guerras...

Yo no sé coOmo seria vivir en paz. Toda mi vida ha estado marcada por conflictos
bélicos. Mi vida y la de todas las personas que conozco- Vietnam, Las Malvinas,
Colombia, Iraq, Palestina, las guerras africanas de Burundi, Biafra, Angola, Sur
Africa. Y en Puerto Rico, los ataques de supresion de la izquierda (recuerden que
hace poquisimo tiempo mataron a Filiberto Ojeda) y la guerra contra las drogas.
Cofo. Muchos muertos. Mucho miedo. Demasiado orquestado para que no nos
demos cuenta del plan. Mayra Santos Febres®

A mis hermanos y a mi nos une un gusto especial por la musica afropuertorriquefia y por el jazz.
Parecen estilos diferentes pero ambos géneros estan fuertemente emparentados tienen, al decir
de mi hermano Dimas, un DNA comun, el beat o latido de les ancestrxs. La bomba, la plena y el
jazz son expresiones musicales sincopadas, en donde el acento se coloca en el ritmo que es
mas “débil’, dandole a la musica un giro inesperado, colorido e interesante. Emana una fuerza
sorprendente de lo mas “débil”, que se convierte en el latido central. Pero ademas estos géneros
musicales son poliritmicos, en donde sobre una base cohabitan acentuaciones ritmicas
diferentes, es decir, es una narrativa comun contada con diversos acentos. También son
polifénicas, en donde varias voces se suman, quizas, porque no es posible contar la vida ni
resistir en la vida a una sola voz. La improvisaciéon es también una guia para el dialogo musical
de los tres géneros, pues nada esta escrito en piedra, es lo que se llama call and response, un
estilo que pauta el dialogo, no hay un dominio de una sola voz sino mas bien la respuesta de
muchas voces, es la necesidad responsiva que en la vida de las comunidades afroamericanas
se transforma en el derecho a talking back. Es la respuesta como resistencia pues afirma el
derecho a no estar de acuerdo, a tener una opinion propia. Ese call and response, talking back

es fundamental para aquelles a Ixs que se les ha negado su espacio y su voz. Ese gesto

8 Mayra Santos Febres es una destacada escritora afropuertorriquefia. En su produccion literaria ha reflexionado sobre
laracializacion en el pais, valga destacar novelas como La amante de Gardel, Nuestra sefiora de la noche, entre muchos
otros.



responsivo es reclamado por la pensadora aforamericana, bell hooks, como un acto necesario
sobre todo para las mujeres negras, silenciadas de muchas maneras:

Pasar del silencio al discurso es para Ixs oprimidxs, les colonizadxs, Ixs explotadxs, y

para aquelles que se levantan y luchan lado a lado, un gesto de desafio que sana, que

hace posible una nueva vida y un nuevo crecimiento. Ese acto de habla, de “responder”,

no es un mero gesto de palabras vacias, es la expresion de nuestro movimiento de objeto
a sujeto (hooks, 2015, p.29). &

Retomando a hooks, planteamos que el discurso responsivo, no es solo palabra, es latido, es
ritmo, es musica que puede transformarse en resistencia, en clamor y en paz. La masica en el
contexto de las culturas negras, es un rebote de los sentimientos de las comunidades que las
representan, Ixs musicos deben ser capaces de recibir los latidos de las comunidades y poderlos
comunicar. De esta manera lo transmite el etnomusic6logo, Leonard L Brown:
La comunidad negra habia requerido, incluso exigido, musica de cierto tipo y
sentimiento - algo que expresara sus pruebas y tribulaciones, esperanzas y suefios,
deseos y necesidades, y que les hiciera querer reir y llorar - todas las noches en el
barrio. El papel del musico era entender y expresar todo esto a través de la musica.
Era la musica que hacia que la gente quisiera bailar y los liberaba de las molestias

diarias de las practicas segregadas de América. Era la muasica que expresaba toda
la gama de experiencias de la vida negra (Brown, 2010).

Quizas es precisamente por esa capacidad de ser latido de resistencia que la muasica de los
grupos racializados o marginalizados, ha sufrido los embates de control desde las estructuras
coloniales. El antropologo puertorriquefio Ramén Lopez, plantea que por mucho tiempo se ha
intentado domesticar la plena y la bomba, dos de nuestras expresiones culturales de resistencia.
En ese intento de domesticacién se pretende folclérizar para crear una imagen de un Puerto Rico

hegemonico, en un orden “estable, permanente y asegurado” (Lopez, 2008). Por ello, Lépez,

87 Gloria Jean Watkins, nombre de pila de la pensadora afroamericana bell hooks. En el libro que estamos citando
explica la seleccion de ese nombre de la siguiente manera:

Una de las muchas razones por las que elegi escribir con el seudénimo bell hooks, un apellido de familia de la madre
de Sarah Oldham, de la abuela de Rosa Bell Oldham, de mi bisabuela, fue construir una identidad de escritora que
desafiaria y dominaria todos los impulsos que me llevan lejos del habla, al silencio. De chica comprando chicle en la
tienda de la esquina, escuché por primera vez el nombre completo de bell hooks. Acababa de "responderle™ a un
adulto. Aun puedo recordar la mirada de sorpresa, me dijeron: “debes ser pariente de hooks”, una mujer de lengua
afilada, una mujer que decia lo que pensaba, una mujer que no tenia miedo de responder. Reclamé este legado de
desafio, de voluntad, de coraje, afirmando mi vinculo con las ancentras que eran audaces en su discurso, a diferencia
de mi madre y abuela que, aunque audaces, no apoyaban el talking back (la respuesta). bell hooks, segun la descubri
e inventé fue mi aliada y mi apoyo (hooks, 2015).



propone la plena como bembeteo. En Puerto Rico, nos referimos al bembeteo, como una
conversacion, talking back, call and response, que no puede ser controlado, es desatar las
emociones y responder, con labios que se mueven con astuta rapidez. El bembeteo ese que se
dice, con los labios carnosos (bemba), rasgo fenotipico de algunas personas negras, e€s
resignificado por Lopez como un latido de resistencia y transgresion:
Desde el punto de vista de la hegemonia colonial, el bembeteo es desorden,
confusion, desbarajuste, barullo, desconcierto, caos, debacle, desorganizacion,
dislocacion, perturbacion, desquiciamiento, trastorno, alteracion, convulsion, revuelo,
agitacion, subversion, anarquia, lio, enredo, embrollo, alboroto, algarabia, desman,
tumulto, pendencia, revuelta, turbulencia, disturbio. EI bembeteo musicalizado,

gozosamente altisonante, deviene en fuerza democratica popular precisamente por
ser desorden fuera del control hegemadnico (Lopez, 2008, p.51).

Por otro lado, la antropéloga Barbara Abadia Rexach sefiala que, dentro de ese intento de
domesticar, la bomba se da, lo que ella ha llamado Nuevo Movimiento de Bomba que en cierta
manera resiste esos procesos de domesticacion mediante otras rebeldias dentro del género

musical, que llevan a resignificar los conceptos de género, raza, nacion (Abadia-Rexach, 2015).

Son en esos procesos de resignificacion, en esos procesos no controlados por las

estructuras hegemaénicas, que van emergiendo nuevos entendimientos de paz.

Desde el espacio de la subversion, nos reunimos® una tarde de verano, Dimas, David y yo
para bembetear sobre una pieza musical de John Coltrane, Peace on Earth,®® y sentir los latidos
de la paz. Esta pieza fue compuesta por Coltrane en el contexto de lo que seria su Ultima gira de
conciertos internacionales, el destino Japén, en donde hacia unos pocos afios atras el gobierno
de los Estados Unidos habia lazando dos bombas atdmicas con el propdsito de terminar la guerra

y con el resultado de miles de muertes de civiles.

Margarita - ¢, Cual es el beat de la paz?

8 El dialogo fue parte de una conversacion mas extensa, sobre tres piezas de Coltrane: A Love Supreme, Alabamay
Peace on Earth, las piezas nos sirvieron para dialogar sobre el racismo, y cémo los sentimientos se reflejan en la
musica que tocan David (saxofonista) y Dimas (percusionista). La conversacion tuvo lugar el 27 de julio de 2020 en
el espacio virtual y fue grabada.

8 En esta pieza, Coltrane, toca junto a su esposa Alice, una virtuosa del piano y del arpa.
https://www.youtube.com/watch?v=pqyznfmsPuk



https://www.youtube.com/watch?v=pqyznfmsPuk

Dimas - Es mas facil vivir la ausencia de paz que la paz, no se sabe cuando es paz y
cuando es guerra... creo que la pieza de Coltrane habla de los conflictos que hay ...no se puede

tener paz sin enfrentar los conflictos.

David - La paz tiene confrontacion... fijate que Coltrane se enlisté en la banda del ejército
para evitar ir al frente de batalla y regresa a los pocos afios, alli a donde rehuso ir, regresa con

su musica...

Dimas - La paz tiene un beat de memoria...la memoria tiene que volver por medio del
conocimiento histérico, muchas cosas se han callado...hay que saber de donde venimos, cuales

fueron las situaciones, por qué y quiénes fueron responsables...

David - La curiosidad, la memoria ancestral... buscar de donde sea...mi beat es la
determinacioén... Yo puedo tocar tranquilo y que lleve una melodia muy clara, pero va a haber
algo en esa melodia que va a tener una intensidad. No tengo que tocar duro para tu sientas que

hay algo intenso que viene, algo de la opresion que hemos tenido...

Entonces, paz 0 mas bien pazes es un transcurrir cotidiano que pasa por muchas practicas
comunitarias de las poblaciones afropuertorriquefias y afroamericanas, de esta manera lo
expresa Mariluz otra activista antirracista puertorriquefa:

El proceso de paz surge en una travesia antirracista de acompafiamiento y

esperanza, en el que sentimos que no estamos solas. Compartimos lo gue estamos

viendo. Yo veo el racismo todos los dias, y a la vez veo formas de alianzas aqui y

alla, con la diaspora en los Estados Unidos y con América Latina y el Caribe. La paz

es la certeza de la seguridad de estar acompafiadas por aquellas que estan y

aquellos que no estan, es una circularidad. Nos hemos movido lento, aun asi y hay

gue reconocer lo gue hemos logrado y a la misma vez reconocer que hay que seguir
pa’lante” (Franco-Ortiz, 2020).

El concepto de la paz en occidente tiene su base en la cultura grecolatina. Eirene, nombre de
una diosa hija de Poseidoén, significa paz, esta paz es un estado entre guerras, como una tregua.
Es decir, la ausencia de guerra es paz. Eirene tiene una segunda acepcion Homonoia o armonia
gue solo se materializa entre ciudades estado griegos y nunca con “barbaros”. El otro es un
concepto latino Si vis pacen, para bellum, es decir si quieres paz prepara la guerra. En otras
palabras, la paz se consigue mediante la persuasion de la guerra (Jiménez Bautista y Jiménez
Aguilar, 2014, p.152).



Muchos de los estudios sobre la paz desde mediados del siglo xx y durante el siglo xxi se
han basado en las reflexiones del socidlogo y matematico noruego Johan Galtung, fundador del
Instituto Internacional de Investigacion para la Paz, en Oslo, Noruega (Peace Research Institute
de Oslo, PRIO), organizacion que hasta el presente es una de las que proveen los indices de
paz. Para Galtung estudiar la paz es analogo a estudiar un sistema de salud: hay un diagnéstico,
una prognosis y una terapia, entonces de esta manera se pueden hacer “diagndsticos” de paises
saludables y paises enfermos. El sistema galtusiano divide la paz en dos: negativa y positiva. La
paz negativa es la ausencia de violencia directa mientras que la paz positiva es la ausencia de
violencia estructural (aquella promovida por las estructuras sociales y/o culturales) junto con la
ausencia de violencia (Jiménez Bautista y Jiménez Aguilar, 2014, p.152). Complejiza el concepto
al afadir al andlisis cuatro poderes que gestan paz negativa o paz positiva, esos poderes son
politico, econémico, militar y cultural (Galtung, 1996, p.3). Si bien el sistema galtuniano sirve
como un “barémetro” de la paz y “supera” el entendimiento de que la paz es solo eirene, es decir,
se requiere de un estado de bienestar amplio para que podamos hablar de una “paz saludable”;
esta mirada que hasta aqui ha sido predominante en los estudios sobre la paz, “abandona” guerra
y paz como agencia exclusiva de los estados o de los poderes militares, culturales, econémicos

y politicos.

Desde la perspectiva de Jiménez Bautista y Jiménez Aguilar los estudios sobre la paz

pueden dividirse en tres categorias:

1. Estudios empiricos sobre la paz, un analisis que basado en el campo de estudio hace
ajustes a las teorias sobre paz.

2. Estudios criticos sobre la paz, desde aqui se intenta partir de una perspectiva critica para
transformar la realidad.

3. Estudios constructivistas sobre la paz, intentan armonizar las teorias a los valores,
produciendo visiones sobre una nueva realidad en la que predominen las propuestas

tedrico-académicas.

Estos autores junto con Francisco Mufioz (paz imperfecta) amplian los conceptos de paz
para hacerlos mas ajustables a los cambios en el siglo XXI, sin embargo, al igual de Galtung
parten de la conviccion de que la paz es manipulable desde el pensamiento académico y

agenciada por los Estados.

En 1976 Michael Foucault, dictd una serie de conferencias sobre racismo, guerras y paz,
en la Tercera leccion “La guerra en la filigrana de la paz”, busca establecer en qué momento se

crea el discurso de la guerra como uno vinculado a la soberania, es decir al poder del Estado.



Hasta el medioevo la guerra era un ejercicio generalizado, todos contra todos. Posteriormente la
guerra fue estatalizada o apropiada por los sectores gobernantes. Ese elemento ha hecho que
perdamos de vista que vivimos en una guerra no declarada, la paz es precisamente lo que apunta
el titulo de la conferencia, filigrana, algo muy delicado y a la misma vez complejo por estar
envuelta dentro del conflicto. Es asi como despiadadamente Foucault nos plantea que:
Pero, ¢qué dice este discurso? Dice que, contrariamente a lo que sostiene la teoria
filosofico-juridica, el poder politico no comienza cuando cesa la guerra. La
organizacion, la estructura juridica del poder, de los Estados, de las monarquias, de
las sociedades, no encuentra su principio alli donde calla el clamor de las armas. La
guerra nunca desaparece porque ha presidido el nacimiento de los Estados: el
derecho, la paz y las leyes han nacido en la sangre y el fango de batallas y rivalidades
gue no eran precisamente -como imaginaban filésofos y juristas- batallas y
rivalidades ideales. La ley no nace de la naturaleza, junto a las fuentes a las que
acuden los primeros pastores. La ley nace de conflictos reales: masacres, conquistas,
victorias que tienen su fecha y sus horrificos héroes; la ley nace de las ciudades

incendiadas, de las tierras devastadas; la ley nace con los inocentes que agonizan al
amanecer (Foucault, 1996, p-47).

Mas critico aun, Foucault plantea que la guerra es el mecanismo detrds del orden, en otras
palabras, que “detras de la paz se debe saber ver la guerra; la guerra es la cifra misma de la
paz’. Estas observaciones de Foucault nos ayudan a mirar mas detenidamente a qué nos
referimos cuando hablamos de paz, nos invita a pensar en donde y como se gesta eso que
llamamos paz y a qué responde. Desde ahi la paz no es suceso, sino mas bien pequefios
fragmentos en la historia, que se fragua en el estado-nacion y por tanto es colonial y forjada en
las jerarquias que esas estructuras construyeron.

Ahora bien, es necesario preguntarnos qué dicen los datos de las instituciones que estudian
empiricamente guerra y paz. Los analisis presentados por Women, Peace, and Security (WPS)
Index y el Heidelberg International Conflict Research Institute y el Institute for Economics and
Peace, entre otros, manejan sus datos basados en algunos de los conceptos planteados por
Galtung. Los mismos tienen peso suficiente para ser considerados por instituciones encargadas
de tomar decisiones sobre temas de paz. Hay que observar que cada una de estas
organizaciones esta ubicada en el norte global. En sus recientes diagnésticos encuentran los
siguientes datos: el indice WPS, es una colaboracién con Georgetown Institute for Women,
Peace and Security (GIWPS) and the Peace Research Institute of Oslo (PRIO fundada por
Galtung), incorpora tres dimensiones basicas del bienestar de las mujeres: inclusion (econémica,
social, politica); justicia (leyes formales y discriminacion informal); y seguridad (a nivel familiar,

comunitario y social), y se cuantifican a través de 11 indicadores. En su informe mas reciente un



solo pais cumplié con todas las categorias de seguridad y bienestar para las mujeres, aun asi, el
informe revela que las tendencias en el empoderamiento de las mujeres van en la direccion

correcta a nivel mundial.

Por otro lado, el informe para 2022 de Institute for Economics and Peace sefala que el
nivel promedio de la paz mundial se deterior6 en un 0,42%, siendo este, de acuerdo a la
organizacion, el decimotercer deterioro de la paz en los uUltimos quince afios, con 84 paises
mejorando y 79 deteriordndose en paz en 2022. Finalmente, en 2020, el Heidelberg Institute for
International Conflict Research, observé un total de 359 conflictos en todo el mundo. En
comparacion con 2019, el nUmero de guerras a gran escala aument6 de 15 a 21 y el nUmero de
guerras limitadas disminuy6 de 23 a 19 ((HIIK), 2021). La metodologia de HIIK distingue cuatro
tipos de conflictos: interestatales, intra-estatales, subestatales y trans- estatales, aunque los
agentes no estatales son reconocidos como posibles detonantes de conflictos, el informe, tiene
una mirada sobre las poblaciones en este espacio que se define como conflicto, es decir la
contencién de ciertos grupos poblaciones, para garantizar un cierto rumbo politico 0 una vision
social. Sin embargo, es importante sefialar que este informe en particular dedica un espacio a
reflexionar sobre las agresiones de la policia estadounidense contra las poblaciones
afroamericanas, hace una ubicacion histérica, ubicando el racismo contra personas negras como

un problema estructural.

A pesar de esa excepcién tendriamos que decir que los datos que estas organizaciones
ofrecen son una aproximacion sobre el estado de “guerra” del mundo, sin embargo, no ofrecen
un estado de la “paz”. Por otro lado, la agencia en guerra o paz sera vista desde la perspectiva
de las organizaciones gubernamentales. Sin embargo, no ayudan a entender que en este
presente vivimos en un “estado de excepcion”, es decir, en conflicto casi global, en donde entre
otras cosas se libra una guerra contra los cuerpos de las personas descartables por el estado o
por los sistemas econdmicos, particularmente en el cuerpo de las mujeres (Segato, 2016), o los

cuerpos racializados, entre otros.

En el documento Tesis sobre la historia y otros fragmentos, el pensador judio aleman
Walter Benjamin reflexiona sobre la coyuntura histérica de su tiempo y afirma: "La tradicién de
los oprimidos nos ensefia que el estado de excepcidn en el cual vivimos es la regla. Debemos
adherir un concepto de historia que se corresponda con este hecho” (Benjamin, 2008). Giorgio
Agamben toma el concepto y lo desarrolla planteando que el presente tiempo es testigo de un
hecho paraddjico que pasa casi desapercibido por la mayor parte de la ciudadania, se vive en

una guerra civil legal (Agamben, 2005). Para Agamben esta situacion “extraordinaria” trasciende



el momento del totalitarismo aleman y haya espacio en acciones politicas en lo que llamara
totalitarismo moderno. El totalitarismo moderno es la instauracién, a través del estado de
excepcion, de una “guerra civil legal, que permite la eliminacién fisica no sélo de los adversarios
politicos sino de categorias enteras de ciudadanos que por cualquier razén resultan no
integrables en el sistema politico”. Ese proceso de transformar un cuerpo en un ser no integrable
al sistema, al derecho y al cuidado, es analizado por Judith Butler en Marcos de Guerra. Butler
plantea la necesidad de mirar desde qué marcos la vida es sostenida, es decir entendida como
asumible en los contextos sociales:

Tales marcos son operativos en situaciones de encarcelamiento y tortura, pero

también en lo tocante a las politicas de inmigracion, segun las cuales ciertas vidas

son percibidas como vidas mientras que otras, aunque estén claramente vivas, no

asumen una forma perceptual propiamente dicha. Las distintas formas de racismo,

instituido y activo al nivel de la percepcion, tienden a producir versiones iconicas de

unas poblaciones eminentemente dignas de ser lloradas y de otras cuya pérdida no
constituye una pérdida como tal al no ser objeto de duelo (Butler, 2010, p.44).

Quizas partiendo de ahi podemos entender la aparentemente inamovible estructura del racismo,
estd enmarcado en las estructuras coloniales, base de las sociedades modernas, y a la misma
vez es parte de las estructuras de exclusion que niegan el reconocimiento del derecho a la vida
de la persona racializada. Siendo que uno de los grupos mas desproporcionalmente afectados
por la pandemia del Covid-19 son las comunidades afroamericanas, vale la pena preguntarse si
la politica de indiferencia asumida por el gobierno federal ante el impacto del virus en Estados
Unidos pasa por el hecho de que aquelles mas impactados son vidas que no importan. El estado
de excepcién se presenta como la forma legal de aquello que no deberia tener forma legal
(Agamben, 2005) y a la misma vez es la norma para muchos cuerpos que no pueden encajar en
la estructura de lo definido con aceptable. En ese sentido el estado de excepcion, es el estado

de normalidad, para varios grupos racializados no blancos.

Desde temprano en sus vidas muchas de las activistas antirracistas enfrentan una
sensacion de no pertenencia que pasa por las cuerpas. Para muchas de ellas las acciones y
discursos sobre la paz se dan en un imaginario que imponen las estructuras politicas, bien porque
guieran vender la narrativa de la democracia racial, o la historia de una nacion unificada bajo el
sol. La paz, oficial es para algunas de ellas rendirse ante las condiciones de violencia estructural
que viven. Maria lo explica de esta manera: “La paz para la oficialidad es muy abstracta y
oportunista, es sumision y falta de resistencia. Para nosotros la paz se da en la lucha, se

construye y se saborea porque se sabe que no se tiene paz. Es que nadie coarte la capacidad



de tu abrir las alas. A les racializades no se nos permite expandir las alas” (Reinat-Pumarejo M.,
2021).

Desde las cuerpas y desde la resistencia, Maria apalabra los conceptos teorizados por
Agamben y Butler. Primero, la paz no es alcanzada en los espacios politicos hegeménicos por
los grupos racializados debido a las violencias sistémicas que siempre se ha impuesto sobre
elles. Es decir que, en tiempos de paz declarada, no se ha vivido en paz porque “no se sabe
cuando es paz y cuando es guerra...”, una coordenada comun con Foucault, “detras de la paz
se debe saber ver la guerra.” La guerra contra los grupos racializados nunca ha concluido. Por
otro lado, el hecho expresado por Maria de que la paz se da en la lucha, en gran medida apunta
a que esa lucha es la manera de no ser negado, de no pasar desapercibido de ser vidas que
cuentan, porgue no puede existir la paz cuando no cuentas como humano:

Cuando se nos dice que no pertenecemos, cuando se usan curriculos de ensefianza

supremacistas, nos estan diciendo que no tenemos cabida y ¢qué paz puede

desarrollarse de ahi? Qué idea de paz puede desarrollarse si eres visto como un

subhumano. La paz esta ligada a ser pleno y de ser felices, de tener todo lo que
necesitamos (Reinat-Pumarejo, 2020).

La paz defendida por las estructuras occidentales y generada desde Europa, es una paz blanca,
es dalténica al color de la pigmentacién de la piel porque en su imaginario articula dos cosas.
Primero la universalidad de la paz con unas formas especificas de definirla y alcanzarla, que son

dictadas desde arriba hacia abajo.

Nada nuevo es que algunas mujeres organizadas o no, han sido, de cara a los conflictos
bélicos, agentes activas de resistencia. Sin embargo, no siempre en estas resistencias se han
reconocido a las mujeres como grupos complejos, con distintas vivencias de violencias
sistémicas. Dicho de otra manera, las primeras activistas pacifistas solo reconocieron en sus
luchas un solo tipo de mujer, las blancas, y en ese sentido esos movimientos no fueron efectivos
analizado que el problema de la no paz, habitaba en sus propios estados-nacion. Esto
posiblemente ha llevado a muchas mujeres racializadas como no blancas a no reconocerse

dentro de los reclamos de paz de algunas organizaciones de mujeres.

A meses del inicio de la Primera Guerra Mundial se organiz6 en La Haya el Primer
Congreso Internacional de Mujeres, cuyo objetivo era promover la paz, mediante propuestas
concretas para la solucién del conflicto y también denunciar los horrores de la guerra. Varios
fueron los frentes de oposicion y accion de las mujeres. Otras mujeres como Rosa Luxemburgo

junto a su colega Karl Liebknecht, fueron grandes opositores de esa guerra, no porque fueran



pacifistas, sino por las consecuencias de este conflicto para les trabajadores. Esta oposicion les
habria de costar la vida.

El Primer Congreso Internacional de Mujeres tendria otra suerte, bajo la presidencia de la
estadounidense Jane Addams. En esta coyuntura inicia el movimiento internacionalista conocido
como Liga Internacional de Mujeres por la Paz y la Libertad (WILPF por sus siglas en inglés). Si
bien Addams, ni la WILPF tuvieron el oido del presidente Woodrow Wilson sobre sus
perspectivas sobre la guerra, también es cierto, que la agencia de la organizacién no cay6 en
oidos sordos. Al menos la fuerza moral de sus planteamientos recibié el reconocimiento de los
premios Nobel, cuando Addams recibe en 1931, el Nobel de la Paz, siendo la primera mujer en
alcanzar esta distincion. Ahora bien, Addams, comprometida totalmente con los derechos de las
poblaciones de inmigrantes en los Estados Unidos y con la promocion de la paz, hecho que le
costé estuviera bajo la vigilancia de las autoridades estadounidenses, nunca hizo declaraciones
claras con respecto a los linchamientos de personas negras y prefirié guardar silencio ante uno
de los escandalos mas horribles de la historia estadounidense, la sistematizacion del
linchamiento como medida de guerra no declarada contra les cuerpos negros. Ida B Wells,
afroamericana, quien se convertiria en la primera persona en desarrollar el periodismo
investigativo segun lo conocemos hoy, se dedicé a documentar los linchamientos de personas
negras en el sur de Estados Unidos. Wells abordé a sufragistas como Frances Willard y como la
misma Jane Addams a que apoyaran la causa en favor de justicia para las personas negras. La
posicién de ambas mujeres fue ambigua. Sobre estas posturas de las precursoras feministas y
pacifistas blancas, Wells expresoé: “Es extrafio que un pueblo inteligente, respetuoso de la ley y
de mente justa, cierre persistentemente los 0jos a los hechos en la discusién de lo que el mundo

civilizado ahora reconoce como el crimen nacional de Estados Unidos” (Hamington, 2005).

Es decir, queda claro, que el movimiento pacifista feminista, tuvo desde muy temprano una
ceguera politica al tema del racismo. Y este problema estructural que es un eje fundante de
Estados Unidos, quedara fuera en muchas de los planteamientos de los movimientos
progresistas, como seria todo el discurso alrededor de la paz, por tanto, ese movimiento pacifista

promulgo la paz blanca universal.

Para hacer un acercamiento critico a la participacion de las mujeres en la politica
internacional y en los conflictos bélicos, debemos seguir el rastro de sus acciones (Eloe, 2004).
Si seguimos el rastro de la WILPF, sabemos que, de no ser oidas, al inicio de la Primera Guerra
Mundial, se han convertido ya a cien afios de existencia, en una organizacion que es parte de la

gobernanza y por tanto con capacidad para para administrar sobre poblaciones. Uno de los



grandes logros de las organizaciones de las mujeres con relacion a la paz fue la aprobacién de
la Resolucion 1325 por parte del Consejo de Seguridad de las Naciones. Organizaciones como
la WILPF, tuvieron un papel protagénico en este logro. Desde la aprobacion de la CEDAW en
1979, se reconoce la importancia de la participacion de las mujeres en los procesos de
construccion de paz, sin embargo, el giro significativo se da en el 2000 en marco de Beijing+5 y
de una nueva sesion de la Comision de la Condicién Juridica y Social de la Mujer (CSW). El
Caucus de Mujeres y Conflictos armados, que agrupaba a diferentes organizaciones
internacionales, aprovecha la oportunidad para llevar al Consejo de Seguridad de la ONU, el
tema de las mujeres en los conflictos bélicos y logra introducir el mismo en la agenda de trabajo
del Consejo. La WILPF, International Alert (1986), Women’s Commission for Refugee (1989) vy el
Hague Appeal for Peace (1999), integraron un grupo de accién que a partir de mayo de 2000
estructuré un gran esfuerzo de cabildeo entre los paises que son parte de la ONU para conseguir
la aprobacion de la Resolucion 1325. A este esfuerzo de sumaron organizaciones como Amnistia
Internacional, Consortium on Gender, Security and Human Rights, Femmes Africa Solidarité,

Global Justice Center, Human Rights Watch, League for Peace and Freedom, entre otras.

El 31de octubre de 2000 fue la aprobada la Resolucién 1325, que reconocera: el particular
impacto de los conflictos armados sobre las mujeres y las nifias y el papel que éstas pueden
tener en la construccion de la paz. Fueron necesarias unas siete resoluciones mas para fortalecer
la 1325 y uno de los resultados fue colocar el foco de atencion en la violencia sexual recibida por
nifas y mujeres en el contexto de un conflicto bélico Otro de los resultados ha sido que los paises
comprometidos con la 1325 elaboran unos planes de accién para el seguimiento e implantacién

de la(s) resolucion(es).

A casi veinte afios de aprobada por unanimidad, algunas feministas miran con ojo critico
ciertos elementos de la Resolucion. Primero debemos de reconocer que el logro de la aprobacion
de la Resolucién 1325 es un excelente ejemplo de la capacidad de agencia de los movimientos
feministas y de la gobernanza de estos grupos. Las organizaciones involucradas tuvieron la
capacidad de conseguir la aprobacién de un documento que afecta a las mujeres a nivel global
y cambid, sino la practica, al menos el discurso con el cual tienen que responder los Estados
cuando estan ante un conflicto bélico. La existencia de planes de accién alrededor de este
conjunto de resoluciones por parte de varios paises miembros de la ONU, da cuenta del poder
de los mismos. Por otro lado, de ser sujetas invisibles en medio de las guerras y los conflictos

bélicos estas resoluciones han visibilizado a las mujeres y sus situaciones.



Al mismo tiempo, las resoluciones han tenido poco impacto en asuntos como la integracion
y participacion de las mujeres en las negociones de paz, en los cuerpos militares y de defensa
de las poblaciones y poco o ningun efecto preventivo. Quizas la Resolucién ha tenido como efecto
un proceso dilatorio en el manejo de las raices de los conflictos bélicos. Por otro lado, las
definiciones y pardmetros del conjunto de resoluciones, ha hecho invisibles a ciertos grupos y ha
deslegitimizado algunas respuestas de cara a la guerra.

Un primer cuestionamiento es la definicion de mujer, una que es esencialista dejando fuera
a las personas que se definen como mujeres y que nacieron en un cuerpo masculino. Este asunto
no es de poca importancia, si consideramos que uno de los grupos mas severamente afectados
por la violencia que se vive en regiones como Centroamérica, son las personas transgénero. En
estos tiempos hemos sido testigos de la presencia significativa en las caravanas de migrantes
de personas trans. La vulnerabilidad de estas personas, las ha llevado a organizarse en juntes
para asegurarse una mayor proteccion. El articulo “Queering women, peace and security”,
expone: “Las personas vulnerables a la inseguridad y la violencia debido a su orientacién sexual
o identidad de género siguen siendo en gran medida ignoradas por la comunidad internacional
de paz y seguridad. Esta negligencia es en parte el resultado de supuestos heteronormativos en
el marco de la agenda de Mujeres, Paz y Seguridad” (Hagen, 2016). Una consecuencia negativa
de la gobernanza, ejercida por las organizaciones de mujeres feministas pacifistas ha sido la
normalizacion de la exclusion de un sector de las victimas de los conflictos bélicos. Este es un
tema sobre el cual muchas organizaciones feministas no tienen consenso y ha producido amplios
debates: ¢ qué es ser mujer, y cuales cuerpos retnen la definicion de mujer y por qué? Por lo
pronto hay cuerpos que se asumen como mujeres y quedan fuera de la proteccion de las
resoluciones. Pero ademas plantea el problema no solo de que la norma mujer y su definicion es
fundamentalmente heteronormada sino ademas que parte de las miradas de mujeres
racializadas como blancas con poco entendimiento de que el ser mujer no puede ser nunca
analizado con la mirada Unica de los andlisis de género, sino que ademas necesita ser entendida

desde la construccién de la raza.

Otro limitante de la Resolucion es la definicién de conflicto o guerra. Hoy, la mayoria de los
conflictos o guerras son acciones no declaradas que ocurren al interior de jurisdicciones
nacionales. Esta limitacion encubre el estado de excepcidén permanente en el que vivimos. Es
decir, no reconoce los estados de guerra impuestos por parte de los estados a algunas de sus

poblaciones en tiempos de paz hegemonica.



Algunas feministas han cuestionado el concepto de equidad particularmente en una
estructura de opresion. Uno de los llamados de la 1325 y sus resoluciones satélites es incentivar
una participacion mayor de las mujeres en los cuerpos militares como las Fuerzas de Paz de la
ONU. Una pregunta podria ser ¢por qué se asume que una mayor participacion de las mujeres
en las Fuerzas de Paz o en los ejércitos, garantizaria menos agresiones? Primero, la presencia
de las Fuerzas de Paz, no siempre ha garantizado la proteccion de las poblaciones, sino que en
muchos casos la ha empeorado. Segundo, los ejércitos, no salen airosos si aplicamos a éstos
un analisis riguroso de género y una genealogia critica de sus origenes, es decir, la base misma
de estas estructuras no solo es patriarcal y racista, sino opresiva contra grupos de resistencia
entre ellos las mujeres, los grupos racializados y las personas de la diversidad sexual y de
género. Stealth Bombers of Desire The Globalization of "Alterity" in Emerging Democracies ,
problematiza la participacién de hombres gays en el ejército, comparando dos procesos uno en
Tawain y otro en los Estados Unidos (Patton, 2002). Considerando que el ejército tiene sus bases
en un proyecto especifico de masculinidad, habria que pensar qué se gana al reclamar igual
participacién en estos cuerpos de los estado-nacion, desde qué geografias asumimos la nacién
y desde ddnde vivimos los derechos humanos. Esta reflexion puede extenderse a la participacion
de las mujeres en el ejército. Incluso, la reflexion debe incluir el papel de las fuerzas de la policia
en los Estados Unidos, las cuales estdn siendo cuestionadas por algunos sectores del
movimiento Black Lives Matter. En cierta medida estos cuerpos militarizados son encargados de
mantener la estructura del racismo intacta, por esta razon algunas activistas como ya hemos

apuntado han solicitado que estas estructuras sean desmanteladas.

Otro asunto importante es preguntarnos cuéles son los métodos de la paz, pues pareciera
gue el dialogo y las mesas de negociacién son los Unicos recursos aceptados como validos. ¢Y
gué ocurre cuando para alcanzar la paz es necesaria la confrontacion? Richter-Devroe, explora
la agencia de grupos de mujeres en el conflicto palestino/israeli, unas agrupadas en las ONGs
con vinculos con las estructuras de las Organizacion de las Naciones Unidas y las otras mujeres
agrupadas en esfuerzos de resistencia mas informales y menos controlables. Richer-Devroe
plantea que la agencia de las ONGs ha tenido como efecto la polarizacién entre las mismas
mujeres palestinas, por ende, no ha contribuido en facilitar vias de dialogo. Las razones para
esto son, entre otras, que las propuestas para la solucién del conflicto son limitadas y no
reconocen las resistencias cotidianas de las mujeres palestinas como vias gestoras de paz. Al
mismo tiempo, Richer Devroe observa que las definiciones sobre género de las ONGs no
reconocen los matices de esas relaciones en la comunidad palestina y producen mayor malestar

entre comunidades, que ya no tienen mucha confianza en dichas organizaciones (Richter-



Devroe, 2010). Hay muchas aristas de resistencia que no estan siendo reconocidas, quizas

porque no pueden ser “domesticadas” por las estructuras oficialistas.

Algunas de estas resistencias surgian espontdneamente, como una practica acontecida
durante la segunda intifada, cuando los soldados de Israel intervenian con algun joven o nifio
palestino, las mujeres colocaban sus cuerpas y lo reclamaban como hijo, en una confrontacién
abierta con el ejército israeli. Quizas podamos extender el andlisis con la reflexiébn que hace
Bernini sobre los movimientos queer advirtiendo que “para preservar la libertad, es necesario que
los partidos politicos no aprovechen la creatividad politica...”, 0 quizas las resistencias no tienen
por qué ser reconocidas en resoluciones ni en documentos oficiales, dado que eso es un intento

de controlar y de gobernar sobre ellas (Bernini, 2013).

Otras estudiosas feministas han sefialado que el problema con la Resolucion 1325 ha sido
su burocratizacion interna. En la tesis The United Nations Security Council’s Agenda on ‘Women,
Peace and Security’: Bureaucratic Pathologies and Unrealized Potential, Jennifer F. Klot plantea
gue las fallas de RCS 1325 tienen menos que ver con su contenido textual que con las
instituciones, actores, estrategias y procesos que han sido mas centrales en su implementacion
(Klot, 2015). A la misma vez reconoce que no hubo un cuestionamiento mas profundo al mismo
Consejo de Seguridad. Para Klot la ausencia de una comunidad epistémica feminista en el campo
de mujeres y construccion de paz es un vacio que no permite a la ONU adoptar un enfoque mas

constructivo con la Resoluciéon 1325.

Con respecto a la Resolucion 1325 las pensadoras feministas se dividen en dos posturas,
unas sefialan que hay problemas operativos que corregir en el proceso de su implantacién y otras
apuntan a que se trata de un problema mas estructural, que mantienen las voces y acciones de

las mujeres sin agencia suficiente y/o controladas para organizaciones como la ONU.

En el libro Decolonizing Peace, Victoria Fontan demuestra el fracaso de la paz liberal, por
entender que la misma es parte de las estructuras neocoloniales, que imponen a los paises del
sur global unas maneras especificas de alcanzar la paz. Este proceso de imposicién se logra
condicionando e imponiendo ayudas monetarias y partiendo de que existe solo la manera
occidental de solucionar un conflicto. Es importante reconocer que alguna de estas ayudas
monetarias que alcanzan a las ONGs de mujeres, llegan con la condicion de definir los objetivos
y los acercamientos a los conflictos, Muchas mujeres del sur global han levantado la bandera de
gue es necesario un movimiento feminista autobnomo. Afirma Fontan: “La descolonizacion de la
paz implica que la paz que ya existe a nivel local no tiene que ser construida de acuerdo con los

valores y el entendimiento que no son propios de ese entorno”. La paz no puede ser construida



sin la participacion de las comunidades directamente afectadas y sin considerar las mismas
soluciones que de ellas emana (Fontan, 2012). Pero no solo eso, la paz debe tener una clave,
unas lentes antirracistas y anti patriarcales, sin esos elementos la paz siempre sera un discurso
hueco, sin relevancia para los grupos a los que se les declara guerras no oficiales por motivos

de raza, etnia o género.

Hasta aqui hemos sefalado que las definiciones y construcciones sobre la paz, partieron
de un entendimiento universal construido desde las matrices de los estados-nacion cuyo origen
se asienta en los procesos coloniales y racistas. Esta narrativa de paz es construida con saberes
europeizantes que niegan las experiencias y saberes comunitarios sobre convivencia, resistencia

y subversion.
Las transpaz(c)es, devenires en las resistencias con latidos decoloniales

Grupos de mujeres (leidas o autodefinidas como tal) han logrado colocar al centro del debate
sus entendimientos, practicas y vivencias entorno a conceptos tan desgastados como la paz.
Ante el giro que aportan estos movimientos se hace necesario acufiar nuevas maneras de
apalabrar experiencias y vivencias que hasta aqui no han estado en el centro de la discusion
sobre la paz, como tampoco han sido considerados en la toma de decisiones por parte de las

estructuras que administran las poblaciones.

Transpaz(c)es es un concepto disruptivo desde su formacion gramatical para establecer
gue las gestiones de las paz(c)es por parte de las mujeres racializadas, que forjan esfuerzos anti
sistémicos, pasan por territoralidades y corporalidades distintas a las que son propuestas por los
estados e incluso distintas a las organizaciones gue tradicionalmente se ocupan de agenciar la
paz. Estas gestiones no son espacios cerrados sino mas bien matizados, en dialogo, en un
devenir constante y también en conflicto interno son ademas un giro y un quiebre con la paz en

singular.

En nuestras conversaciones, experiencias de colaboracion con las organizadoras/activistas
del Colectivo llé y por otro lado, mediante la revision de literatura de dos de las con fundadoras
del movimiento Black Lives Matter, Patrisse Khan-Cullors y Alicia Garza, hemos encontrado
algunas maneras de apalabrar los procesos de estas transpaz(c)es. No pretendemos que sean
caracteristicas sino trazos para conversar las paz(c)es desde otro lugar. No intencionamos una
nueva descripcion de paz ni un nuevo codigo sobre el concepto, sino mas bien apuntar hacia

nuevas vivencias y gestiones de paz en el contexto de las guerras no declaradas y ocultas contra



las poblaciones de afrodescendientes, particularmente de mujeres activistas antirracistas en

Puerto Rico y Estados Unidos.

Aqui presentamos ocho trazos de las transpaz(c)es que emergieron en esta jornada. Los
trazos tienen la peculiaridad de que dejan abierta la posibilidad a cambios de ubicacién y de
sentido. El concepto trazos nos da el permiso de proponer cosas diferentes o hacer ajustes a lo
gue vamos planteado, esta fluidez es necesaria porque estos planteamientos se van dando en
la marcha con el trabajo anti sistémico de las organizadoras/activistas que nunca sera lineal y
gue esta en un proceso continuo de revision, evaluacién, es decir, en devenir. Algunos de los
nombres que hemos dado a los trazos surgen de las mismas organizadoras/activistas, otros son
parten de mis observaciones e interacciones con mis compafieras o de mi propia vivencia como
organizadora/activista, sin embargo, ellas, mis compaferas siempre tendran la Gltima palabra
para proponer otras maneras de nombrar, otras formas de trazar, porque el trazado desde esta

tesis ha sido colectivo.

Desde el inicio hemos marcado la jornada de esta tesis como un jammeo®, como un baile
de bomba. Hemos mencionado anteriormente que los géneros musicales del jazz y la bomba
tienen la peculiaridad de que una interpretacion musical, no sera siempre la misma, ya que sobre
el marco melédico y ritmico se desarrollaran didlogos entre interpretes que va cambiando la pieza
musical. Por ejemplo, en el caso de la bomba les bailadores pautan los toques del tambor subidor
y cada bailadore tiene sus “piquetes” diferentes que no se repiten. Del mismo modo el espiritu
improvisador del jazz, hara que cada interpretaciébn sea un espacio Unico. Ambos géneros
musicales emanan de las espiritualidades en resistencia de las comunidades afrodescendientes
de los Estados Unidos y Puerto Rico, por eso son importantes en esta tesis. Los trazos de
paz(c)es son interpretaciones que se “bailaran” e “interpretaran” de distintas maneras y a medida
gue pasa el tiempo, pueden ser transformados por ejemplo cuando volvamos entramos a
reflexionar en lo que el Colectivo Ilé ha llamado el Junte de Saberes, que es un espacio que
coloca y descoloca en colectivo. Un espacio en donde se reconoce que la sabiduria proviene de

todes. Esta accién de colocar y descolocar, parte del reconocimiento de que la sabiduria es

% Jammeo es giro al castellano del concepto jam session , tomado del verbo jam que tienen distintos significados
como agolparse, estorbarse, improvisar. Los jam session fueron espacios para que musicos de jazz mas formados
pasaran sus conocimientos a los musicos principiantes, también eran espacios de improvisacion y de experimentacion
de donde salieron muchas propuestas musicales. En sus origenes les musicos compartian comida, saberes musicales
y propuestas de nuevas expresiones musicales. En algunos espacios jam se usa para referirse al jazz.Fuente
especificada no vélida.



colectiva y este accionar es parte fundamental de las estrategias para desmontar los sistemas
patriarcales racistas y coloniales.

Los ocho trazos de las transpaz(c)es no tienen un orden determinado tampoco una
importancia en particular, porque siempre iran en espiral, siempre se moveran con los piquetes®:

de les bailarines/organizadoras/activistas. Para esta esta tesis son los trazos son los siguientes:

1. Trazo transgresor. Un quiebre con las fronteras de paz hegemoénica o liberal (Fontan,
2013) que provine de los sistemas patriarcales heteronormados y racistas. El trazo
transgresor imagina otros caminos hacia la paz, colocando en escena aquellas
alternativas y aquellas cuerpas que tradicionalmente han sido ignoradas en los procesos
oficialistas de agenciar la paz. Es fronterizo y a la misma vez cruza las fronteras (hooks,
Ensefar a transgredir. La educacion como practica de la libertad, 2021).

2. Trazo de alternativas ala arquitectura del castigo. Esta vertiente representada por dos
de las co-fundadoras de Black Lives Matter, Patrisse Khan-Cullors y Alicia Garza, esta
incipiente en el pensamiento del Colectivo Ilé, es una conversacion en desarrollo. Los
sistemas de castigo, la privatizacion del sistema penitenciario ha recaido duramente
contra los sectores racializados, las garantias de paz para algunos sectores de la
poblacion se han dado con el costo de la sobre representacion de personas racializadas
no blancos en el sistema penitenciario (Angela Y. Davis, Gina Dent, Erica R. Meiners y
Beth E. Richie, 2022).

3. Trazo que Entrecuida.®? Siendo que los sistemas de cuido impuesto a las mujeres
racializadas no blancas es uno de los espacios de mayor violencia para estos grupos,
desde las oraganizadoras/activistas se resignifica la imposicioén del cuidado por el sistema
racista patriarcal para encontrar unas practicas colectivas de cuidado mutuo, en donde
nadie quede atras.

4. Trazo constructor de redes (rizomatico). Las alianzas tejidas por las
organizadoras/activistas van creando bajo tierra unas redes o puentes que fortalecen el
movimiento antirracista y hace que se expanda la resistencia antirracista fuera del ojo de

la colonialidad.

%1 El género musical bomba incluye baile. En los bailes les bailadores desafian al barril, Ilamado subidor o primo. apa.
(Jesus Cepeda y Dimas Séanchez, 2022)

92 El concepto entrecuido es apalabrado y desarrollado por la organizadora/activista Mayra Diaz Torres del Colectivo
I1é y el mismo ha sido integrado a las practicas de la organizacion. EI Colectivo 11é también practica la ternura radical,
que es parte de su estructura organizativa.



5. Trazo creador de contra narrativas. Por un lado, deconstruye las narrativas
hegemaonicas sobre la historia, la vida y los aportes de las personas afrodescendientes y
rescata las voces ancestrales, las experiencias corporales para ubicarse desde un lugar
de poder (el justo lugar).

6. Trazo que resignificalo humano. Los sistemas patriarcales/capitalistas/racistas se han
estructurado sobre el principio de deshumanizacion de sectores de la poblacion. El
proceso de deshumanizacion se articula desde la esclavizacion, la hipersexualizaciéon de
los cuerpos, la demonizacién de culturas y religion, el genocidio de saberes, la
aniquilacién de la memoria, entre muchas otras acciones. Desde este trazo las
organizadoras/activistas buscan resignificarse, encontrar otras identidades fuera de las
matrices de opresion.

7. Trazo de nuevas territorialidades. Es un proceso de construir otros territorios y de abrir
las fronteras nacionales mediante una solidaridad antirracista.

8. Trazo de cotidianidad. La experiencia e integracion con lo cotidiano orienta los esfuerzos
de las organizadoras/activistas, Esta cotidianidad es la que pauta el ritmo de la

resistencia.

Estos ocho trazos no estan igualmente representados en el Colectivo Ilé o en las narrativas
de Alicia Garza y de Patrisse Khan-Cullors, ni son fijos. La gestién de las transpaz(c)es es
ajustada por cada grupo antirracista que busca responder a las violencias sistémicas y las
opresiones que confronta, creando nuevas posibilidades y ese ese proceso creador el espacio

desde donde surgen las transpaz(c)es.
Trazo transgresor

Los estudios criticos de la paz apuntan que la paz liberal esti construida por esfuerzos dirigidos
hacia los intereses de los estados y los grandes actores internacionales, la persona de a pie rara
vez es incluida en los procesos de acuerdos de paz o en la proclamaciéon de la paz en los
contextos nacionales. Los contextos locales, las comunidades no son el epicentro de la
administracion de la paz, sin embargo, suelen ser les que reciben con mayor fuerza el impacto
de las politicas y narrativas oficialistas sobre la paz. La estructura politica de la gestion de la paz,
arranca de las manos de las personas mas afectadas, los espacios y recursos para impulsar los
cambios que se necesitan localmente. Ante ese contexto, algunos sectores excluidos de la
gestion oficialista de la paz, se apropian de la paz e incluso resignifican el concepto generando

esfuerzos ocultos o no visibles por los poderes del Estado (Richmond, 2011).



Todas las activistas/oraganizadoras con las que hemos hecho el camino reconocen que,
aunqgue pueden alcanzar algunos logros dentro del sistema, tales como hacer que se cuenten las
personas afrodescendientes, que se aprueben leyes contra la discriminacion, el verdadero
cambio vendra cuando el sistema sea torcido. El sistema racista, patriarcal, capitalista no se
tuerce solamente con la introduccion de nuevas y mejores leyes, si hubiese sido asi personas
afrodescendientes, mujeres, personas de la diversidad sexo-genérica , tendrian acceso a todas
los espacios de reconocimiento de su dignidad y podrian ejercer una ciudadania plena. Procesos
de paz(c)es duraderas seran solo posibles cuando cada uno de esos sistemas de opresidn sean
desmantelados y para ello es necesario dar una nueva forma de entendernos y de construir
sociedades. Esos esfuerzos se estan haciendo en lo micro del activismo de pequefios o

medianos movimientos antirracistas.

Los movimientos feministas antirracistas plantean que para desmantelar el racismo se
necesita hacer analisis profundo de la manera en que nuestras sociedades se han formado. Hay
gue infringir principios fundantes de las sociedades capitalistas patriarcales en donde la
responsabilidad del racismo recae en el individuo. El concepto de entender el racismo como un
“fendmeno individual” opera en dos vias. Primero afirma que aquellos que manifiestan su racismo
son excepciones, es decir, “manzanas podridas” dentro de un sistema justo e imparcial. La otra
via es asumir que la persona racializada no blanca en sociedades individualista y dalténicas al
color, es responsable de su éxito o su fracaso por el principio de meritocracia, es decir, si sabes
apretar los botones adecuados del sistema puedes llegar a donde te propongas®. Ese principio
fundante del capitalismo, la responsabilidad individual deja de lado que el individuo es gestado
en una matriz opresora y que esto tiene consecuencias en la manera que se estructuran las
sociedades. Alicia Garza cofundadora de Black Lives Matter lo plantea de la siguiente manera:

Whether Donald Trump is a good person, or a bad person has nothing to do with why

he is in power. There are plenty of good people who do terrible things as part of their
roles within systems. But the story of how those people whose actions we may deplore

93 Justo a unas horas de concluir este escrito el Tribunal Supremo de los Estados Unidos tom¢ la decision de cerrar los
programas de “Affirmative Action” tanto en Harvard como en la Universidad de Carolina del Norte. Estos programas
desarrollados hace mas de 45 afios buscaban reparar de alguna manera la baja representacion de grupos racializados
en las universidades de los Estados Unidos de Norteamérica. EI Tribunal se baso en la clausula de igual proteccion
ante la ley de la Constitucion. El principio de igualdad ha sido un cuchillo de doble filo para las personas racializadas,
pues parte del principio equivocado de que todes nacen con iguales condiciones. Programas como Affirmative Action
representaban un pequefio esfuerzo por equiparar las condiciones, en cierta medida una justicia reparativa. Harvard,
una de las universidades que se vera afectada por esta decision, dependié desde su fundacién misma dependio y se
benefici6 del trabajo de las personas esclavizadas, es este centro de saber uno de lo que tiene mas deuda como las
comunidades afrodescendientes. https://legacyofslavery.harvard.edu/



https://legacyofslavery.harvard.edu/

came to have power over our lives is a story of how a very powerful movement came
together to reshape society as we know it (Garza, 2020, p.12).

No solo es necesario infringir con el principio fundante del capitalismo racial del individuo como
Unico motor generador de los procesos sociales sino destacar que la fuerza transgresora siempre
serd comunitaria y puede surgir de los espacios menos esperados como los momentos de
encuentro para cantar y bailar. Desde alli las comunidades afrodescendientes liberan una
energia que se estrecha con la historia del cimarronaje®. (Abadia-Rexach B. |., 2015) En ese
sentido el espacio para bailar y cantar es subversivo y transgresor pues hace regresar a las
cuerpas las memorias de resistencia. La activista/organizadora del Colectivo Ilé, Ange vincula los

encuentros para tocar, bailar y cantar la Bomba con comunidad y resistencia:

Nosotres en la Bomba mencionamos constantemente que la Bomba es comunidad.
No se puede hacer Bomba sélo con los barriles, hace falta une cantadore y su
maraca, hacen falta los cua y una persona que los toque, hacen falta las personas
gue haran los coros, hacen falta les bailadores. La comunidad, la colectividad es
reconocer que sola no puedo, o que sera muy muy dificil. Y reconocer y respetar el
rol de cada une en el espacio es importante, le(s) cantadore(s) y la maraca, les
barrileres, les bailadores, estar puestas y acompafiarnos desde ahi. Asi se construye
paz y resistencia, a la vez. Una vez estamos reunidas y organizadas en ese batey,
co creamos Y resistimos. Nuestres ancestres usaban la Bomba para organizarse y
huir de las haciendas, hoy ese espacio nos llama a lo mismo, aunque hoy la hacienda
y el cafaveral se ven y se viven algo diferentes, seguimos resistiendo y
cimarroneando (Gonzélez-Jorge, 2021).

Los trazos transgresores de la paz buscan ademas vincular los sistemas opresores: capitalismo
y colonialismo son raices del racismo. Segun Maria cofundadora del Colectivo llé se requiere
desacralizar los sistemas que han creado sus narrativas sagradas:
Yo le digo a la gente ti no puedes ser antirracista si no eres anticapitalista, para
mucha gente el capitalismo es sagrado. Si me dices que el capitalismo es sagrado

me estas diciendo que tampoco te importa la situacidon colonial de Puerto Rico.
(Reinat-Pumarejo M. , Conversaciéon con Maria Reinat Pumarejo, 2021).

% La antropdloga puertorriquefia Barbara Abadia- Rexach, ha dedicado varias investigaciones a analizar la Bomba
como un vehiculo de resistencia que ha conllevado el rescate de saberes ancestrales, asi como el surgimiento de nuevas
posibilidades de lucha y de saberes: “En la bomba, se escenifican practicas simultaneas de afirmacidn, apropiacion,
critica, enfrentamiento y resistencia. Los musicos, bailarines y el publico que sigue la bomba en Puerto Rico calibran
la Negritud desde sus experiencias ligadas a la marginacién, exclusion y subestimacion de habilidades intelectuales y
talentos musicales.”



Un movimiento pacifista sin confrontacién interna y externa sobre el racismo cae en palabras huecas.
La confrontacion es necesaria y puede llevar a desmantelar organizaciones para dar espacio a
conversaciones que fomenten una ruptura con estructuras organizativas racistas, patriarcales y

heteronormadas. Maria describe de esta manera las confrontaciones de esta manera:

Cuando estaba en Peace Development®® me dieron para que coordinara el
movimiento Teaching Peace, y yo que vengo de un pueblo que ha sido declarado
sumiso y humilde, cristiano, sé que muchos de nuestros movimientos para poder salir
tuvieron que defenderse con lo que podian (los Nacionalistas, todas las revueltas
etc.) Yo creo en la defensa, en la sobrevivencia. Me daba coraje que los blancos
hablaran de violencia y no hablaban para nada del racismo y eso fue en los ochenta.
Un patrén que identifique en las propuestas que recibia era que todas aquellas que
trataba de resolucion de conflictos venian de la gente blanca. Cuando habia
propuestas que venian de comunidades nativas y una hacia una llamada de
seguimiento una se daba cuenta que quien estaba detras del teléfono era una
persona blanca. Yo empecé a reflexionar sobre el asunto. Me invitaron a una
conferencia sobre el racismo y cuando voy encuentro que estan hablando de
violencia, pero de nuevo el racismo no aparece. En esa misma conferencia la gente
latina, negra, asiatica, nativa hicimos un caucus sin que nadie nos dijera que los
hiciéramos. Hicimos craching the meeting , y nos apropiamos del espacio. Luego en
Sudafrica en la conferencia de 2001 sobre el racismo, en Durban lo mismo pas6é. Nos
invitaron a hacer un taller sobre undoing racism, yo no entendia porque me estaban
enviado a mi, pero fue por ser people of color. Al final del taller todas las personas
africanas se acercaron y cantaron a capela. En la Conferencia en Durban la gente de
los Estados Unidos estaba sobre representada de manera desproporcionada,
ocupaban el espacio de los africanos, y ellos hicieron crashing the meeting entraron
con sus musicas y sus bailes (Reinat-Pumarejo M. , Conversacion con Maria Reinat
Pumarejo Il, 2021).

El movimiento y lo organizativo transgrede la forma en que se supone nos organicemos. La
estructura tradicional de una reunién con agendas, reglas parlamentarias, urgencias a cumplir
quedan pospuestas para colocar a las personas en el centro, y es que sus cuerpas son la

organizacion. Por eso:

A la misma vez dentro de todo se da una alegria en el siempre buscarnos y encontrarnos.
Nos apoyamos, en todos los sentidos. La lucha se traduce en acciones puntuales de
estar, acciones concretas que nos sostengan. Tenemos oportunidad de hacer eso,
nuestra trinchera principal somos nosotras mismas, la alegria viene de tenernos. Cuando
Nos reunimos tenemos otros ritmos, unos ritmos anticapitalistas, en los que damos tiempo
para saber coOmo estamos. Soy parte de una casa de mujeres que estan ahi para mi. Esta
sociedad esta disefiada para que no sobrevivamos y con esa alegria y momentos de gozo
subvertimos, lo que se espera, que no sobrevivamos. Vernos como seres que
merecemos y damos amor (Diaz, Conversacion con Mayra Diaz 2, 2021).

% Peace Development Fund es una organizacion que aporta donativos para cambios de justicia social fundada en el
1981. https://www.peacedevelopmentfund.org/
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Y también se transgrede en la forma en que construyen saberes. La intuicion, desvalorada en la
epistemologia eurocentrada es un lugar de saber que permite entender en dénde se esta 'y desde
donde el activismo se articula:

Yo voy reconociendo que hay un fuerte empuje en nuestras sociedades a no utilizar
nuestra intuicién, no usarla como tu referente. Este activismo lo he podido asumir desde
muy temprano, porque para mi era muy interesante ver toda esa belleza en mi familia, en
mi gente, pero a la misma vez me tocaron otros espacios en los que intuia que no
pertenecia. Gloriann Sacha.

El trazo transgresor reconoce que la violencia estructural es de tal magnitud que es lo que se
respira en la cotidianidad de la vida. Vivir en un marco colonial es racista y patriarcal, por tanto,
es violento. Percibir esos niveles de violencia cotidiana es agotador, hacia eso nos apunta Mayra
Diaz: “La violencia maxima es la colonizacion vivir en una colonia es violencia, la estructura mas

violenta es la colonial” (Diaz, Conversacion con Mayra Diaz 2, 2021).
Trazo de alternativas a la arquitectura del castigo

Uno de los elementos mas peligrosos y violentos para las comunidades negras es la intervenciéon
de la policia, activistas como Patrisse y Alicia buscan desarrollar trabajos comunitarios que
ayuden a manejar la violencia en las mismas comunidades, esto incluye como navegar ante
situaciones como la violencia doméstica, que requiere de la creatividad de todes les involucrades.

Desde esta posicion se entiende que la justicia punitiva no es la solucién sino parte del problema.

Las activistas antirracistas Patrisse y Alicia, reconocen la existencia de la violencia
patriarcal en las comunidades negras y al mismo tiempo saben que el uso del sistema legal
puede tener unas consecuencias aln mas severas por la manera en que “de ante mano” son
criminalizados los hombres negros y las comunidades racializadas en general. La militarizacion
de nuestros paises por medio de los sistemas de vigilancia a nivel nacional y de las fronteras, la
privatizacion del sistema penitenciario, estan dirigidos a favor de una minoria blanca, que busca
seguridad y paz mediante estos sistemas de control. Por supuesto esta alta militarizacién es
promovida por los politicos como un bienestar para la poblacion en general y se convierte en una
narrativa que incluso las mismas personas afectadas defienden. Ademas colocar las respuestas
ante las violencias cotidianas en estos sistemas de control desvian la necesidad de un analisis
profundo sobre las matrices de opresion y como erradicarlas. Nos hace olvidar que el capitalismo

racial es en si mismo el generador de estas matrices. Hoy emerge con fuerza un feminismo



abolicionista® que levanta una bandera de alerta contra la militarizacion de nuestras sociedades
con el aparente fin de proteger a las comunidades (Angela Y. Davis, Gina Dent, Erica R. Meiners
y Beth E. Richie, 2022).

El feminismo abolicionista busca una salida al sistema juridico penal, pero por supuesto
esto esta lleno de obstaculos entre otras cosas porque el trabajo comunitario no es sencillo y
puede estar lleno de contradicciones y también por la falta de recursos. De esta manera lo plantea
Patrisse:

And because we are in a primarily Queer community, we have few resources for how

to handle what really becomes abusive. There are community, non-police-involved

interventions for challenges in heteronormative and white intimate partner

mistreatment, but not really any for us. | think about the numbers of Black women who

suffer abuse at the hands of their husbands and lovers because calling the cops is a

worse option than getting your ass kicked. In the Black/people of color Queer
community, it's even worse (Patrisse Khan-Cullors y Asha Bandale, 2017, p.115).

Este concepto del feminismo abolicionista plantea un cambio profundo en la manera en

gue los grupos de resistencia se organizan contra la opresion.
Trazo constructor de redes (rizomético)

Lo que hemos llamado transpaz(c)es pueden traducirse en esfuerzos para manejar las relaciones
internas en los movimientos de tal manera que sean reflejo de los cambios y transformaciones
sociales que desean alcanzar. Esto puede eclosionar de distintas maneras como, por ejemplo,
estructuras de un activismo no jerarquico, que no reproducen la heteronormatividad, o el
binarismo de género, que quiebre las practicas patriarcales. Este esfuerzo constructor de redes
busca pensar/accionar mas alla de las agendas locales, reflexionando sobre los privilegios de
vivir en algunos espacios geopoliticos. Patrisse describe algunas de las metas que eran

afirmadas desde el movimiento Black Lives Matter:

e Reconocer, respetar y celebrar la(s) diferencia(s).

% Las posturas del feminismo abolicionista no son nuevas podemos trazar la preocupacion sobre la justicia punitiva
desde pensadores como W. E. B. Du Bois. Dicho esto, es importante reconocer que con el activismo de Black Lives
Matter, este tema del abolicionismo y el concepto defund the police (quitar los fondos de la policia para invertirlos en
las comunidades) ha tenido mucha mas difusién puablica.



e Entenderse como parte de una comunidad negra global con conciencia sobre las
diferentes formas en las que somos impactados como personas negras en distintas partes
del mundo.

e Honrar el liderazgo y el compromiso de las personas trans y no conformes con el género

e Reflexionar sobre el privilegio cisgénero y desmantelarlo.

e Afirmar que las vidas de todas personas negras importan, independientemente de la
identidad sexual real o percibida, la identidad de género, la expresion de género, el estado
econdmico, del capacitismo, las creencias 0 no creencia religiosa, el estado migratorio o
la ubicacion.

e Garantizar que la red Black Lives Matter es un espacio seguro y libre de sexismo,
misoginia y machismo.

e Fomentar un tejido intergeneracional y comunitario libre de discriminacién por edad.
Afirmar que todas las personas, sin importar la edad, tienen capacidad de liderar y

aprender (Patrisse Khan-Cullors y Asha Bandale, 2017, p.150).

Las transpaze(c)es invitan a una revisidbn constante del movimiento para garantizar una
estructura organizacional que asegure espacios horizontales que evite el sindrome de les
activistas celebridades. Es lo que Maria Reinat Pumarejo, llama la critica amorosa al interior del
movimiento que les lleva a preservar los valores de un antirracismo de(s)colonial. El poder viene
de la capacidad comunitaria de organizarse creando maneras alternativas de luchar en donde se
busca humanizar primero a les activistas, no herirles. El poder es construir relaciones para el
cambio negandose a reproducir las opresiones al interior del movimiento y esto sera siempre un

esfuerzo colectivo. Las citas a continuacién nos ilustran estos puntos:

Una de las cosas que pienso del Movimiento Antirracista en Puerto Rico es que es
un movimiento mucho mas amplio de lo gue pensamos, pero justamente hay mucho
sexismo, yo podria aventurarme a decir que hay mucho clasismo y ademas de eso
es como cada quien, en su ranchito, cada quien, en su mundo, como con gringolas y
no se mira alrededor para identificar a otra gente que esta haciendo también trabajo
antirracista. Hay cierta invisibilizacién del trabajo que hacemos las mujeres y no se
toma con mucha seriedad. Yo pienso que es un movimiento mas amplio de lo que
decimos, pero se sefiala siempre a los mismos. Mi visién con el Programa Negras
era hacer el directorio de todas las mujeres negras y de todos los afro saberes que
hay en Puerto Rico que es vastisimo, pero siempre son los mismos y eso puede ser
muy problematico porque hay unos discursos que a veces hay que evolucionar, hay
cosas que una tiene que replantedrselas. Tenemos que empezar hablar de las
interseccionalidades, cuando yo hablo desde mi subjetividad, siempre hago la
salvedad, esto es como yo lo veo y como lo he vivido. Yo no puedo hablar a nombre
de todas las mujeres negras en Puerto Rico, yo no puedo acusar a una mujer negra
de no ser activistas porque a lo mejor esa mujer no se ha dado cuenta. Yo me di



cuenta quizas por casualidad. Todas compartimos un sistema colonial, sexista,
racista, para mi es muy importante que se pueda identificar el contexto donde
estamos y por qué estamos donde estamos. A veces pecamos de reproducir los
mismos esquemas de opresion. El movimiento antirracista en Puerto Rico tiene que
aprender a escuchar, antes de reaccionar, escuchar sobre todo a la gente joven que
esta trabajando el tema antirracismo en Puerto Rico y empezar a ver que es un
movimiento muy diverso y que tenemos que pensar en esas interseccionalidades
(Abadia-Rexach B. I., 2020).

Estamos contra un monstro sistematico y estructural, pero ¢también encontrarnos
con eso en el propio movimiento?, de ver cémo te echan a un lado. Porque el
movimiento antirracista tiene que ser esto y esto. Y una siente contra quién estoy
luchando, contra el sistema primero o contra ustedes. Si nos escucharamos quizas
podriamos ver las cosas en comun pero el asunto es: “si no lo hago yo pues no es
importante" (Abadia-Rexach B. 1., 2020).

Organizing is about building relationships and using those relationships to accomplish
together what we cannot accomplish on our own—but there’s more to it than that. The
mission and purpose of organizing is to build power. Without power, we are unable to
change conditions in our communities that hurt us. A movement is successful if it
transforms the dynamics and relationships of power —from power being concentrated
in the hands of a few to power being held by many (Garza, 2020, p.55).

Regresé a Puerto Rico después de Maria. Fue la vuelta a encajar: ¢,como tl haces
activismo sin tener que encajar en lo que las demas personas piensan que es hacer
activismo? No todo activismo se reduce a coger palos de la policia. Hay personas
gue no aprecian al Colectivo Ilé porque no encuerpa el activismo de manera violenta.
Una se da cuenta también del hecho de que estés en la lucha no quiere decir que no
seas opresor también. A veces se tiene el sindrome de amo, soy el duefio de la
hacienda. No porque seas negro no significa que no seas opresor. No porque tu seas
feminista quiere decir que no ejerzas otras opresiones. Me ha costado estar en el
activismo que estd al frente de un acto de protesta (en la calle con protestas). La
gente ve a Maria (una de la fundadoras del Colectivo Il€) y ve al Colectivo Ilé pero
ahora también me ven a mi, es un asunto de pase generacional. Estoy recibiendo la
mentoria de aquellas que estuvieron antes (Ana Irma, Maria Reinat, Mariluz Franco,
Doris Quifiones...) Eso es una responsabilidad, ya no eres individual sino un
Colectivo. Tienes la responsabilidad de sanar, de continuar el proceso (Figueroa-
Calderdn, 2020).

Ocurren cosas como el fantastico verano de 2019 en Puerto Rico®’ que nos toma por
sorpresa. Primero vemos una lucha que es intergeneracional. Es un movimiento que

9 En el verano de 2019, el pueblo de Puerto Rico sali6 a la calle de una manera bastante organica a protestar contra
el gobierno de Ricardo Rosell6, la gota que colmd la copa, la infiltracion al pUblico de mensajes desde Telegram, en
donde el gobernador y parte de su gabinete ministerial, hacian comentarios homaéfobos, sexistas e insensibles hacia
figuras pUblicas y hacia el mismo pueblo de Puerto Rico. En el pais habia una incomodidad muy grande por la manera
clasista y racista en la que el gobierno de Rosell6 agencio las respuestas el desastre producido por Maria, la forma en



le ha dado mucha esperanza a mucha gente. Cuatro gatos han estado educando a
mucha gente. Si el gobierno no se enter6 es por el menosprecio por la capacidad de
la gente. La cantidad de gente que ha estado verbalizando su disgusto por las
estructuras raciales. La cantidad de gente que ha estado haciendo peticiones al
Colectivo llé. Hemos estado ocupadas gestando movimiento. Los frutos los estamos
viendo y esos son la curiosidad, el deseo de trabajar, el resistir las violencias, porque
una de las cosas que el sistema hace es hacer que tu participes de tu propia opresion
(Reinat-Pumarejo M. , 2021).

Los movimientos de resistencias van expandiendo la masa de las pazes como se extiende la
hierba silvestre, ese es el poder que emerge de esos espacios. Si bien es cierto que los sistemas
del patriarcado, el capitalismo, el racismo, se adentran profundamente en nuestras sociedades
de igual modo, los proyectos de transformacion consiguen moverse, quizas no con igual
celeridad, pero estan presentes esperando su momento y a veces los mismos poderes
hegemonicos no alcanzan a identificar estos crecimientos, asi lo expresa Maria:
Hay un trabajo que se ha estado haciendo, ha sido como labrar y fertilizar...en los
pasados afios 70, 80, 90 y 2000 se ha hecho mucho trabajo de base, que a veces ha
pasado desapercibido para mucha gente. Hubo gente que se dieron cuenta de
muchas cosas que estaban aconteciendo a nivel de base, que se estaba

desarrollando unos campos de saberes sobre otros campos de saberes, algunos
saberes ancestrales y unos totalmente nuevos (Reinat-Pumarejo M., 2020).

Trazo creador de contra narrativas

Las matrices de opresidn se sustentan mediante narrativas muy bien construidas que no nos
permiten mirar mas alla y de esta estrategia normalizar y/o esencializar la opresion. Las
transpaz(c)es estan en un proceso continuo de cambio de las narrativas hegemonicas y de
creacion de contra narrativas, en la busqueda de nuevos espacios. El reto hacia las narrativas
hegemonicas es el esfuerzo para que se pueda entender que la existencia del racismo
estructural es real y que percola todas las estructuras sociales; para esto las activistas
construyen y crean espacios seguros para que las personas puedan develar lo que sienten en
las cuerpas y gue tienen miedo de decir debido a la fuerza de las narrativas hegemdnicas. Estas
citas ilustran este punto:

Hay que llevar un movimiento antirracista en un pais que se dice no racista. Y tu

abuela ¢a donde estd? Hay que romper el paradigma de paz racial, y Puerto Rico si

es un pais racista. La gente siente que este movimiento no es necesario, se dice que
se trata de gente que tiene la auto estima baja. Por el trabajo de afios que ha hecho

que se manejé el problema con la deuda del pais y el robo de fondos. Las protestas del verano 2019, lograron lo
impensable la renuncia del gobernador y de una buena parte de su gabinete.



Ilé, se estan abriendo las puertas para entender que hay racismo (Diaz, Conversacion
con Mayra Diaz 2, 2021).

Cuando me presento a mis estudiantes, digo hola soy Barbara, soy negra, nacida en
Fajardo... y entonces algunos estudiantes comienzan a presentarse desde su
ubicacion, eso no ocurria hace unos afios atras, siendo yo estudiante. Cuando
empiezo de esa manera, los estudiantes empiezan a percibir el salén como un
espacio seguro, para hablar de sus identidades, de esas identidades que pueden ser
muy problematicas y les ha causado ser victimas de muchas violencias (Abadia-
Rexach B. I., 2020).

Hemos mencionado que los esfuerzos por intentar torcer las matrices de opresion son totalmente
agotadoras y desgastantes para las organizadoras/activistas. Por otro lado, adquirir unas lentes
antirracistas y decoloniales cambia tu vida misma en un proceso de conversion o metanoia que
nunca concluye. Las organizadoras/activistas intentan encontrar transpaz(c)es desde su ser
interior y construyen contra narrativas que resignifiqguen sus entendimientos de quienes son. Es
un espacio disruptivo en el que tienen que quebrar imagenes que tenian de si mismas o del
entorno en que viven. Las dos citas a continuacion hablan con fuerza de ese quiebre del ser,

para crear nuevas narrativas para si.

Me defini como antirracista... creo que fue en el 2018. En el 2010 estuve activa en la
huelga de la UPR. En julio 2016 viajé a Republica Dominicana, invitada por una
colega bombera98, que también hace danza como movimiento terapeuta. Fuimos
junto a otra compafiera bombera, a dar unos talleres de percusion y baile de Bomba
como resistencia y sanacion corporal, como parte de un campamento de verano
dirigido a nifias y jévenes negras y afrodescendientes. Este campamento fue el fruto
de la alianza entre la Escuela Kalali Danza, una escuela de danza y artes escénicas
afrocaribefias, en la comunidad Las Mercedes, y GLEFAS (Grupo Latinoamericano
de Estudios y Formacion y Accion Feminista). El campamento tenia una perspectiva
antirracista, decolonial y anticapitalista. Alli fue donde por primera vez escuché estos
términos, y alli también se abri6 mi vision y a mi regreso a PR comenzaron los
cuestionamientos y busquedas. Desde entonces fui aprendiendo a nombrar
violencias que habia sufrido y otras que experimentaba a diario, fui desde lo personal
a lo colectivo (Gonzalez-Jorge, 2021).

Fue un proceso en blsqueda de sanacion, luego de una relacién que termina de
manera abrupta. En esa época ya usaba ropa de diversos colores y usaba turbantes.
Una compariera de trabajo me invitd a un evento que pensaba me iba a interesar.
Fue una orientacién del Colectivo Ilé: Africa en mi piel (2012). Y me dije llegué a
donde tenia que llegar. Me sorprendié que esa experiencia fuera posible en Puerto
Rico. Hice seis meses de trabajo en comunidades con desarrollo comunitario.

% Una bombera es alguien que interpreta el género musical de la bomba.



Empecé rompiendo esquemas raciales. Estaba terminando la huelga de la
Universidad de Puerto Rico. Ese grupo inicial en el que estuve eran mujeres muy
jovenes como yo. Debido a mis enlaces comunitarios me invitaron a dar talleres en
comunidades. No creia que el conocimiento de las comunidades me daba un saber
especial. Me fui a NY y continte dando los talleres y las mujeres me abrazaban. En
ese momento que inicio fue la huelga universitaria, y una se iba dando cuenta de lo
complejo del sistema. En Estados Unidos inicié una relacién con un hombre blancoy
poco a poco fui descubriendo todo el maltrato psicolégico en esa relacion y el
entendimiento de parte de él de que no podia salir de esa relacién por ser des
empoderada no solo por ser mujeres sino ademas mujer negra: “Esto es lo Unico que
tu tienes sino te gusta, tienes que irte para Puerto Rico” Las opresiones se dan desde
lo macro hasta lo micro en una relacion sentimental. Me dije tienes que encuerpar la
lucha para que la gente blanca se dé cuenta de lo mal tratantes que son, se ven como
saviours. A partir de ahi comencé a arreglar mi regreso a Puerto Rico. Empecé a
apalabrar el abuso de la gente blanca: el tokenismo, el fetichismo sexual (Figueroa-
Calderdn, 2020).

Las narrativas hegeménicas hacen creer a las comunidades que no son capaces de gestionar
cambios significativos y que por ende tienen que depender del estado, de los politicos de turno
mediante un clientelismo que mantiene las situaciones de opresion o de las grandes instituciones
sociales (incluyendo a las ONGSs) para salir adelante. Sin embargo, el salir adelante en realidad
estd en manos de las comunidades que son las Unicas que podran hacer cambios que sean
sensibles a sus necesidades. Alicia Garza cuenta la historia de como su comunidad Bayview
Hunter Point en San Francisco se organizé lenta y dolorosamente para primero crear un conjunto
de alternativas a los problemas gue confrontaban y segundo para gestionar las alternativas que
necesitaban. La organizacién fue lenta y dolorosa porque organizar comunidades no es facil,
requiere de un gran esfuerzo de personas comprometidas a explicar casa por casa lo que se
pretende, se requiere desvestir la apatia de la gente y encontrar la manera de que participen.
Esto entre otras cosas requerira una logistica con sensibilidad de género que entre otras cosas
geste cuido para la nifiez de tal manera que las mujeres puedan participar o tal vez requiere
reunirse a horas insospechadas para incluir a aguelles con turnos de trabajo complicado, pero

también quiere decir ayudar a la comunidad a bajar las sospechas de les unes contra les otres.

En el Colectivo 1lé siempre se reconoce que es desde el lento proceso de la capacidad
organizativa que emana la fuerza de los cambios. Luego del huracan Maria el Colectivo Ilé se

dio a la tarea de organizar Calderos® de Ideas con el propésito de incentivar a mujeres

9 Colectivo 11¢é define los calderos de la siguiente manera: vasija donde se mezclan diversos ingredientes, todos con
esencia Unica; aqui éstas se cuecen —primero a fuego alto, luego a fuego lento— para producir un nuevo, aromatico
y suculento manjar, que nutre el cuerpo, la mente, el corazén, y el espiritu de una comunidad.
https://www.colectivoile.org/caldero-de-ideas



https://www.colectivoile.org/caldero-de-ideas

afrodescendientes a encontrar soluciones no solo a la devastacién fisica pero ademas a la

devastacion generada por el proceso colonial X%

En el caldero de la organizacion comunitario se cocinan transpaz(c)es que, aunque
poderosas son la misma vez movibles e inciertas:

Community organizing is the messy work of bringing people together, from different

backgrounds and experiences, to change the conditions they are living in. It is the

work of building relationships among people who may believe they have nothing in

common so that together they can achieve a common goal. That means that as an

organizer, you help different parts of the community learn about one another’s

histories and embrace one another's humanity as an incentive to fight together
(Garza, p.56).

Las contranarrativas son fuentes generadoras de transpaz(c)es que lleva a las mujeres negras y
afrodescendientes a desarrollar una confianza en sus propias capacidades de contar sus
historias sin la mediacion de nadie. No solo se crea una confianza en la capacidad de contar sus
historias, sino que ademas adquieren confianza en la veracidad del testimonio de sus cuerpas,
una veracidad que es negada consistentemente en las narrativas oficialistas. Esta negacién de
los sistemas oficialistas se da porque desde las contranarrrativas desde las mujeres negras se
desmonta el discurso de la paz oficialista y crea lazos de fuerza entre las mismas mujeres:

Trabajé en Taller Salud'®* hasta hace unos meses, especificamente en la primera
fase de un proyecto fruto de una alianza con Resistance Communications. En esta

100 E| huracan Maria fue un parteaguas en el archipiélago de Borikén, no sélo fue la destruccion casi total de la
infraestructura del archipiélago, sino ademas que se recrudecieron y se hicieron visibles todas las politicas coloniales
y racistas del gobierno de norteamericano y del gobierno de turno en Puerto Rico. Las siguientes declaraciones del
Colectivo dejan claro el problema: Colectivo 1lé Statement in the Aftermath of Hurricane Fiona ...devastation,
vulnerability, and defenselessness in Puerto Rico is socially constructed, and racism is, without doubt, ideological
foundation.

After five years of the catastrophe caused by Hurricane Maria (2017), neither the US government nor the local colonial
administration have been able to truly rebuild the Puerto Rican Archipelago. We have endured insults in our most
vulnerable moment, discriminatory policies by FEMA at our time of greatest need, and sleazy contractors and
speculators promising solutions that were never delivered. Poverty in the Island has been exacerbated while people
are being displaced by gentrifiers disguised as liberals and progressives. Our own colonial government could not even
acknowledge the loss of more than 3,000 lives caused by the hurricane and agencies’ inaction, nor did they lead us
through any process of national grieving. Our people were left defenseless and without hope that an elected
government could detain the waves of corruption that followed (Colectivo-11é, Statement in the Aftermath of
Hurricane Fiona, 2022).

101 Taller Salud es una organizacion feminista de base comunitaria, aliada del Colectivo I1é y se dedica a mejorar el
acceso de las mujeres a la salud, reducir la violencia en entornos comunitarios y fomentar el desarrollo econdmico a
través de la educacion y el activismo.



fase nos enfocamos en rescatar y resaltar historias de resistencia de mujeres para
compatrtirlas a la comunidad a través de artes visuales. Fueron 8 mujeres de Loiza'y
1 de Vieques. Inicialmente trabajamos con las historias individuales de ellas y luego
las acompafié para que ellas mismas identificaran alguna mujer de sus comunidades,
hicieran entrevistas para luego escribir una historia. Esas historias fueron transferidas
a imagenes visuales. Acompafarlas fue bello, porque el proyecto era de narraciones
sobre mujeres, pero primero tenian que reconocer y enaltecer sus propias historias y
luego apoyarlas para que ellas mismas ellas entrevistaran a otras mujeres.
Acompafarlas y que pudieran entender que ellas tenian la capacidad de hacer
entrevistas y luego redactar una historia. Luego, al momento de transferir las
historias, ellas no imaginaban que iban a ser ellas mismas quienes protagonizarian
las fotos. Las sesiones de fotos fueron un espacio de magia, risas y creatividad,
también fue un espacio de sanacion (Gonzéalez-Jorge, 2021).

El movimiento antirracista en el Colectivo llé, ha confrontado al movimiento feminista en Puerto
Rico, narrado la manera en que se ha sentido excluidas y denunciando la falta de presencia
solidaria de las feministas en las luchas antirracistas. Estas contranarrativas rompen la narrativa
de las aliadas cuando afirman que todas las mujeres sufrimos la opresion de la misma manera o
cuando se desconoce el problema del racismo al interior de las mismas organizaciones
feministas. Esta contranarrativa no pretende dar la espalda al movimiento feminista sino mas
bien es una busqueda amorosa por un dialogo honesto y abierto sobre el racismo. Es también
un reclamo para fortalecer los feminismos negros en el archipiélago de Borikén y también
cuestionar el movimiento antirracista mas amplio que ha tenido practicas excluyentes no sélo

para las mujeres, pero ademas para la diversidad sexo-genérica:

Personalmente, he estado distanciAndome de identificarme como feminista, aunque
vivo y miro desde ese lente. Actualmente me causa incomodidad el uso de ese
discurso, que se queda ahi, en un discurso, en una tshirt, en una actividad
conmemorativa. El feminismo debe ser mas que eso. Yo estoy reflexionando sobre
lo que soy, como quiero describirme, viendo qué términos siento mios y cuales quiero
resignificar o si quiero inventarme otros (Gonzalez-Jorge, 2021).

El feminismo negro en Puerto Rico requiere que se vuelvan a contar las historias,
retomar las contribuciones, no sé quizas con la lectura. Con lo que hace Yolanda
Arroyo con la Catedra de Mujeres Ancestrales, el Proyecto Mia Libertad Teresa
Meléndez Farias con las mufiecas negras, representando a nuestras mujeres, lo que
hace la Colectiva Feminista. En mis clases de Antropologia y de Género, siempre
invitaba a Ana Irma y ella siempre aceptaba, pero si yo no lo hacia se iban sin la
memoria de que ha habido un movimiento feminista negro en Puerto Rico, pues no
se reconoce el racismo y no les pasa por la mente la necesidad de hablar del
feminismo negro en Puerto Rico. Esto ocurre por lo mismo la relacion colonial, la
negacion de que hay racismo hace que esos temas no sean considerados como
importantes (Abadia-Rexach B. I., 2020).



Uno de los retos es el Adulto centrismo, no todos estan dispuestos a pasar la batuta
de lo que hicieron. A la misma vez a veces hay jovenes que no quieren reconocer el
conocimiento ancestral. El otro problema es un no reconocimiento de la diversidad
de activismo. Una cosa positiva es la apertura de algunas a las mentorias . Y les
jovenes han aportado un acento en la sanacion holistica. Cuando las dos
generaciones se juntan salen cosas bonitas. En este pase generacional estoy en la
confianza de disentir con las personas que han liderado. Hay espacio de apertura en
el Colectivo que ha sido muy beneficioso. El otro asunto ha sido reconocimiento de
saberes, saberes que no necesariamente estan en la universidad (Figueroa-
Calderdn, 2020).

Lo otro es como ahora las mujeres negras jovenes estan abriéndose espacio y no
permiten a nadie que les quite la pertenencia, por ejemplo, los pasados 8 de marzo
han sido un despliegue de mujeres negras jovenes, diciéndole al movimiento este es
nuestro lugar también. Se llevan los tambores, se llevan su propia musica y no solo
musica sino mucho mas. Arrested development, es la palabra que se me ocurre con
respecto al movimiento feminista, es conciencia contenida; la conciencia mia llega
hasta aqui (Reinat-Pumarejo M., 2021).

Hay gente joven que esta dispuesta a decir las cosas como son. Hay gente que se
ha retirado cuando hemos hablado de la comunidad GLBTIQ, y otros. Hubo un
proceso de mirarse por dentro y decir o hos quedamos solos o incluimos. La gente
tiene hambre de ser incluida. En el movimiento hay una persistencia de las mujeres
pues: ¢Qué seria del mundo sin las mujeres? (Figueroa-Calderon, 2020).

Este trazo de transpaz(c)es como contranarrativa ayuda a inventar los caminos que no estany a
cuestionar lo que asumimos, a crear nuevas herramientas de analisis que trascienden el

conocimiento eurocentrado. Estas citas lo exponen:

Creo en la paz como un estado interrumpido y aspiro a que pueda ser nuestro estilo
de vida. A veces me lo cuestiono con lo que esta pasando con los muchos pasos
atrds que estamos dando. Cuando empecemos a cambiar el peligro de una sola
historia como dice Chimamanda, podriamos hacer muchas cosas. Vamos a
escucharnos y a pensar cual seria otra historia. Como deconstruyes y construyes. El
cuestionar debe ser algo presente en todo lo que hacemos, inventarnos, aunque sea
utépico otras historias, porque hemos vivido toda la vida escuchando las mismas
historias de la misma gente que nos han puesto en un lugar de marginalidad y eso
hay que cambiarlo, No es muy dificil (Abadia-Rexach B. I., 2020).

Para mi disertacion yo escogi la musica para explicar el fenébmeno del racismo en
Puerto Rico, pero me costé convencer al comité la importancia de usar la musica para
entender el racismo en Puerto Rico. Si viéramos la muasica como un elemento
didactico que nos da tanta informacién, sabemos que la musica es parte del
cimarronaje o cuando una empieza a ver, mira la rumba tiene estos elementos que
conectan con la bomba, con el palo dominicano o que lo que hacen los garifunas en
Honduras, nos da pistas de gente fuerte que sobrevivid. La musica es algo que me



conecta con mi familia, tener esa memoria del abuelo y mi mama, ver a mis hermanos
y a mis sobrinas también. Una de las cosas que celebro de lo que llamo el Nuevo
Movimiento de Bomba en Puerto Rico, es que las clases de Bomba no son solo para
gue tu aprendas a bailar, es que ta aprendas que cuando tu te pones la mano en la
cintura esa era una postura de fuerza de empoderamiento de esa cuerpa femenina.
Esto no es para hacer ejercicio ni para entretener, pero mas bien de tener una
conciencia de lo politico que puede ser la bomba, lo politico que puede ser que
todavia haya bomba en Puerto Rico, que no escuchamos en la radio...pero hay
muchos grupos. Siento que no valoramos estos textos que nos dice tanto del
momento histérico en que se desarrollan, nos dice donde estamos y qué esta
pasando. Es una forma de lucha resistencia es més alla del folklorismo, podemos
teorizar con una manera de hacer musica (Abadia-Rexach B. I., 2020).

Trazo que resignifica lo humano

El pensamiento clasico africano, asi como el contemporaneo es vasto, pero queremos destacar
un concepto representado en distintas lineas filoséficas que plantea que el ser humano como
ente individual es posible so6lo en el contexto comunitario. Una persona es persona a través de
otras, es el nosotres quien gesta el yo. El concepto se conoce por Ubuntu y proviene del cono
sur africano, el mismo ha sido integrado activistas antirracistas de la didspora, se ha difundido

mediante la expresién: soy porque somos.

Ubuntu ha tenido diversas acepciones y usos en los contextos africanos;*? sin embargo,
durante el tiempo del Apartheid en Sudafrica activistas como el entonces arzobispo Desmond
Tutu, lo incorporaron a la politica de la resistencia para afirmar que quien niega la humanidad
a alguien se niega la humanidad asi misme. De esta manera se reinterpreta el proceso de
deshumanizacion que como consecuencia de la colonizacibn europea han vivido las

comunidades africanas y su didaspora. Quien deshumaniza pierde su humanidad y en ese sentido

102 | 3 palabra Ubuntu tiene una historia linguistica larga en Africa. Por ejemplo, les zulu se refieren a una persona
como Mantu y la gente como Ubuntu. Les shona (Zimbabue) se refieren a una persona como Muntu y a la gente como
Vanhu. Les chichewa (Malawi) se refieren a una persona como Muntu y a la gente como Watu. La palabra Ubuntu
tiene raices muy ancestrales y esta relacionada a explicar quiénes somos. Algunos de los principios filosoficos del
Ubuntu son:

Soy un reflejo de la existencia de mis ancestros - existo porque elles existieron.

Una persona es una persona a través de otras personas o también se podria decir

una cosa es una cosa a través de otras cosas.

Respetamos y agradecemos todas nuestras relaciones porque todos los elementos son parte del
flujo de energia que constituye la vida.

A cada persona, lugar, animal u objeto le pedimos permiso antes de tomar y damos

gracias por lo que hemos recibido. (Dee-Mucina, 2013)

103 Desmond Tutu También crea la teologia del Ubuntu



el concepto humanidad deja de ser uno biolégico, somos en funcién de les demas, en funcién de
lo relacional (Rettova, 2007).

Las organizadoras/activistas buscan reconocer su humanidad negada mediante la manera
en que se relacionan entre si, creando comunidades que las hagan sentir seguras. En el
Colectivo Ilé esto es una agenda urgente que eclosiona en el llamado a ser confradia, en una
practica de la ternura radical, en el llamado a juntar los saberes, en las actividades de talleres

como altar de altares,*®* en cada uno de estos eventos buscan humanizarse en colectivo.

En los talleres y en el activismo, se reconoce que la existencia del racismo sistémico es
una barrera para vivir en plenitud, en ese sentido el racismo lleva a todes de maneras diferentes
a ser deshumanizado. Los talleres convocan a quien es deshumanizade a afirmar su propia

humanidad y en el proceso reconocer la humanidad de los demas.

Desde lo relacional se resignifica lo humano, se desmonta el proceso de deshumanizacion
para transformarlo en una sanacion constante que se mueve en espiral y que gesta acciones de

perddn tanto para si como para aquelles que nutren las matrices de opresion:

Seguir sanado, el proceso de sanacién es continuo. Cuando una es una cuerpa negra
una tiene cosas ancestrales. Que explicacion le das a eso, eso no lo encuentras en
un libro, la basqueda en ti en tu familia, en aquellos que vinieron antes que td. Una
es porque hay otros que son. Hay unos traumas, que no tienen nombre pero que
estan ahi (Figueroa-Calderon, 2020).

Black people are the only humans in this nation ever legally designated, after all, as
not human. Which is not to erase any group’s harm or ongoing pain, in particular the
genocide carried out against First Nation peoples. But it is to say that there is
something quite basic that has to be addressed in the culture, in the hearts and minds
of people who have benefited from, and were raised up on, the notion that Black
people are not fully human (Khan-Cullors y Bandale, 2017).

Ahora mismo en el proceso en el que estoy, en mi proceso de sanacion, tiene que
Ver con reconocerme y mirarme, y darme cuenta de que no estoy feliz o conforme
con lo que veo de mi. Sentir insatisfaccién con como estoy moviéndome y como
estoy accionado. Y decirme “Espérate, esto que yo estoy viendo de mi no es. No es
lo que yo quiero. Algo esta pasando”. Ahi reconozco que estas imagenes surgen de
las violencias que he experimentado, una vez reconozco eso, puedo abrir espacio
para descubrir y redescubrir quién es Angellie, dénde esta Angellie, y como quiere
accionar Angellie. Es un proceso complejo y complicado, pero por ahi es que yo estoy
transitando, ha sido en ese proceso (Gonzélez-Jorge, 2021).

104 Altar de altares es un taller desarrollado en el Colectivo Ilé que reflexiona sobre nociones estéticas que privilegian
“lo blanco”.



#Blacklivesmatter is a collective affirmation and embracing of the resistance and
resilience of Black people. It is a reminder and a demand that our lives be cherished,
respected and able to access our full dignity and determination. It is a truth that we
are called to embrace if our society is to become human again. Itis a rallying cry. Itis
a prayer. The impact of embracing and defending the value of black life in particular
has the potential to lift us all. #Blacklivesmatter asserts the truth of Black life that
collective action builds collective power for collective transformation (Garza, 2020).

En esa preservacion de saberes sabes que en esa cabeza tl cargas tus Egun!® Los
otros dias en el carro reflexionando me vino esta frase: Tus ancestros sofiaban
contigo... Mis ancestros sofiaban con la Kimberly que soy hoy, que les honra. Estan
orgullosos de que Kimberly esta en la lucha, aunque le duela. Eso no hubiese sido
posible si yo no hubiese creido que era posible, si otros no me hubieran dicho
Kimberly esto es posible. Lo que hacen estos movimientos como llé, es afirmar: Tu
eres una lider (Figueroa-Calderdn, 2020).

Reclamo como mis ancestros a mi abuela, mi mam4, aunque esta viva, a mis tias. Y
por parte de padre a una de mis abuelas que conoci a los cuatro afios a mi papa,
aunque esta vivo. A los que fundaron Canévanas y Rio Grande de donde viene mi
familia, y aquellos que fueron obligados a venir aqui, los reclamo no porgue los conoci
sino porgue sin ellxs no seria yo. (Figueroa-Calderén, 2020).

La mecha inicial siempre es el dolor personal de uno, siempre es el reconocimiento
del dafio que el racismo y el resto de las opresiones nos hacen, como nos laceran el
espiritu y el alma, la capacidad nuestra de ser estar, como nos roban la dignidad de
pertenecer. Tuve una nifiez desastrosa y traumatica. Creo que estoy viva de milagro,
y €S por eso que soy un ser espiritual. Tengo conciencia del espiritu porque las cosas
gue me pasaron eran como para liquidarme completamente y no ocurrié. Si estoy
lacerada todavia (Reinat-Pumarejo M. , Conversacion con Maria Reinat Pumarejo,
2021).

Para mi ese espacio seguro en donde tu puedes estar y ser es parte de la paz.
Cuando se nos dice que no pertenecemos, cuando se usan curriculos de ensefianza
supremacistas, nos estan diciendo que no tenemos cabida y qué paz puede
desarrollarse de ahi. Qué idea de paz puede desarrollarse si eres visto como un
subhumano. La paz esta ligada a ser pleno y de ser felices de tener todo lo que
necesitamos (Reinat-Pumarejo M. , 2021).

195 Eglin o EgUngun, tiene diversos desenvolvimientos lingtiisticos en las tradiciones del candomblé y la santeria, sin
embargo, en su raiz yoruba significa lo que viene antes de mi. Egungin es concepto vital para la espiritualidad yoruba
pues es la fuerza desde donde venimos, les ancestros y a la misma vez la humanidad toda. Las ofrendas a Eglingun se
hacen, aunque no sepamos los nombres de los que nos antecedieron, somos porque elles fueron y son.



Estamos empezando este proyecto de Afrojuventudes y una de las actividades fue
un viaje hacia atras para mirar de donde vinimos, y muchas personas jovenes
hablaron de cémo este vinculo con la ancestralidad era marcado, como sus
creencias religiosas habian mal visto este vinculo con la ancestralidad, porque se
entiende como algo no cristiano, no adecuado. Una generaciéon completa que
necesita hacer paz, hacer las paces con su descendencia, reconectar con esos dones
de nuestras ancestras y ancestros y sanar, hemos hablado mucho del trauma
generacional y ancestral que cargamos, de perdonarnos de no saber muchas cosas
que debimos haber sabido (Diaz, Conversacion con Mayra Diaz 2, 2021).

Hay muchisimas violencias, tengo problemas con el término micro agresiones, para
mi son agresiones y punto. La primera y la méas grande es la negacion de nuestro ser
de lo que somos de nuestra humanidad. En mi caso yo vine a hacer las paces con
mi cabello, porque toda la vida la gente me dijo que era imposible manejar mi cabello.
Mi mama me lleva a recortarme y las personas nos decian que no podian trabajar
con ese tipo de cabello. A los seis siete afios, mi mama tratando de que me recortaran
me decian ese cabello no se puede manejar hay que alisarlo, es imposible trabajar
con él. Entonces mi mama hacia lo que podia y me alisaba el pelo a los cinco afios.
Yo vine a conocer la textura de mi cabello, a entender mi cabello, a amar mi cabello,
a los cuarenta afios (Diaz, 2021).

Puede parecer una tonteria, pero desde pequefias me hicieron entender que mi
naturaleza era mala, siempre estaba esa raiz. Al otro dia de ese alisado tu tenias esa
marca. Esa es una manera de querer borrar nuestra naturaleza, no hay manera que
yo pueda cambiar esto. Tenemos varios ejercicios para trabajar nuestros cabellos.
Los olores, lo recuerdos, las marcas. En el espacio del cabello se inician muchas
agresiones. Cargar esta piel, estas narices y estos pelos es doloroso, se ve en la
criminalizacion de nuestros fisicos, no es lo mismo que una mujer rubia blanca se
haga unos dredlog a que se lo haga una mujer negra. Esas violencias se ven todos
los dias en el lenguaje racista, cuando se duda que podamos tener preparaciones
académicas, cuando se cosifican y sexualizan nuestros cuerpos. Yo caminaba a pie
de la escuela a mi casa todos los dias y la cantidad de agresiones que yo recibia era
bien intensa, siempre he sido muy alta y voluptuosa desde chiquita, como se
violentan las inocencias de las nifias negras, Se hacen como esta cosa exética “yo
nunca me he acostado con una mujer negra” (Diaz, Conversacién con Mayra Diaz 2,
2021).

Y hay otras violencias, las sistémicas que pasan por el lenguaje, como se nos
menosprecia, como no tenemos las mismas oportunidades, cémo somos las mas
pobres. Y claro, las que una sentia, mas aquellas violencia que se encarnan en el dia
a dia. Desde los catorce afios, yo trabajaba, porque queria tener mis cositas y mi
mama me decia que tenia que trabajar. Una vez en la tienda que trabajaba, una
sefiora entendio que le habia dado mal el cambio y me dijo: “negra bruta”, a una nifia
de catorce afios. Son de esos momentos que tu no te esperas, aunque siempre he
sido muy dispuesta a responder, pues, ese dia me quede sin palabras. Me acuerdo
de ese momento como uno en el que no supe responder, en ese momento perdi toda
humanidad. Y por unos segundos me crei esa negra bruta, yo no creo en las micro
agresiones, son agresiones, como ocurren diariamente, intentamos degradarlas. Las



miradas, mi hija es mucho mas clara que yo y no te puedo decir los montones de
veces que me preguntan si ella es mi hija. Con todo lo que eso implica (Diaz,
Conversacion con Mayra Diaz 2, 2021).

Las organizadoras/activistas del Colectivo 1lé no eluden la contradiccion, pues es una
oportunidad para entender mejor el movimiento antirracista manteniendo una continua revision
con perspectivas de que las identidades pueden y deben estar abiertas en un proceso de didlogo

continuo.

Reconocer las violencias internas dentro del mismo movimiento es dificil y eso nos
abri6 los ojos para abrir las puertas, estamos en proceso de aprendizaje con respecto
al lenguaje diverso, e inclusivo. Hay unas instituciones mas patriarcales que ve eso
como algo que no es necesario. Estamos comprometiéndonos con abrir la casa,
aprender y desaprender. Queremos integrar voces mas jévenes que nos guien en
ese proceso. Ese necesario mirar esas otras diversidades que a veces nosotras
mismas no mencionamos. Pero es duro que desde nuestras propias trincheras
tengamos luchas (Diaz, 2021).

Hay que entender qué es una colonia, haber sido colonia por 500 afios. Hay que
reconocer que no todas las personas afrodescendientes son afroamericanas. Hay
una apropiacion del tema que nos divide. La apropiacion de Africa como algo que nos
divide. Algunas personas afroamericanas se perciben como los Unicos con herencia
africana, el mismo sistema nos divide. Y todo esto es aprendido. Es pensar que no
tenemos punto en comun que no podemos conectar. Quieren tenernos en cajones td
tienes que ser una cosa o la otra. En mi caso me decian que tenia que ser
puertorriguefia o afroamericana. Se les hacia dificil visualizar que yo fuera una joven
puertorriquefia negra (Franco-Ortiz, 2020).

Trazo que entrecuida

Desde hace mas de dos décadas sectores feministas sobre todo racializadas no blancas,
reflexionan sobre el papel politico y econémico del cuidado. Este elemento esencial para la vida,
es definido y administrado por los estados de una manera y vivenciados por mujeres (leidas o

autodefinidas como tal) de otra'®. Uno de los ejes que sostiene al sistema patriarcal capitalista

196 Recientemente la literatura sobre el cuido, cuidado desde las acciones comunitarias ha cobrado una gran
importancia en los andlisis/reflexiones feministas. Algunos de estos trabajos han hilvanado migracion/racismo/género
sobre todo en las sociedades de migracidn. Han analizado y problematizado las nociones del cuido generado por los
Estados y las provistas por las comunidades. Muchas veces la apropiacion del cuido por parte de espacios
comunitarios(a cargo fundamentalmente de mujeres) no es visible para la mirada estatal y a la misma vez “desplazan
el beneficio y la atomizacion capitalista” creando “nuevos sistemas democraticos” que conviven con los sistemas
estatales. Estos espacios de cuidado comunitario son muy diversos y surgen la mayor parte de las veces de la necesidad



racista es el confinamiento de las mujeres en general ( leidas como tal o autodefinidas como tal)
al cuido/cuidado, sin embargo no podemos descuidar el hecho histérico de que esta
responsabilidad recae con mas fuerza en las mujeres racializadas no blancas, quienes integran
un por cierto significativos de las trabajadoras domésticas!®’ con funciones diversas (limpieza,
cuidado de las personas mayores, nifiez y mascotas, alimentacion de la familia en general, entre
muchas otras tareas domésticas y de cuidado). A pesar de que sin las distintas tareas de cuido
las sociedades capitalistas no podrian funcionar, ese elemento de indispensabilidad no es
proporcional a la importancia que se le adjudica al cuidado ni a la manera en que se compensan
estas labores. Estos trabajos, cuando son remunerados econémicamente, estan en la base de

la pirdmide salarial y en muchas ocasiones son totalmente invisibilizados.

En los contextos de crisis o de necesidad, las mujeres organizan el cuidado/cuido en
espacios comunitarios. El cuido/cuidado en los, espacios comunitarios ha tenido la capacidad de
trastocar la mercantilizacion de esta tarea y de proveer los vacios gubernamentales a un area
tan fundamental para el sostenimiento de la vida. Este cuidado comunitario puede incluir desde
la alimentacidn, proteccion de la infancia y de personas mayores, sanacion y otros. Con respecto
a la sanacién muchos esfuerzos de cuidado colectivo, van mas alla de una dolencia fisica y tienen
una mirada integral. Esa sanacion integral maneja las heridas visibles y no visibles ocasionadas
por las violencias sistémicas. Mediante el aislamiento y la falta de vinculos los sistemas opresivos
promueven una violencia de baja intensidad que asegura que las mujeres no puedan sanar sus
heridas, podemos llamar a este proceso una guerra no declarada y oculta contra las mujeres. El
cuidado colectivo retuerce ese aislamiento mediante distintas estrategias y son un eje de las

transpaz(c)es.

Grupos de mujeres afrodescendientes de la costa del Pacifico Sur de Colombia que han
sido victimas de politicas de aniquilacién por parte de los paramilitares, del estado y de las narco,
han desarrollado procesos colectivos de sanacion mediante el recuerdo de sucesosy la memoria

de aquelles que les fueron arrebatades. Colectivizadas en la Asociacién de Mujeres de Triana,

y esta necesidad pudiera o no gestar la intencionalidad politica de transformar las estructuras sociales. Hay veces que
son autonomos/informales, otras se “ONGeinizan” o son cooptados por los gobiernosFuente especificada no valida.

107 |La Convencion Trabajadores Domésticos de 2011 en su articulo 1 define esta funcion de la siguiente manera: (a)
el término “trabajo doméstico” significa trabajo realizado en 0 para un hogar o hogares;

(b) el término “trabajador doméstico” significa cualquier persona que realice trabajo doméstico dentro de una relacion
laboral;

(c) una persona que realiza trabajo doméstico solo ocasional o esporadicamente y no en

una base ocupacional no es un trabajador doméstico.



se reunen para enfrentar el dolor de la muerte como consecuencia de una guerra declarada
contra sus propias comunidades. En ese espacio colectivo cuentan sus historias para enfrentar
el duelo y para afirmar que no estan solas. Crearon las Casas de la Memoria que sirven para
resignificar a sus familiares asesinados, para rescatar saberes ancestrales y buscar la
conservacion del territorio. Lo que se gesta en esos espacios por medio de la memoria son
practicas de cuidado colectivo. Olga Araujo, activista afrodescendiente, lo expresa de la siguiente
manera:

Estas practicas de rescate de la memoria son, al mismo tiempo, practicas de cuidado,

pues ellas se acomparfian para llorar a sus muertos, para dignificar la memoria de sus

familiares, para construir elementos simbolicos y para soportar y acompafiar el dolor
de la perdida (Araujo, Bermudez y Vega, 2018).

En el caso de mujeres mayas q’eqchies, chujes, mames y kaqchikeles de Guatemala
colectivizadas en Consorcio Actoras de Cambio la memoria de la violaciéon sexual fue una pieza
clave para apalabrar un dolor que no podia ser dicho. En el proceso colectivo de remembrar sus
dolores obtuvieron sanacion y en este proceso se cuidaron unas a otras, mediante la palabra y
el llanto:

Sin embargo, pareciera ser que para la violacién sexual no hay rituales de sanacion

ni conmemoraciones ni monumentos; no hay memoria ni historia. Solamente silencio.

Asi, las mujeres no pudieron expresar su dolor. Hablaron del sufrimiento de otros,

lloraron por el sufrimiento de otros. El dolor propio fue invisible para todos. Pero no

lo fue para ellas mismas. El propio sufrimiento estuvo presente dentro de ellas por 25

afios como un profundo dolor en su corazén. “Me duele mucho el corazén”
(Fulchirone, 2011).

Estas sandoras/heridas cuidan de la comunidad al cuidar de ellas mismas de diversas maneras.
La memoria, el duelo colectivo, el imaginar otras posibilidades de vida, el baile, el comer juntas,
el uso de las medicinas ancestrales, son algunas de las estrategias de este cuidado colectivo.
Ese cuidado colectivo que protege a las mujeres organizadoras o activistas desarticula la nocion
de cuido de los sistemas patriarcales/racistas/capitalistas. Desde esos sistemas la préactica del
cuidado es mercantilizado y racializado. Ese concepto de cuidado es un eje de la guerra no
declarada u oculta por parte de los sistemas racistas patriarcales contra las mujeres
afrodescendientes del Pacifico Sur, contra las mujeres mayas g’eqchies, chujes, mames y
kaqchikeles de Guatemala y contra otras mujeres de los pueblos originarios o de las

comunidades negras o afrodescendientes.



Esta ruptura con el cuidado patriarcalizado, parte de un proceso conducente a las
transpaz(c)es. El cuidado entre ellas, o entrecuido, como es nombrado en el Colectivo 11618, las
lleva a romper con practicas de los sistemas de opresion que siempre han sacrificado a las
mujeres (leidas o autodefinidas como tal) racializadas. El entrecuido ayuda a las mujeres en su
proceso de sanacion de las violencias que reciben dia a dia. En muchas de nuestras
conversaciones con las organizadoras/activistas del Colectivo Ilé, se describi6 de distintas
maneras la forma en que las violencias racistas perjudicaban la salud emocional y fisica de ellas.
El hecho de tener que defenderse continuamente en los medios de comunicacion o en los
talleres de educacion antirracistas, el ser cuestionadas continuamente sobre la veracidad de lo
gue viven ha producido entre ellas problemas fisicos como el alta presién, problemas digestivos,
malestar en la espalda, problemas en la piel, entre otros. Mayra Diaz, una de las organizadoras
activistas del Colectivo lo expresa de la siguiente manera:

El caso de Breonna Taylor'® fue un proceso fuerte de sostener para nuestras

portavozas, y era bien doloroso porque estas pasando por un luto y a la misma vez

tener que salir a la prensa y al publico para explicar por qué es importante una
educacion antirracista, porque es importante reclamar una justicia racial, porque era

importante tener que reconocer que Puerto Rico es un pais racista, todo pasando a

la misma vez. Y las comparferas se enfermaron, todo se reflejé en las cuerpas. Es

recibir las violencias y como quiera tenerlas que explicar y es tan duro. Nos toca

recibirla, explicarla, visibilizarla y crear mecanismos para superarlas. Es explicar una
matanza mientras te matan. Una de las cosas mas fuertes para nosotras fue darnos
cuenta como nuestras portavozas se iban enfermando, y asi yo describiria lo que es

vivir en un pais racista en dénde se encuerpan las violencias, pero también se espera

que encuerpemos las soluciones. Es un reto muy grande, mantenernos sanas,
mientras luchamos (Diaz, Conversacion con Mayra Diaz 2, 2021).

Mayra deja claro que el activismo antirracista es objeto de mucha violencia, dentro de un sistema
racista que niega la violencia sistémica pero que mantiene un constante ataque contra las
personas racializadas no blancas. Estas violencias son parte de una guerra no declarada y
oculta, pero que tienen por agenda la homogenizacién del pais y la deshumanizacién de las

personas afrodescendientes sobre todo de aquellas visiblemente negras. Las mujeres

108 E] concepto entrecuido fue presentado Mayra Diaz Torres al Colectivo 1lé, y las mujeres lo asumieron como un
concepto que apalabra e intenciona la ternura radical que es una préctica organizacional.

109 pasada la medianoche 13 de marzo de 2020 en Louisville, Kentucky, tres agentes de la policia forzaron sin aviso
previo la puerta del apartamento de Breonna Taylor mujer afroamericana de 27 afios. El novio de Breonna, Kenneth
Walker, quien contaba con una licencia para portar armas, dispar6 en un lo que entendi6 era un acto de defensa. El
disparo hirié a un oficial, quienes respondieron con una rafaga de disparos. Breonna falleci6 con 8 balas en el cuerpo.
Aunque los policias involucrados no fueron acusados de homicidio, el estado pagd a la familia de Breonna Taylor la
suma de 12 millones de dolares.



organizadoras/activistas que van clamando con sus cuerpos, sus testimonios y con los procesos
educativos que organizan que el racismo es una realidad presente y fuerte en Puerto Rico, viven
y experimentan que sus reclamos son ignorados o simplificados. Mayra sefiala lo doloroso que
resulta para las cuerpas de las mujeres tener que ir continuamente sobre la explicacion de las
violencias, mientras que la necesidad urgente es avanzar hacia medidas que superen el racismo
en el pais. Si bien el asesinato de Breonna ocurre en Louisville, Kentucky, es igualmente doloroso
para las organizadoras/activistas puertorriquefias que se ven reflejadas en Taylor. El reclamo de
Diaz: “Es explicar una matanza mientras te matan”, expresa claramente que hay una
identificacion total porque no se estad lejos de esa realidad, las activistas/organizadoras

puertorriguefias se ven y se sienten asesinadas en Breonna.

Por otro lado, el cansancio al que se refiere Diaz encuentra su raiz en lo que socialmente
se espera del liderazgo de una mujer negra. Alicia Garza menciona que los sistemas patriarcales
racistas no validan ni toleran el liderazgo de las mujeres negras que reclaman su espacio, sino
mas bien les recuerda que ese liderazgo sera aceptado en la medida que asuman el cuido de les
demas. Esto entre otras cosas quiere decir ser cautelosa con lo que se demanda y como se
demanda, de tal manera que no hiera susceptibilidades. Al explicar como su liderazgo es recibido
por personas blancas Garza expresa: “Como mujeres negras, se espera que cuidemos de las
personas, y el patriarcado racializado exige que nos preocupemos por usted antes que por

nosotras mismas” (Garza, 2020, p.165).

En ese contexto de desesperacion, de enfermedad, de violencia, se identifica la necesidad
urgente del cuidado entre ellas, un cuidado que tendra una estructura diferente a las propuestas
de autocuidado del sistema capitalista, que se centran en la accién y el esfuerzo individual,
convirtiéndose en un producto de consumo. El proceso de cuidado en el Colectivo llé es la
manifestacion del carifio, de tomarse el tiempo para reconocer las heridas, buscar maneras de
sanar esas heridas en esfuerzos conjuntos, para a su ritmo, continuar con la agenda de
transformacion social. La lucha no puede hacerse nunca a costa de las cuerpas de las mujeres
negras, hacerlo es regresar al sistema de opresion:

Uno de los retos es que no damos abasto. Hemos estado abusandonos. En diciembre

las chicas dijeron que no ibamos a trabajar por dos semanas y estuvimos

reuniéndonos casi todos los dias para tener listo el taller de jovenes que inicié en

enero. Y este reto tiene que ver con la salud. No queremos reproducir el nivel de
explotacion que se da en otras organizaciones. El otro reto es estar en estado de
alerta para que las estructuras opresivas no se instalen en las préacticas del Colectivo

llé. Con la pandemia tenemos el reto de necesitar encontrarnos para hacer un retiro

para la gente nueva que entra al Colectivo y ofrecer unos talleres, de eso
dependemos para nutrir a la Comunidad asesora. Siempre hay la tentacion de traer



los paradigmas de afuera adentro. En el Colectivo tenemos un gran nivel de respeto
y cuando pasan cosas que son problematicas la gente dice, tenemos que sacar
tiempo para revisar este asunto (Reinat-Pumarejo M. , Conversacion con Maria
Reinat Pumarejo, 2021).

Mi experiencia de trabajo en Ilé ha sido muy diferente a otras experiencias en otros
espacios, con otras mujeres. La manera en que se mueve llé es diferente. Hacer
trabajo politico en llé es diferente. Nuestro sur es el amor, la sensibilidad, el
acompafamiento, el reconocernos y reconocer nuestro poderio como personas
negras... Y la esperanza, llé me trae mucha esperanza para seguir, para sofiar.
Aungue soy consciente también de que todo es movimiento y que hay cosas que
seguimos trabajando y otras que nos faltan por que trabajar y ya vamos nombrando.
Por ejemplo, la oportunidad que tuvimos en el retiro, las conversaciones honestas
gue alli se dieron, reconocer que el colorismo existe y se manifiesta en todos los
espacios, incluyendo el nuestro, que se dan relaciones de poder. Estamos iniciando
conversaciones sobre estos temas y sobre como los trabajamos en nuestra
colectividad. El que eso se pueda estar dando, es un mundo de posibilidades
(Gonzalez-Jorge, 2021).

En el Colectivo Ilé, hemos desarrollado la practica de cuidarnos, de tener ternuras
entre nosotras, porque sabemos que esa cultura de ternuras es importante porque
nos dan tan duro de a diario. De a diario la cantidad de cosas que nos
ocurren...Nosotras hacemos este trabajo que es de pura sanacion para nosotras, de
pura reconstruccion, de rehacernos pedacito a pedacito, con carifio, Una esta
lesionada para toda la vida, pero ayudan estos espacios de carifio y de una cosa que
a mi me parece esencial y es la creatividad. Tu habilidad de ser creativa, de crear de
adentro de ti lo que se nos ha negado, sacarlo en belleza. Y ese proceso de poder
hacer eso, es bien importante. No dejar pasar desapercibidas las obras de cada cual
(Reinat-Pumarejo M. , Conversacién con Maria Reinat Pumarejo, 2021).

En nuestra casa nos gusta darnos carifio, entendemos la ternura como la trinchera
mas importante, porque el racismo busca que perdamos nuestra humanidad. En esa
casa nuestra que es llé, la comunidad es protagonista y las manos que preparan la
comida. Maria cocina extraordinario y siempre que teniamos la oportunidad de
encontramos tenemos tres constantes: la comida, el altar y el carifio. Y lo hablamos
todas las veces que nos reunimos, extrafiamos esa paz del elemento de preparar
juntas el alimento y sentarnos juntas. Mientras tratamos de arreglar el mundo
comemos. Esa cuestion caribefia de la ternura mediante por medio del alimento de
la comida y la sazén, son parte de nuestra lucha y nuestra paz colectiva (Diaz,
Conversacion con Mayra Diaz, 2021).

Para nosotras parte importante de nuestra transgresion y de nuestra resistencia en
nuestra ancestralidad, con todo lo que implica desde la comida, el fogon, hasta
recordar nuestras ancestras y nuestros ancestros, es una mirada al pasado para
entender el futuro y reclamar nuestro poder. Reconocer lo que fuimos curanderos,
curanderas, reyes, reinas, cientificas, parteras... es un espacio de honrar nuestras
ancestras y reconocerlas en nuestro espacio de hoy. De nuevo son tres constantes:



la ternura, la comida y el altar. Y siempre honramos ese espacio, nosotras hemos
hecho altares hasta en cachas de baloncesto, esa espiritualidad hasta cierto punto
se ha criminalizado, pero queremos hacerla visible y es parte de nuestra lucha (Diaz,
Conversacion con Mayra Diaz 2, 2021).

Audre Lorde is often quoted for saying, “Caring for myself is not selfindulgence, it is
self-preservation, and that is an act of political warfare.” Indeed, “self-care” has
become a popular refrain for organizers and activists alike, and yet sometimes |
wonder whether the concept itself might be self-defeating, at least in the ways that we
have interpreted Lorde’s words and put them into practice. When | was being trained
as an organizer, self-care was seen as indulgent, something that was reserved only
for those who had the financial or social means to take care of themselves while the
world was going to hell around them. When someone | worked with would say that
they needed to take care of themselves, | would imagine Marie Antoinette proclaiming
from her decadent palace, “Let them eat cake!” In other words, how selfish is it that
you want to take a break while the rest of us are burning the candle at both ends?
Burnout was not uncommon among the people | built political community with, and in
fact, if you hadn’t burned out, perhaps you just weren’t working hard enough or doing
enough for “the people” (Garza, The purpose od Power How We Come Together
When we Fall Appart, 2020).

My hope for us is that we begin to intimately understand that living in a society where
everything can be bought or sold but not everyone can buy or sell is harmful to our
health, physically, emotionally, and spiritually. That the best way to care for ourselves
is in the manner that Audre Lorde described: to connect with each other in ways that
propel all of us toward care—for ourselves and one another (Garza, The purpose od
Power How We Come Together When we Fall Appart, 2020).

Trazo de nuevas territorialidades

¢ Y cOmo pensamos las territorialidades de la lucha antirracista y de las transpaz(c)es, qué son,
cdmo se manifiestan? Un tema discutido constantemente por las organizadoras/activistas es la
no pertenencia. Esa no pertenencia tiene varias ramificaciones, por un lado, esta la realidad de
gue las mujeres evidentemente negras y las afrodescendientes consistentemente son colocadas
fuera de sus territorios nacionales, es decir, enfrentan a lo largo de sus vidas la pregunta ¢ de
dénde eres? Ese de dbénde eres esta vinculado directamente al fenotipo de las mujeres, y a
narrativas asumidas en muchos de nuestros contextos nacionales que hace invisible a las
poblaciones evidentemente negras. Nunca se pertenece a la naciéon porque no existes en el
imaginario ni en la narrativa hegemaonica o nunca se pertenece a la nacion porque el prototipo de
ciudadane no encaja con las personas afrodescendientes o evidentemente negras. Asi como hay

un imaginario de lo que es el ser humano, que excluye a las mujeres y a las personas negras,



hay un imaginario de quienes son les ciudadanes nacionales y en ese imaginario no hay espacio
para la pluralidad. La investigadora mexica Ménica Moreno ha escrito ampliamente sobre el
mestizaje en México y en los contextos latinoamericanos, Moreno plantea que existe una politica
del mestizaje cuya intencion es blanquear las sociedades latinoamericanas, en ese contexto el
modelo de la persona nacional ser4 siempre mestiza (Moreno-Figueroa y Wade, 2022). En ese
contexto las mujeres evidentemente negras no ocupan el espacio nacional:

Manejar esas contradicciones era como: acomodar un mueble para encajar. Ese

esquema de encajar o0 no encajar es el que ha perdurado. Pasé dos afios en

Philadelphia y los mismos puertorriquefios no creian que yo era puertorriquefia
(Figueroa- Calderon, 2020).

Yo dentro de Puerto Rico, yo fuera de Puerto Rico, cual es mi lugar de pertenencia.
¢A ddénde yo pertenezco, puedo rehacer mi lugar de pertenencia? y al hacer esto me
doy cuenta de que otros seres tienen la misma dindmica (Reinat-Pumarejo M. ,
Conversacion con Maria Reinat Pumarejo, 2021).

El clamor por las transpaz(c)es es un reclamo por territorio, el territorio en las mujeres negras y
afrodescendientes organizadoras/activistas es la busqueda por pertenecer, la accién de reclamar
espacio es parte de desmontar el sistema racista y colonial. Y ese reclamo por el territorio, no es
simple, sino lleno de contradicciones, no concluye, pues la pregunta siempre es, si ese territorio
se quiere tal cual, o si necesita una revision de la estructura geopolitica, si se requiere torcer
eso0s espacios y transformarlos para que entonces sean habitables para las cuerpas racializadas.
Estos territorios nos son habitables porque desde alli las cuerpas racializadas siempre seran

subalternas:

No sé si era porque era Aguadilla y por la Base Ramey.'° Estaba muy consciente de
los norteamericanos y de su superioridad. Me ensefaron que ellos eran superiores.
Antes de llegar a los Estados Unidos ya yo sabia la narrativa de supremacia. Yo
sabia que se consideraba que eran mas limpios, que su sentido de tiempo era mejor,
su correccién era mejor, sus prioridades eran mejores. Y aprendi todo eso con la
presencia de mi mama como enfermera de la Base. Experiencias como ir a la playa
y saber que ellos segregaron la playa aguadillana. Habia una playa para los
norteamericanos y una playa para los puertorriquefios. Ellos implantaron su sistema
segregacion en Aguadilla y yo vivi eso. Ese sentido de ser siempre limitado es una
cosa que a mi siempre me ha guiado. Es una lucha muy personal porque los

110 |_a Ramey Air Force Base fue parte de toda la red de bases militares que existieron en el archipiélago de Boriquén
por durante la mayor parte del siglo XX. En 1939, el Cuerpo Aéreo del Ejército de Estados Unidos envid al Mayor
George C. Kenney a Puerto Rico para realizar un estudio preliminar de posibles sitios de bases aéreas en Puerto Rico,
declarando que Punta Borinquen era el mejor sitio para una importante base aérea. Unas 3,796 acres de culto de cafia
fueron adquiridos para uso militar.



puertorriquefios que tenemos que tener nuestro justo lugar y no lo tenemos como
colectivo (Reinat-Pumarejo M. , Conversacion con Maria Reinat Pumarejo, 2021).

En ese proceso de adquirir conciencia de territorio subalterno, constituido por las cuerpas
racializadas, y por las geografias colonizadas, las activistas sienten el dolor y la angustia de
saber que caminaron con identidades no propias, las voces les fueron arrebatadas y aunque
griten no son escuchadas. La inferioridad de la territorialidad corporal se extiende a la
territorialidad geografica, a la matria.'*! Se requiere pues un proceso de transformacion mayor,
en el que la subalterna recupera su voz, su cuerpa y su identidad en una matria reconstruida:

Yo dentro de Puerto Rico, yo fuera de Puerto Rico, cual es mi lugar de pertenencia.

¢A donde yo pertenezco, puedo rehacer mi lugar de pertenencia? y al hacer esto me

doy cuenta de que otros seres tienen la misma dinamica. De dolor, de degradacion.

Y a pesar de que yo tengo la piel mas clara entiendo muy bien lo que es ser

racializada, por mi experiencia de mi familia, pero también por mi experiencia en los

Estados Unidos. Y esa experiencia muy personal de que soy mujer y se me ha dado

un lugar también, un lugar de inferioridad. Soy otra inferior, no hay duda, la identidad

gue forjaron en mi era de otra inferior, no solo porque no naci en mi familia per se

sino porque todo Puerto Rico es asi. Se envian mensajes de que a pesar de que ésta
es nuestra matria, alguien puede decidir por ti (Reinat-Pumarejo, 2021).

En ese camino, las activistas antirracistas van construyendo un nuevo territorio, un espacio que
sirve para sanar, se trata de una diaspora interna en los territorios colonizados que va hacia los

nuevos territorios imaginados para construir otras posibilidades que les lleve a la sanacién

Por otro lado, esta el espacio que construyen las mujeres organizadoras o activistas, ese
sera siempre un espacio que trasciende las fronteras nacionales, lo transciende por las alianzas
y redes que se forjan y que son expandidas por el proceso de lucha. A su vez el movimiento se
convierte en casa, frontera que, aunque es abierta es segura para aquelles que confrontan las
violencias generadas por el sistema racista/capitalista/patriarcal. La palabra yoruba ilé significa
casa. Si pudiéramos hablar de una poética del derecho al espacio y al ser en el activismo
antirracista, ilé seria la metafora que se traduce en aquello que se anhela y se desea, el espacio
en donde somos plenamente acogides. Desde este espacio casa se construyen otras
territorialidades que nutriran el contexto nacional. No s6lo lo nutren, lo desmontan para pensarse
en identidades que trascienden el proyecto nacional para transformarse en la gran sombrilla de
la didspora:

Trabajo mucho con mis sentimientos, esas semanas después del asesinato de
George Floyd fueron bien duras, porgue lo sentimos en piel, garganta, eran nuestros

111 Algunas activistas de 11é usan el concepto matria, en lugar de patria. Hay una organizacion feminista en Puerto
Rico que lleva ese nombre.



padres, hermanos, amigos. Lo sentimos porque fue un luto que no se inicia con
George Floyd sino con nuestra trayectoria transatlantica (Diaz, Conversacion con
Mayra Diaz 2, 2021).

El territorio rescatado no es Unicamente espacio fisico, sino una extension de la accion de
pertenecer y sentirse segura, Kanisha, otra de las miembras del Colectivo llé lo plantea de la
siguiente manera:
Las personas que son racistas lo menos que te hacen sentir es segura. Una como
persona negra siente que no tiene espacio seguro, la idea es crear esos espacios con la
lucha antirracista. Cada vez que alguien aprende algo, esas personas que adquiere un
nuevo lenguaje y salen de la burbuja, fomentan que el espacio seguro siga creciendo.
Quizas no es un territorio, quizas no tiene nombre, pero se va expandiendo ese lugar.
Cuando se entiende, se aprende, entonces se crea un espacio seguro. Hay una cancién,
Mi Duefia, la escogi como presentacién final para el curso de musica. Tu tienes que
explicar que te hace sentir esa cancion, y esa cancion es el amor por mi isla, yo quiero
finalmente morir en Puerto Rico, porque amo mucho a mi pais, pero yo digo que mi gente
son mi isla, aunque tu te vayas, tu sigues siendo mi isla, se expande, cuando me siento
bien y segura contigo y me siento mejor, eso es mi isla. Hay gente que vive lejos y no
dejo de amarlos, eso quiero traspasarlo a mi campo de trabajo, a lo que quiero ser, pase

lo que pase, que yo sienta mi espacio seguro, no se trata de donde estan mis raices, es
gue no importa donde estan mis raices, ellas no se van a romper (Rivera-Millan, 2021).

Kanisha, deja claro que su isla, es un espacio no-geografico que se expande y va hasta donde
estan aquelles que la hacen sentir segura y ella junto a otres va construyendo esas posibilidades
mediante la lucha antirracista. Esa mirada desmonta el concepto tradicional de nacionalidad
forjado en el sistema colonial, para convertirlo en Il€, concepto yoruba para casa, suelo. Una
casa Yy un suelo que una lleva consigo mediante la lucha antirracista y que se expande mas alla
de si.

Trazo de cotidianidad

La cotidianidad se despliega de distintas maneras cuando irrumpe en transpaz(c)es por un lado
estd la manera en que los sistemas como el racismo y el colonialismo logran hacerse invisibles
porque son precisamente cotidianos. A veces no se consigue percibir el monstruo porque se
esconde en los pliegues del dia a dia. Es sélo la intuicion de que algo estd mal lo que alerta. Es
la sensacion de coraje y malestar que pasa por las cuerpas, lo que alerta de la presencia de las
violencias cotidianas. Quizas es por eso que en nuestras sociedades nos llevan a desconfiar de

nuestras intuiciones de nuestras emociones.



Pero ademas la cotidianidad es el espacio subversivo de la alegria, del canto, de la comida
y de la ternura. El espacio de la cotidianidad es de por si ambiguo, carente de respuestas faciles
0 antagodnicas. La capacidad de las activistas/organizadoras a moverse en ese espacio da
posibilidades a una agencia oculta, no comprensible por los poderes hegemoénicos (Richmond,
2011) El estar en la cotidianidad ayuda a las organizadoras/activistas a evitar la idealizacion de
los movimientos pues desde lo cotidiano se vive la contradiccion y los matices. El espacio de la

cotidianidad es el laboratorio que permite desarrollar propuestas creativas e innovadoras.

Sobre la violencia que se asienta en las practicas cotidianas, Barbara relata la lucha de su
mama por hacer que encajara en el mundo evidentemente racista de Fajardo*'?, los intentos iban
desde alizar el pelo, hasta medicalizar*® el cuerpo mediante la asistencia de un endocrinélogo
porque la nifia desarrollaba rapido sus senos, y su cuerpo. Las investigaciones sefialan una y
otra vez el tema de la hipersexualizacién de los cuerpos femeninos negros. Desde muy pequefias
las nifias negras son vistas como objeto de delirios sexuales. Las investigaciones arrojan que la
violencia sexual en las mujeres racializadas como negras, es mucho mas alto que en las mujeres
blancas. Este fendmeno estad enraizado en la historia del sistema colonial, y en la trata
transatlantica de personas esclavizadas, desde ese contexto se crea en el entendido que las
cuerpas de las mujeres negras son para ser explotado en todos los sentidos posibles:

Yo caminaba a pie de la escuela a mi casa todos los dias y la cantidad de agresiones

gue yo recibia era bien intensa, siempre he sido muy alta y voluptuosa desde chiquita,

como se violentan las inocencias de las nifias negras, Se hacen como esta cosa
exotica “yo nunca me he acostado con una mujer negra (Diaz, 2021).

Las mujeres negras y afrodescendientes negocian como sus cuerpas, es decir, la territorio que
ocupan, va a salir del espacio de la no pertenencia y de la deshumanizacion, para estar ubicadas
en el espacio de la ciudadania plena. Ese reclamo de ciudadania plena se agencia mediante

distintas estrategias cotidianas:

112 Fajardo es una de las 78 municipalidades del archipiélago de Borikén, es un pueblo costero con una poblacién
afrodescendiente significativa.

113 Existen amplisima bibliografia que explora el uso de los cuerpos negros por parte de sistema médico, entre esas
destacamos Medical Apartheid de Harriet A Washington (Washington, 2007) y el informe elaborado por Citizens
Commission On Human Rights, Creating Racism: Psychiatry’s Betrayal. Los cuerpos negros también fueron
bestializados mediante lo que se conocié como zooldgicos humanos, creadores a nivel popular de laimagen del salvaje
desde 1889 hasta 1930 https://www.youtube.com/watch?v=XSzjUXVjZxk



https://www.youtube.com/watch?v=XSzjUXVjZxk

Desde que estaba chiquitita me alisaban el pelo, yo nunca le reclamé a mi mama ni
lo haria jamés porque siento que esa fue su estrategia y negociar mi paso por el
mundo como una mujer visiblemente negra (Abadia-Rexach, 2020).

Quizas el coraje, la frustracion son emociones no destacadas cuando hablamos de los procesos
de paz, sin embargo, muchas veces desde algunas dosis de coraje y frustracion emerge un
activismo que transgrede y tuerce las sociedades racistas. Incluso podriamos pensar que
sentimientos como la rabia y el coraje ayudan a las personas a sentirse mejor sobre un pasado
gue persiste en el presente (Ahmed, 2015):
Estando en noveno grado, yo escribi un ensayo que se llamé algo asi como el
Racismo de blancos a negros: un discrimen social y con ese ensayo yo participé en
un certamen de oratoria, yo tenia unos doce afios mas o menos. Yo me memaoricé mi
ensayo lo practiqué con mi maestra de espafiol que es una mujer visiblemente negra.
El dia del certamen, la maestra se fue a la parte de atrds del anfiteatro, para
ayudarme a fijar la vista en el horizonte. Yo hablo muy rapido y la maestra comenzo
a hacer sefias de que hablara mas despacio, yo me puse muy nerviosa y salté partes
del ensayo, lo terminé como pude y cuando bajé del escenario me puse a llorar,
porgue no hice lo que tenia que hacer. Al terminar el certamen el Superintendente de
Escuelas de Fajardo, fue donde mi a felicitarme, por toda la emocion que yo habia
puesto en el discurso, pues pensaba que ese era el origen de mi llanto, Sin embargo,

yo lloraba por no haberlo hecho del todo bien, porque esa es mi lucha (Abadia-
Rexach, 2020).

Es claro que el coraje y la frustracion emergen, cuando se siente que faltan palabras para explicar
lo que se vive cotidianamente. Las palabras faltan no por la incapacidad de quien dice su historia
sino mas bien por el agotamiento que genera la sorpresa del entorno social cuando se relatan
estas narrativas, como si las personas negras vivieran en un territorio y en una cotidianidad
inexistente (Winters, 2020).

Esto se manifiesta en enfermedades, dolores de cuerpo, malestar emocional y estas
dolencias entre otras son manejadas por las personas racializadas como negras sobre una base
cotidiana. En el libro Black Fatigue, Mary- Frances Winter, apunta como esa lucha cotidiana que
afecta todas las areas de la vida de las personas negras o afrodescendientes, ha sido suprimida

por largo tiempo.

La diferencia con las activistas antirracistas es que ellas son conscientes del impacto en
sus cuerpos de esa disrupcion generada por el trabajo de transformacion de las estructuras
coloniales y racistas, que ocasiona incomodidad no solo hacia fuera sino ademéas en el espacio

privado y familiar:



Es més comodo no entrar en lo que te duele. Mientras mas consciencia tienes mas
molesta estas. Con el compromiso emocional a veces somatizamos. El activismo va
a requerir no siempre estar comodo. Va a requerir a veces que tu te molestes a veces
hasta con tu mama o tu abuela que llevan a veces oprimiéndote de toda la vida, sin
culpa, no lo hace de maldad jugamos el juego porque eso es lo que nos han
ensefiado, siendo colonizados dos veces (Figueroa- Calderon, 2020).

Cada vez entiendo mejor. Ademas, reconozco como esto rompe, como me ha
causado hasta enfermedad fisica. Estuve tres afios escribiendo columna para El
Nuevo Dia , y no leia los comentarios pues muy poco tenian que ver con lo que
escribia sino con mi fisico: quién es esta negrita que esta ahi opinando, como si ella
es la que sabe... mucha violencia (Abadia-Rexach, 2020).

Aunque hayamos sanado las heridas producidas por las violencias cotidianas quedan siempre
las cicatrices, esas cicatrices profundas visibles (Ahmed, 2015)podrian ser un recordatorio de los

cambios alin por hacer en nuestros procesos cotidianos:

Algo que mencionaba Sacha durante una cena en el retiro de Ilé, era que en estos
espacios culturales no se dan conversaciones sobre el racismo y como opera. Se
dice que la Bombay la Plena es de todos los puertorriquefios, asi que todes podemos
hacer Bomba y Plena y si, podemos, pero no podemos eludir las conversaciones
sobre el racismo, el colorimo, como opera dentro de estos espacios y como podemos
trabajar en conjunto para erradicarlo. Es muy complejo y contradictorio (Gonzalez-
Jorge, 2021).

Me gusta fijarme en cdmo estamos, cdmo nos sentimos, de manera individual, pero
también entre nosotras mismas dentro de Ilé, como trabajamos para asegurar que
mantenemos practicas antirracistas y decoloniales en nuestros vinculos internos en
el Colectivo, fijarme en cémo trabajamos juntas para no reproducir dinAmicas
patriarcales y de poder entre nosotras mismas. Mantener nuestros valores alineados
entre los esfuerzos comunitarios y la educacion antirracista que hacemos y nuestras
propias dindmicas. Ilé estd conformado en su mayoria por mujeres negras, y e€s
importante reconocer todos los traumas que hemos experimentado y cémo ellos
pueden afectar nuestros vinculos (Gonzalez-Jorge, 2021).

Las organizadoras/activistas no se asumen como victimas pues saben que son protagonistas del
cambio, lo agencian, sin embargo, luchan en el contexto de sociedades que niegan
consistentemente sus estructuras racistas y coloniales, estamos educades para que asi sea, por

ello “hay que explicar una matanza, mientras te matan”.

La alternativa para ellas es romper el silencio y ese silencio es quebrado no solo con las
palabras, sino ademés con la irrupcion de la felicidad del baile, la musica, la comida, la sororidad

y la sensualidad en irrumpe por medio de risas distendidas:



Cuando pienso en paz y también cuando pienso en felicidad, pienso que son estados
efimeros. Hay momento de felicidad, hay un momento de paz pero puede haber otra
cosa que lo trastoque y no sé si en ese trastoque es que se va 0 que quedo mas
abajito pero sigue estando ahi y hace falta otra cosa que lo vuelva a hacer subir. No
sé si es ruptura o si es una continuidad que a veces vemos y no vemos (Abadia-
Rexach, 2020).

Esa felicidad se saborea, es algo que el sistema racista ya no puede arrancar, aunque las
matrices de opresion estén aun en su lugar. En esa cotidianidad responsiva y subversiva, hay
varios elementos que distinguen al Colectivo llé: el altar, la comida y el entrecuido (ternura). Cada
une de elles es parte de los procesos de recuperar las voces, de sanar, de construir sus nuevas
identidades y de forjar nuevas coordenadas geogréficas, es una felicidad decolonizada dentro de
una cotidianidad con ritmos diferentes. El altar sirve para nutrirse de las espiritualidades
africanas, normalmente demonizadas por las iglesias oficialistas y ademas sirve para evocar y
recordar a les ancestres, como un paso importante en la memoria negada y de celebrar los

saberes ancestrales.

Las reuniones presenciales son normalmente acomparfiadas por comida, en una cofradia®'4
de la comensalidad, continta Mayra:
Y lo hablamos todas las veces que nos reunimos, extraflamos esa paz del elemento
de preparar juntas el alimento y sentarnos juntas. Mientras tratamos de arreglar el
mundo comemos. Esa cuestién caribefia de la ternura mediante por medio del
alimento de la comida y la sazdn, son parte de nuestra lucha y nuestra paz colectiva.
Para nosotras parte importante de nuestra transgresion y de nuestra resistencia en
nuestra ancestralidad, con todo lo que implica desde la comida, el fogon, hasta

recordar nuestras ancestras y nuestros ancestros, es una mirada al pasado para
entender el futuro y reclamar nuestro poder (Diaz, 2021).

El entrecuido (ternura) es acogimiento de cada persona en el proceso de lucha antirracista
reconociendo que la lucha habra de traer sus contradicciones y sus dolores y ese proceso se
constituyen en casa entre ellas mismas. El proceso de entrecuido, se manifiesta ademas en una
manera diferente de organizar las reuniones, las cuales por lo general inician con un proceso de

conversacion sobre como estan. No se trata de una mera formalidad sino mas bien de un proceso

114 El término cofradia es utilizado con frecuencia en el espacio de 1lé, para referirse a la comunidad de mujeres
antirracistas. El término tiene un origen dentro de la religiosidad catolica, sin embargo, las cofradias fueron
incorporadas por las personas esclavizadas y convertidas en espacio de resistencia religiosa y cultual, quizas una
reinterpretacion del concepto “malungaje” de los pueblos banties. Malungaje alude a fuertes laxos de hermandad y
solidaridad generados como consecuencia de saberse coparticipes de vivencias traumaticas. (Méndez-Gomez, 2014)



profundo de escucha y cuando los procesos de conflicto dentro del mismo grupo emergen se
busca la oportunidad para revisitarlos y conversarlos. Es un ritmo diferente de trabajar que tiene
como propdsito desmontar la estructura racista y patriarcal, no solo en la protesta y la denuncia
sino en las préacticas organizacionales:
Cuando nos reunimos tenemos otros ritmos, unos ritmos anticapitalistas, en los que
damos tiempo para saber como estamos. Soy parte de una casa de mujeres que
estan ahi para mi. Esta sociedad esta disefiada para que no sobrevivamos y con esa

alegria y momentos de gozo subvertimos, lo que se espera, que no sobrevivamos.
Vernos como seres que merecemos y damos amor (Diaz, 2021).

Y desde esa cotidianidad se encuerpan otras paz(c)es:

La paz se encuerpa de diferentes maneras todo me lleva en un circulo, es ese circulo
gue nos envuelve, a veces en forma de espiral. Ese circulo que formamos las
caribefias cuando nos encontramos. Nuestras reuniones presenciales siempre eran
en forma de circulo. Cuando nos encontramos siempre tendemos a formarnos en un
circulo. Y se concreta en las acciones cotidianas, en mi casa comemos en una mesa
redonda. De esas bendiciones ocultas que trajo la pandemia pues ahora nos
reunimos mas a comer. Se encuerpan en acciones bien grandes y en las cosas
cotidianas. Pienso en las lineas de piquete (es un circulo), asi que para mi se
encuerpa en cuestiones bien cotidianas, pero también en acciones grandes como
cuando la gente se organiza, cuando la gente reclama, cuando la gente levanta la
voz, que podrian ser entendidas como acciones opuestas a la paz. La lucha me trae

paz, de sentirme acompafiada encuerpada en esa gente que estan conmigo
reclamando justicia (Diaz, Conversacion con Mayra Diaz 2, 2021).

Ilé es una casa no concluida, una casa que se monta y se desmonta segun la necesidad de sus
integrantes y segun sea la necesidad de cambiar las estrategias para desarticular las matrices
de opresion, por eso las transpaz(c)es seran siempre provisorias y son ademas giros que

guiebran la paz colonial.
Teo-paz-ando

Teo-paz-ar es una aspiracion de ser y actuar mas alla de las fronteras que nos impone la religion
y el quehacer teolégico ortodoxo. Es un esfuerzo por romper la violencia ejercida desde las
instituciones religiosas, una violencia que muchas veces viene disfrazada de paz. La paz que
presentan las instituciones religiosas es un espacio en el que muches de nosotres no cabemos,
por eso fue necesario para mi desarticular lo que es la teologia y el papel que han asumido las
instituciones religiosas en la construccion de las matrices de opresion. Muchos de los discursos

y précticas de paz desde las instituciones religiosas son propuestas que aseguran la colonialidad



de la religion*® como una herramienta civilizatoria que mantiene en su lugar los sistemas de

opresion gestados en las entrafias de la colonizacion.

En sus més de seiscientos afios como territorio colonial, el archipiélago de Borikén, ha
sufrido dos momentos civilizatorios claves; el primero bajo la conquista espariola a partir de 1493
y el segundo en 1898. La guerra expansionista de 1898, Estados Unidos de Norteamérica contra
Espafa, conocida como Guerra Hispanoamericana, arrebata los territorios de Puerto Rico,
Filipinas, Guam y Cuba al decadente imperio espafiol. El gobierno de Estados Unidos tenia una
clara politica expansionista y un afio antes de tomar posesion de Filipinas, Guam, Cuba y Puerto
Rico habria de aduefiarse del archipiélago de Hawai'i. Las iglesias protestantes se sumaron
inmediatamente al proyecto imperial proveyendo el marco ideoldgico y teolégico de la movida
militar y politica. Luego de la invasién norteamericana al archipiélago de Borikén, las iglesias
protestantes se reunieron en Nueva York para para segmentar el campo misionero. Dos
perspectivas teoldgicas de cristianismo social norteamericano llegaron con el objetivo de civilizar
al pais. Una estaba enfocada en la salvacion personal, la moral y la responsabilidad social. La
otra estaba enfocada en la necesidad de transformar la sociedad por medio de la ética

protestante para depurar los excesos del capitalismo (Silva-Gotay, 2005).

Con beneplacito de la Iglesia y del Estado colonial se solidifica “una moral cristiana que
convirtié a los cuerpos caribefios en fetiches sexuales del deseo colonial’*'® (Rosado-Roman,

2021). Estado colonial e iglesias coludieron con una vision capitalista del valor y la productividad

115 es tedricos de la descolonialidad han llamado colonialidad del poder, colonialidad del saber, e incluso la
colonialidad de género a los procesos que aseguran que los cambios civilizatorios impuestos por los sistemas
racista/colonial/patriarcal/heteronormado sigan sosteniendo las bases de esos sistema. Las siempre presentes
resistencias de pueblos y gentes han forzado a estos sistemas de opresion a otorgar concesiones y/o a mutar para
presentarse como estructuras totalmente nuevas. Nos parece que les pensadores de la colonialidad desde los caribefios
como Aimé Césaire, Frantz Fanon o les latinoamericanes como Anibal Quijano, Maria Lugones entre otros no
ubicaron con mas profundidad la importancia de la organizacién espiritual de las gentes ni las jerarquias creadas dentro
de un elemento fundante del ser humano: la espiritualidad. Son los esfuerzos de reflexion de Gloria Anzaldda los que
nos parecen van explorando una espiritualidad subversiva, desde Nepantla, un espacio de incertidumbre y de
creatividad para explorar lo robado a las espiritualidades ancestrales y rearticularlo caminando hacia espiritualidades
decolonizadas. Usamos el concepto colonialidad de la religidn, con el propdsito de explorar cdmo se organiza nuestras
formas de espiritualidad, lo que es aceptable y lo que no, con quienes entramos en didlogo y con quiénes no y qué
define cudles expresiones religiosas pueden y deben ser demonizadas. Uno de los grandes logros de la colonizacion
fue la supresién de toda otra forma de espiritualidad no cristiana, de religiones, del genocidio de las deidades, del
asesinato de otras cosmovisiones y por ende del genocidio espiritual. Pero siempre hubo latidos fuertes de resistencia
que se manifiestan en lo que sobrevive de las practicas de las espiritualidades ancestrales tanto de matriz africana
como de los pueblos originarios. Es necesario observar como los sistemas de consumo capitalista buscan las maneras
de apropiarse de estas précticas ancestrales mediante la comercializacion de las mismas.

116 Fn el ensayo The Pimp God and the Welfare Queens: An Economy of Desire in the “Promiscuous Caribbean” la
eticista afropuertorriquefia Alexadra Rosado-Romén destaca la complicidad entre Estado colonial y la Iglesia para
deshumanizar las cuerpas afrodescendientes.



humana, misogina, utilitaria y racializada. La eticista afropuertorriquefia Rosado-Roman lo
plantea de la siguiente manera:
These systems engendered economies of all kinds, including economies of desire for
so-called “promiscuous” bodies. For the colonizer, darker and impoverished bodies
were reduced to an ontologically bulk of incontrollable primal desires that were in
desperate need of civilized. Afro-Puerto Rican women were also reduced to a gender

role incapable of being independent or self-sufficient apart from male partners or the
state (Rosado-Roman, 2021).

El concepto del cristianismo expansionista es un desarrollo posterior de la ideologia del destino
manifiesto que lleva a los Estados Unidos entre otras cosas a arrebatar territorio a México. El
destino manifiesto tiene su base en una ideologia de superioridad racial de la nacion

norteamericana vinculada a la necesidad de la expansién del mercado.

El cristianismo expansionista norteamericano asume que Estados Unidos es destinado por
la Providencia misma para cristianizar y civilizar el mundo por medio de su cultura (blanca

hegemonica) y mediante la expansion de sus mercados.

A finales del siglo 19 e inicios del 20 se desarrollaron en Estados Unidos de Norteamérica
amplios debates sobre el papel de esta nacidon en el mundo. Un ejemplo de los argumentos en
favor de una politica cristiana civilizatoria son los discursos del entonces Senador protestante
James Beveridge:

No renunciaremos a nuestra parte en la misién de nuestra raza, custodios bajo Dios

de la civilizacién del mundo... Dios no ha estado preparando a los pueblos teutonicos

y angléfonos por mil afios para la vana autocontemplacion y admiracion. jNo! El nos

ha hecho los maestros organizadores del mundo para establecer sistema donde reina

el caos. El nos ha hecho aptos en gobierno para que podamos administrar dicho
gobierno entre pueblos seniles y salvajes (Silva-Gotay, 2005).

Por supuesto cuando Beveridge se referia al concepto “nuestra raza” claramente se refiere a los
norteamericanos blancos pues ni los pueblos originarios de Norteamérica ni las comunidades
negras son consideradas en este discurso ni en la politica norteamericana dominante de ese
momento. Basado en estas ideologias y teologias, el pensador marxista afroamericano, Cedric
Robinson, en su polémico texto On Racial Capitalism, Black Internationalism, and Cultures of
Resistance plantea que las jerarquias raciales son parte esencial del capitalismo norteamericano.
Afiade Robinson que como parte de la implantacién del sistema se ejercidé un terrorismo de
estado desde los inicios de la nacion contra los pueblos originarios y contra las personas

esclavizadas. Ese terrorismo de Estado es extendido como parte de la politica civilizatoria en



Guam, Filipinas, Cuba y Puerto Rico (Robinson, 2019). Desde muy temprano pensadores
afromericanos como W.E.B. Dubois (1945), plantearon que las personas de los pueblos
originarios y las personas negras son sujetos semi-coloniales comparables con los pueblos

colonizados del mundo asiatico y africano (Grosfoguel, 2018).

En Puerto Rico una buena parte de les recién conversos al protestantismo asumieron la
teologia e ideologias de las iglesias protestantes. El socidlogo puertorriquefio Samuel Silva Gotay
afirma que para los conversos puertorriquefios los términos americanizacion, Estados Unidos,
capitalismo, democracia, progreso tecnolégico, educacion publica y obediencia a las leyes de
Estados Unidos, serén sindbnimo de evangelio y protestantismo (Silva-Gotay, 2005). Tanto las
Iglesias protestantes como la Iglesia catélica asumiran una buena parte del proyecto civilizatorio
norteamericano blanco, y con ello una manera de entender la moral, el progreso y, lo que es
decente. Y por supuesto dentro de lo que es decente no entran ciertas sexualidades, ciertos

cuerpos y ciertas espiritualidades.
La cabeza de Cristo: el color del poder del patriarcado racista colonial

Me parece que aun la imagen esta ahi, justo después de la puerta principal de la Iglesia, en el
pequerio recibidor, una imagen del rostro de Jesucristo que ha acompafado mi imaginario hasta
el dia de hoy. Un hombre joven de ojos claros, cabello casi rubio, un tanto bronceado.
Originalmente fue un boceto en carbdn, que el artista convertiria en un lienzo; conocido como la
Cabeza de Cristo o El Hijo del Hombre, el cuadro estuvo en muchos hogares e iglesias
protestantes. El pintor norteamericano Warner Sallman, hijo de migrantes, cuenta que la imagen
vino como parte de un suefio/revelacién que tuvo. Dios le revelaba a Sallman la imagen de Jesus
(Sanchez-DelLeodn, 2019).

Siendo Sallman protestante, su experiencia es rara. Las teologias protestantes, sobre todo
aquellas que emanan de la Reforma, han sido por lo general renuentes al uso de imagenes de
Jesus o de la divinidad, pues se asume gue las imagenes promueven la idolatria. Idolatria o no,
ciertamente las reproducciones del cuadro de Sallman, fueron copiosamente vendidas en los

Estados Unidos, y la imagen fue iconica culturalmente hablando y con significados diversos.

La Cabeza de Cristo representd para mi el limite de lo que la experiencia de JesUs podia
significar en mi vida. Un hombre blanco, norteamericano, sin sexo, pero sensual, que fue el
refuerzo de un lenguaje cristoldgico que hasta hoy nos acompafia. Cristo es ubicado desde
categorias de poder y privilegio a las que los cuerpos abyectos no tendremos acceso. El concepto

teoldgico de la salvacion esta envuelta en categorias y cuerpos de los poderes hegemonicos y



es necesario desvestirles de su poder para que otros cuerpos que han sido oprimidos y

desvalorizados puedan ser vistos.

El libro The Color Christ: The Son of God and the Saga of Race in America profundiza en
la evolucion de las subjetividades blancas y el surgimiento de la imagen de un Jesus blanco. No
en todos los momentos histéricos de Estados Unidos la imagen del Jesus blanco apoyo6 la
ideologia de supremacia blanca. Sin embargo, tanto en los momentos cuspides de la esclavitud
como en el surgimiento de Estados Unidos como poder imperial, emerge la imagen del Jesus
blanco como acompafiante de la supremacia blanca, de la supremacia masculina y del poder
imperial. Gracias a la creciente industria del cine, los Estados Unidos consiguieron exportar esta
imagen del Jesus blanco:

From southern California, film directors presented Jesus as a white-skinned “King of

Kings” whose ideas of liberty and justice rose above all other religious and political

systems. Somehow, too, this Jesus blessed the objectives of the Ku Klux Klan. Over

time, as markets and mentalities changed what was fashionable and trendy, the

Hollywood Jesus emerged as younger, tanner, tougher, and shorn of his overt racism.

Whether through the use of Technicolor or advanced computer imaging, he remained

a white man witnessed by billions throughout the world. As the United States rose to

superpower status in the twentieth century, it also became the world’s most active

exporter of white Jesus imagery. Through film and art, American businessmen,

moviemakers, and missionaries offered the world white Christ figures to consume and
worship (Blum y Harvey, 2012, p.12).

Y ese fue el Cristo venerado por la primera, segunda y tercera generacion de protestantes en
Puerto Rico, que vivimos entre dos aguas: un Jesus liberador y un Cristo cuya corporeidad es la
imagen del proyecto colonial. Esa imagen de Cristo fue parte del proceso civilizatorio de la
colonia. Esto vino acompafiado de otros mensajes promovidos sobre todo por las Iglesias
Protestantes histéricas, como la proclamacién de una visién de doble vara sobre la separacion
de Iglesia y Estado (al César lo que es del César...). Esa mirada promovio que la jerarquia
eclesiastica guardara silencios significativos ante algunas injusticias vidas por el pueblo
puertorriguefio. Una de esas luchas fue la denuncia de la militarizacion del pais. Sin embargo,
esos silencios significativos se convertian en un arenal de discursos y acciones agresivas cuando
se trataba de temas vinculados a la “moral” que por lo general estan vinculados a los cuerpos y
las cuerpas que no entran dentro del concepto de normatividad de la matriz opresora. Fue poco
lo que las iglesias dijeron sobre la situacién colonial y sobre el racismo que es parte de ese
sistema. No fue sino hasta finales de la década de los noventa que las denominaciones cristianas
del archipiélago se insertan de manera activa y visible en favor de la salida de la Marina de los

Estados Unidos de la isla de Vieques, un enclave estratégico para Estados Unidos. El liderato



religioso que desde sus inicios se vincul6 a la lucha antimilitarista sufrié persecucion dentro de
las mismas iglesias muchos pastores jévenes fueron expulsados o tuvieron que exiliarse.'’
Algunos sectores de las Iglesias Protestantes histéricas fueron claves en el proceso sistematico

de reprimir'® los movimientos disidentes y anticolonialistas en el pais.

El color de Cristo y la forma de su cuerpo y la desaparicion de su genitalia no es una
discusioén superficial, desafortunadamente, las respuestas desde las estructuras eclesiasticas y
desde algunos pensamientos teoldgicos se llega a afirmar sin mayor problema que Jesus es
dalténico, sin miradas al color, al sexo, etc. Cuando las iglesias o cuando el quehacer teol6gico
afirman esto, se ignora intencionalmente o sin intencion, lo profundo que el sistema patriarcal

racista y heteronormado esta asentado en las Iglesias y gran parte del pensamiento teolégico.

Cuando Barack Obama emerge como candidato a presidente de Estados Unidos de Norte
Ameérica, los mensajes del pastor de la iglesia a la que el entonces candidato asistia, el reverendo
Jeremiah Wright, se volvieron virales en todo el mundo. Wright se atrevio a hacer toda una serie
de maldiciones a la usanza de los antiguos profetas contra los Estados Unidos de Norteamérica
por sus politicas racistas e imperialistas. En uno de sus mensajes, Wright concluye afirmado que
las acciones del gobierno de Estados Unidos van en contra de Jesu,s que después de todo es
negro y pobre. Las reacciones no se hicieron esperar, y casi cuestan la candidatura a Obama.
Lo interesante fue que algunos pastores afroamericanos afirmaron que el Jesus de Martin Luther
King, no tiene color y por otro lado, Obama se desligd de quien habia sido su pastor (Blum y
Harvey, 2012).

La respuesta politica al periodo de Obama fue la victoria de la consigna Hagamos a
Ameérica Grande Nuevamente, que estuvo a acompafada por toda la fuerza de las iglesias

evangélicas y de los supremacistas blancos. También hay que colocar en contexto que hoy en

117 Algunos fueron enjuiciados y encarcelados. Uno de esos fue el obispo, monsefior Antulio Parrilla, de la Iglesia
Catdlica, quien en 1979 fue condenado a un afio de carcel por celebrar una misa en solidaridad con los habitantes de
Vieques, en terrenos expropiados por la Marina. Monsefior Parrilla fue Obispo Titular de Ucre en lo que hoy es TUnez.
Alli hubo una parroquia, perteneciente al proconsulado de Cartago, en el norte de Africa en la actualidad el lugar se
Ilama Bordj-Bou-Djali. Debido a sus posiciones anticoloniales fue marginalizado por la jerarquia catélica del pais.

118 E| libro Las carpetas: persecucion politica y derechos civiles en Puerto Rico Fuente especificada no valida.,
relata como se dio la persecucion politica en el archipiélago contra todo movimiento disidente que fuera una amenaza
para la estabilidad de la estructura colonial. El “espionaje” contra les disidentes puertorriquefies fue coordinado por
les mismes puertorriquefies impulsados por las autoridades federales del gobierno de los Estados Unidos. Las iglesias
y sus lideres participaron ampliamente en este proceso de espionaje y represion. A finales de la década de los noventa
trabajaba en el entonces Concilio Evangélico ordenando el archivo histérico, alli encontré expedientes (carpetas)
creadas por el Secretario General del Concilio Evangélico de Puerto Rico en la década de los setentas, con informacion
de los movimientos y acciones de personas de disidentes en las Iglesias Protestantes historicas.



diversos estados de Estados Unidos de Norteamérica hay movimientos para que no se discutan
algunos elementos de la historia de ese pais, para que se cambie la narrativa sobre el periodo
esclavista, y para prohibir algunos textos en las escuelas como por ejemplo de Toni Morrison, la
Unica escritora afroamericana en haber ganado el premio Nobel de literatura. Cristo si tiene color:
blanco, tiene género: masculino, y esta carente de genitalia. La Cabeza de Cristo de Warner

Sallman, nunca sali6 de las estructuras eclesiasticas ni de la reflexion teoldgica.
Si Dios fuera negro mi compay...
Si Dios fuera negro -mi compay- todo cambiaria
Fuera nuestra raza -mi compay- la que mandaria
Negro fuera el Papa
Y negro el ministro
Los angeles negros

Negro Jesus Cristo -compay-

En 1979 el compositor puertorriquefio Roberto Angleré lanza la cancion festiva y burlona Si Dios
fuera negro, la misma tuvo un éxito inesperado en el archipiélago de Borikén. Fue una de las
pocas “reflexiones teoldgicas” sobre el racismo en la isla. La cancién no plantea a un Dios negro,
sino un imaginario: ¢Qué pasaria si Dios fuera negro? La letra de la cancidon asume a una
Divinidad blanca y desde ahi “explica” la jerarquia de poderes en el archipiélago. Una jerarquia
de la que no se habla en general, menos en los contextos eclesiales o en el quehacer teoldgico,
después de todo como decimos en el archipiélago de Borikén: “aqui el que no tiene dinga tiene

mandiga.™*®

Hasta hace muy poco la reflexion teolégica en América Latina y el Caribe, incluyendo a las

teologias feministas, no so6lo generaron discursos y practicas asexuadas pero también

119 Esta expresion nos recuerda que el archipiélago de Borikén es habitado por un pueblo mayormente racializado. La
expresion viene de una poema de Fortunato Vizacarrondo, ¢Y t0 agiiela, aonde ejt4?. Este poema fue musicalizado y
popularizado en algunas partes de América Latina y el Caribe. En Per( hay una variante de la expresion que dice:
quien no tiene de inga tiene de mandiga, quizas en una inclusion de los pueblos originarios. La expresién ha sido
utilizada para minimizar la existencia del racismo en Puerto Rico, pues el pais se asume como una democracia racial.
“Le investigadore cubane Tito Mitjans Alayon nombra a este fenémeno mulatocracia, leyéndolo como un fenémeno
historico que es un tipo de racismo antinegro. https://negracubanateniaqueser.com/2020/11/18/tito-mitjans-alayon-la-
mulatocracia-ha-sido-el-instrumento-historico-para-sequir-matando-en-todas-las-formas-a-las-personas-negras/



https://negracubanateniaqueser.com/2020/11/18/tito-mitjans-alayon-la-mulatocracia-ha-sido-el-instrumento-historico-para-seguir-matando-en-todas-las-formas-a-las-personas-negras/
https://negracubanateniaqueser.com/2020/11/18/tito-mitjans-alayon-la-mulatocracia-ha-sido-el-instrumento-historico-para-seguir-matando-en-todas-las-formas-a-las-personas-negras/

incoloras.'? Por otro lado, las teologias cuir que emergen desde Latinoamérica y el Caribe y
desde Estados Unidos de Norteamérica han mantenido un silencio significativo sobre los
procesos de racializacion y como estos procesos son cruzados por las sexualidades. Es asi como
el quehacer teologico tanto feminista como cuir se convierte en poco relevante para la

experiencia desde las personas afrodescendientes o evidentemente negras.

Muches coincidirian en que las teologias negras de la liberacién pautan su inicio con dos
libros de James Cone, Black Theology and Black Power y A Black Theology of Liberation desde
ahi se afirma una Divinidad que se hace negra porque se identifica con el dolor de la gente negra.
Esa identificacion de la Divinidad “ennegrece” a Dios. James Cone tiene una gran intuicién
cuando busca ir mas alla de las fuentes tradicionales para pensar la teologia, es decir, mas alla
dela Biblia, de la tradicion interpretativa y de los escritos de aquelles identificados como grandes
tedlogos. Cone explora las tradiciones de la espiritualidad afroamericana en los spirituals y en
los blues y de esta manera logra salir de las maneras tradicionales de hacer teologia. Sin
embargo, la teologia de Cone tiene el gran silencio sobre las mujeres negras y por supuesto
sobre las personas negras sexo diversas. Delores Williams'? habra de ser la primera en
responder el vacio de Cone con el libro Sisters in the Wilderness: The Challenge of Womanist
God-Talk, en donde destaca que el valor central de la Divinidad no es la capacidad de la
liberacion como plantea Cone, sino el acto de acompanfar a las mujeres negras en las acciones
de sobrevivencia, porque después de todo sobrevivir es un acto de subversion para las mujeres
negras. La fuente para la reflexién teoldgica de muchas teélogas feministas afroaméricanas son

las experiencias de las mismas mujeres negras.

Desde América Latina y el Caribe las tedlogas feministas negras buscan respuestas
teoldgicas al sistema racistas patriarcal sin perder de vista la estructura colonial o la colonialidad
y su trabajo reflexivo se hara por lo general en contextos comunitarios. Una pregunta parece
inquietar a estas las teologias negras feministas decoloniales: ¢ cual es el lugar de la persona

negra, particularmente de las mujeres en los territorios, en los discursos y en el quehacer

120 Este concepto de teologia incolora o monocromatica es presentado por la tedloga argentina Nancy Bedford: “Una
teologia “incolora” no es una teologia que haya superado el racismo, sino que no es consciente de la realidad del
racismo y sus consecuencias. Termina siendo una teologia monocromaética porque no da lugar a una reflexién
estructural y sistematica a partir de las vivencias y los reclamos de las personas que se reconocen como gente “de
color”.Fuente especificada no valida..

121 Es interesante notar que mientras los libros de James Cone, han sido traducidos al espafiol y al portugués, no
tenemos ninguna traduccion de los libros de Delores Williams y de casi ninguna de las te6logas afroamericanas tales
como Jacquelyn Grant, Kelly Brown Douglas y Katie Cannon entre otras. Por otro lado, lo libros de te6logas o biblistas
norteamericanas blancas como Sallie Macfague, Rosemary Radford Ruether y Elisabeth Schiissler Fiorenza no sélo
han sido traducidos al espafiol sino que gozan de una amplia difusion.



teolégico sobre todo cuando el discurso teoldgico ha generado grandes violencias para las
comunicades negras. No tenemos la intenciéon de desarrollar una discusion a profundidad sobre
las teologias negras de Agustina Luvis Nufiez, Cleusa Caldeira, Maricel Mena Lopez y Silvia
Regina de Lima Silva, sino dejar las bases para dialogos futuros y el trazo de los conceptos que

me llevaron a teo-paz-andar.
Agustina Luvis Nufiez

Agustina plantea que el lugar de una te6loga feminista negra decolonial es extrafio por ser uno
invisible, sus saberes siempre cuestionados son tomados desde la sospecha (Nieves, 2021). En
su disertacion doctoral: “Sewing a New Cloth: A Proposal for a Pentecostal Ecclesiology
Fashioned as a Community Gifted by the Spirit with the Marks of the Church from a Latina
Perspective”, Luvis construye una pneumatologia que utiliza como base las Fiestas de Santiago
Apostol en Loiza. Estas fiestas combinan la espiritualidad de matriz africana con elementos del
catolicismo. Este es esfuerzo audaz, sobre todo porque el contexto de Luvis Nufiez es la Iglesia
Pentecostal, un espacio religioso con alta resistencia a integrar otras estructuras religiosas. Por
medio de las historias de un grupo de mujeres de su iglesia y de la suya propia va presentando
la historia de resistencia de la comunidad loicefia y de su protector Santiago Apdstol. De esta
manera las fiestas de Santiago Apostol se convierten en una metafora de ekklesia y Koinonia en
el espacio pentecostal caribefio, es claro, que el pentecostalismo negre del contexto loicefio se
diferencia de otros modelos pentecostales. Es claro para Luvis que la fuente de una teologia que
transciende las estructuras coloniales, eurocentradas y racistas debe buscarse fuera de los
espacios tradicionales, incluso en aquellos espacios que han sido considerados profanos. De
esta manera Luvis busca superar los grandes vacios de reflexion sobre el racismo en las
estructuras religiosas y en el guehacer teoldgico mirando la tradicién de las comunidades negras
particularmente de sus mujeres. Aqui hay algunas pistas de un giro a la decolonialidad de la
religion, mas alla de las contradicciones de la misma estructura religiosa pentecostal, es decir el
pentecostalismo negro presenta unos bolsillos de resistencia a la matriz racista y colonial (Nufiez,
2023).



Cleusa Caldeira

Para Caldeira la monocultura y la teologia que en esencia es eurocentrada ha sido responsables
de sostener el maafa'? a lo largo del tiempo. Reconoce que las primeras teologias negras en
Abiayala y la Isla de la Tortuga!?® emergen de la teologia de la liberacion si bien esta teologia
rompié con la estructura ontoldgica tradicional de la teologia ortodoxa, no rompié con la
estructura epistemoldgica. Esa falta de ruptura sigue produciendo gran dolor en las comunidades
negras, por tanto, es urgente un quehacer teoldgico en el que Dios y la experiencia humana
puedan ser entendidas mas alla de del pensamiento euro centrado (Caldeira, 2021) (Caldeira,
2022). Inspirada por Frantz Fanon , Caldeira apunta hacia la necesidad de un proceso

de(s)colonizador que lleve a sanar mentes y cuerpos.

La teologia de(s) colonial y antirracista debe mantener una critica constante a la matriz
colonial del cristianismo y a la misma vez integrar las epistemologias afocentradas en su proceso
de reflexion. La teologia negra debe tener la intencion politica de “desontoligizar” a las personas
negras, profundizando en los efectos de la accién deshumanizadora de la persona negra por

parte de colonialidad y del racimo en las vidas.

Caldeira utiliza algunos conceptos de la teologia clasica como la theosis/kenosis
adaptandolos al proceso de de(s)colonizacion en lo que Fanon nombré como sociogénesis. En
esa linea de la teologia clasica Caldeira planteara que la Koinonia no es posible si se ignora el
papel del cristianismo en la construccion del racismo y si se ighora la existencia estructural del
mismo y sus efectos deshumanizantes. Cuando esta negacion ocurre o cuando la teologia se

hace “incolora”, entonces se es complice del racismo sistémico pasa a ser complice.

Caldeira convoca a una teologia de la interculturalidad en didlogo con los terreiros del
candomble, con una hermenéutica que ayude a destacar los valores de la cultura africana, esto
es lo que ella llamara teoquilombismo. Los quilombos fueron poblados de personas que huyeron

de los procesos de esclavitud, estos territorios representan lo que fue y es la resistencia de las

122 Maafa es un concepto en una de las lenguas bantu, Kiswahili o swahili que significa gran calamidad. EI concepto
fue usado por la antopologa afroamericana Marimba Ani para referirse al genocidio de personas esclavisadas durante
el priodo de la Trata Transatlantica. El concepto es discutido por Ani en su libro Let The Circle Be Unbroken: The
Implications of African Spirituality in the Diaspora.

123 Abiayala es la forma correcta para Abya Yala, tierra en plena madurez o tierra de sangre vital es la manera en que
los pueblos Gunadule llaman al territorio que ocupan (gran parte del istmo panamefio y una parte de ColombiaFuente
especificada no vélida.. La Isla de la Tortuga (Mankinaak) es la manera en que los pueblos algonquin/ iroquies
nombran a su territorio ubicado en parte de lo que es hoy Norteamérica. El concepto Abiayala (Abya Yala) es un
concepto que ha sido utilizado y apropiado por feministas comunitarias y mestizas para referirse a todo el continente
americano.



comunidades negras en el Brasil. Con otros nombres, tales como cumbe, rochela o palenques,

estos espacios liberados'* y de resistencia se extendieron por toda Abiayala y el Caribe.

El teoquilombismo es una propuesta de huida de la teologia eurocentrada para recuperar
la dignidad de cuerpos abyectos particularmentede los cuerpos negros.

Maricel Mena L6pez

La reflexion de Mena Lépez nos deja sin palabras, pues nos recuerda que el origen de la Biblia
no es caucasico pues las culturas que generan los escritos biblicos, narrativas y teologias son
semitas, africanas y asiaticas. El concepto de un mundo biblico caucasico tiene su raiz en los
procesos de racializacion que emanan de la colonizacion de las tierras de Abiayala, la Isla de la
Tortuga y el Caribe. Incluso Mena Lopez nos recuerda que las raices de las culturas clasicas
griegas y romanas que son asumidas por occidente como las “progenitoras culturales” provienen
del mundo oriental y africano (Egipto, Libia, Etiopia). Por ello Mena Lépez invita a hacer una
relectura de los textos biblicos teniendo a Africa como centro, por ejemplo, cuatro de las doce

tribus de Israel eran de origen africano (Mena-Lopez, 2016).

No solo hemos perdido esa ubicacion cultural de las narrativas biblicas, pero ademas las
claves interpretativas han sido construidas con parametros y perspectivas eurocéntricas. La
manera en que en la ciencia biblica estructura la historia de Israel es una “herencia cultural de
los siglos XVl y XIX y es parte del proyecto colonizador’. Mena Lépez puntualiza que los escritos
sobre las narrativas biblicas en América latina y el Caribe asumieron esas fuentes, por tanto, se

lee y se interpreta con una base racista y colonialista.

La pregunta para Mena Lopez es ¢Como liberar a la Biblia de la Biblia? Para ello es
necesario integrar una lectura con Africa, es decir, una mirada que considere diversos saberes
particularmente aquellos que los sistemas racistas pretendieron eliminar. Hay que asumir que no
todo el contenido de la Biblia es palabra de Dios, por otro lado, la lucha por la resignificacién
identitaria no necesita de la Biblia, pues estas luchas pueden legitimarse con otras narrativas y
experiencias. Nos parece que esto en voz de una biblista es una llamada asombrosa para salir
de la profundidad de la colonialidad de la religién” que en parte se asienta sobre esas miradas

descolocadas de las narrativas biblicas.

124 Tan temprano como en el 1570 se establece, por medio del liderato de Gaspar Yanga, el primero de esos poblados,
San Lorenzo de los Negros en Veracruz, México.



En el ensayo titulado Una espiritualidad, alegre, festiva y transgresora desde la praxis Afro-
colombiana (Mena Lépez y Agudel Grajales, 2009), Mena Lépez convoca la épica Chango el
gran putas del escritor afrocolombiano Manuel Zapata Olivella para asumir la pluraridad de las
teologias indoafricanas de las tierras Abiayala, la Isla de la Tortuga y el Caribe, el sincretismo
subversivo, la resistencia a los dualismos y el reclamo del poder de los ancestros. Estos ejes son
para Mena Lépez claves posibles para liberar al cristianismo catélico de su matriz opresora, el
dialogo vital y siempre abierto permitira entonces que la vida se levante y esa vida se levanta en

la alegria movible de los pueblos afrocolombianos.
Silvia Regina de Lima Silva

Lima Silva piensa en una comunidad diaspdrica que quiebra las fronteras nacionales y desde
ese espacio fluido que se gestan teologias con Africa como centro, se trata de una Africa mitica
simbdlica que alimenta los suefios de una vida digna. (Silva, 2010). La teologia negra feminista
tiene como responsabilidad primaria ayudar a torcer los sistemas racistas, androcéntricos y
sexistas. La negacion y la exclusion de las comunidades negras produce un no lugar el cual debe
ser abordado desde la resignificacion de la identidad y desde el reconocimiento de los rostros

negros como imagen y semejanza de Dios.

La teologia ortodoxa como disciplina ha mantenido los saberes de las mujeres negras fuera
de su estructura, con epistemologias rigidas y no dialogantes, por esto la propuesta es hacer las
teologias feministas negras siempre con un vinculo comunitario y desde las cuerpas de las
mujeres negras como un espacio valido para el pensamiento teoldgico. La historia de las mujeres
y de los hombres negros es lugar de Revelacion. En tanto hay que redescubrir la historia, rescatar
las memorias pues son las fuerza viva del pasado que debe reinterpretar el presente. Para Lima
Silva las experiencias religiosas de las tradiciones africanas son parte fundamental de la memoria
histérico-religiosa, de esta manera abre la puerta a que la reflexién teol6gica se desarrollé desde

las matrices de espiritualidad africana.
Los espacios diasporicos

Uno de los ejes tematicos que conectan los pensamientos de Luvis, Caldeira, Mena Lépez y de
Lima Silva son los espacios diaspéricos. Estos espacios diasporicos no solo son una forma
histérica y sociocultural de existir para las comunidades afrodescendientes, pero ademas pueden
ser un tipo de conciencia que resignifica a la persona afrodescendiente o evidentemente negra,

Ese proceso de concienciacion lleva a las personas a ir en huida de las matrices de opresion



para generar espacios propios que se pautan en claves y en ritmos diferentes, una clave y un
ritmo de(s)colonizador. Entonces se vive en las didsporas porque hay un abismo de pertenencia
generado por la ruptura con el lugar ancestral de origen, se asume las didsporas porque se tuerce
la identidad colonial para respirar identidades diversas y se opta por las didsporas como una
accion politica que quiebre con la matriz de opresion, con la colonialidad de la religion. Teo-paz-
ando se articula como un proceso diasporico en todos sus capas, en toda su complejidad e
inestabilidad. Desarticular la matriz del discurso religioso tradicional, desmontar la colonialidad
de la religién requiere de un activismo creativo en colectividad, de imaginaciones que nos ayuden
a paz-ar fuera del centro de la colonialidad. Teo-paz-ar es verbo de astucia, de “jaiberia” que se
conjuga de maneras diversas, buscando las fisuras de la colonialidad para crear otras narrativas

en espacios diasporicos.
Desde la astucia del juey*?® teo-paz-ando

Por algun tiempo en el discurso y en el imaginario puertorriquefio predomin6 una mirada negativa
sobre el juey siendo una referencia a la imposibilidad de caminar hacia delante como pueblo. La
metafora del juey es una aseveracion colonial de que sélo luchamos unes contra otres, una
aseveracion que invisibiliza nuestras resistencias. Sin embargo, el juey, en la tradicion de la
cuentistica oral de los pueblos africanos y la de los afropuertorriquefios, es un embaucador, que
busca dentro de la “desventaja” de su vulnerabilidad salir adelante mediante la astucia o
mediante estrategias que dislocan los sistemas en los que sobrevive. Muches estudieses de las
narrativas orales coinciden que la cuentistica oral de los animales preservadas por las
comunidades afrodescendientes son referencias a las situaciones de opresion tanto dentro del
sistema esclavista, asi como durante el periodo post esclavista. Estos medios orales, asi como

la danza y la musica son sistemas alternativos de comunicacioén y de resistencia. (Lugo, 2020).

Hay varios animales que son personajes comunes en la cuentistica afrodescendiente del
Caribe. Son personajes complejos, que buscan salir adelante a pesar de su tamafio o su
fragilidad. Embaucadores que son dificiles de describir, pues a pesar de sus trucos y engafios
capturan la simpatia de quien escucha la historia, sobre todo capturan la empatia de aquella

audiencia que siente en su piel las heridas de los sistemas de opresién.

125 Desde la espiritualidad chicana se reclama el espacio de la neptla como el espacio cadtico y creativo que busca
subvertir los espacios de violencia, las activistas se asumen como nepantleras que son movidas por la astucia del
coyote embaucador por excelencia gestado por la Gran Madre. La fuerza y la energia embaucadura del coyote ayuda
a las nepantleras a ir mas alla con generosidad, a reirse de si misma, a encontrar direccion y diversion para enfrentar
los riesgos y violencias dentro de las matrices de opresion.Fuente especificada no valida.



La arafia también conocida en el Caribe como anansis (de la cultura Ashanti), la tortuga
(de la cultura Yoruba) y el conejo (de la cultura Bantl) son parte de los personajes que buscan
maneras ingeniosas de salir a las dificultades de la vida. En este grupo esta el cangrejo o juey
(de las culturas yoruba y xhosa).

Hay varios relatos en los que se explica que el cangrejo pierde su cabeza por ser
demasiado ingenuo, aun asi, de manera ingeniosa busca salir adelante con los recursos que
tiene. Pero ademas el cangrejo es parte de la mitologia de 1fa!?%. Un patakki'?’ relata el momento
en gue Orunmila®?® perseguido por sus enemigos decide lanzarse al mar pero antes escondié su
If4'?° en la playa, Cuando los enemigos se cansaron de buscarlo, Orunmila sale del mar pero no
encontrd su Ifa al no encontrarlo or6 a los Meyis, y ante su sorpresa sale un cangrejo de su cueva
y en cada tenaza llevaba dos ikin, el cangrejo van entregando en pares hasta completar los 16

ikines del Ifa de Orunmila.

Al hacer el relato de la astucia del cangrejo nos preguntamos si se puede teologizar mas
alla del concepto raza, mas alla del género, mas alla de las estructuras coloniales. ¢ No ha sido
el pensamiento teologico el yunque desde donde se han forjado estas matrices de opresion?
Teo-paz-amos para esconder los ikines y de esta manera re imaginar nuestro futuro fuera de las

matrices opresivas.
Un vivir teoldgico sin teologia: teo-paz-ando

Las activistas/organizadoras del Colectivo Ilé nunca se han pronunciado como religiosas, de
hecho, podriamos decir que se mantienen bastante lejos de las estructuras religiosas, de igual
modo es cierto que desde el Colectivo se vive un activismo profundamente espiritual. Es un
activismo espiritual que trasciende la religién y la teologia, que se vive desde la astucia trinitaria

de larisa, la comida y de la capacidad de sofiar.

126 |4 es el sistema religioso del antiguo reinado de Dahomey integrado hoy por Nigeria, Republica de Benin y Togo.
Ese sistema religioso llega con las personas esclavizadas al Ilamado hemisferio americano, preservandose
insistentemente a pesar de los esfuerzos de aniquilacion religiosa y cultural . If4 es ademas un complejo sistema de
adivinacion y sabiduria de las culturas yorubas, en 2005 fue declarado patrimonio de la humanidad por la Organizacion
de las Naciones Unidas para la Educacion, la Ciencia y la Cultura.

127 E| patakki es un cuerpo de narrativas orales bastante extenso, que tienen una ensefianza o moraleja
128 Orunmila u Orula es la deidad de la adivinacion y de la sabiduria

129 Se refiere a sus ikines que son 16 nueces de palma que al lanzarlos tienen representas distintos simboles que sirven
para el arte de la adivinacion.



La risa- No puedo imaginar una reunion del Colectivo Ilé, bien presencial o virtual, sin
sonrisas o sin risas. Las sonrisas pueden ser disruptivas en los ambientes condenados a la
seriedad monolitica que se fomenta en algunos espacios sociales. Sin embargo, reirse sin
verglenza, distendidamente, usando toda la sonoridad del cuerpo no sélo es disruptivo es un
escandalo que desarticula el orden establecido®. Y es lo que ocurre cuando las mujeres de Ilé

Nnos reunimos.

En uno de mis viajes a Puerto Rico para asistir a un retiro del Colectivo, fuimos a un
conocido restaurante popular de comida criolla caribefia. Eramos cerca de doce mujeres todas
negras, llegamos al local con nuestras risas y con la algarabia sonora tan tipica del Caribe.
Observé que el resto de los comensales nos miraban con atencién, habia otras mesas con mas
de cinco personas, es decir, mesas con mucha gente, sin embargo, nuestra mesa llamaba la
atencién. No creo que nos miraba sélo porque era grupo de mujeres negras, nos miraban porque
ademas de negras nos reiamos con distencion. Quizas, yo era la Unica de la mesa que tenia mis
ojos alrededor en un acto de observacién constante. Pero la pregunta es ¢ por qué llama tanto la

atencion un grupo de mujeres negras, riendo y comiendo?

En una entrevista a Ochy Curiel para el podcast Negras, se pregunté sobre cémo una
caribefia asume la vida en Bogot4 Colombia. Curiel respondié que extrafiaba dos cosas: las
perspectivas de horizonte que da el mar y lo segundo, el bullicio de la risa. Curiel afirm6 que la
risa bulliciosa es una de las estrategias de los pueblos negros y afrodescendientes para
sobrevivir la matriz de la colonialidad. En ese sentido, segun Curiel, la risa bulliciosa es parte de

las resistencias de los pueblos.

Por qué llaman la atencion las mujeres negras cuando reimos sin reparo, ¢,sera porque no
se espera que lo hagamos?, ¢sera porque reirse es un desafio?, después de todo no solo
sobrevivimos, sino que reimos, gozamos mas alla de las violencias sistémicas. Es el anuncio
desde la caja toracica de que no hemos sido vencidas, que se esta aqui, presente. Por otro lado,
la risa es una medicina, que asiste en el proceso de la afrosanacion. Hemos ya mencionado que
el sistema racista produce enfermedad en las personas, la risa es un antidoto contra las

violencias sistémicas (Winter, Black Fatigue. How Racism Erodes Mind, Body and Spirit, 2020).

130 En el ensayo Sin aliento: la risa y el llanto al limite del cuerpo la fildsofa judeoamericana, Judith Butler plantea
que los sonidos que emiten aquelles no acostumbran ser escuchades son cruciales al momento de establecer su
presencia y tienen el poder de perturbar las estructuras autoritarias.Fuente especificada no valida.



La risa del cangrejo es astucia/burla que lleva a engafar al sistema para hacerles pensar:
estan satisfechas y conformes. Mientras, que desde nuestra cotidianidad cocinamos proyectos

para torcer los sistemas de opresion.*3!

La comida- No es posible una reunion presencial del Colectivo Ilé sin comida, buena
comida. Comida fresca elaborada por ellas mismas o por compafieras que tienen pequefios
negocios de comida, y que ofrecen un menu caribefio. No se trata s6lo de consumir la comida
como un producto, la comida es un encuentro. Un encuentro para la cotidianidad, para hablar de
las familias, para abordar estrategias que les ayudan a manejar la vida, para celebrarse o
simplemente para expandirse en el placer de comer. Hay una gran diferencia entre la comida
servida en una reunién de negocio y una comida servida en el espacio de una reunion del
Colectivo llé. En la primera la accion de comer es una transaccion comercial, se celebra en
funcién de obtener un beneficio o ganancia. En la segunda la accion de comer es un deleite
sanador y erético que ayuda a las activistas a continuar con las demandas de ser una
organizacion antirracista. Y en ese comer hay también un encuentro con la ancestralidad, pues
la comida afropuertorriquefia, se asienta en saberes ancestrales, e incluso en la astucia de
combinar lo inimaginable para sobrevivir. Cuando faltan esos espacios para comer, el grupo de

mujeres lo resienten y se afirma es tiempo de reunirnos a para beber y comer.

Los pueblos Ashanti (ubicados mas o menos en lo que es hoy el territorio de Ghana) intenta
explicar lo que perciben como una paradoja de Dios, su cercania y la misma vez su lejania de la
humanidad. Se cuenta que Dios solia habitar cerca de la tierra e interactuar con los seres
humanos. Un dia, una anciana estaba cocinando el fufi'®?, cada vez que con el mortero
machacaba el iame, golpeaba a Dios. Cuando Dios protestd, la mujer no presté atencién a las

guejas de Dios. Como Dios no pudo soportarlo mas se retird hacia el cielo (Antwi, 2018).

131 1a te6loga mujerista Ada Maria Isasi Diaz habla de la burla en estos términos: “Burla, meaning tricking/evading,
makes it very clear for us Hispanas/Latinas that our mujerista proyecto histérico cannot be a repetition of what is—
for much of what is, is worthy of mockery, right?—that we cannot become like the oppressors nor imitate the way
they create, understand and interpret reality (well, at least most of the way they do it!). This is our ultimate burla: to
turn the elements of confinement in the tiniest of interstices into those needed to create una sociedad en la que quepan
todos, a society in which all fit, from which no one is excluded.” Fuente especificada no valida.

132 E| fufd es un alimento basico de la comida de Africa Occidental, se hace de fiame, platanos o yuca amasados en
morteros. Si bien es un plato que se origina en Africa, es una de las comidas més comunes del Caribe negro en donde
hay diversas formas de elaborarlo y también tiene diversos nombres. En el caso de Puerto Rico una de las variantes
se llama mofongo.



El acto de comer en el Colectivo Ilé es parte de una espiritualidad que lleva en si misma a
la Divinidad, una Dividad que no requiere ser convocada por que esta en el milagro cotidiano de
elaborar las comidas que remiten al pasado, desde un presente que sostiene a las cuerpas que

suenan.

Sofiar — El Colectivo llé tienen como logo la imagen un pajaro, uno de los simbolos de
Sankofa, cubierto por un techo a modo de casa abierta. La Sankofa es un concepto que proviene
del sistema de comunicacion akan de Africa Occidental llamado adinkra. Los adinkra que son
cientos, representan proverbios y simbolos. La sankofa esta representada por dos simbolos, el
primero el pajaro con su cuello volteado hacia atras llevando un huevo en el pico y el segundo
una figura que parece un corazén que se dirige a hacia diversas direcciones (Deterville, 2020).

Dos proverbios acompafian los simbolos:
1. No hay verglienza en volver a reclamar o recordar lo que hemos olvidado.
2. Hay que volver a buscar lo olvidado para seguir adelante.

El Podcast del Colectivo Ilé, Negras, siempre concluye con la misma pregunta para les
participantes ¢,con qué suefias? Normalmente para les participantes no es facil responder la
pregunta, titubean y una vez comienzan a expresarse no saben coémo parar. Atreverse a imaginar
desde nuestros suefios es una de las acciones mas restringidas y sigilosamente vigiladas por los
sistema de opresion. No se suele sofiar mas alla de las fronteras establecidas por las estructuras
del patriarcado racista capitalista heteronormado y aunque esas fronteras parezcan horizontes
sin fin, su sin fin concluye cuando nuestros suefios desarticulan las l6gicas de esas estructuras.
Entonces, en ese momento los suefios son declarados inalcanzables, imposibles, pues, esa
capacidad de sofar mas alla de las fronteras de los sistemas de opresién es subversiva. Los
suefios subversivos del Colectivo Ilé estan fundamentados en los reclamos de lo que hemos
olvidado, en el esfuerzo de buscar lo olvidado para continuar adelante, en un balance inseparable
de pasado presente y futuro. Ese balance inseparable entre pasado, presente y futuro camina
hacia lo que se llama en el Colectivo llé como el justo lugar, que quiebra lo que Fanon, Caldeira

y otres llaman “el no lugar”.

Teo-paz-ar es pues todo eso y lo mas que vendra al reir distendidamente, al comer con
memoria en el presente para defender la revelacion de lo cotidiano y sofiar subversivamente.
Asi viviremos en horizontes infinitos que nos lleven con la astucia del cangrejo a golpear la frente

de Dios para convivir en paz(c)es, que como la Divinidad, siempre se manifestaran en plural.



Mirando pa el limbo: a modo de conclusién

Iniciamos esta tesis plantedndonos que los grupos racializados en particular las mujeres
agencian la paz, de una manera distinta a como como es administrada por los estados
nacionales. A lo largo del texto hemos expuesto que desde la colonialidad de poder con su
jerarquia racial y de género, los estados nacionales, mantienen matrices de opresion tales como
el patriarcado, el racismo, la heteronormatividad y el capitalismo. En ese contexto las cuerpas
racializadas y las cuerpas de la diversidad sexo genérica han recibido violencias tanto en los
tiempos de paz estatales, asi como en los tiempos de guerra declarada por los gobiernos. Esas
violencias estan instauradas en el dia a dia de nuestros paises y se manifiestan en la falta de
acceso y/o en el acceso desigual a todos los bienes sociales por parte de las personas y
comunidades racializadas. Cerca del cierre del Decenio Internacional para los
Afrodescendientes, las metas propuestas por las organizaciones mundiales, regionales y
nacionales estan muy lejos de alcanzarse!*3. Mas aln podemos afirmar que luego de la
pandemia del Covid-19 la situacién de las comunidades afrodescendientes ha quedado con
mayor desventaja. Las estadisticas regionales revelan que las personas afrodescendientes
sufren de mayor violencia policiaca, tienen cifras mayores de mortandad infantil y de muerte en
parto existen mayores cifras de violencia y abuso sexual contra las mujeres negras, fueron de
los sectores que reportaron mas muertes a causa del Covid, entre muchos otros datos (CEPAL,
Las personas afrodescendientes y el COVID-19: develando desigualdades estructurales en
América Latina, 2021) (CEPAL, 2020). La causa de esta desigualdad tiene sus raices en la
prevalencia de un sistema de jerarquizaciéon racial que afecta la vida diaria de las personas
afrodescendientes. Los sistemas racistas a lo largo y ancho de la region mantienen mediante las

instituciones politicas y sociales la deshumanizacién de las cuerpas negras que dentro de la

133 Mediante la resolucion 68/237 la Asamblea General de la Organizacion de la Naciones proclamé que desde el 2015
al 2024 se observaria el Decenio Internacional para los Afrodescendientes, los objetivos que se propusieron los estados
fueron:

Promover el respeto, la proteccion y la realizacion de todos los derechos humanos y libertades fundamentales de los
afrodescendientes, como se reconoce en la Declaracion Universal de Derechos Humanos Universal;

Promover un mayor conocimiento y respeto de la diversidad de la herencia y la cultura de los afrodescendientes y de
su contribucion al desarrollo de las sociedades;

Aprobar y fortalecer marcos juridicos nacionales, regionales e internacionales de conformidad con la Declaracion y
el Programa de Accion de Durban y la Convencion Internacional sobre la Eliminacién de todas las Formas de
Discriminacion Racial, y asegurar su aplicacion plena y efectiva.

En este periodo los estados debieron informar sobre los avances alcanzados, los informes en el contexto del Covid-19
por parte de organizaciones como la CEPAL, sefialan un grave deterioro en los derechos de las comunidades
afrodescendientes o evidentemente negras



colonialidad de poder son colocadas en un espacio de no lugar y no ser por parte de los estados

nacionales.

Desde la fundacién de los estados nacionales Abiayala y de la Isla de la Tortuga se ha
mantenido una guerra contra las cuerpas negras que se manifiesta en las politicas generalizadas
a lo largo de la region de emblanquecer las poblaciones, de criminalizar practicas y costumbres
de las comunidades afro, del genocidio epistémico y religioso. Los proyectos de paz nacionales
se elaboran con politicas que violentan ain mas a las comunidades racializadas, la paz estatal

se traduce en violencia para las comunidades racializadas.

Partiendo de ahi no es extrafio que las organizaciones antirracistas, sobre todo las
organizaciones de mujeres afrodescendientes o evidentemente negras, tengan dudas y
sospechas sobre las politicas estatales. Sin negarse totalmente a establecer alianzas
estratégicas con los estados tanto el Colectivo Ilé, asi como las co-fundadoras de Black Lives
Matter han dado prioridad en su lucha antirracista a la capacidad de educar y organizar a las

comunidades sobre las manifestaciones del racismo.

Si bien es cierto que cuando iniciamos esta tesis teniamos dudas sobre las estructuras que
agencian y administran la paz, no pensabamos que la paz en si misma como concepto tan
difundido y machacado debia ser revisitado y presentado desde otras perspectivas. Dediqué
parte de mis aflos como activista a la lucha pacifista y a las campafas a favor de la
desmilitarizacion, reconozco que fueron luchas que no integraron la complejidad de la
jerarquizacion racial ni de género en los andlisis para desarrollar posicionamientos o estrategias.
Reconozco que poco abordamos el problema de que lo primero que es militarizado son las
cuerpas sobre todo las cuerpas negras, con una sobre representacién en los cuerpos militares
(los casos de los Estados Unidos de Norteamérica y Puerto Rico), una presencia mayor de base
militares en las cercanias de las comunidades de personas afrodescendientes y un uso excesivo
de la fuerza en las manifestaciones contra el racismo. Para las organizadoras/activistas
antirracistas no hay paz posible sin el desmantelamiento del sistema racista capitalista patriarcal,
mas aun, la paz, si alguna, es la lucha misma para lograr ese desmantelamiento. El proceso de
caminar en y desde el Colectivo Ilé me llevd a entender que la paz en singular coloca sélo la
agenda de los estados en el escenario. La paz en singular es una narrativa que mantiene las
violencias generadas por las matrices de opresion, ésta es la paz impulsada por los estados y
también por las instituciones religiosas, una paz desde la colonialidad del poder. La paz es un
valor ético universalizado, sin embargo, lo universal de la paz es establecido desde la exclusion,

desde arriba.



En el ensayo La negritud y las politicas de lo universal, la fildsofa Nadia Yala Kisukidi, nos
presenta dos universales, “uno que va por encima y sostiene las légicas conquistadoras de un
centro”. El otro es un universal lateral que estda en constante construccién®**. Es desde ese
universal lateral que pensadores de la negritud como Aimeé Cesaire y Léopold Sédar Senghor
piensan la negritud, no como el lugar para esencializar o sostener el binarismo negro/blanco,
sino el espacio abierto para resignificar lo humano, desde la experiencia de la negacién de la
humanidad de la persona negra. Es decir, desde el término negro/negra creado por el imaginario
colonial como el humano rechazado expulsado de su estructura ontoldgica, se afirma, el nuevo
ser (Kisukidi, 2023).

Si extendemos esta idea a la paz, podriamos afirmar que, como un concepto ético
universalizado, la paz, proviene de una universalizacién de encimay por tanto fue y es construido

desde la exclusion.

Por otro lado, las paz(c)es como una pluralidad de acciones en donde los movimientos
antirracistas y otros movimientos anti sistémicos pueden colocar en el centro las necesidades de
las comunidades que han sido ignoradas en los procesos de administrar y agenciar la paz, son
pazes de una universalidad lateral siempre abierta. Sin embargo, esto no quiere decir que estos
procesos estén carentes de contradicciones y conflictos. Los movimientos anti sistémicos que
buscan hacer el giro a la decolonialidad, entre ellos, los movimientos antirracistas de mujeres
pueden ser espacios confusos por ello sera necesario mantener una critica amorosa (Maria

Reinat-Pumarejo) de las organizaciones.

Para apreciar esta complejidad, hemos, desde nuestro caminar con el Colectivo llé,
sugerido ocho trazos de las transpaz(c)es, ocho trazos que quiebran el concepto de paz en
singular o paz como concepto ético universal. Planteamos transpaz(c)es transgresoras de las
matrices de opresion, propositivas frente a la arquitectura del castigo, que entrecuidan, que
desarrollan contranarrativas, rizomaticas, creadoras de contra narrativas, que resignifican lo
humano, que expanden territorios y que son cotidianas, con el propésito de ilustrar la complejidad
gue enfrentan los movimientos antisistémicos en el proceso de hacer un giro en la violencia de

la matriz colonial o en la matriz de la colonialidad.

134 Kisukidi, esta en dialogo con estos conceptos de lo universal desarrollados por Maurice Merleau-Ponty.



Hemos planteado ademas la necesidad de quebrar o que hemos llamado colonialidad de
la religion en la esperanza de reflexionar sobre salidas a discursos religiosos que siguen

sosteniendo las matrices de opresion.

Intentamos que las herramientas para reflexionar sobre la paz hegemoénica con las
oragnizadoras/activista torcieran la manera tradicional en que el tema es abordado para de esta
manera facilitar nuevas narrativas y conocimientos. Siendo que las mujeres, particularmente las
mujeres racializadas y de mujeres racializadas trans y de la diversidad sexo genérica hemos sido
sistematicamente excluidas de los procesos para la construccién de paz, nos parecié que el
pensamiento a desarrollar en esta investigacion/convivencia debia provenir fundamentalmente
de las voces de las mismas mujeres. Quise ademas colocar mis propias experiencias pues hay
una total conexion con las historias que las organizadoras/activistas, de diversas formas ellas
como yo hemos vivido y vimos fuera de los sistemas, fuera de lo que es aceptable. Reconociendo
la expresion de la poeta lesbiana de descendencia caribefia, Audre Lorde que las herramientas
del amo nunca desmontan la casa del amo®®®, intuimos que nuestro material para la reflexion
debia ser diferente. Llamamos a nuestro método de observar la metodologia del juey palancu
pensando en que en algunas tradiciones africanas el juey es un animal astuto y en muchas
ocasiones embaucador, que tiene la capacidad de caminar en muchas direcciones y adelantar
sin necesariamente caminar de frente. Nos dimos pues a la tarea de utilizar una gran variedad
de materiales para buscar otras maneras de contar, usamos recursos musicales, cuentos,
aludimos a mitos africanos y sobre todo colocamos la sabiduria de las mujeres
afrodesciendientes y evidentemente negras al centro de la reflexién con la intencion de sostener
una conversacion horizontal con otras formas de saber definidas como académicas y de permitir
gue el concepto paz fuese desvestido para mirarlo desde otras perspectivas. En el ensayo La
poesia no es un lujo Audre Lorde (Lorde, 2003), nos recuerda que nuestras madres nos invitan
a sentir como primer paso para ser libre. Lorde nos llama a buscar desde nuestros sentimientos
mas profundos, las palabras para decir lo que no se nos ha permitido y el laboratorio para ello es
la poesia. Me he preguntado en este tiempo si la investigacién puede ser poesia, creo que si, los
trabajos poéticos reflexivos de mujeres como Gloria Anzaldlda, nos dicen que es posible

investigar usando todos los recursos gue a veces nos niega la academia para permitir que afloren

135 Con ese nombre se conoce la presentacion que Lorde hiz el “Encuentro personal y politico” del Congreso del
Segundo Sexo, Nueva York que se llevé a cabo 29 de septiembre de 1979. En este evento Lorde hizo una critica severa
al feminismo blanco por ignorar la diferencias habidas con las mujeres del entonces llamado Tercer Mundo, las
mujeres de color y las mujeres negras. Detras de este no reconocimiento de las diferencias se esconde el racismo de
los feminismos blancos. La ponencia es parte de los ensayos que integran la coleccién de ensayos La hermana
extranjera.



los matices, los dolores y las alegrias de nuestras resistencias como mujeres racializadas. En
ese camino intentamos apalabrar de manera distinta conceptos que iban emergiendo en las
conversaciones y compartires habidos durante el desarrollo de esta tesis. Y para hacerlo usamos
la musica, el cuento, el mito, la memoria, el cuerpo, la comida y todo lo que es material para
hacer poesia. Hay muchas metéforas en esta investigacion y tiene que ser asi porque como
planteamos en uno de los no finales del cuento de Ozaina, la supremacia blanca nos dio las

palabras que no nos permiten contar nuestras historias desde lo mas profundo.

Esta tesis es solo una embocadura al desarrollo de metodologias decoloniales que nos
permitan explorar otras contra-narrativas de resistencia desde las mujeres afrodescendientes o
evidentemente negras. Hay espacio para continuar explorando el impacto del racismo capitalista
patriarcal heteronormado en la cotidianidad del sistema colonial que vive el archipiélago de
Borikén. El espacio diasporico como generador de nuevas posibilidades teoldgicas y politicas es
un tema que desarrollar que queda en la agenda. Estas vertientes pueden ser abordadas desde

distintos saberes incluyendo el pensamiento teoldgico decolonial.
Otro no final

En este tiempo he tenido el privilegio de acompafiar a mi mama en su proceso de olvido, pero
siempre de una manera u otra las memorias regresan. Las memorias de su Yabucoa®®*® natal, en
cuyas costas se encuentran el Océano Atlantico y el Mar Caribe. Ella habla de vez en cuando de
ese mar/océano por donde entraron personas esclavizadas cuando ya la trata habia sido abolida.
Aquella mercancia negra entraba desde el este de la isla grande, por medio del contrabando. Y
cuenta, cuando la memoria le alcanza, de mi abuelo Gabino, quien junto a su hermano José,
eran los Unicos herreros de la regién. Por eso, construyeron la torre de la Central Roig*®’. Aquella
torre era un simbolo de la cafia, del mosto y del trabajo libre esclavizado de cientos obreros que

por casi hada cortaban la cafia. Pero cuando mi mama no recuerda me dice, me voy a ver el

136 'Yabucoa es un municipio ubicado al este de la isla grande, Puerto Rico. Fundado en 1793, su nombre deriva de un
término taino que significa “lugar donde se cultiva yuca”. El pueblo es conocido con el apelativo «La Ciudad del
Azlcar» 0y sus residentes como «Los Azucareros».

137 En el afio 1870 Don Ramén Aponte y Ortiz de la Renta funda la Hacienda Carmen con un Trapiche de bueyes, en
la margen este del rio Guayanés. En el afio 1878 la hacienda Carmen es adquirida por Don Cristobal Vallecillo y
Morales (espafiol) que le introduce maquinas de vapor y le cambia el nombre a Mercedita. En el afio 1904 fue vendida
a la Compaiiia Azucarera del Este. En el afio 1909 es comprada por Don Rafael Fabian y funda “The Yabucoa Sugar
Company”. En el afio 1921 la adquiere mediante compra Don Antonio Roig y le cambia el nombre a Central Roig.
http://web.metro.inter.edu/facultad/esthumanisticos/ciho/centrales/centralroig.asp#:~:text=En%20el%20a%C3%B10
%201909%20es%20comprada%20por%20Don,de%20ca%C3%B1a%20que%20produjeron%2042%2C124%20tone
ladas%20de%20az%C3%BAcar.



http://web.metro.inter.edu/facultad/esthumanisticos/ciho/centrales/centralroig.asp#:~:text=En%20el%20a%C3%B1o%201909%20es%20comprada%20por%20Don,de%20ca%C3%B1a%20que%20produjeron%2042%2C124%20toneladas%20de%20az%C3%BAcar
http://web.metro.inter.edu/facultad/esthumanisticos/ciho/centrales/centralroig.asp#:~:text=En%20el%20a%C3%B1o%201909%20es%20comprada%20por%20Don,de%20ca%C3%B1a%20que%20produjeron%2042%2C124%20toneladas%20de%20az%C3%BAcar
http://web.metro.inter.edu/facultad/esthumanisticos/ciho/centrales/centralroig.asp#:~:text=En%20el%20a%C3%B1o%201909%20es%20comprada%20por%20Don,de%20ca%C3%B1a%20que%20produjeron%2042%2C124%20toneladas%20de%20az%C3%BAcar

limbo, siempre le pregunto: ¢ donde esté el limbo mami? Y ella siempre me responde: no sé, pero
me voy a ver el limbo. El limbo, entre el cielo y el infierno, era el lugar a donde iban las almas de
les inocentes, aquelles, que la teologia en su momento no les concedié la gracia de entrar al
cielo porque no habian sido bautizados. Pero limbo también es juego y baile del carnaval en
Trinidad y Tobago y de otras islas del Caribe. En el limbo la danzarina debe intentar pasar por
debajo de una barra en posicidn horizontal con la espalda hacia el suelo. Al pasar por debajo de
la barra debe inclinarse hacia atras y ninguna parte de su cuerpo puede tocar la barra, y ninguna
otra parte que no sean sus pies puede tocar el suelo. Si bien el limbo vino a formar parte del
disfrute del carnaval, es una memoria del cruce en los barcos que transportaban a las personas
esclavizadas, una memoria del espacio que ocupaban como mercancia, una memoria de la
capacidad de huir, una memoria de la resistencia y esa memoria tiene la capacidad de

transformarse el carnaval, en baile y juego.

Me siento a mirar para el limbo con mi mama, a recordar con ella y a recordar por ella, no
como un ejercicio simple de recrear el dolor sino como un ejercicio que me lleve a resignificar el
dolor/herida con una esperanza de baile en el presente, hacia un futuro de liberacién para todes.
Ase /Ashé/Aché*®,

Ozanias del manglar un postludio:
d

Ozainas del Manglar .mp3 (Linea de comandos) ) ]
(Sanchez-DeLedn, 2023)

138 palabra de la espiritualidad yoruba, con diversas acepciones, entre ellas, don concedido para hacer un bien, para
hacer que las cosas cambien es un don de virtud concedido por Olodumare y Olofin.



Apalabramiento (un glosario abierto)

Cimarronaje (Cimarroneria). Este concepto normalmente se refiere a las personas que lograban
huir del sistema de esclavitud. Estas personas crearon comunidades que fueron espacios
de resistencia, llamadas quilombos o palenques. Muchas de estas comunidades fueron un
dolor de cabeza para el sistema esclavista. Estudioses como Quintero Rivera utilizan el
término de manera un poco mas amplia, refiriéendose a dos angulos que no son opuestos.
Por un lado, a la oposicion econémica al trabajo esclavo y por otro a la oposicion politica a
la dominacion estatal. Para Quintero Rivera la matriz de la cual emerge una buena parte
de las sociedades caribefias fue la estructura de contra plantacion (Rivera, 2018). La
historiadora afro venezolana también hace referencia a este tipo de cimarronaje que
representa la resistencia que se dio desde los tribunales; desde ahi, incluso mujeres
esclavizadas, consiguieron crear precedentes juridicos que fueron base de los procesos
de abolicion de la esclavitud (Laurent-Perrault E., 2018). El concepto cimarroneria esta
vinculado a los esfuerzos de resistencia diversos que emanan desde las comunidades
afrodescendientes, de esa manera se utiliza el concepto en el Colectivo llé.

Afrosanaciéon. Conjunto de acciones cuya intencion es fortalecer cuerpo/mente de la
organizadora cuidando su estabilidad integral. Estas acciones incluyen reflexiones sobre la
ancestralidad, el placer, el lenguaje no violento, y ademas incluye actividades mas fisicas
como salidas en grupo a la playa, comer juntas, recibir masajes, etc. Mediante estas
actividades se busca que la organizadora se sienta acompafiada, escuchada y acuerpada.

Bomba. Es un género musical afropuertorriquefio integrado por varios ritmaos, cantos y bailes,
que son el resultado de la contribucion de personal esclavizadas de Africa Occidental y
Central y de personas negras libres que llegaron de otras islas del Caribe. Posiblemente la
palabra bomba tenga sus raices en las variantes del banti gwomba (batir las manos) o
gwoma (tambor) (Cepeda y Sdnchez, 2022).

Colorismo o pigmentocracia. Explica que en los sistemas de jerarquias racial, la tonalidad de la
piel pauta una diferencia en la manera que las personas son tratadas en las estructuras
sociales. La mayoria de nuestras sociedades latinoamericanas y caribefias tuvieron como
practicas “politicas de emblanquecimiento” para asegurar sociedades “aceptables”. En
algunos paises como México existe lo que algunas estudiosas como Madnica Moreno
nombran como mestizaje ideoldgico, que esta enraizado en la experiencia colonial y en
politicas civilizatorias y de modernizacion. Otres llaman al predominio de las pieles mas
claras como mulatocracia, que el término usado por le investigadore Tito Mitjans Ayaldn.
Hoy tenemos investigaciones que demuestran como la pigmentocracia o el colorismo tiene
un efecto en el acceso a la salud, las soci6logas Isar Godreau y Mariluz Franco Ortiz han
realizado investigaciones que demuestran el impacto de la tonalidad de piel, al momento
de solicitar o recibir apoyo médico.

Cuembé. Es un ritmo de bomba, la palabra proviene de una alteracién fonética del baile cumbé,
la palabra es posiblemente de origen banti (Cepeda y Sanchez, 2022).

Diaspora/Puente Diaspoérico- La palabra didspora puede ser analizada desde distintos pueblos
gue se ha visto precisados a migraciones forzosas o voluntarias. Para efectos de las
comunidades negras primero reconocemos que la trata atlantica de personas esclavizadas
fue la mayor migracion forzada en la historia humana. en su momento representd la
inversion de capital mas grande del mundo, y transformé las antiguas instituciones de la
esclavitud en Europa, Africa y las Américas. Entre principios del siglo XVI y mediados del
siglo XIX, se estima que entre diez y doce millones de africanes esclavizados fueron
transportados a Abiayala y a la Isla de la Tortuga provenientes de una variedad de pueblos



africanos de Africa occidental, central e incluso oriental. (Reiter y Aton-Sanchez, 2023). Los
descendientes de esas personas son parte de la diaspora africana. También el concepto
es utilizado para referirse a un espacio politico de accion comun y solidaria. El puente
diaspdérico es una referencia al posible trabajo de intercambio y solidaridad entre pueblos
africanos y la diaspora del otro lado del Atlantico o la solidaridad entre los pueblos y
personas negras y afrodescendientes en las Tierras de Abiayala y la Isla de la Tortuga. Tito
Mitjoans usa el concepto la Puente Prieta como propuesta alternativa al feminista
hegemonico. (Mitjans-Alayon, 2020).

Encuerpar o acuerpar. Es utilizado sobre todo por algunas pensadorxs feministas de(s)coloniales
para referirnos a un proceso colectivo que pasa por y afecta nuestros cuerpos individuales
pero que nunca deja de ser una experiencia colectiva. También de acuerdo con Pulgarin
(2019) puede ser entendido como una experiencia de resiliencia. Sin embargo, en el
Colectivo 1lé no se usa el concepto resiliencia, pues se entiende como un acomodo al
sistema. En ese sentido encuerpar 0 acuerpar es pasar los procesos por el cuerpo
individual y colectivo para llegar a un lugar nuevo, resignificar.

llé. Cuando se fundd el Colectivo llé en 1992, ILE fue el acronimo para Institute for Latino
Empowerment. También, 11é es una palabra yoruba que significa, casa, suelo, territorio. lle-
Ife fue un antiguo centro urbano, una ciudad yoruba en el estado de Osun en el suroeste
de Nigeria. Habitado desde al menos el primer milenio de la era comun fue el poblado mas
importante de la cultura Ifé durante los siglos XIV y XV de la era comun. Una buena parte
de las personas esclavizadas y traidas a las Américas provinieron de esta region.

Jammeo. Es giro al castellano del concepto jam session, tomado del verbo jam que tienen
distintos significados como agolparse, estorbarse, improvisar. Los jam session fueron
espacios para que musicos de jazz mas formados pasaran sus conocimientos a los
musicos principiantes, también eran espacios de improvisacion y de experimentacion de
donde salieron muchas propuestas musicales. En sus origenes les masicos compartian
comida, saberes musicales y propuestas de nuevas expresiones musicales. En algunos
espacios jam se usa para referirse al jazzFuente especificada no valida.. En esta tesis
estamos usando el concepto como una metafora del método de didlogo que buscamos
incentivar entre los distintos saberes aqui representados, una manera académica de
dialogar sin jerarquias y dando oportunidad a una creatividad amplia.

Maafa. Es una palabra en kiswabhili para referirse a una gran calamidad o un gran desastre. Este
término fue destacado por la antropéloga y pensadora Marimba Anin en su clasico libro Let
the Circle Be Unbroken: The Implications of African Spirituality in the Diaspora (1994) para
referirse a la era de la Trata Trasatlantica de personas esclavizadas y su efecto en los
africanos y sus descendientes. Se estima que mas de 100 millones de africanes perdieron
la vida y que sus descendientes han sido sistematicamente violentados durante todo el
periodo post esclavizacion.

Piquete. Es el bailador/a, el verdadero improvisador, la persona que toca el “subidor’” o tambor
primo mira al bailador y toca la figura o movimiento que el bailador/a esta haciendo
simultdneamente. Esta accién del bailador/a se llama “piquete” (Cepeda y Sanchez, 2022).

Racializaciéon. De acuerdo con el pensador peruano Anibal Quijano el sistema colonial / moderno
mundo, el cual genera lo que es el continente americano y el Caribe crea la raza como uno
de los sistemas de dominacion mas poderosos que conocemos, no solo jerarquizé las
relaciones en funcion de rasgos fenotipicos, sino que ademds sobre esta base jerarquizo
otros elementos sociales tales como el trabajo (Quijano, 2020). Es importante sefalar que
las personas blancas también han sido realizadas en nuestros sistemas racistas, es decir
la persona blanca también es creada en este sistema. En el contexto de los Estados



Unidos, grupos de migrantes se volvieron “blancos” es el caso de Ixs irlandés, les judios,
entre otros (Ying-Yee, 2008).
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