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Introduccion

Cuando los africanos llegaron a Brasil a través de tumbeiros,* tras cruzar el Atlantico, no tuvieron
otra salida que sobrevivir en este mundo nuevo. Seguramente que el miedo empezaba cuando
subian a bordo de los navios que se dirigian hacia un destino desconocido. En el transcurso de las
rutas maritimas, muchos africanos se suicidaron por miedo a lo que les esperaba cuando por fin
desembarcaran en algun lugar. Cuando aterrizaron en la América portuguesa, la memoria fue la

principal estrategia de resistencia para sobrevivir en la nueva sociedad.

Con la misién civilizadora-religiosa de la corona portuguesa, una de las formas que los africanos
encontraron para seguir adorando a sus orixas/dioses fue construir semejanzas de los santos
catdlicos con sus propias divinidades. Asi, aunque fueran obligados por la Iglesia Catolica a
rendirse ante la fe cristiana, los africanos engafiaban a los colonos y adoraban a sus propios orixas,
aun si estaban delante de un santo catolico durante los ritos cristianos. Por eso es muy comdn que
muchos orixas de las religiones afrobrasilefias se parezcan mucho a los santos catolicos. lansa, la
orixa de la Justicia, del rayo y del viento, tiene la misma representacion que Santa Barbara. San
Jorge, el santo guerrero que maté a un dragén, tiene las mismas caracteristicas que el orixd Ogum.
lemanja, la orixa reina del mar seria Nuestra Sefiora de la Concepcion o la Virgen Maria en el
sincretismo cristiano. La memoria fue importante para consolidar las practicas religiosas africanas

como punto de resistencia en este nuevo mundo.

Otra caracteristica importante de este proceso de memoria/resistencia negra en Brasil es cdmo esta
cultura ganaria espacio dentro de la nueva sociedad. Ademéas de la memoria, los africanos
utilizaban la oralidad para transmitir conocimientos, referencias historicas, hablar sobre la
ascendencia, la cocina, las danzas y varias otras manifestaciones de pertenencia a la comunidad.
Los conocimientos sobre las religiones africanas sufrieron un proceso de resignificacion tras el
periodo colonial, con la incorporacidn a la vida cotidiana brasilefia de las précticas africanas que
se iban transmitiendo principalmente por la oralidad. Ademas de su aspecto oral, una de las
estrategias de sobrevivencia de las religiones de matriz africana fue la incorporacion de personas

blancas en las précticas. Esto ocurrié incluso durante la dictadura militar del Siglo XX, lo que

1 Nombre que se les daba a los navios que trajeron los africanos hacia América. Es una referencia a tumba,
en espafiol.



garantiz0 esta sobrevivencia cuando se instaur6 un alto nivel de persecucion hacia las religiones y

practicas africanas.

Las religiones de matriz africana no tienen una Biblia o algo similar, como lo tiene el cristianismo,
por ejemplo. Por lo tanto, la transmision del conocimiento se hace siempre a partir de la
participacion, los intercambios y las practicas en cada espacio religioso, los terreiros. Esto
significa que, en sus distintas manifestaciones, ya sea en el candomblé, en la umbanda o en el
Xang6 de Pernambuco, por citar algunas de las denominaciones de las religiones afrobrasilefias,
cada comunidad puede adoptar una cosmovision diferente, asi como adaptar y reconocer el mundo

y sus orixas de formas distintas.

Hay dos mitos a los que me gustaria referirme para introducir esta investigacion. En las religiones
afrobrasilefias existen diferentes perspectivas sobre la mitologia de la maternidad. Podemos tener
la representacion de lemanja, la orixa de las aguas saladas [mares y océanos]. En muchos discursos,
se la reconoce como la madre biologica de todos los doce orixas que componen el pantedn de las
religiones afrobrasilefias. lemanja, en la mitologia de Xangb6 de Pernambuco, también es
reconocida como la madre legitima. Y tenemos a Oxum, la orixa de las aguas dulces, quien es
reconocida como la madre cuidadora, mientras que lemanja también puede ser vista muchas veces
como una madre fria, distante y que valora la jerarquia entre los demas orixas. Como lemanja es
una deidad asociada al mar, para algunos ella suele ser vista como traicionera. Tal vez incluso
porque fue a través del Atlantico que los africanos llegaron hasta Brasil. En cambio, Oxum es vista

como una madre cuidadosa, décil, carifiosa y mas previsible que la orixa de las aguas traicioneras.

Si hacemos un breve paralelismo entre ambas deidades, nos damos cuenta de que, en esta matriz
africana, la maternidad, el origen de la vida, esta necesariamente vinculada a la figura femenina.
En el Xang6 de Pernambuco encontramos también el mito de la coronacion del Pantedn de los
Orixas, cuando lemanja debia pasar la corona de su reinado a su hijo primogénito, Ogum, un orixa
guerrero, asociado a la lucha y al trabajo. Sin embargo, el mito dice que lemanja preferia pasarle
su corona a Xango, pero éste siempre fue visto como un orixa impetuoso, demasiado ambicioso y
extremamente seductor. Xango es el orixa que controla el rayo, los truenos y que escupe fuego por

la boca.

El dia de la coronacion, Xangb prepar6é una bebida y adormecié a su hermano Ogum, con la

intencion de hacerse pasar por €l durante la coronaciéon del pantedn. Tras adormecer a Ogum,



Xango se vistio con un traje de piel de oveja y se dirigio a la ceremonia. Xango tenia la ventaja de
que la coronacién tendria lugar en la oscuridad de la noche y, como muchos no lo podrian ver bien,
la piel de oveja podria facilmente simular que era su hermano. En el momento de la coronacién,
muchos dicen que lemanja se dio cuenta de que quien estaba sentado en el trono para recibir la
coronay el mando del pantedn de los orixas era Xangd, y no Oxum. Sin embargo, lemanja continud
con la coronacion, no porque quien estuviera alli sentado fuera supuestamente su hijo predilecto,
sino mas bien porque una de las cosas que lemanja mas apreciaba era evitar a toda costa la anarquia
y la alteracién del orden de la sociedad. Para algunos especialistas del sincretismo afrobrasilefio,
el reino de Xang6 se caracteriza por la astucia, la distorsion de la verdad y la justicia. Al mismo

tiempo, este reino se funda en la desigualdad, la injusticia y los privilegios.

En la cultura brasilefia, hay también otra referencia a la maternidad que a veces suele pasar
desapercibida. Es muy comun que muchas familias distingan a sus abuelas a través de dos sistemas
de referencia: la abuela y la abuela preta. A vé preta es siempre la mujer negra que muchas veces
es responsable por el cuidado de sus nietos, mientras los papas se dedican a sus obligaciones en el
mundo laboral. Por eso los nietos siempre tienen un afecto muy grande hacia sus abuelas pretas,

porque ellas siempre formaron parte de muchos momentos de sus vidas.

Las abuelas 0 mamas pretas son una referencia historica al rol que las mujeres negras esclavizadas
tenian en las casas de los sefiores. Ademas de llevar a cabo actividades domeésticas como limpiar
y cocinar, las mujeres negras esclavizadas muchas veces eran responsables de criar a los hijos de
sus patrones. Por eso también solian ser conocidas como nifieras 0 amas de leche. Es muy comdn

ver imagenes o cuadros de amas de leche, pero casi nada se sabe sobre quiénes eran.

Yo también tengo una abuela preta. Luiza no es mi abuela paterna ni materna, pero nos vio crecer
a mi y a mi hermana Nicole. Mi abuela Luiza solia llevarnos muy temprano a la escuela y luego
recogernos de ella, cuando mis padres trabajaban. Lo hacia a pie o en su coche. Me acuerdo
también de que muchas veces mi abuela preta me daba de comer cuando yo volvia del colegio, y
siempre estaba atenta a las necesidades mias y de mi hermana. Sin embargo, nunca me habia fijado
que su apodo “abuela preta” es necesariamente una herencia del sistema colonial y de que la
imagen de las mujeres negras ocupa un doble papel en nuestro imaginario de la sociedad. Yo le
tengo mucho carifio a mi abuela preta, pero desde que me di cuenta de la referencia, también me

acordé de las innumerables veces en que mi abuela se sentia enferma por tener que resolver todos



los problemas de su familia. Cuantas veces también me dolié ver y presenciar la falta de solidaridad

y de afecto hacia mi abuela Luiza, aln si ella era econdmicamente responsable de la mayor parte
de su familia.

llustracion 1. Mées pretas: historias y cuerpos olvidados

A la izquierda, tenemos un postal antiguo de autor desconocido. A la derecha, la fotografia de
Fernando Simdes Barbosa con su ama de leche (sin nombre). La foto es del estudio fotografico

Eugénio&Mauricio del estado de Pernambuco, es de 1860 y parte del archivo del Museu do
Homem do Nordeste [Museo del Hombre del Noreste de Brasil].
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No hay un consenso sobre quién es el nifio del cuadro a la izquierda. Muchos dicen que es el
emperador Don Pedro Il, porque el cuadro estd en el Museo Imperial de Rio, pero hay otros que
dicen que es el General del Ejército Luis Pereira de Carvalho. La ama de leche es desconocida, asi
como el pintor del cuadro. A la derecha tenemos el cuadro Mé&e Preta (1912) de Lucilio de
Albuquerque.

Traje a colacion aqui el mito del Pantedn de Orixds del Xangd de Pernambuco y las
representaciones de las mées pretas en Brasil cdmo una metéfora para hablar de un fenémeno de
injusticia, omision y olvido. Asi son los Estados latinoamericanos: fuimos fundados sobre la
injusticia, la desigualdad y sistemas extremadamente jerarquicos, asimétricos, con privilegios
concentrados en manos de algunos pocos y desventajas sufridas por muchos otros. Por otro lado,
las instituciones que rigen nuestras sociedades aprecian el orden dentro de su sociedad y evitan a
toda costa la "anarquia". Por lo tanto, el Estado y sus instituciones son reactivos a toda amenaza
que pueda desestabilizar el orden de las cosas. Los potenciales desacatos a dicho orden deben ser
siempre contenidos, ya sea a nivel discursivo o a nivel practico. Esas caracteristicas de nuestras

sociedades — jerarquias, injusticia y desigualdad — impiden que los individuos ajenos al estandar

11



hegemanico se constituyan como sujetos y presenten sus modelos y posiciones alternativas a este

orden deliberativo.

A estas sociedades a las que mas personas esclavizadas de Africa fueron traidas durante la Colonia,
no les es interesante reconocer que la mée preta es la base elemental de sus sociedades, porque
reconocerlo los obligaria a mirarse en el espejo y ahi se daria cuenta de que nos miramos
racialmente y fuimos forjados bajo légicas de discriminacion y olvido. La omision de la
importancia negra e indigena es una caracteristica de muchas de nuestras sociedades que rechazan
la centralidad del factor racial en la conformacion de nuestras relaciones y de nuestro sistema

organizativo.

Pero la idea de un Estado-nacion no se funda exclusivamente en el plano discursivo. También son

necesarias condiciones materiales y practicas para implementar la jerarquia de los privilegios.

En este trabajo de tesis se considerara que la asimetria es una caracteristica indisoluble de los
Estados-nacion de América Latina. Por otra parte, otro pilar fundamental de esta tesis para entender
la formacion de nuestros paises es la perpetuacion de la injusticia, de la desigualdad y de un sistema
binario que constituye sujetos-individuos, ventajas-desventajas, inclusion-exclusién. Aqui se
sostendra que una de las piezas fundantes de nuestros paises es el racismo, perpetuador de

desigualdades en el campo discursivo, material y préactico.

Las madres olvidadas son también una metafora para entender que nuestras sociedades también
estan basadas en un mito que compartimos: el discurso de que es imposible luchar contra el
racismo, porque éste no es parte de estas sociedades, ya que los cuerpos que en otros contextos
son racializados hacia la inferioridad han sido absorbidos por nuestro proyecto de sociedad

igualitaria.

Esta negacion es un claro simbolo de la resistencia que tiene el Estado en reconocer y legitimar
como sujetos a estos individuos que, debido precisamente al racismo, se encuentran histéricamente
en la extrema marginacion social, politica y econémica. Cada vez que estos individuos intentan
subvertir su condicion de anonimato o presentar alternativas y reivindicaciones, los aparatos del
Estado de nuestros paises reacciona para evitar la "anarquia”, porque la presencia disruptiva de

estos seres no se corresponde con el discurso y el proyecto historico fundacional de nuestros paises.
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El racismo esta en la base del orden practico, discursivo y material de nuestras sociedades. Es a

través de este fendmeno que se estructura la investigacion que dio lugar a este trabajo de tesis.

El propdsito de esta tesis es analizar el racismo como una problematica latinoamericana y también
los impactos del propio racismo en toda una estructura de violencia. De manera concreta, en estas
paginas se intenta comprender la funcion, la dinamica y la expresividad del racismo

latinoamericano a través del estudio de caso de la realidad brasilefia.

El racismo es considerado aqui como una problemaética central a Latinoamérica y a este analisis.
El rompecabezas del racismo de nuestros contextos serd reconstruido aqui a través de la
observacion y andlisis del asesinato de Marielle Franco, una politica negra que fue asesinada en

Brasil el 14 de marzo del 2018 en Rio de Janeiro.

La hipotesis de esta tesis es que el racismo es un tipo especifico de violencia que es la pieza
fundamental que explica la muerte de Marielle. Para ello, este trabajo presentara, analizara e
interpretara los distintos fendmenos que llevaron a este asesinato. Para demostrar esta hipotesis —
que aqui también sera nombrara “mi sospecha”-, el analisis estara basado en tres temas especificos:
la dinamica de las relaciones raciales en Brasil, que aqui sera vista a través de la recuperacion
historica del debate racial en ese pais; el racismo como un tipo muy especifico de violencia que

tiene multiples dinamicas, y la expresividad contenida en el asesinato de Marielle.

Este trabajo parte de la perspectiva de presentar al racismo como una problematica
latinoamericana, vista a través de la materialidad que éste tiene en el Brasil. Por lo tanto, se da a
la tarea de comprender y analizar las dindmicas de este fendmeno, a partir de las particularidades
histdricas especificas de este pais. En estas paginas se abre el debate acerca de las multiples formas
de funcionamiento del racismo, como un fendmeno compartido por todos los Estados-nacion de
nuestra region. Por ello se sostiene que para comprender el racismo como algo intrinseco a nuestras
realidades latinoamericanas, necesitamos mirarlo en sus innumerables particularidades, sin lo cual

no podriamos escapar de caer en una perspectiva simplista y esencialista.

De esta forma, si bien se parte de reflexiones latinoamericanistas sobre racismo y violencia, el
objetivo no es agotar todas las posibilidades de estudio e interpretacion del fenébmeno en nuestro
subcontinente, sino ofrecer una mirada lo mas completa y real posible de sus manifestaciones en

Brasil.
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Este trabajo estd estructurado alrededor de tres momentos/capitulos especificos y

complementarios.

En el primer capitulo se introduce al lector a los conceptos centrales sobre los que se baso la
investigacion llevada a cabo, desde una perspectiva historica y tedrica latinoamericanista. Estos
conceptos son raza, racismo, racialismo, racializacion, blanquitud y blanqueamiento. En las
paginas que lo componen son presentadas también las principales definiciones de racismo,
elaboradas a partir de diferentes escuelas de pensamiento; un apartado construido a través de una
investigacion bibliogréfica acerca de las principales propuestas de definicion y de los distintos

marcos tedricos de las que éstas parten.

Los conceptos son esenciales para comprender, de manera especifica, como las distintas dinamicas
sociales de nuestra region han sido forjadas bajo la inminencia del advenimiento y el desarrollo de
la racializacion en todo el mundo, sobre todo a partir de finales del Siglo XVI1I. Sin embargo, para
poder comprender las especificidades bajo las cuales se fue desarrollando esta racializacion en
nuestras sociedades y las consecuencias que tuvo en su seno, es necesario entender otros conceptos
— raza, racializacion, racismo, racialismo, blancura y blanquitud — que componen un sistema muy

especifico para entender nuestro imaginario social, politico y académico.

En el segundo capitulo se aterriza el debate arriba mencionado sobre el racismo, para poder verlo
como una problematica latinoamericana concreta. El punto de partida de este capitulo es reconocer
que el racismo es pieza fundamental de la conformacién de las identidades nacionales en América
Latina. A través de un andlisis historico se busca precisar cuando surge el racismo en nuestras
sociedades y qué impactos ha tenido a lo largo de los Gltimos afios. Son recorridas, para ello, tres
distintas perspectivas latinoamericanas que analizan los fundamentos del racismo en estas
latitudes: la corriente decolonial, los marxismos negros y las perspectivas histéricas y socio
antropoldgicas del fenémeno.

En este capitulo se analiza también el racismo latinoamericano como un tipo de violencia muy
especifico, que introduce ideas y formaliza practicas de opresion y virulencia en distintos ambitos
de lavida social. Como se parte de la premisa de que el racismo es un sistema que produce ventajas
y desventajas para los diferentes individuos que componen el entramado de relaciones sociales en
una sociedad concreta, se especifica quiénes son los individuos que mas sufren con ese tipo de

violencia. En una tercera parte de este segundo capitulo, se busca comprender el racismo desde la
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realidad brasilefia, y recuperar los principales planteamientos sobre este fendmeno en ese pais, a

través de estudios socio antropoldgicos del racismo.

Es importante mencionar que la preocupacion central es analizar el racismo anti negro en Brasil.
Esa aclaracion es muy importante porque es claro que este fendmeno tiene, en distintos paises
latinoamericanos, particularidades de manifestacion que se dirigen en contra de diferentes
segmentos sociales, como son las poblaciones indigenas, extranjeras o migrantes, por ejemplo.
Para entender la dinamica del racismo en contra de las poblaciones negras en el Brasil, son
presentados datos cuantitativos que miden el impacto del racismo en distintos ambitos de la vida

social de la poblacion negra, como son la educacion, la salud, la violencia y la pobreza.

Finalmente, en este capitulo se presenta una compilacion de las principales perspectivas socio-
antropoldgicas latinoamericanas sobre el racismo y la violencia, que son la base de la postura
adoptada por el autor de esta tesis, principalmente a partir de los estudios y los analisis que han
sido desarrollados sobre el racismo, el antirracismo y el feminismo negro en Brasil. Este recorrido
también es un esfuerzo para presentar al lector cdmo se da el debate sobre las relaciones raciales
y el racismo en Brasil, dado que a lo largo de mi trayectoria académica en México extrafié que

estudidramos las formas en las que se piensa sobre estos temas en mi pais de origen.

El tercer y ultimo capitulo esta divido en dos partes. En lineas generales, su objetivo es justificar
por qué asumimos que el racismo es la logica operante en el asesinato de Marielle Franco. La
pandemia y una extrafia vision de algunos de los posgrados de la UNAM, gue irbnicamente no nos
permiten a los extranjeros desarrollar proyectos de investigacion, desde una perspectiva
latinoamericanista, en nuestros respectivos paises, explican las metodologias desarrolladas en este
trabajo de tesis. Una de ellas fue recurrir a fuentes primarias, es decir, publicaciones y discursos
de Marielle Franco. Otra de ellas fue revisar y analizar materiales tales como documentales, videos,
discursos y noticias. La Ultima de ellas fue la etnografia virtual, es decir, llevar a cabo tres
entrevistas via zoom con personas y colectivos sociales que surgen o incrementan su incidencia

social tras el asesinato de Marielle.

El caso de Marielle necesita una profundizacion mas amplia, que es provista por las metodologias
puestas en marcha por las feministas negras en Brasil, que defienden la construccion de una

reflexion histérica y social, a partir de datos cuantitativos, como indices sobre educacion, empleo,
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representacion institucional y otros. Estos datos son muy Utiles para entender el lugar de la mujer

negra en la sociedad brasilefia. Recurri a ellos en este tercer capitulo.

El interés central de este capitulo es traducir qué significa el asesinato de Marielle, y qué mensaje
se quiso transmitir con ese crimen hacia distintos sectores de la sociedad brasilefia. Para lograr esta
traduccion se recurrid a lo que he llamado “una ética feminista antirracista sobre la violencia”, que
parte de los planteamientos de la antropdloga Rita Laura Segato. A través de esta ética, se puede
identificar el funcionamiento auténomo o independiente del racismo en Brasil, en relacion con

otras estructuras historicas de opresion.

Aqui es necesaria una ponderacion. Marielle fue asesinada el 14 de marzo de 2018, y hasta la
conclusion de esta investigacion, las autoridades no han dado respuestas acerca de lo que motivd
el crimen. Por eso, el interés del autor de este trabajo no es usurpar las responsabilidades juridicas
y legales de la investigacion en curso, sino, mas bien, reflexionar a partir de mi papel como
investigador social acerca de como este asesinato es la materializacion de una realidad intrinseca

del pais.

Uno de los elementos centrales del tercer capitulo es, finalmente, enfatizar en el hecho de que el
racismo no es el punto final de la trayectoria de Marielle. En otras palabras, se analiza coémo este
episodio ha sido esencial en la construccion de otras éticas populares construidas para enfrentar el
racismo en Brasil. Por ello, en este capitulo final son mapeadas algunas iniciativas que surgen en
la cotidianeidad politica tras el asesinato. De esta forma se puede identificar si la muerte de
Marielle Franco ha sido capaz de fragmentar la sociedad o si ha provocado una Idgica contraria a

las expectativas de la espectacularizacion de su muerte.

Si el racismo puede ser constatado como una logica inherente a la realidad latinoamericana,
tendriamos también que cuestionarnos si su superacion pasa necesariamente por la figura del
Estado. En distintos puntos del segundo y tercer capitulo se busca conceptualizar cual es el ADN
del Estado brasilefio, pero es claro que esta reflexion sirve como referencia para entender las
distintas realidades de la region. Tras identificar los patrones organizativos y de sociabilidad, en
esta tesis se busca deducir el rol que puede jugar la ética popular antirracista que ha ganado fuerza
desde la insurgencia de Marielle, asi como después de su brutal asesinato. Por lo tanto, el objetivo
inicial en este capitulo seria contrastar el ADN del Estado, para, posteriormente sugerir posibles

rutas de escape para su formacion histérica.
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Capitulo 1

1. Planteamientos y reflexiones tedrico-conceptuales

El racismo es un desafio permanente de la modernidad en América Latina. Entenderlo es
un paso crucial para comprender el funcionamiento de las sociedades, asi como la conformacion
de las desigualdades sociales, las identidades y la jerarquizacion, pero también la transformacion
social y otros procesos. A pesar de que el racismo es el punto central de esta investigacion, creo
necesario hacer un recorrido complementario de otras categorias que sean Utiles para entender por
que sigue operando el racismo moderno. Por lo tanto, este marco tedrico esta pensado para analizar
la triada raza, racialismo y racializacion, asi como otras posibles ramificaciones que surjan de ahi,
para entender como el racismo se configura como una de las practicas y de los dilemas intrinsecos

de la modernidad.

Para abordar dicha problemaética, recurrimos a los principales autores que tratan las
relaciones raciales en Brasil, asi como a destacados debates sobre la cuestion del racialismo, la
racializacion y el racismo en América Latina. Esta advertencia es importante dada la necesidad de
comprender como hemos analizado, desde nuestras entrafias, ciertos fendmenos intrinsecos a
nuestra realidad. También creo necesario apuntar que el objetivo de este marco teorico, asi como
el de toda la investigacion, no es limitar las discusiones sobre la problematicas y categorias de

analisis sobre los puntos de partidas aqui sefialados.

Raza, racialismo, racializacion y racismo no son categorias que pueden ser agotadas en un
breve recorrido. Son siempre debatibles y susceptibles a cambios y a varias reflexiones y analisis.
La eleccidn de las categorias, de los autores y de las discusiones respetan un extenso proceso de
reflexion académica, personal y profesional. El racismo, la raza, el racialismo y la racializacion
han ocupado un espacio central en mi experiencia como investigador, y creo que ninguna
investigacion esta libre de problematicas que crucen al nuestro cotidiano y experiencias sociales y

politicas.
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1.1. ¢Quéeslaraza?

El racismo es una de las problematicas historicas de América Latina. Para ejemplificar su
materializacion en Brasil, es necesario hacer hincapié en otras categorias que nos dan bases para
una interpretacion méas clara sobre este fendmeno. Uno de los primeros puntos de partida del
analisis sobre el racismo es la raza. ;Qué es la raza? La respuesta a esta pregunta seguramente
divide a los expertos que se dedican a las investigaciones sobre el racismo. Mi propuesta no es
analizar esta categoria para contestar a preguntas como ¢existen las razas humanas? O ¢qué son
las razas humanas? Muchos investigadores ya ofrecieron respuestas relevantes sobre la
problematica (Gall, 2004); (Wade, 1997); (Guimardes, 1995). Lo que ofrezco es mas bien la
posibilidad de entender la raza como una categoria de analisis normativo. Es decir, ;qué se debe

pensar cuando hablamos de raza?

La raza es un constructo social que posee un caracter cultural y simbolico particular para la
comprension de las identidades y de las clasificaciones sociales. Desde la sociologia, la raza es un
discurso de referencia social sobre determinados grupos (Guimaraes, 2003). Sin embargo, lo
retérico de que la raza es un constructo social suena a veces vacio. Por eso, siempre busco afadir
que la raza es un constructo totalmente dependiente de realidades sociales, politicas y culturales
especificas. Eso implica que la raza, vista como una categoria de andlisis social puede tener

implicaciones y funciones distintas en diferentes sociedades y contextos sociohistdricos.

En determinados lugares, la raza representa una tradicion basada en usos y practicas historicas.
Por ser una tradicion histdrica representativa, esa categoria tiene una atribucién social especifica,
que puede depender de distintas l6gicas en el espacio y en el tiempo. Sin embargo, a pesar de las
diferencias que pueda representar en diferentes sociedades, es importante mencionar que, el hecho
de concebir una perspectiva racializada a los distintos grupos humanos de una sociedad ha sido un
factor significativo en la organizacion de la vida social. Utilizo raza como una categoria
explicativa, que es utilizada para desmenuzar algunas de las multiples diferencias que existen entre
grupos sociales en situaciones concretas. Cuando asumimos que esta categoria es una tradicion
representativa, eso implica decir que la raza tiene un caracter historico, simbdlico, explicativo,
practico y epistemoldgico importante para explicar ciertas diferencias entre grupos sociales
(Haslanger, 2019).
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En otras palabras, hablar que la raza es un constructo social significa decir que las condiciones de
determinados “grupos raciales” que esta mucho mas vinculada a factores sociales que fisicos y
bioldgicos. Por lo tanto, desde el momento en que se reconoce que, desde el punto de vista
biol6gico y genético, es imposible hablar de razas humanas, lo que se decide es hablar y expresarse
desde el factor racial para desafiar constructos naturalistas y reivindicar que la raza es un factor
relevante en las condiciones contemporaneas de la desigualdad, a pesar de su deslegitimacion a
nivel cientifico. Asi, hoy, en esos contextos, se ve a la raza como un constructo social organizativo
de précticas sociales, una categoria importante para comprender diferencias tangibles entre

distintos grupos de individuos.

Lo que hemos visto a lo largo de los Gltimos afios es un proceso continuo de refutacion del
significado biologicista de la raza. Hoy se usa este concepto méas bien como una categoria analitica
social que busca interpretar practicas y ofrecer visiones y oportunidades contrahegemonicas a su
uso erréneo y limitado desde el punto de vista bioldgico. Si operativizamos este concepto de esta
manera, como un constructo social, nos damos cuenta de que las distinciones raciales han
persistido, principalmente porque la raza ha sido una estrategia de interaccion y organizacion
social a lo largo del tiempo (Jeffers, 2019).

De esta forma, a pesar de que no exista en el plan fisico, la raza tiene materialidad social. En otras
palabras, la raza es “producto de formas de clasificacion social con implicaciones sustantivas para
las oportunidades individuales dentro de los diferentes grupos sociales” (Costa, 2002:13). Por ser
un constructo social, funciona como una marca o signo, que, a nivel social, se convierte en una
interpretacion especifica de un fenédmeno concreto en muchas realidades, una de las cuales es el
caso de Brasil. Sin embargo, s6lo es posible hablar de raza como signo si ésta tiene una atribucién,
una lectura socio-compartida y si la analizamos desde un contexto histérico y geografico en
especifico. La raza es siempre una referencia sobre un largo proceso histérico que determina, desde
el plano histérico-cultural, un significado sobre el encuadramiento social de la corporalidad de

determinados individuos (Segato, 2007).

Para entender la raza como un constructo o categoria social, es necesario percibirla como un rasgo,
un signo, una marca que caracteriza a unos y otros en las relaciones sociales. “Ser” algo es siempre

referencia a una identificacion, clasificacion, jerarquizacion, subordinacién o priorizacién en
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relacion con el “otro.” La categorizacion de la diversidad humana no es necesariamente un
problema. El peligro esta en cuando esa clasificacion se transforma en estigma y, posteriormente,
en précticas de opresion, discriminacion, exclusion y, en algunos casos, de violencia. Ademas, es
necesario afirmar que cuando hablamos de violencia no nos referimos exclusivamente de una
violencia fisica directa con el objetivo de hacer dafio al Otro. En muchos casos, la violencia
también se materializa en el ambito estructural — violencia, desigualdades econdmicas y sociales,

moral o normalizadas (lanni, 2004).

Como categoria social, la raza| produce relaciones raciales. Es decir, la raza no es sélo una
categoria de interpretacion o identificacidn social, sino que algo que contribuye a crear o pulverizar
las relaciones racializadas. Por lo tanto, encuadramos las relaciones raciales como las dinamicas
de interaccion social, politica y econémica entre los sujetos, que se insertan en un conjunto de

practicas dénde la raza es una marca referencial. EI mismo autor sefiala:

Simultdneamente, en la medida en que el individuo en cuestion ya sea negro, indio,
arabe, judio, chino, japonés, hindl, angolefio, paraguayo o puertorriquefio, se
encuentra en relacion con otros, es gradualmente identificado, clasificado,
jerarquizado, priorizado o subordinado. Incluso porque los individuos (...) se insertan
en procesos de cooperacion, division social del trabajo, jerarquizacion, dominacion y
alienacion, y transformacion de la marca en estigma [y luego] en racismo (...) Poco a
poco, el rasgo, la caracteristica o la marca fenotipica se transforma en estigma. El
estigma se inserta y se impregna en los comportamientos y subjetividades, en las
formas de sociabilidad y en los juegos de poder social, como si fuera "natural”, dado,
incuestionable, y es reiterado de forma recurrente en los diferentes niveles de las
relaciones sociales (...) Es una elaboracidn psicosocial y cultural con la que la "marca”
se convierte en un "estigma", expresado en algun signo, emblema, estereotipo, con el
que se marca, desmarca, describe, califica, descalifica, delimita o subordina al "otro",
individual o colectivo. Este es un aspecto fundamental de la ideologia racial: se hace
que el estigmatizado, abierta o veladamente, se vea a si mismo y se comporte como
estigmatizado, extrafio, exatico, extranjero, ajeno al "nosotros"; una amenaza, a pesar
de saber que todo eso es una mentira. Necesita elaborar y desarrollar su autoconciencia
critica, teniendo en cuenta el estigma y al estigmatizador, al intolerante y la condicién
de subalternidad en la que se encuentra (p. 4). [Traduccién de Nicholas Borges]

La cuestion historica sera siempre el punto central en esta reflexion. Sin embargo, hay dos
cuestiones importantes para entender y elaborar el significado de raza en nuestra region. La
primera es que raza es una marca muchas veces referenciada, interpelada por un sujeto externo y
no necesariamente a partir del sujeto racializado. Fanon (2008) afirma que esa alteridad solo es

posible a través de la mirada del otro. Es decir, rescato el planteamiento de Fanon para siempre
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afirmar que la raza es un factor tanto situacional como referencial. Es el otro quien referencia esa
marca/lugar. Es a través de la mirada del hombre blanco, en las relaciones raciales, que el sujeto
no blanco se da cuenta de como este su contraparte lo ha marcado y le ha asignado un lugar social
e historico. Dentro de un contexto de colonizacion y subordinacion, afirma Fanon, el hombre negro
se percibe a partir del momento que se pone en contacto con la exterioridad blanca. Su ser depende
de como el otro lo ve. Este tipo de experiencia marca la subjetividad de cada ser humano negro
colocado en este tipo de contextos, e influye en como éste va a considerar o reconsiderar sus

identidades sociales y politicas.

Peter Wade (2022) también observa como la forma en la que se concibe a la raza influye en la
conformacién de determinados fendmenos sociales y como ésta no se restringe solamente a la
cuestion corporal. A través de la raza se entrecruzan otros marcadores sociales que pueden dar mas
pistas sobre como identificar la materializacion racial en determinados contextos. El autor defiende
gue es necesario observar otras cuestiones ademas de la corporal; por ejemplo, aspectos culturales.
Entonces, para dimensionar que seria la raza en distintos contextos y para distintos grupos
humanos, es indispensable observar como estos grupos la conciben. Luego, siempre es valido
analizar otros marcadores como el espacio, el origen, el estatus social, la manera de vestirse y otras

cuestiones.

A lo largo de la campafia electoral de 2022 en Brasil tuvimos un ejemplo curioso que corrobora
la hip6tesis de Wade. El Tribunal Superior Electoral (TSE) evalud si la gorra utilizada por el
candidato Douglas Belchior representa de hecho una prenda tipica de la poblacion negra y
periférica en Brasil. La legislacion electoral brasilefia permite el uso de accesorios que son
vinculados con la identidad sociocultural de determinados grupos sociales, pero su uso por el
candidato a diputado federal fue cuestionado en un primer momento. Posteriormente, la Corte
Electoral aprobo el uso de este accesorio en su imagen dentro de las urnas electronicas, porque
entendid que éste representa la identidad de Belchior y del segmento politico y social al que él

representa — el movimiento negro brasilefio.
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llustracion 3. Douglas Belchior

Guimarées (2003) también plantea que hay que analizar la raza ya sea como una categoria analitica
0 como una categoria “nativa”, Por ser un concepto analitico, utilizaremos la categoria “raza” para
explicar distintos fendmenos de una manera que solo tiene sentido en el campo tedrico. Por otro
lado, si utilizamos raza como una categoria nativa, estamos haciendo referencia a un fenémeno
que tiene efectos practicos y que posee un sentido histérico especifico, principalmente para
determinados grupos de individuos. Es importante una pequefia pausa aqui, ya que, para
Guimaraes, el termino nativo no es necesariamente una referencia para una categoria originaria de
Brasil, sino que valia que ha tenido un peso muy importante en la historicidad de las relaciones
sociales. Por lo tanto, hablar de raza so6lo tiene sentido cuando ubicamos su nacimiento social y
conceptual en un momento histérico especifico, seguido generalmente del desarrollo de fenémenos
sociales concretos y de debates tedrico-conceptuales concretos que acompafian a dichos
fendmenos y tratan de explicarlos en determinadas sociedades.

Por lo tanto, entendiendo raza como una categoria que habla de un complejo proceso estructural
que se traduce en el campo de las ideas y de las creencias y pretendo documentar su existencia
practica y las formas en las que, en Brasil, se le confiere una existencia practica, cargada de

significados, atribuciones y limitaciones (Wade, 2022).

1.2. Raza, racializacién, racismo, racialismo y antirracismo
Una sociedad racializada es necesariamente una configuracion donde los individuos y grupos
humanos son clasificados en términos raciales. Sin embargo, ni siempre una sociedad o dinamicas
racializadas estan organizadas a partir de una calidad jerarquica. En algunas religiones

afrobrasilefias, por ejemplo, la distincion entre blancos y negros no esta traducida necesariamente
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en un orden binario-jerarquico, sino que son categorias y sujetos complementares (Segato, 2021a).
Por otro lado, la racializacion de los individuos puede implicar un desequilibrio en el acceso de
servicios, bienes y los recursos como la salud, la justicia, el agua y otros. Cuando hablamos de la
racializacion de la pobreza, por ejemplo, hacemos referencia a cémo el factor racial pone a
determinados individuos en una condicion asimétrica en la distribucion de recursos, derechos y
oportunidades (Campos Garcia, 2012). Por lo tanto, analizar como opera la racializacién en una
sociedad concreta implica estudiar y comprender como las distintas identidades raciales implican
una posicion muy especifica en ciertas practicas o procesos sociales. En efecto, hay grupos que

son racializados hacia la superioridad y otros hacia la inferioridad.

Hay sociedades en las que la raza es referencia necesariamente a una existencia objetiva. En otras
palabras, hay ocasiones donde, para toda o para la mayoria de esa sociedad, la existencia de razas
es vista como una realidad objetiva, independente de que a qué raza o a qué ideologia politica esta
categoria esta adscrita. Ese fenomeno ha sido definido por Alejandro Campos como “racialismo”
Para el autor, el racialismo es un proceso ideoldgico que consiste en enfocar de una determinada
manera los procesos de racializacion en una determinada sociedad donde los individuos “asumen”
caracteristicas esenciales derivadas de la existencia objetiva de las razas humanas. El racialismo
es, por lo tanto, una busqueda por dar significado a la diversidad humana, imprimiendo un
ordenamiento social de los seres humanos a través de categorias raciales. Evidentemente que en
esta sociedad racializada a cada raza se le atribuye un estatus social concreto y, en paises como
Brasil, la racializacién y el racialismo son procesos naturalizados tanto desde el punto de vista

institucional como social.

Es por todo ello que en Brasil se cree, de manera muy mayoritaria, que es justificable y deseable
que se hable de razas. En el imaginario social e institucional, el factor raza posee una tangibilidad
y sirve incluso como referencia para asociaciones entre el factor racial y cuestiones geogréaficas
[como la amplia presencia de la poblacion negra en suburbios y periferias, por ejemplo] y
corporales [tipo de pelo, formato de la nariz, color de piel y otros]. Luego, la cuestién racial es
significativa para los individuos que componen esas dinamicas raciales (Haslanger, 2019). Dichas
marcas se expanden para todos los individuos parte del tejido racial-relacional, pero en su gran
mayoria siempre en una escala antagonica. En otras palabras, si el pelo chino es una referencia a

la poblacion negra y consecuentemente carga un caracter de inferioridad, su antagonico, el bello,
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es necesariamente el pelo lacio caracteristico de la poblacion blanca. En Brasil también hay dicho
que distingue la diferencia racial en esa estructura. Cuando alguien dice que fulano hizo un trabajo
de negro, es necesariamente una metafora sobre un trabajo mal hecho, de un sujeto perezoso. En

consecuencia, un trabajo bien hecho es necesariamente el trabajo del blanco.

Cuando decimos, por ejemplo, que Marielle Franco era una mujer negra brasilefia, estamos
haciendo referencia a la posicidn que ella ocupaba en la jerarquia social de un pais donde ser negro
implica estar caracterizado por innumerables condiciones particulares que marcan un lugar
especifico en la sociedad. Algunas de estas condiciones son el color de la piel, la clase y el origen
sociales. En el debate histérico de las relaciones raciales en Brasil, Hasenbalg (1979) sefiala por
ejemplo que la movilidad entre la poblacion negra es acompafiada por un proceso de
blanqueamiento. En otras palabras, a partir del momento que una persona negra logra romper con
las cuestiones particulares sobre su referencial social [como la ascension a la clase media, un
diploma superior y sueldos mas altos, por ejemplo] una de las primeras estrategias de este sujeto
es alejarse de su posicion historica. Es decir, ese sujeto ya no se concibe o0 se reconoce como un
individuo negro, sino como mestizo, pardo, moreno u otras categorias que aluden su “éxito” de
escapar de una determinada realidad, una movilidad que estd necesariamente vinculada a su

cercania con el sujeto universal.

Sansone (2004) también constata esa misma problematica a partir de su trabajo antropoldgico y
etnogréfico en Salvador, Bahia, una de las mayores ciudades negras del pais. En su investigacion,
el antrop6logo se da cuenta que hay una diferencia intergeneracional sobre la asimilacién del factor
racial. Entre la poblacion méas joven ser negro es necesariamente parte de este proceso de
movilizacion. Por otro lado, ser prieto,? es decir, tener rasgos negroides mas marcantes, como el

color de piel més oscuro, era una referencia entre la poblacion mas adulta y que necesariamente

2 Para términos estadisticos, sociales y politicos, se utiliza el termino preto (prieto en espafiol) como
referencia a las personas con el fenotipo de piel mas oscura y como referencia a las personas con
ascendencia de nativos de Africa. El termino pardo, por otro lado, se refiere a un amplio grupo de personas
gue se identifican con posibles interacciones interraciales (negros-blancos, negros-indigenas, indigenas-
blancos). Por fin, la categoria negra es una conquista politica. De acuerdo con el Estatuto da Igualdade
Racial [Estatuto de la Igualdad Racial] de Brasil, poblacidon negra es “el conjunto de personas que se auto
declaran pretas o pardas, o que adoptan autodefinicién analoga”. La categoria es una reivindicacion del
movimiento negro en Brasil. Una de las frases mas emblematicas para mi es de la filésofa feminista negra
de Brasil, Sueli Carneiro, que dice: “No me pida explicaciones sobre ese pardo que tu creaste. Sélo sé que
a cada dia este concepto, cada dia es mas negro.” (Carneiro, 2005: 22).
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representaba un grupo mas vulnerable a la pobreza. Eso es resultado de un proceso historico, ya
que la poblacion parda en Brasil ha tenido oportunidades mejores en la educacion y movilidad

social en comparacion con los negros esclavizados.

Por lo tanto, el marcador racial en Brasil va mucho més alla de la apariencia fisica y puede ser mas
flexible que el modelo racial norteamericano, por ejemplo. Mientras en el imaginario social
brasilefio hay una pluralidad de referencia y representacion racial, el modelo americano sigue una
norma binaria méas rigida y ser negro es necesariamente una referencia sobre un origen similar de
grupos raciales de Africa o de otras zonas del Caribe con una mayoria de etnia africana. En otras
palabras, el modelo norteamericano adopta la ancestralidad o pertenencia cultural como marcado
racial. Por otro lado, hablar de la ascendia africana puede ser mas complicado en Brasil, ya que la
gran mayoria de la poblacion “blanca” también trae consigo el compartimiento de ese linaje dado
el auto contingente de personas africanas en el periodo colonial e imperial y la baja concentracion
de personas blancas-europeas (Segato, 2011). Por lo tanto, ser negro no tiene un vinculo directo
con el modelo de pertenencia cultural, sino que fluye tanto en la cuestion fisica como otras marcas

de clase y estatus social.

Desde el punto de vista institucional, la poblacién brasilefia es dividida en cinco categorias
raciales: blancos, negros (pretos), mulatos (pardos), indigenas y amarillos (asiaticos). Esta division
opera en muchos niveles de la vida, de las normas y de los instrumentos que emanan de las
instituciones del Estado. Eso significa que podemos afirmar, sin temor a equivocarnos, que el
Estado brasilefio es racialista. Por otra parte, la sociedad brasilefia avala y reproduce el uso de
varias categorias raciales. Sansone (2004), por ejemplo, ha reportado, al menos, 522 términos de
autodescripcion racial en Brasil. Para el autor, esa variedad de adscripciones es resultado de las
diferentes précticas cotidianas y la manera que la ideologia racial es vivenciada en diferentes

grupos e instituciones.

En el Brasil de hoy, se asume incluso que, dentro de esta sociedad profundamente racializada y
racista, el racialismo garantiza que los individuos pertenecientes a ciertos grupos racializados hacia
lainferioridad — fundamentalmente los negros — se doten de una identidad social y politica centrada

en su pertenencia racial. Es por ello por lo que no s6lo aceptan que se les llame “de raza negra”,
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sino que reivindican dicha pertenencia con orgullo, y afirman que, es desde ella donde parten para

luchar en contra del racismo, para construir su camino antirracista.

Si la raza es un constructo social o una referencia a una determinada realidad, esto solo es posible
porque, desde siempre, los seres humanos han recurrido a la necesidad de diferenciarse de los
demas y a crear su propia identidad como parte de esa diferenciacién entre sujetos. Si la raza es
resultado de las relaciones raciales es, al mismo tiempo, parte de un proceso de identificacion con
el mundo que estamos en contacto y una manera de definir nuestra identidad en dichas relaciones.
La identidad nunca es algo fijo, més bien esti construida a través de innumerables procesos,
practicas y discursos comunes antagonicos y fragmentados que estan siempre sujetos a inUmeros
factores, principalmente historicos (Hall, 1992). Ademas, cuando hablamos de identidad hablamos
de un proceso/sentimiento de pertenencia, de compartir una historia, una memoria, un espacio, la
cultura o experiencias similares. La identidad es siempre una memoria de algo que se comparte

entre el “nosotros” y lo que nos diferencia del otro.

Por lo tanto, el proceso de identificacidn es siempre un proceso compartido o antagonico ante lo
que fue establecido en un determinado momento historico. En otras palabras, muchos movimientos
sociales han recurrido a la resignificacion de términos para justificar su lucha y reivindicar sus
derechos. Por ejemplo, por mucho tiempo el termino negro en Brasil fue utilizado como metafora
a algo negativo [trabajo de negro = trabajo mal hecho; oveja negra de la familia = persona con
defectos, mala]. Sin embardo, desde la década de los afios 70, el movimiento negro ha politizado

la categoria negra para enunciar un espacio de lucha, auto afirmacion y reivindicacion.

Marielle Franco, por ejemplo, siempre utilizaba el “yo soy porque somos” para hacer referencia a
esa experiencia compartida de mujer, mujer negra, bisexual y favelada. Pero para que “seamos”
algo, es siempre necesario aclarar qué no somos. Por eso, Gall (2005) llama la atencién sobre el
hecho de que las identidades, colectivas o individuales, son siempre constructos sociales, “una
forma de representarse, de darle significado al nosotros” (p. 10). La identidad va més alla de lo

ficticio y se materializa tanto en las relaciones sociales como en los conflictos sociales.

Podriamos pensar, por ejemplo, como determinado evento es capaz de producir o fragmentar
ciertas identidades. El auge del movimiento “Soy porque Somos” en América Latina, por ejemplo,

es un claro ejemplo de la experiencia historica compartida entre la poblacion negra y
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afrodescendiente en la region. La expresion tiene origen en la expresion Ubuntu, del idioma
africano Zulu y que tiene como significado la humanidad para todos. La filosofia Ubuntu se basa
en una ética colectiva donde el “nosotros” es parte integrante del tejido social, africano, viene de
la filosofia africana Ubuntu. En otras palabras, humanidad y comunidad son preceptos bésicos de
esa filosofia (Cavalcante K. , 2020). Tanto el soy porque somos en Brasil como en Colombia han
recuperado éste historico de experiencias compartidas entre poblaciones histéricamente
marginalizadas [los movimientos tienen necesariamente una mayor presencia negra] para proponer
un nuevo modelo de politica que se base en la solidaridad y el vinculo comunitario como
alternativas del modelo de no representacion y de las desigualdades histdricas. A través de las
experiencias en torno a la desigualdad, marginalizacion y no representatividad, que los individuos
y colectivos han denunciado préacticas de discriminacion histdrica. Por otro lado, ellos han decidido
recuperar lo racial como parte central de su identidad, afirmando que éste tiene una gran
potencialidad para pensar salidas colectivas y compartidas al racismo y otros sistemas creadores

de desigualdad e injusticia.

lanni (2004) apunta que la cuestion racial es ain un desafio permanente de la modernidad, asi
como lo son otros factores como el género, la relacion naturaleza-sociedad, las guerras religiosas
y las cuestiones que giran en torno a las clases sociales. Sobre la raza y la racializacion, el autor

afirma;

La raza no es una condicion biologica (...), sino una condicion social, psicosocial y
cultural, creada, reiterada y desarrollada en el entramado de las relaciones sociales,
que implica juegos de poder social y progreso de dominacion y apropiacion. Racializar
o0 estigmatizar al "otro™ y a los "otros" es también politizar las relaciones cotidianas y
recurrentes, en los lugares de trabajo, de estudio y de ocio; bloguear las relaciones, las
posibilidades de participacién, inhibir las aspiraciones, mutilar la praxis humana,
acentuar la alienacién de unos y otros, de los individuos y de las colectividades. Bajo
todos los aspectos, la "raza" es siempre "racializacion”, una trama de relaciones en
contrapunto y de las tensiones de la "identidad"”, "alteridad”, "diversidad"”, [Por lo
tanto, la raza] comprende la integracion y la fragmentacion, la jerarquizacion y la
alienacion (p. 3). [Traduccion de Nicholas Borges]

Por lo tanto, es posible decir que la raza, la racializacion y el racismo son siempre resultado de las

relaciones sociales.
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1.3. Racialismo

El racialismo, en cambio, es una eleccion; es un camino que se decide seguir 0 no. Podemos afirmar
sin la mayor sombra de duda que todos los racistas son racialistas; sin embargo, no todos los
antirracistas lo son. Algunos antirracismos han decidido caminar por otra ruta, dandole a la raza
una factibilidad y una existencia social fehaciente y agrupandose en torno a ella como un territorio
identitario y politico. Esa es una de las principales estrategias del Movimiento Negro Unificado
(MNU) en Brasil, por ejemplo, desde su ascension en 1970. Hay otros antirracismos que no van
por ese camino. Estos ultimos operan mas bien en sociedades en las que, si bien existen la
racializacion y el racismo, el racialismo no ha tenido mucho éxito ni de parte de los racistas ni de

los antirracistas. Para ejemplificar esto Gltimo, tomemos el caso mexicano.

México es sin duda una sociedad racializada y racista, pero el concepto raza no es popular ni a
nivel institucional ni a nivel social. Ni desde el poder politico, ni desde el Estado, ni desde las
clpulas econdmicas y sociales se define a los grupos humanos del pais en términos de raza. Si bien
los pueblos indigenas, los afrodescendientes, los chinos y otros grupos minoritarios producto de
inmigraciones varias son inferiorizados bajo l6gicas racistas, esa sociedad no le ha dado
factibilidad a la existencia de las razas; no las considera real y objetivamente existentes. El
antirracismo indigena o afromexicano no es racialista, como tampoco lo son las luchas de grupos
como los chinos o los judios que viven en este pais. La raza en México no es ni una categoria
identitaria ni una categoria politica. Las luchas antirracistas se dirigen asi a denunciar el racismo
existente y sus consecuencias, y a tratar de eliminarlo, pero no a través de un racialismo que, en

otros paises como Brasil, se reivindica como antirracista.

Todas las categorias definidas anteriormente no pueden estar aisladas cuando investigamos las
practicas y dinamicas de racismo. Ellas ilustran un importante conjunto de fendmenos en los que
la construccion de identidad camina por rutas diversas. Si, para Stuart Hall (1992), las identidades
son siempre fragmentadas, resultado de innumerables procesos sociales y culturales, lanni (2004)
afirma que en los procesos de racializacion son, incluso, estrategias que garantizan la interlocucion
en las estructuras de poder. En otras palabras, racializarse es asumir una categoria politica y
politizar nuestro cotidiano [laboral, académico, social, afectivo, politico]. Desde los afios 70, lo
que el MNU ha politizado es que solamente la experiencia racializada y del racialismo de ciertos

individuos y grupos es capaz de desarrollar una determinada percepcién y comprension de la
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dinamica de la interaccion social, asi como de forjar su conciencia de las diferencias entre el "yo"
y el "otro". Pero también, y, sobre todo, es esa experiencia que promueve la conciencia critica,
enredada en un complejo tejido social que reproduce las practicas de discriminacion, la que puede

Ilevar a procesos de "transformacion, ruptura o transfiguracion (p.5)".

1.4. Sobre el racismo

Por racismo, recupero el planteamiento de Guimaraes (1995), que lo define como una forma
especifica de naturalizar, simplificar y jerarquizar las diferencias sociales, culturales y personales
a través de diferencias que son vistas como naturales, como la raza y otras categorias y fendmenos

correlacionados. Dice el autor:

Llamar de racismo cualquier tipo de discriminacion en construcciones esencialistas —
mismo que asi se revelen los mecanismos internos — significa transformar el racismo
en una simple metafora, en una imagen politica [...] Toda y cualquier jerarquia social
apela a un orden natural que la justifique, aun que esta justificativa y racionalizacion
pueda suceder de diferentes maneras [...] la forma “natural”, sea del sentido comun,
sea ya institucionalizada, constituye el punto central de los medios técnicos de que
disponen las relaciones de dominacion y de poder para imponerse a los dominados y
mantenerlos dominados [...] Un sistema de naturalizacién es mucho mas completo
mientras sus referencias de diferentes marcas se entrecruzan (religion, apariencia
fisica, costumbres, estilos de vida etc.) y mientras ese enmarafiado puede ser reducido
a una diferencia ultima e irreductible, como la “raza”. Sin dudas, podemos usar el
término “racismo” como una metafora para designar cualquier tipo de esencialismo 0
naturalizacion que resulte en practicas de discriminacion social (Guimaraes, 1995: 31-
32) [Traduccion de Nicholas Borges]

Augusto Campos (2014) también afirma que el racismo es un fenémeno social constituido “por
relaciones ontoldgicas entre: discursos, ideologias, doctrinas, ideas, acciones, practicas,

estructuras e instituciones” (p. 14).

Luego, asumimos que solo es posible hablar de racismo cuando la afirmacion sobre las diferencias
raciales entre los individuos y grupos humanos produce y legitima acciones que conducen a un
trato diferenciado entre los individuos que supuestamente ocupan una posicion racial superior
mientras otros grupos son considerados racialmente inferiores; inferioridades y superioridades que
también suelen trasladarse a los terrenos de lo étnico, de la clase social e incluso la nacionalidad.

Por lo tanto, cuando hablamos de racismo nos referimos a un proceso de inferiorizacion — que
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puede traducirse en exclusion, segregacion, opresion y, en sus casos mas extremos, en genocidio

en contra de un determinado grupo humano racializado hacia la inferioridad.

El racismo es resultado de todas las practicas de negacion, reduccion y expropiacion del otro
racializado hacia la inferioridad como un sujeto cognoscente. El racismo siempre resulta en
practicas de discriminacion social, pues éste estad basado en una jerarquizacion y, para que haya
jerarquia, las diferencias raciales son siempre asimilaciones esencializadas y naturalizadas.
Guimardes (1995) también llama la atencion en el hecho de que, para entender la operacion del
racismo, hay que apelar a otras imagenes figuradas de la raza, como género, clase y estatus social,
nacionalidad y etnia. Es decir, para hablar de racismo también es necesario reconocer que, sin la
diferencia racial, otras jerarquias sociales pueden no tener un patrén de discriminacion explicito.
Guimaraes afirma que el racismo solo puede ser comprendido cuando analizamos ““su formacion
historica particular con otras metéforas de la raza, como la clase social, la etnia, la nacionalidad y
el género o viceversa”. Por lo tanto, el racismo nunca opera de manera aislada. Luego, es necesario

entender que otras metaforas raciales sobre el racial implican su funcionamiento.

Grada Kilomba (2018) afirma que el racismo también es un proceso histérico de silenciamiento.
Para ilustrar esa idea, Kilomba recupera la imagen de la Anasticia, una mujer esclavizada en
Brasil, que fue violada por su sefior y sentenciada a utilizar una mascara de hierro en su boca como
punicion por negarse a acostarse con su sefior y por mantenerse virgen. Actualmente es
considerada una santa popular, pero no esta reconocida por la Iglesia Catolica. En el imaginario
popular, Anastacia poseia una belleza exuberante y, con sus manos, hacia muchos milagros de
curanderia. A través de este caso, que de ninguna manera fue aislado, podemos afirmar que el
racismo constituye también un conjunto de practicas histdricas vigentes que muchas veces tienen,
como uno de sus principales objetivos, el silenciar a sus victimas. El racismo es una méscara del

silencio.
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llustracion 5. Anastacia

La imagen de Anastécia es de Jacques Arago y representa una mujer africana que naci6 en Angola
y fue llevada por una familia portuguesa a Brasil, a Bahia, en condicién de esclavizada. Segun la
autora, en Brasil la méscara era utilizada en los esclavizados para evitar que ellos comieran cafa
de azUcar o cacao mientras trabajaban en las plantaciones. Sin embargo, para Kilomba, su
principal funcidn social era “implementar una sensacion de mutismo y miedo, ya que la boca era
un lugar tanto de silencio como de tortura” (p. 23). Por lo tanto, el racismo es este complejo y
extenso sistema que busca la dominacion y que le impone al otro racializado hacia la inferioridad
un silencio social e histérico, creando barreras que marcan acerca de quién y acerca de qué se
puede o no hablar.

Este sistema de la mascara es también un sistema regido por el miedo. Sobre los impactos de la

ruptura de este silencio Grada Kilomba reflexiona:

¢Qué podria decir el individuo negro si ella o él no tuvieran la boca sellada? ;Y qué
tendria que oir el sujeto blanco? Existe un temor aprensivo a que, si el colonizado
habla, el colonizador tenga que escuchar y se vea obligado a una incémoda
confrontacidon con las verdades del "Otro". Verdades que han sido negadas, reprimidas
y mantenidas en secreto. Me gusta mucho esta frase "mantenido en silencio como
secreto"”. Se trata de una expresion originaria de la diaspora africana que anuncia el
momento en que alguien esta a punto de revelar lo que se supone que es un secreto.
Secretos como la esclavitud. Secretos como el colonialismo. Secretos como el racismo
(Kilomba, 2018, p. 28).

Hay otros dos parametros importantes para entender el racismo: el prejuicio y la discriminacion

racial. El prejuicio es un juicio previo, sobre un determinado individuo o grupo social, que se basa
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en creencias falsas, generalizadas o inflexibles La discriminacion, por otro lado, es el efecto del
prejuicio. Hablamos de discriminaciéon cuando, en el fuero puablico, el prejuicio no se queda
solamente en la dimension de las creencias, las ideas, los sentimientos o las representaciones
sociales, sino se traduce en exclusion, marginacion, inferiorizacion, maltrato o desigualdad de

trato frente al uso y disfrute de los recursos, servicios, derechos y oportunidades.

La discriminacion también resulta en el trato diferenciado de determinados grupos e individuos,
provocando desventajas hacia ellos y es siempre una accién (de restringir o excluir), pero también
puede ser una no accion — cuando resulta en la inercia frente a una necesidad explicita de
determinados grupos (Segato, 2006a). En el terreno de la discriminacion racial, es el factor “raza”
que opera a nivel de los prejuicios y de la base para construir el racismo e instrumentalizar y
justificar las acciones discriminatorias o la inaccion ante determinados grupos en la distribucion

de servicios, derechos y oportunidades.

La Convencion Internacional sobre la Eliminacion de todas las Formas de Discriminacién Racial

de1965 plantea, que la discriminacion es:

[1a] distincion, exclusion, restriccion o preferencia basada en motivos de raza, color,
linaje u origen nacional o étnico que tenga por objeto o por resultado anular o
menoscabar el reconocimiento, goce o ejercicio, en condiciones de igualdad, de los
derechos humanos y libertades fundamentales en las esferas politica, econémica,
social, cultural o en cualquier otra esfera de la vida publica (Art 1. parr. 1)

Por su parte, la Convencién Interamericana contra el Racismo, la Discriminacion Racial y Otras

Formas Conexas de Intolerancia (OEA, 2013), entiende el racismo como:

cualquier teoria, doctrina, ideologia o conjunto de ideas que enuncian un vinculo
causal entre las caracteristicas fenotipicas o genotipicas de individuos o grupos y sus
rasgos intelectuales, culturales y de personalidad, incluido el falso concepto de la
superioridad racial. El racismo da lugar a desigualdades raciales, asi como a la nocion
de que las relaciones discriminatorias entre grupos estan moral y cientificamente
justificadas (Art 1, paar. 4).

Ciertamente, las maneras en que los racismos se expresan en América Latina son o pueden ser

diferentes en distintos paises de la region. Los racismos latinoamericanos también pueden ser

diferentes a los de otros paises del mundo. Traer una vision universalista sobre el racismo puede

ser problematico en algun punto, principalmente porque es necesario observar los distintos
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procesos y formaciones histdricas de cada pais para observar las formas concretas en las que se da
la presencia del racismo, sus dindmicas y efectos. América Latina comparte muchas cuestiones
historicas, aunque cada pais tiene sus particularidades. Entre las similitudes se encuentra el
racismo, como uno de los ejes fundadores y estructurantes de nuestras sociedades. En este
subcontinente es importante ofrecer caminos para una comprensién mas precisa de los racismos

que en él operan, para poder entender y analizar los efectos de cada uno de ellos.

Para eso, enfatizo que el racismo, esa histeria de jerarquizar y oprimir a los individuos con base en
el factor racial, es un sistema de poder. Por ser un sistema, es necesariamente un fenémeno que
estructura las relaciones sociales, que por su vez son siempre asimétricas y conflictivas. Al mismo
tiempo el racismo es una légica que organiza y distribuye el poder y los privilegios en muchas
escalas, pero siempre de manera jerarquicay desigual. Su reproduccion sélo es posible porque una
de las caracteristicas elementales del racismo es la diferenciacion, la jerarquizacion y la

categorizacion de los individuos en funcion de una logica especifica de superioridad-inferioridad.

A pesar de ser un fendmeno histérico, el racismo puede manifestarse de distintas formas en
distintas sociedades. En América Latina, a pesar de las posibles diferencias, los racismos siempre
se imponen como un sistema de opresion, dominacion, exclusiéon y, en algunos casos, de
exterminio, bajo un signo historico que sitla y narra en el cuerpo un pasado histérico comdn de

privilegios [y no privilegios] simbdlicos y materiales, el capital racial (Segato, 2007).

El racismo es mucho més que una ideologia; “es un aspecto del habitus” (Monsma, 2013:7). Un
habitus forjado en las relaciones sociales bajo la necesidad de categorizar al otro y diferenciarse
de él. Dicha diferenciacion sigue necesariamente una ldgica racial basada en la conviccién plena
de que hay que jerarquizar y tratar de maneras distintas a las corporalidades racializadas. Para este
habitus, la diferenciacion racial es sinbnimo de comportamientos, cualidades y emociones
distintas. El habitus racial es forjado en las relaciones raciales. El racismo, como ideologia y
practica social, consiste en préacticas racialistas sobre los demas y sobre si mismo. Por lo tanto, el
racismo es una institucion social que no actia de manera aislada, sino a través de un conjunto de
disposiciones ideoldgicas y de practicas que justifican, a través de argumentos raciales, la jerarquia

y la dominacion.
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El racismo es siempre un habitus, una practica social, que involucra tanto a los grupos racializados
como dominantes y a los racializados como subordinados. Todas las relaciones sociales
(familiares, profesionales, de amistad) marcadas por el racismo, segin Monsma, pueden ser

racializadas. Por lo tanto, las relaciones raciales son siempre definidas a través del habitus racial.

El habitus racial es especialmente importante para la reproduccion del racismo en
situaciones de cambio de las instituciones racializadas porque el habitus es
relativamente duradero. Las disposiciones y formas de percepcion racializadas que se
interiorizaron bajo el antiguo régimen racial [en referencia al sistema colonial]
contintan en el nuevo [las republicas criollas]. Las personas recién llegadas de otros
contextos, como los inmigrantes, pueden resistirse o adoptar el habitus racial
imperante, dependiendo de las circunstancias especificas y de las pérdidas y ganancias
resultantes. En general, la interiorizacion del habitus racial por parte de estos
inmigrantes seria mas superficial, ya que las primeras experiencias forman las capas
maés profundas del habitus, pero los hijos de inmigrantes pueden interiorizar el racismo
con igual o incluso mayor intensidad que los hijos de nativos del pais de acogida. Las
instituciones, las redes sociales y los héabitos se relacionan e interacttan. Crecer en el
contexto de instituciones y redes racializadas produce el habitus racializado, y el
habitus influye en las decisiones y refuerza los limites raciales en las redes sociales
(Monsma, 2013: 12) [Traduccion de Nicholas Borges]

Por ser un sistema de poder, el racismo siempre impone diferentes formas de experimentar y de
estar en el mundo. Ese sistema, que organiza y reproduce las desigualdades, impone un orden en
el que ser racializado hacia la inferioridad es sindénimo de sufrir un vaciamiento historico y de ser
llenado de concepciones y experiencias En otras palabras, el racismo impone un borramiento de
la memoria histérica e introduce referencias muy simplistas o estigmatizadas sobre los sujetos
racializados. Sobre las concepciones podriamos hablar del estigma que relaciona a este grupo
racializado como individuos perezosos, marginales, pobres y etc. Para ese sistema, ser negro,
indigena o0 mestizo es mucho mas que la epidermizacion de la diferencia. El racismo impone

distintas valoraciones que buscan generar una discriminacion social marcada.

El racismo de hoy es diferente al racismo de los siglos XVIII'y XIX, que se baso necesariamente
en teorias que hoy consideramos racistas y que tenian como trasfondo la idea de que podriamos
clasificar la diferencia humana a partir de comportamientos y caracteristicas innatas. En otras
palabras, esas teorias defendian que habia seres humanos superiores e inferiores y que esa
distincion seria esencial para comprender las posibilidades de desarrollo y progreso de

determinadas sociedades. En lineas generales, el sujeto civilizado y superior era necesariamente
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blanco, mientras sus antagonicos [negros, indigenas, amarillos y otros] estaban condenados hacia

la inferioridad.

A pesar de que hoy ya no necesite recurrir directamente a la idea erronea de la diferencia racial, el
racismo sigue siendo el principal vector de la exclusion de estos sujetos que histéricamente han
sido marginalizados y despreciados. Por eso, debemos ver al racismo como una opresion sistémica,
casi nunca lineal, cargada de transformaciones y nuevas referencias en contra a un grupo social
determinado. El racismo interpone un conjunto de fuerzas, referencias, ideas y concepciones
falseadas sobre los sujetos racializados hacia la inferioridad. Por lo tanto, el racismo, como
practica, es siempre un sistema que afirma e interpone sus reglas de organizacion, jerarquia y
expropiacion. En otras palabras, el racismo nunca es algo que se proponga [en el sentido de que
sea facil rechazarlo], sino que es una idea interiorizada y afirmada por los sujetos que componen

las dinamicas de las relaciones raciales (Fanon, 1956).

El racismo es una ldgica que se perpetla porque el proyecto de identidad moderna esta siempre en
crisis (Echeverria, 2010). En un proyecto en crisis, el otro siempre es visto como la amenaza a los
privilegios ofrecidos por la modernidad. “(El racismo) trata de la aparente incapacidad de
construirse uno mismo sin excluir al otro y de la aparente incapacidad de excluir al otro sin
desvalorizarlo y, finalmente sin odiarlo” (Castoriadis, 1985, p. 19). El racismo es, en su esencia,
una légica de silogismo, cuando yo solo puedo ser yo plenamente si el otro no es, cuando la

realizacion y existencia plena de un individuo depende de la exclusion del no yo.

Podemos asumir que el racismo es un sistema que tiene una doble funcién: para unos grupos
permite el privilegio social, econémico y politico, y, para otros, implica cargar con las desventajas
de todo ese sistema, cargado de relaciones de poder y cuando hablamos de racismo, nos referimos
necesariamente a relaciones jerarquicas y asimétricas que basan en el factor racial para producir la
diferencia y la desigualdad. Cuando asumimos que el racismo es un sistema de poder y opresion,
también reconocemos que los sujetos racializados hacia la inferioridad no detienen poder o
capacidad institucional que eventualmente les permitiria ser racistas, por ejemplo. En las
sociedades racializadas y racistas, los individuos blancos, quiéranlo o no, se benefician de todo lo
que el racismo produce. Sin embargo, no todas las personas que detienen del privilegio perpetuado

por el racismo son signatarias de este acuerdo de opresién. (Carneiro, 2022).
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Sobre racismo y las relaciones de poder, recupero la idea de Foucault (1977), para quien el poder
es, sobre todo, una red productiva que atraviesa todo el cuerpo social en que actla y puede
desarrollarse desde el Estado, pero eso no impide que haya una red burocratica que instituya el
poder en su efectividad. Este orden es compuesto por instituciones como la escuela, la policia, la
iglesia, la universidad. Los actores que ejercen este poder lo hacen de una manera coercitiva, a
través de procedimientos o técnicas/tecnologias de poder, para promover la circulacion continuay
efectiva de sus efectos. Foucault también afirma que no hay un simple titular del poder, pero éste
es siempre ejercido en una determinada direccion y con una determinada funcién. El poder se
organiza, se reorganiza y reproduce su control a través de diferentes ldgicas espaciotemporales,
pero siempre mantiene su caracteristica coercitiva atemporal mientras se adapta a cada espacio, de
acuerdo con la conformacidn y las necesidades particulares. Por eso, el poder se reinventa a partir

de intercalaciones e instancias de control, prohibiciones y coerciones.

Por lo tanto, partimos del presupuesto que el racismo, como poder, es una de las l6gicas de
operacion del Estado y puede manifestarse en diferentes formas. Si el racismo es poder, este puede
ser coordinado por diferentes instituciones que componen el aparato burocréatico del Estado. La
funcion de esa amplia red del poder es multiplicar y extender el ejercicio de la virulencia para todo
el tejido social. Luego, el racismo es parte del ADN de los Estados modernos, que poseen una

caracteristica esencial: la institucién de la coercion directa o indirecta sobre los individuos.

El suceso del ejercicio maltiple del poder sobre el tejido social dependera de tres normas bésicas:
la jerarquia, la sancion normalizadora y el examen (Foucault, 1977). La jerarquia es la idea de que
la sociedad esta dividida entre individuos superiores e inferiores, personas que pueden detener, o
no, el privilegio de la condicion humana. La sancién normalizadora es el orden practico de
acciones que visan garantizar la jerarquia en el tejido social. Dichas practicas no serian posibles
sin el consenso de los maltiples individuos e instituciones que componen el tejido social. Por fin,
el examen es la combinacion entre jerarquia y sanciones a través de una vigilancia constante de
los individuos, lo que permite ademas de los castigos, la clasificacion y diferenciacion de
individuos y cuerpos. En sociedades racializadas, el factor racial esta suscrito por esas
caracteristicas de posiciones de privilegio. El racismo es poder y por lo tanto instaura jerarquias y
I6gicas de dominacién que son condicionantes de procesos de exclusion, marginalizacion y, en

algunos casos, de genocidio.
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1.5. Distintas definiciones del racismo de acuerdo con distintas escuelas
de pensamiento

1.5.1. El racismo como ideologia

La primera escuela entiende el racismo como una cuestion ideologica, donde la raza ocupa un
espacio central para conformar ideas sobre la superioridad o inferioridad de los seres humanos.
Desde esta perspectiva, el racismo surge como una metéafora tradicional para explicar una ideologia
y creencia (Bonilla-Silva, 1997). Para muchos de los teoricos de esa corriente, el racismo se limita
a ser una ideologia o a operar en el terreno de lo ideoldgico, mientras que las préacticas racistas son
definidas como representacion de prejuicios o discriminaciones (Augusto Campos, 2017). Por ser
una ideologia, el racismo carece de una estructura ldgica, pero tiene significados amplios en el
sentido comdn (Miles, 2004; Guillaumin, 1972) y representa una falsa nocién sobre la humanidad,

mostrando la diversidad humana de manera distorsionada (Miles & Brown, 2004).

1.5.2. El racismo como practica

La segunda escuela, basicamente complementa a la primera, y plantea queé son las préacticas racistas
preceden a las ideologias; es decir, que el elemento central difusor del racismo son las préacticas y
no necesariamente las ideas. En esta mirada, la gran problematica del racismo, principalmente en
América Latina, es que éste no necesita necesariamente de endoso legal o juridico para su
funcionamiento y tampoco opera bajo una légica biologicista determinante. Ellos plantean que el
racismo necesita ser visto mucho mas alla de las ideas y las creencias y que en su caracter
contemporaneo, el racismo se expresa en practicas, acciones y estructuras que validan, directa o
indirectamente, las diferencias y asimetrias entre los grupos raciales (Fredrickson, 1999). Para esa
corriente, el racismo ya no necesita de una doctrina ideoldgica, como el racismo cientifico, para
operar, ya que ya que las practicas son elementos centrales que forjan el comportamiento e ideas

acerca del otro racializado.

1.5.3. El racismo como un sistema institucional y estructural

La tercera escuela afirma que el racismo contemporaneo puede tener diversas manifestaciones:
simbolicas, institucionales o estructurales. Para quienes los sostiene (Almeida, 2019), (Bonilla-

Silva, 1997), (Bailey, 2021), las ideas también pueden tener un espacio importante en la
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conformacion del racismo. Sin embargo, son las estructuras sociales las que permiten su difusién
y permanencia. A pesar de las disparidades, los abordajes tienen el mismo objetivo de definir el
fendmeno, nada méas presentan divergencias sobre las dimensiones sociales y causas superiores

que determinan el racismo (Campos, 2017).

Bonilla-Silva defiende que el racismo necesita ser entendido como parte de un sistema racial mas
amplio y no como un fendmeno que solamente opera a nivel individual. Sin embargo, si el racismo
fuera simplemente un problema ideoldgico, las ideas siempre respetarian su configuracion original.
La concepcion idealista del racismo también implicaria asumir qué actitudes o sujetos racistas
actuan irracionalmente sin una base social real. Otro gran problema de asumir que el racismo
podria resumirse al campo de las ideas, como una accion irracional, es que las practicas racistas
en sociedades racistas serian explicitas. Sin embargo, para Bonilla-Silva, el racismo opera de

manera fluida, simbolica y casi siempre en préacticas sutiles, indirectas y no abiertas.

En todos los sistemas racializados estructurados, las categorias raciales imponen ciertas jerarquias
que son productos de y/o producen las relaciones sociales. Los grupos racializados hacia la
superioridad tienen ventajas sociales, politicas, culturales y, las mas de las veces, también
economicas, que los sujetos racializados hacia la inferioridad. Dichas relaciones y practicas
sociales conforman las estructuras del racismo. En muchas sociedades, entre las cuales sin duda
las poscoloniales, el racismo suele estar imbricado con la jerarquia de clase. En ese tipo de
sociedades, el caracter estructural del racismo cristaliza y condiciona las interacciones
sociopoliticas y econdmicas. En ese tipo de sociedades, el racismo, estructura, cristaliza y

condiciona posiciones e interacciones sociopoliticas y econdémicas.

El caracter estructural del racismo hace que cada grupo racializado — ya sea hacia la superioridad
o la inferioridad — perciba y lidie con el Otro de maneras particulares. Dentro del sistema
racializado y racista de cada pais, la categoria “raza” ha tenido histéricamente y sigue teniendo
usos y significados diferentes. Por su caracter estructural, el racismo viabiliza y no solamente

restringe determinadas acciones. (Bonilla-Silva, 1997)

En la época del auge del racismo pseudo cientifico, la raza fue utilizada como un marcador
indispensable para organizar las relaciones sociales dentro de muchas sociedades. Después de esa

época, cada sociedad instrumentd de manera diferente el uso o el no uso de esta categoria. Por ello,
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el racismo ha tenido particularidades en cada proceso de formacion y/o de transformacion social,
y construye subjetividades y practicas sociales distintas en situaciones distintas. Sin embargo, casi
todas estas sociedades han estado racializadas y han sido racistas. Es decir, han establecido como
marcaje crucial de la desigualdad las ideas, las creencias y los sentimientos racistas, que,
transformados también en préacticas y normas, forjan la profundizacion y el agravamiento de la
desigualdad y la injusticia. El racismo, para poder ser definido como tal, opera no solamente en el
nivel superestructural o de las representaciones sociales, sino que se convierte en una estrategia

que organiza acciones y partes fundamentales del poder en las sociedades humanas.

En Brasil, el racismo es la reglay una de las expresiones mas claras y “normalizada” de la sociedad,
sobre cuya base los grupos racializados hacia la inferioridad sufren varias y sistémicas formas de

discriminacion.

1.5.4. El racismo como estructura-superestructura
Una otra linea que aun es poco conocida - incluso en los debates latinoamericanos, es el
pensamiento marxista negro. Para los intelectuales de esa corriente (Cesaire, 2006); (Cox, 1948);
(Fanon, 1952): (Dubois, 1935); (Grosfoguel, 2018); (Robinson, 2000); (Montafiez Pico, 2020) el
racismo y la explotacion capitalista son complementarias. En otras palabras, el racismo es el
principio organizador de las relaciones capitalistas y del sistema-mundo. Los intelectuales de este
movimiento buscan reflexionar sobre el sistema capitalista desde la experiencia vivida e historica
de las personas negras y esa corriente tiene una gran influencia en el caribe anglo y franc6fono,
asi como en Estados Unidos. Para los principales intelectuales, el racismo es una problematica que
ha acompafiado la expansién civilizatoria europea despues de 1492 en América y en otras partes

del mundo sometidas a los sistemas coloniales.

Para Grosfoguel (2018) el racismo epistémico es una de las razones para que los teéricos marxistas
negros no hayan ganado su espacio en los discursos y debates académicos. El autor recupera,
incluso, diversas teorias que han recurrido a los planteamientos de los marxistas negros para basar
algunos conceptos notorios en los debates latinoamericanos, pero que no han reconocido que se
nutrieron de dichas reflexiones. Entre las teorias, Ramon Grosfoguel cita la teoria del sistema-
mundo, originada por Oliver Cox (1948; 1959; 1694) y no por Wallesterin - que posteriormente

reconocio dicha afirmacion; la teoria del colonialismo interno que gané fuerza con Pablo Gonzalez
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Casanova y Rodolfo Stavenghagen, que también reconocieron la influencia de los marxistas negros
para dicha formulacién y la teoria de la colonialidad del poder, postulada por Anibal Quijano
(1997) que, segun Grosfoguel, tuvo contacto con la tradicion del marxismo negro en los afios
ochenta en la State University of New York, pero que nunca ha reconocido que su teoria de la

colonialidad en los afios 80 fue pensada bajo la influencia negra del marxismo.

Una de las propuestas de los marxismos negros - en el plural porque puede haber inumeras
posiciones y divergencias sobre mismos temas, ya que es un debate que nunca se agota — es pensar
la relacion racismo-capitalismo desde una perspectiva materialista e historica. Es decir, hay un
énfasis en la cuestion material del racismo [cudles son sus mecanismos historicos de explotacion,
situacion de las poblaciones racializadas hacia la inferioridad a lo largo de las etapas del
capitalismo) y no necesariamente en la concepcion ideoldgica del racismo. Por otro lado, es una
perspectiva historica por su énfasis en que el racismo tiene su origen con el expansionismo europeo
del siglo XVI 'y en los origenes de la division racial del trabajo provocada por el sistema colonial
esclavista. Por lo tanto, raza, racializacion y racismo se cruza desde el principio en el capitalismo
con la explotacion de clase. Raza-clase es una marca asignada a las personas super explotadas en
la regién y que histéricamente ha deshumanizado y marginalizado esos sujetos, al mismo tiempo

que puede explicar diversos procesos de resistencia (Montafiez Pico, 2020).

Ademas de denunciar el caracter organizativo/estructurante y articulador del racismo en el sistema-
mundo (Grosfoguel, 2018), los marxistas negros proponen adoptar una version revolucionaria. En
otras palabras, la Unica forma de superacion del racismo en nuestras sociedades seria a través del
derrocamiento del sistema capitalista, que en su origen es extremamente desigual, jerarquico y
violento. Para los marxistas negros, es imposible pensar en un capitalismo antirracista, por
ejemplo, ya que este sistema tiene arraigado en su estructura ideas y practicas erréneas y violentas
sobre la diferencia y la desigualdad. Si la asimetria y la violencia racial es una caracteristica de ese
sistema capitalista, es necesario aniquilarlo. No habia, para los tedricos, una conciliacion entre

antirracismo y capitalismo. Si pensamos:

como los marxistas negros que el racismo es fundamentalmente un problema radicado
en la estructura de explotacion, entonces la lucha antirracista se tendra que dar
fundamentalmente en los procesos que la originan [la division racial de trabajo,
sistemas discriminatorios de acceso a la tierra, etc] y perpetlan [mecanismos de
racismo institucional, segregacion educativa y social] (Montafiez Pico, 2021).
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Por fin, Montafiez Pico (2021) y Grosfoguel (2018) nos traen a la reflexion que el marxismo negro
es, sin dudas, en su mayoria una reflexion elaborada a manos negras, pero que se ha expandido y
siendo reconocida por otras personas que se identifican o son identificadas como blancas. Ademas,
afirman que el pensamiento marxista negro es universal. En otras palabras, los postulados no son
algo exoticos, debates aislados o identitarios - como a veces se intenta asignar dichas reflexiones
como forma de desprecio - sino que pensamientos que traen una comprension mas amplia sobre
“el capitalismo, que no se puede entender en toda su complejidad sin atender su dimension racial
(Montafiez Pico, 2021: 66). Por lo tanto, el racismo no es solamente un problema cultural o
identitario, es un fendbmeno sistémico. Entender la comprension racial del capitalismo seria abrir

rutas para la descolonizacion del conocimiento, del social, del politico y del econémico.

1.6. Racismo, Blancura y Blanquitud

Si el racismo es un sistema de poder, las relaciones sociales imbricadas en ese sistema son siempre
asimétricas. Las personas jerarquizas hacia la inferioridad no tienen los mismos privilegios y
ventajas de las que ocupan la parte superior de esa piramide social. Eso no implica decir que sujetos
blancos no puedan sufrir discriminacion o también que sean victimas de prejuicios y
estigmatizacion. En Brasil, por ejemplo, es “comun” escuchar que las mujeres blancas y rubias son
tontas. Para fortalecer esa diferenciacion, Ribeiro (2019) afirma que la discriminacion, positiva o
negativa, “‘es parte de la condicion humana, pero la opresion es cuando un grupo tiene privilegios
sobre otro” (p.35). Las asimetrias en el experimento social y practico de la opresion son

perpetuadas por dos caracteristicas esenciales del racismo: la blanquitud y la blancura.

Asimismo, una de las caracteristicas del racismo moderno es la imposicion de una blanquitud. A
diferencia de la blancura, que es la manifestacion explicita y visible de una marca que alude a la
pertenencia fenotipica, biolégica y cultural, la blanquitud es necesariamente una imposicion
sobre un patrén de vida establecido por la modernidad capitalista y requiere, en algunos casos,
ademas de la blancura, un conjunto de practicas y comportamientos que “constituyen a un tipo de
ser humano (...) para satisfacer al “espiritu del capitalismo” e interiorizar plenamente la solicitud

de comportamiento que viene con él” (Echeverria, 2007: p.3).
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En otras palabras, la blanquitud es la imposicion de comportamientos, practicas, apariencias
fisicas, del entorno, de gestos, movimientos y lenguaje que remiten a una exigencia ética sobre la
condicion humana y el orden civilizatorio. Para alcanzar a las necesidades impuestas por el orden
capitalista, es necesario cumplir con esa imposicion multidimensional de patrones fisicos,
simbdlicos y culturales. La blanquitud produce movilidad social, ordena la productividad del
trabajo, asi como la acumulacion de capital. En la era moderna, la blanquitud también exige la
blancura racial y cultural como rasgo indispensable para el patron ético-civilizatorio de la
humanidad. Luego, la marca racial es indispensable para analizar la conformacion del racismo
moderno bajo la légica de la norma de la blanquitud capitalista civilizatoria. Luego, en practicas y
dindmicas del racismo, la blanquitud y la blancura no son casuales, sino arbitrarias, una necesidad

(...) determinantes de la identidad moderna (Echeverria, 2007: 4).

Ese patron blanquitud-blancura no es algo nuevo. En América Latina, esa necesidad
codeterminante de la idea civilizatoria fue indispensable en la conformacién de identidades
nacionales. A finales del siglo XIX hasta los afios 70, por ejemplo, la eugenesia fue adoptada como
una doctrina de los procesos nacionalistas a nombre del desarrollo civilizatorio. Desde el punto de
vista cientifico y, en algunos casos practicos, los movimientos eugenésicos son practicas y
doctrinas que defienden la mejoria de las calidades innatas de los grupos vistos como inferiores.
Para los eugenistas, las caracteristicas de inferioridad son barreras para el proyecto de desarrollo
nacional. La eugenesia gano fuerza a través de los planteamientos de Francis Galton (1983), primo
de Charles Darwin, después de una desvirtuacion de los planteamientos sobre la evolucion de las
especies. Galton defendia la mejora de las razas humanas a través del control de la reproduccién.

En muchos paises, la eugenesia se torné una politica de Estado.

Para Arboleda Quifionez (2016), el racismo encubre a la eugenesia como una ‘“doctrina
civilizatoria blanca que masacra y destierra poblaciones, desocupando territorios en nombre del
desarrollo, la democracia, los derechos humanos y la paz” (p.3). Por lo tanto, eugenesia es
sinénimo de una doctrina de blanqueamiento que puede tener como impacto la segregacion o el
confinamiento espacial de los sujetos racializados hacia la inferioridad. Estos son los casos del
surgimiento de las favelas en Brasil, por ejemplo, pero también sobre las doctrinas del regimen

nazista en Alemania. En América Latina, los movimientos eugenésicos se mezclaron con medidas

42



de prevencion en la salud y de contracepcidn, pero también se materializa en practicas de despojo

conexas a los intereses del orden civilizatorio de la blanquitud.

Navarrete (2020) también afirma que la blancura, es decir, la idealizacion fenotipica del blanco o
europeo como prestigio y admiracion siempre ha proporcionado ventajes sociales, politicas,
economicas y juridicas en nuestra region. Muchas de las veces, la busqueda por tal blancura puede
no estar asociada exclusivamente al Estado, pero también a las relaciones raciales. En este caso,
Sueli Carneiro (1995) llama la atencidn para observar como las relaciones interraciales (entre
individuos negros-blancos) es vista como una practica simbdlica de movilidad social individual o
como simbolo de poder. La filésofa recupera inimeros ejemplos en Brasil donde la relacion o el
matrimonio entre hombres negros y mujeres blancas es utilizado cémo retorica de ascension social
y de poder, por ejemplo. Por lo tanto, el racismo impone la blanquitud, el blanqueamiento y la
blancura como sinénimos de movilidad social, prestigio y poder

Por fin, es necesario rescatar la l6gica central del pensamiento que guia esta investigacion: el
racismo es una problematica latente de la modernidad en América Latina. Sin embargo, es
necesario analizar otras categorias complementarias que se inscriben en el racismo y son
indispensables para que éste cumpla con su funcién de organizacion, dominacion y exclusion.
Existe una relacion de interpendencia entre raza, racismo, racializacion, racialismo, blanquitud y
blancura. Todos estos fendmenos son indispensables para comprender el funcionamiento de un
orden que organiza el poder y el privilegio social y que estimula practicas y procesos de exclusion
y otras dinamicas sociales de desigualdad.
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llustracion 6. La redencion de Cam

Obra A Redencgéo de Cam, 1895, por Modesto Brocos. La obra trata sobre las cuestiones raciales
em Brasil a lo largo del siglo X1X: blanqueamiento, racismo y blancura. A la izquierda vemos una
sefiora negra agradeciendo a Dios por su nieto con tes mas clara, fruto de la relacidn entre su hija
mestiza (parda) y su esposo europeo (blanco). La obra esta disponible en el Museo Nacional de
Bellas Artes, en Rio de Janeiro. Cam también es una referencia al mito biblico cuando Noé
profetizd que su hijo Cam seria el tltimo de los esclavos otros hermanos. Desde este mito, Cam es
apuntado como el supuesto protagonista de la raza africana. Entre los siglos XVI-XVII, los
cristianos también utilizaron el mito de Cam para justificar la esclavizacién de africanos. En la
obra de Brocos, el proceso de mestizaje seria el principal camino para reverter la maldicion de
Cam. Por lo tanto, la abuela negra estaria agradeciendo a Dios que su nieto se haya librado de la
maldicion de ser negro.
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Capitulo 2

El racismo en América Latina

En este capitulo me interesa abordar el racismo como una problemética de la realidad
latinoamericana y brasilefia. Sin embargo, parto del presupuesto de que este fendmeno se ha
cambiado a lo largo de los Gltimos tiempos, pero sin dejar de lado sus principales caracteristicas
de organizacion social, politica y econdmica. Ademas, también traigo la reflexion de que, a pesar
de ser un fendmeno intrinseco a la realidad de America Latina, el racismo puede tomar otras formas
de manifestacion en diferentes paises. Para reflexionar sobre sus particularidades, he buscado
presentar algunas “salidas” a lo largo de la investigacion para no caernos en la trampa de proponer

o realizar un analisis genérico y esencialista sobre la temética.

Por lo tanto, este capitulo esta dividido en seis principales apartados. Nuestro punto de arranque
es necesariamente reflexionar sobre la plasticidad, la metamorfosis del racismo. Posteriormente,
busco analizar la socio-génesis del racismo a nivel global, o sea, su momento de fundacion. La
tercera parte estd dedicada a analizar las modalidades de manifestacion del fendmeno para elucidar
la problematica (el racismo es una practica, una idea, un comportamiento? La idea central no es
agotar nuestras reflexiones, sino que ofrecer puntos y perspectivas distintas sobre el mismo

fenémeno.

En el cuarto momento, propongo una reflexién sobre el racismo como una problematica
latinoamericana. A rasgos iniciales, asumo que este fendmeno es una de las bases centrales para
la formacion histérica de nuestras naciones y que el racismo ha acompafiado los diferentes
momentos historicos de nuestra sociedad como eje constitutivo y organizativo. En ese apartado
también propongo analizar el racismo a través de las particularidades de cada pais, ademas de
diferenciar las dinamicas del racismo anti negro y anti indigena en la regién. Para el guinto
momento, ofrezco una reflexion sobre el racismo en Brasil. Aqui, nos concentramos en la reflexion
sobre el racismo anti negro. La eleccion de este tipo de racismo tiene que ver con la conformacion
histdrica y la demografia actual del pais, ya que Brasil es el segundo pais del mundo con la mayor

poblacidn negra, por detras solamente de Nigeria.
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Al final, después de una amplia teorizacion y analisis critica sobre el racismo, cierro este capitulo
con una reflexion central para pensar que el racismo, en todas sus manifestaciones, diferencias,
similitudes y contrapuntos, es un ejemplo de violencia. Aqui, traigo diversas reflexiones sobre la
violencia en sus diferentes concepciones (estructural, simboélica o normalizada) para entender en
qué punto podemos hacer esa conexion entre los dos fendmenos. En rasgos generales, también
podriamos mencionar que esa perspectiva, racismo = violencia, se presenta como otra

problemaética analitica y practica de nuestra region.

2.1. Racismoy Modernidad

El racismo es, sin duda, una de las peores expresiones de la modernidad (Campos, 2017). Sin
embargo, entre los expertos en racismo, existe una dificultad, o mas bien, un no consenso, sobre
cuéndo surge el racismo y qué es la modernidad. A pesar de las divergencias, hay un hilo conector
inicial entre las corrientes: racismo y modernidad son fenédmenos que se entrecruzan. Para una
primera corriente, la modernidad y el racismo surgen en la ruptura de la Edad Media, es decir, a
partir del siglo XV, donde el punto de quiebre seran los conflictos religiosos y la diferencia cultural
entre pueblos monoteistas y politeistas, alli tendra un rol importante la segregacién, exclusién y,
en muchos casos, en el exterminio de determinados grupos. Una segunda corriente afirma que el
racismo y la modernidad surgen necesariamente con el proceso de colonizacién, la llustracion, la
formacion de los Estados Nacién y de las identidades nacionales, un proceso que se extiende desde
el siglo XV hacia inicios del siglo XX (Gall, 2004).

Hay también la perspectiva de los marxismos negros, que plantean que el racismo es algo inherente
al sistema capitalista y sus distintas manifestaciones y fases. Con un enfoque en el materialismo
histdrico, la corriente sostiene que el racismo, asi como el vinculo raza-clase fueron fundamentales
para los distintos ciclos economicos del sistema mundo - desde la esclavitud, economias de
plantacion y la fase moderna del capital. Por ello, el racismo es necesariamente un problema que
se radica en la estructura de la explotacion y que ha viabilizado la division del trabajo a través de
la cuestion racial. En otras palabras, es la superexplotacion racial en las sociedades periféricas que
sostiene la explotacion en el primer mundo. Es decir, la clase obrera primer mundista, que es
mayoritariamente blanca, solo es explotada debido a la superexplotacion de la clase obrera del
tercer mundo, fundamentalmente no blanca (Montafiez Pico, 2021).
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Personalmente, me acerco mas a la perspectiva de que el racismo surge con la conformacion de
las identidades nacionales y con las teorias raciales del siglo XIX, pero también me pongo de
acuerdo con el planteamiento de los marxistas negros que el desarrollo del capitalismo, en sus
diferentes formas, tendria este cardcter expansionista, expresivo, desigual y violento sin el racismo.
Mi Unico punto de desencuentro va sobre el argumento de que el racismo es necesariamente un
fendmeno que nace a partir del encuentro entre Europa y el Nuevo Mundo, como también sugiere
la teoria decolonial (Quijano, jQué tal raza!, 2000); (Quijano, 2014). EI racismo es un sistema
concreto de creencias, ideologias, sentimientos y practicas de diferenciacion, subordinacion y
exclusion, pero éste es necesariamente un producto de las teorias raciales propagadas a lo largo

del siglo XIX 'y parte del siglo XX.

Mi postura no busca negligencia, claro, a los impactos que el sistema colonial y las referencias de
las sociedades de castas han tenido sobre dichas reflexiones, principalmente la herencia de
sociedades extremamente jerarquizadas y desiguales. La llustracion Europea también es esencial
para aterrizar mi principal argumento de que el racismo es necesariamente un producto de este
periodo. Asumo que, sin dudas, el proceso colonial fue un periodo de extrema violencia y
desigualdad. Sin embargo, este sistema parece estar mucho méas asentado en practicas

etnocéntricas que racistas (Wade, 1997).

Eso no quiere decir que el mundo gue conocemos hoy no tiene nada que ver con la experiencia
colonial. En América Latina, es posible decir que el colonialismo asent6 las bases esenciales para
que las teorias raciales y el racismo cientifico ganaran tanta fuerza en los procesos de formacion
de las identidades nacionales. Por lo tanto, es a partir de ese conjunto, racismo cientifico-formacion
nacional, que el racismo adquiere peso como un elemento central del racismo, asi como la

modernidad son una histeria y creacion del Occidente.

El riesgo de la llustracion se ubica necesariamente en esa posicion ontologica violenta en la
autoafirmacion del sujeto frente al otro, “ser sujeto es afirmarse en una identidad” (Echeverria,
2010: 49). La autoafirmacion surge generalmente de un sentimiento o necesidad de auto
preservacion Una de las maneras de preservar la identidad en la Ilustracion es a traves de la
anulacion del otro, visto como algo amenazante a esa perseverancia, algo que se necesita

domesticar. Una identidad que solamente es forjada por la autoafirmacion del sujeto a través de la
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subordinacion del otro. Este racismo forjado por la modernidad exige la blanquitud como orden
civilizatorio y condicional para la modernidad humana. Eso implica decir que hay un tipo
especifico de ser humano, con caracteristicas muy bien definidas, que puede representar el espiritu
del capitalismo. Todo lo que es distinto de esta I6gica, es sancionado.

Por otro lado, la autoafirmacion también permite a ese sujeto defenderse de la violencia a que la
familia, la comunidad, la iglesia, o el Estado absolutista, ejercen sobre él. No es solo un "desastre”,
la autoafirmacion fue también el germen de un conjunto de derechos que ahora protegen a esos
individuos que fueron racializados hacia la inferioridad anteriormente. Cuando analizamos esos
dos procesos antagdnicos, entendemos que la autoafirmacion es un proceso que cualquier ser
humano tiene que hacerlo en cualquier tiempo historico. Lo que puede cambiar es necesariamente
la posicién ontoldgica violenta que la autoafirmacion de uno sujeto frente al otro pueda provocar

dando lugar a practicas e ideas etnocéntricas.

A lo largo de los siglos XV hasta XVIII, la blanquitud pasé a ser la condicién esencial de una
identidad civilizatoria capitalista. Como expuse en el capitulo anterior, por blanquitud se entiende
como un patron de comportamientos, ideas y practicas establecidos por la modernidad, mientras
que por blancura nos referimos necesariamente a esa marca visible que alude a una pertenencia
cultural o fenotipica. En muchos casos, la blancura es puede ser imprescindible de la blanquitud.
Es decir, los Estados-nacion marcados, desde el siglo XIX, por la racializacion, el racialismo y el
racismo, generalmente apuestan a lograr que las caracteristicas fisionémicas y culturales de su
poblacion se vayan blanqueando y occidentalizando, y ven lo anterior como uno de los caminos

centrales para ingresar plenamente y tener éxito en la égida de la modernidad capitalista.

Todo lo que, en esas poblaciones de cada pais, tienda a huir o no adoptar a esa Idgica, suele ser
marcado como destinado a lo anti 0 a lo no moderno y deseable. La relacion racismo-modernidad
“tiene que ver directamente con ciertas caracteristicas de la imagen del cuerpo humano y su
mundo” (Echeverria, 2010, p.74). Los cuerpos humanos son el recipiente en el que se acuerpa la
identidad nacional. La blanquitud es un rasgo esencial, distintivo y requerido de las identidades
europeas y no europeas. A pesar de no acercarme a la idea de Echeverria sobre el origen de la
modernidad — que segun él es alrededor del siglo X, su propuesta sobre modernidad-blanquitud-

blancura es interesante para ubicar que este racismo es parte intrinseca de las identidades
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nacionales modernas y uno de los promotores centrales de la l6gica capitalista moderna-

civilizatoria.

Por lo tanto, el racismo no es un fenémeno que surgié ayer y sigue operando de manera muy
efectiva en muchas sociedades. Dos dificultades basicas, al menos, se nos presentan cuando
intentamos definir el racismo desde un punto de vista metodologico y tedrico que sea solido. La
primera es la carga politica que el concepto suele tener. La segunda es que, que, si bien el racismo
no pudo haber surgido en la historia humana sino hasta que el concepto raza — entendido como la
base bioldgica especifica de la composicidn de cada grupo humano especifico — se implanté como
verdad en distintas sociedades, no en todas las sociedades de hoy existe una relacion organica

directa y automatica entre raza y racismo (Campos, 2017).

Por otra parte, hay dos Idgicas basicas para entender el racismo. La primera es la I6gica tradicional,
la del llamado “racismo de la desigualdad”, que le impone al otro considerado como racialmente
inferior que ocupe los lugares correspondientes a la escala mas baja de la sociedad. Generalmente,
éste es el racismo que se ha implantado en los paises poscoloniales. La segunda, es la l6gica del
llamado “racismo de la diferencia”, también conocido como “neorracismo” o “nuevo racismo”, en
el que el argumento en contra del otro es que, dada su diferencia cultural con el nosotros, la
convivencia con él resulta practicamente imposible. A pesar de que en cualquier fendmeno racista
las dos légicas siempre suelen estar presentes, una dé mayor grado y otra en menos grado,
dependiendo del caso. El racismo de la diferencia nacié sobre todo en la Europa de la posguerra,
cuando, a raiz del holocausto judio y gitano llevado a cabo por los nazis, principalmente a partir
del racismo cientifico y las ideas bioldgicas sobre la raza. Posteriormente dicho planteamiento cae
en descrédito (Wieviorka, 1997 apud. Gall, 2004).

El historizar el racismo de cada pais y de cada region dentro de un pais es entonces fundamental
para poder precisar que tipo de racismo se desarrolla en ese contexto particular, como el racismo
se fue conformando en dicho contexto y como debemos precisar y aterrizar nuestro debate sobre

el mismao.
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2.2. Laplasticidad del racismo en América Latina

El racismo se ha transformado considerablemente en el tiempo y en el espacio, tanto en sus
expresiones clasicas como en sus formas contemporaneas. Durante el siglo XIX y una parte del
XX, algunas de las corrientes de las ciencias de la vida y de las ciencias humanas sostenian que
los seres humanos estdbamos divididos en razas biologicamente distintas, inferiores y superiores.
Sin embargo, nadie logré demonstrar lo anterior. A partir basicamente de los afios 70 del siglo
pasado, se empez0 a pesar, sobre todo en el contexto europeo, que la diferencia central entre los
seres humanos es de orden cultural, y que ella conduce a claras incompatibilidades entre unas
culturas y otras. Es lo que conocemos como “racismo de la diferencia”. A pesar de sus distintas
formas y transformaciones, éste fendmeno ha provocado diferenciacion, marginacion, exclusion,
segregacion, asimilacion en condiciones de inferioridad, sufrimiento, y, en algunos casos,
exterminio. Es por ello necesario analizar sus manifestaciones y los distintos contextos en que se
expresa (Wieviorka, 2009).

Para justificar su orden jerarquico, mismo con los cambios de interpretacion y préacticas que ha
sufrido, el racismo se fortalece a través de sus capacidades de utilizar determinadas ideas y
creencias en contextos socioculturales muy especificos. En Ameérica Latina, para entender no
solamente el rol que ocupan los diferentes sujetos de las relaciones raciales, sino el modus operandi
del racismo y si éste es un fendmeno inclusivo o excluyente, es importante analizar coémo las

relaciones étnico-raciales estan forjadas para entender en cada sociedad (Bonilla-Silva, 1997).

Fanon (1956) afirma que el racismo nunca se agota, siempre se transforma, cambia sus referencias
y su fisionomia. Gall (2014) también afirma que el racismo es ‘“complejo, multifacético y
multidimensional” (p.17). Por eso, para ejemplificar mejor este fenomeno, podriamos incluso
hablar de racismos. En complemento, los racismos, en sus distintas formas y dinamicas, tienen
siempre un significado social y practico. Ademas de multifacéticos, los racismos se manifiestan
de distintas formas en contextos locales y contribuyen asi a producir una parte importante del
paisaje social de América Latina. El racismo es siempre un fendmeno histérico, consecuencia del
ojo histérico que lee y diferencia las marcas raciales visibles y corporales, asignando
caracteristicas fijas, morales e intelectuales sobre determinados cuerpos. Hablamos de racismos en
Ameérica Latina porque cada Estado Nacion produce sus alteridades bajo condiciones muy

especificas (Segato, 2007).
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El ojo historico puede ser entendido como una metafora de Segato para nombrar el encuadramiento
impositivo que las elites blancas impusieron hacia los individuos racializados hacia la inferioridad
en América Latina. Es decir, el sujeto/referente que se considera universal y que determina y
atribuye una raza, un lugar racializado en especifico para determinados individuos. Dicha
asignacion se refiere siempre a una relacion de poder y, por lo tanto, una relacion asimétrica y
binaria, nunca complementaria, donde el Otro es siempre diferente del yo. Ese binarismo es lo que
promueve la desigualdad y la asimetria de ventajas en el &mbito social, politico y econémico de
nuestras sociedades.

Por lo tanto, hay un reto muy importante para delimitar en esta investigacion: ¢ Desde qué contexto
histérico abordamos el racismo y cudl ha sido la relacién concreta entre racismo y modernidad?
Guimaraes (1999) llama la atencion en que, para entender el racismo, es necesario comprender

que éste fendmeno solo puede ser comprendido a partir de su propia historia.

El racismo es uno de los principales ejes fundantes de los Estados-nacion en América Latina. Sin
embargo, éste puede manifestarse de distintas maneras, ya que sigue las particularidades y I6gicas
de cada pais, entre los cuales son fundamentales entender los procesos histéricos de formacion de
la identidad nacional. A pesar de las particularidades nacionales del racismo en América Latina,
es posible decir que éste es una problematica estructural de nuestra region. Esto no significa que
caigamos en la trampa de esencializar el fenémeno. Por lo tanto, es necesario apuntar algunos ejes

de partida para comprender su funcion y dindmica.

El primer eje es entender que el racismo tiene una manifestacion particular en cualquier pais que
analicemos, por eso la necesidad de ubicar nuestro analisis en el contexto brasilefio. EI segundo
eje es observar quienes son los sujetos historicos victimas de ese proceso en cada pais y tratar de
determinar qué lugar esos sujetos ocupan en cada sociedad nacional. Histéricamente, en América
Latina hemos hablado de, al menos, tres grupos que histéricamente han sido victimas de largos
procesos de racismo, la poblacidn indigena, negra y actualmente los migrantes. Mismo el racismo
siendo un factor elemental entre esos grupos, nuestro enfoque es necesariamente la poblacion
negra en Brasil. Dichas reflexiones pueden evidenciar hasta qué punto el racismo tiene rasgos
comunes en los paises latinoamericanos y pueden incluso conducirnos a decidir hasta qué punto

es pertinente pensar los problemas de la region a partir del racismo.
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El mestizaje, por ejemplo, es un factor crucial en muchos paises como Brasil, México y Colombia,
por ejemplo. En muchos de los casos, las poblaciones racializadas hacia la inferioridad fueron
absorbidas por ese proyecto como forma de garantizar la unidad de la identidad nacional. En otras
palabras, la gran concentracion de la poblacion indigena y africana en nuestra region basicamente
impidio que se desarrollara una politica basada en la pureza de sangre, como decia las teorias
raciales europeas del siglo XIX. En Brasil y México, por ejemplo, el triunfo de los liberales como
autores de las nuevas naciones defendian la necesidad de unificar los diferentes grupos a través de

la mezcla.

En América Latina el mestizaje se ha convertido en una razon de Estado — validado no solamente
por las elites estatales, pero también por literatos y cientificos que absorbian dicha propuesta. Sin
embargo, a pesar de su pseudo caracter progresista, éste mismo proyecto siempre ha negado su
caracter racista, monolitico e intolerante hacia la diversidad. EI mestizaje es una ideologia perversa
que nos fue vendida como una propaganda del desarrollo pero que, en su trasfondo, camufla su
racismo cotidiano imperante. Es también una ideologia de herencia colonial y, por lo tanto,
violenta que se ha perpetuado, principalmente, a través de la violacion de las mujeres negras y
indigenas de América Latina. En una sociedad extremamente jerarquizada y desigual, el proyecto
mestizo fue instituido como la sintesis perfecta de la busqueda por el privilegio social, econémico

y politico (Montafiez Pico, 2021).

Por eso, partimos del presupuesto que el racismo latinoamericano tiene sus raices en el proceso
colonial, pero no nace necesariamente ahi. La experiencia colonial y el sistema esclavista,
claramente etnocéntrica y que violent6 a las poblaciones nativas y a las personas traidas a América
Latina en condicion de esclavitud, estaba construida sobre sistema de desigualdades sociales,
politicas y econdmicas extremas. Sin embargo, dichas précticas estaban ancladas sobre todo en las
diferencias cultural/religiosas y en el comercio transatlantico premoderno de personas
esclavizadas. En otras palabras, el racismo no nace necesariamente a través de la experiencia
colonial como defiende la teoria decolonial (Quijano, 2014). Es mas bien a partir de principios del
siglo XIX cuando se conceptualiza cientificamente la nocion de raza y coincidimos con la
formacion de nuestros Estados Nacion que el racismo se impregna como eje constitutivo de

nuestras realidades.
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Es en este periodo que las elites criollas latinoamericanas utilizan de las teorias cientificas y
sociales para sostener la dominacién, exclusion de los sujetos racializados hacia la inferioridad.
Como ya mencionamos anteriormente, el ser humano siempre ha tenido la necesidad de categorizar
a los individuos y a si mismo. Sin embargo, es a partir del siglo X1X que dicha clasificacion pasa
a obtener un caracter estrictamente vinculado a la idea de seres de razas superiores e inferiores. El
racismo latinoamericano se potencializa con las estructuras dejadas por el sistema colonial, pero
es a partir de la idea de la raza como bio fundamento del poder nacional que el racismo se germina

y gana su dimension brutal y violenta.

Por lo tanto, el racismo fundacional de nuestras sociedades surge a partir de la necesidad de
resolver el problema que los sistemas coloniales-esclavistas dejaron en nuestras sociedades y
encontrar un lugar para la inmensa cantidad de esclavizados libertos frente a una amplia demanda
de un nuevo modelo de sociedad liberal-republicana-capitalista. El racismo es, por lo tanto, una
reaccién al intento moderno de democratizacion de nuestras sociedades y surge a partir de la
pretensiosa idea de igualdad republicana. Cuando el sistema esclavista-colonial llega “al fin”, el
racismo surge como un proceso inherente y necesario para crear discursos y practicas que aseguren
la jerarquia y ventajas sociales, econdémicas y politicas que el antiguo sistema habia dejado. El
racismo como una ideologia y préactica reactiva a los discursos modernos de igualdad tenia como
funcion negar la ciudadania y el acceso a servicios, derechos y deberes a una determinada

poblacion racializada hacia la inferioridad. (Méndez G, Racismos en Peru, 2022a)

Luego, el racismo nunca puede sobrevivir en una sociedad de igualdad, ya que la garantia de las
desigualdades es uno de los principales mecanismos de manutencion de su caracter organizativo
y, en muchos casos, violento. Cuando asumimos que el racismo es un orden estructural y
fundacional de nuestras sociedades, también reconocemos que este fendémeno instituye un
privilegio basado en la blanquitud. El sujeto universal-blanco trae para si una humanidad que no
tiene que justificarse y que no tiene contrapunto. Por otro lado, asumimos que el discurso, 0 mas
bien, la referencia de la blancura en América Latina no es necesariamente una referencia tan simple

al color de piel, sino que una asociacion a un privilegio historico determinado a partir del racismo.

Entendemos el racismo como una ideologia reactiva a todos los procesos de verdadera

democratizacion. Es decir, siempre que el orden racista es cuestionado y confrontado, el racismo
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sera un mecanismo accionado para evitar fisuras en los patrones de organizacion social, politica y
economica. En otras palabras, el racismo es reactivo porque siempre que una persona racializada
hacia la inferioridad intente salir de este lugar subordinado e inferiorizado, éste surge con mucha
mas fuerza. Cuando en el plan discurso o préctico exista la eminencia de igualdad o reparacion, el

racismo es eminentemente accionado.

(...) Lo que se entiende por racismo hoy —un discurso y un trato despectivo y la
negacion de dignidad y derechos a quienes se ve como inferiores por su pigmentacién
y su clase— suelen ser respuestas a procesos continuos de democratizacion. Es decir, al
creciente acceso a posiciones politicas, laborales o educacionales de sectores que no
tuvieron dichas opciones en una sociedad jerarquica donde la igualdad era impensable.
En este sentido, el racismo es una practica y un discurso que surgen para perpetuar una
diferencia que ya no puede ser legitimada legalmente como lo fue, por ejemplo,
durante la vigencia de la esclavitud o la situacién colonial (...) Asi, el racismo no se
ejerce necesariamente contra el que es asumido como “indio”, como “cholo” o como
“negro” a secas, sino sobre todo contra el “indio con poder”, el “cholo con poder”, el
negro con poder”; el que osa entrar en los espacios donde la sociedad privilegiada no
estaba acostumbrada a verlos y reclama sus derechos (Méndez G, 2022b).

Por lo tanto, corroborando con los planteamientos de Méndez mencionados arriba, asumimos que
resumir el racismo a una metéfora de vestigio colonial reduciria nuestra capacidad de andlisis para
entender porque este fendmeno ha persistido en nuestra sociedad a pesar de la caida del sistema
esclavista, por ejemplo. La perspectiva del racismo como una ideologia-practica reactiva de los
intentos de procesos de democratizacion abren puertas para interpretar, por ejemplo, la dificultad
que personas negras o la poblacion indigena enfrenta en tener acceso a la institucionalidad del
poder. Asi mismo, es una metafora muy importante para analizar el rol que el racismo tiene en los
procesos de violencia y homicidio en contra los luchadores racializados y defensores de derechos
humanos en nuestra region. Entender su caracter reaccionario frente al discurso de igualdad es
urgente para comprender micro y macroprocesos que el racismo establece en nuestra labor de

mejorias al debate y espacio democratico.

Después de ubicar la socio-génesis del racismo latinoamericano, es también importante mencionar
hacia quien éste fendmeno esta dirigido. A pesar de la ruptura colonial, las elites dominantes pasan
a definir la organizacion de la sociedad, asi como sus ventajas politicas y econdmicas, a través de
la concepcién de individuos superiores e inferiores. En otras palabras, el binarismo moderno

instituido por las nuevas republicas internalizaron las jerarquias sociales a través de distinciones
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étnico-raciales. La poblacion indigena y los africanos recién libertos pasan a ser considerados
inferiores en la jerarquia social, consecuentemente siendo victimas de procesos de dominacion y

marginalizacion cultural, material, politica y econdmica en este orden.

Por fin, a pesar de que el racismo sea una condicion fundacional de nuestras sociedades, es posible
afirmar que éste fenomeno afecta de diferentes maneras a negros e indigenas. Por un lado, la
exclusion, el rechazo a los derechos, el despojo de tierras, la marginalizacion y la gran
concentracion en indices de pobreza son matices comunes para ambos los grupos. Sin embargo,
hay ciertas violencias racistas que sufren los pueblos indigenas, tanto en el &mbito rural o urbano,
gue no necesariamente sufrimos las personas negras siendo sujetos colectivos o individuales. Al
mismo tiempo, la poblacion indigena no sufre de las mismas opresiones que las victimas del
racismo anti negro. En Brasil, por ejemplo, cuando hablamos de victimas del enfrentamiento con
la policia, la poblacion negra es la principal afectada por esa l6gica. Para comprender todas esas
problematicas, es necesario tener una vision realista-critica para entender el racismo
latinoamericano y sus multiples expresiones. El primer paso debe ser abordar el racismo y
comprenderlo como un fendmeno social real, reconocer sus dindmicas y estructuras estables y, por
fin, ofrecer respuestas concretas para su superacion. De tal manera, el racismo no puede reducirse
al campo institucional o estructural, por ejemplo. Si analizamos la potencia del debate sobre
racismo en el &mbito politico, nos daremos cuenta de que la preocupacién central no es
necesariamente punir a las ideologias, sino las practicas y acciones que se derivan de las ideas.
Resumir el racismo a su campus ideolégico también puede traer riesgos, incluso en la movilizacion
0 superacion discursiva de la raza como una categoria histérica y socio construida, como sefialé

anteriormente (Campos, 2017).

El antirracismo realista-critico latinoamericano puede ser aquella perspectiva dénde nuestros
puntos de analisis tedricos tengan, al menos, dos objetivos. El primero, una funcién analitica que
ofrezca herramientas eficaces para orientar investigaciones empiricas. ElI segundo, una teoria
realista critica que sea también politica para que, ademas de contestar a este fendmeno, pueda
ofrecer estrategias y respuestas para transformar o superar el racismo. Augusto Campos (2017)
afirma que si podemos analizar el racismo a partir de sus tres dimensiones esenciales — el racismo

ideoldgico, institucional o estructural, pero no podemos caer en la trampa de diluir ni jerarquizar
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la especificidad ontoldgica de cada dimension. El racismo, desde esta perspectiva tridimensional,

destaca que el fendmeno no se expresa en los tres niveles de manera autbnoma.

Mas bien, lo que nos importa es evaluar la potencia ontologica de cada dimension en sus
variaciones, contextos y situaciones concretas. Para el sociélogo, la limitacion del racismo en sus

tres ejes principales es que:

reduce la capacidad explicativa de estas teorias y hace imposible identificar como los
cambios en una dimension pueden tener impactos positivos 0 negativos en las otras.
Por lo tanto, es importante que una teoria del racismo considera ontoldgicamente las
ideologias, précticas y estructuras racistas, pero mantiene a nivel analitico las
distinciones entre estas tres dimensiones. (Campos, 2017, p. 12).

Por lo tanto, el racismo debe ser comprendido como un fendmeno constituido a través de sus
diferentes relaciones ontologicas: ideas, discursos, practicas y estructuras. La perspectiva del
racismo en tres dimensiones nos posibilita ver la dependencia ontoldgica entre sus distintos ejes,
al mismo tiempo en que mantenemos las ontologias separadas en nivel analitico. Dicha distincion
solo es posible si nos percatamos que el racismo produce causas y efectos. Augusto Campos

todavia afirma que la estructura:

solo produce efectos racistas cuando refuerza percepciones, que posteriormente se
traducen en conductas discriminatorias y refuerzan ideologias de inferioridad racial
que también pueden influenciar percepciones y préacticas. Por lo tanto, ninguna
definicidn de racismo puede ignorar las mutuas relaciones causales entre ideologias,
practicas y estructuras (Campos, 2017: 15).

El racismo latinoamericano opera en la vida cotidiana contemporanea de una manera muy
compleja. La dimension analitica tridimensional propuesta por Augusto Campos puede ser la clave
esencial para comprender el racismo en América Latina. En los paises que estan fuerte y
claramente racializados, como lo es Brasil, podriamos incluso analizar, el concepto raza como un
concepto que opera al nivel ideologico, practico y estructural. Por lo tanto, raza y racismo pueden
adquirir distintas definiciones cuando lo analizamos desde diferentes contextos, sin perder de vista
es0s ejes comunes Yy estructurantes de la realidad latinoamericana. Asimismo, a pesar de las
diferencias, existe una urgente intrinseca en nuestra region reconocer que la raza y el racismo son
marcas indisociables de Ameérica Latina, porque el racial es una de las principales marcas, asi como
el género que permite las primeras manifestaciones de discriminacion y desigualdad en nuestros

paises. En otras palabras, desde temprano aprendemos a mirarnos racialmente y esa mirada
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histdrica racializada sobre los cuerpos es lo que produce las asimetrias en sus diferentes escalas.
Es necesario reconocer el racismo impregnado en nuestras entrafias para pensarse, posteriormente,

salidas hacia este fendmeno (Segato, 2010).

El color negro de la piel en Brasil estd necesariamente vinculado al hecho de que la poblacién
negra no tiene, con respecto a los demas “grupos de color”, los mismos derechos ciudadanos, y
esto esta marcado por dos ejes principales: la pobreza y la violencia. Lo anterior muchas veces no
queda tan claro en las investigaciones sobre la materializacion del racismo en Brasil, incluso en
las corrientes que analizan el racismo estructural. La pobreza de la poblacion negra y la violencia
en su contra son ejes centrales para entender tanto las bases del racismo como eje constituyente de
la sociedad brasilefia, como su funcionamiento en el mundo contemporaneo. Sin embargo, su
funcionamiento depende no solamente de las estructuras estables (pobreza/violencia y
disparidades raciales/violencia)sino también de discursos, ideas y précticas que legitiman la

voracidad y la eficacia de este sistema

El racismo es también un fenémeno que opera en el terreno de las emociones, y en este caso, las
victimas del racismo albergan siempre el miedo y resentimientos hacia el otro es siempre una
constante. Asimismo, se basa en las ideas y que se puede manifestar en acciones o no acciones. En
su caracteristica mas comun, el racismo también tiene una funcion culturalmente establecida y
puede manifestarse muchas veces de manera silenciosa, pero las configuraciones de espacio y
poder se estructuran necesariamente a través de este fendmeno. Cuando analizamos las maneras
particulares en las que se construyen las relaciones de identidad/alteridad particular de cada pais,
también es posible asumir que el racismo es siempre consentido y la ingenieria de la estratificacion
social es siempre variable. Todo Estado es “otrificador, alterofilico y alterofébico” (Segato, 2011,

p. 12).

Ademas, es super importante distinguir y localizar quiénes son las victimas de racismo en América
Latina. Por ende, asumimos que el racismo puede estar direccionado, al menos, hacia tres grupos
de personas: 1) Grupos étnico-raciales, que cargan un patrimonio cultural histérico muy especifico,
como son los palenqueros en Colombia, los afromexicanos y los quilombolas en Brasil; 2) Grupos
que exhiben una marca racial historica (color de piel, tipo de cabello, nariz y etc.) pero que no

tiene un patrimonio cultural comun, son, por lo tanto, un grupo racial sin etnicidad, como la
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poblacién negra en Brasil y 3) los Grupos étnicos como las poblaciones originarias en América
Latina. Actualmente, o bien minorias étnicas que provienen de otros paises, que han inmigrado a

las naciones latinoamericanas, y que en ellas sufren racismo, no sélo xenofobia.

Sobre Brasil también es importante sefialar que ser negro no es necesariamente tener un vinculo
histdrico-cultural en comun, con excepcion a la poblacién quilombolas. Histéricamente, las
comunidades quilombolas son referencias a esclavizados africanos o afrodescendientes que huian
de haciendas esclavistas y formaban pequefias aldeas — los quilombos. Hoy en dia, también nos
referimos a los quilombolas para referirnos a los descendientes de negros esclavizados que viven
en comunidades rurales o urbanas que han mantenido practicas muy caracteristicas de su modus
de vida para consolidar y forjar sus proprios territorios. Por eso, los quilombos son ejemplos de la
resistencia negra desde la época colonial hasta los dias de hoy. Ademas de la lucha por la
manutencion de sus tradiciones, los quilombos también son reconocidos por su lucha por el acceso
atierrasy la busqueda por un estilo de vida més sostenible. Por eso, la poblacion quilombola puede
ser vista como el ejemplo brasilefio méas claro sobre una comunidad negra que aun comparte un

vinculo histérico comun.

Paraddjicamente, la afro descendencia en Brasil no es una marca compartida y exclusiva de la
poblacion negra. En otras palabras, los “blancos” también son una porcion significativa de los
afrodescendientes en el pais. Eso porque el alto contingente de la poblacion negra y la escasez de
personas blancas (migrantes) en el periodo colonial tuvo un peso muy importante en el proceso de
mixigenacion que el pais fue sometido De acuerdo con el censo de 1872, el 58% de la poblacién
del imperio era negray el 38% blanca (IBGE, 1872). En Brasil, este proceso de mixigenacion entre
blancos (migrantes europeos y necesariamente portugueses) y negros (africanos esclavizados) dio

origen a los mulatos.

2.3. Teorizando el racismo en y desde Brasil

Esta investigacidn se concentra en el racismo en contra de la poblacion negra en Brasil. El enfoque
se da necesariamente por las caracteristicas de dicha poblacion. Actualmente 52% de la poblacién

brasilefia se reconoce como negra. El alto contingente negro es resultado del sistema esclavista. A
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la colonia portuguesa de Ameérica llego, a lo largo de tres siglos, la mayor cantidad de personas

esclavizadas del Africa subsahariana: casi 5 millones.

Ademas, hay un consenso en el sentido de que el racismo en Brasil es una herencia del sistema
esclavista. El esclavismo fue un largo y complejo proceso que de ninguna manera fue blando. Asi
como en muchas otras colonias europeas, el modelo esclavista en la América Portuguesa La fue
marcado por un modelo extremamente jerarquico, basado en el monocultivo y en la violencia de
la explotacion y la dominacién. A su vez, fue también un sistema patriarcal y blanco porque los
cultivos coloniales eran manejados por hombres de ascendencia portuguesa — los colonos. Fue
también un sistema violento porque los colonos se utilizaban de castigos fisicos para naturalizar y
normalizar el sometimiento de los cautivos en cada una de las partes de este proceso (Schawrcz &
Gomes, 2018)

Los cautivos llegaron principalmente desde Africa Occidental (Ghana y Nigeria), y de Africa
Central (Gabon y Angola). Este grupo representd cerca del 80% de la poblacion africana que llego
a Brasil para ser sometida a la esclavitud violenta. Los primeros cautivos africanos llegaron en
1560 a Pernambuco, pero Rio de Janeiro se convirtio en el mayor territorio negro del Atlantico.
Brasil import6 el 46% del nimero de africanos esclavizados en América entre los siglos XVI y
XVII. Por cada cien personas que llegaron al pais, 86 eran africanos esclavizados. Ademas, es
necesario sefialar que los prosperos ciclos economicos de esta colonia portuguesa sélo fueron
posibles gracias a la explotacion del trabajo de los esclavos africanos. La mano de obra esclava era
primordial para los ciclos del azucar, el oro y el café (Alencastro, 2018).

El fin de la esclavitud en 1888, no supuso una ruptura brusca de los modelos de estructuracion y
explotacion la sociedad brasilefia, al menos no para los negros recién liberados. En primer lugar,
porque los sefiores esclavistas estaban exentos de cualquier responsabilidad por la seguridad, el
mantenimiento y la adaptacion del negro recien liberado (grupo o individuo) en el nuevo régimen
de organizacion de la vida y el trabajo en la sociedad. Ninguna institucion (Estado, Iglesia y otras)
se responsabilizé de desarrollar una politica de asistencia y preparacién del negro para este nuevo
régimen. En términos préacticos, la transicion del sistema de esclavitud a la nueva categoria de

mano de obra libre dio lugar a pocos cambios significativos.
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Desde 1823 hasta 1888, con la Ley Aurea, hubo numerosos intentos por parte de los sefiores
esclavistas de regular la transicion de la esclavitud negra al trabajo libre. A esta transicion
"automatica" contribuyeron la degradacién econémica de los negros y sus altos indices de pobreza
y baja escolaridad. Tras la abolicion de la esclavitud, en los lugares que experimentaron un gran
crecimiento econdémico, los recién liberados tuvieron que competir con la mano de obra europea,
que desembarcd en Brasil tras la caida del Imperio y con los numerosos incentivos para los
migrantes europeos. En este sentido, como los ex esclavizados no estaban preparados para
enfrentar la competencia de la mano de obra inmigrante europea, el trabajo negro comenzé a perder
su importancia "privilegiada” en el nuevo sistema de vida y trabajo, principalmente con el inicio

del proceso de industrializacion del pais en la fase republicana (Fernandes, 2007).

La dificultad de ascenso de los negros a las clases econdémicas privilegiadas del nuevo Brasil fue
provocada por las condiciones psicosociales y econdmicas que permearian el nuevo orden
competitivo del trabajo. A ello se sumo la inercia de la clase dirigente blanca a la hora de reconocer
la legitimidad y la necesidad de medidas compensatorias y asistenciales para reparar al esclavo
recién liberado. Vivir en este nuevo orden era estar condenado, una vez mas, a la marginalidad, a
la alteridad. El negro volveria a ser abandonado a su suerte, siendo responsable una vez mas de

readaptarse a un nuevo estandar de sociedad basada supuestamente en un idealismo humano.

Por lo tanto, es posible afirmar que la ruptura del sistema esclavista no trajo cambios estructurales
para el grupo recién libre, mas bien, la ingenieria econémica desde ese sistema se traspaso a la
modalidad republicana y replicé los conflictos sobre recursos y escasez. En su génesis, la
esclavitud brasilefia produjo dos grupos sociales bastante marcados y racialmente distintos: el
blanco=elite y el africano/negro=proveedor y mano de obra. Desde entonces, el color/raza se
instituye como una referencia a la funcién que los sujetos tenian dentro del sistema econémico. De
igual forma, la ruptura, la desigualdad social y racial persiste en el pais. La sociedad esclavista
continuaba representada a través de dos mundos culturales y socialmente separados, antagénicos

e irreconciliables (Hofbauer, 2006).

La discriminacion racial y el racismo en Brasil tiene sus origenes en el sistema esclavista, pero sus
estructuras no permanecen intactas desde la abolicion, sino que adquieren nuevos significados y

funciones en la nueva estructura de la sociedad moderna. Eso implica decir que, para el grupo
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dominante hereda las ventajas del sistema esclavista a través de la sumision de negros en el nuevo
orden. Si por un lado la elite blanca obtuvo ventajas econdmicas, politicas y sociales simbolicas
(como el prestigio social) y materiales (altos niveles de ingresos y educacion), la poblacion negra
heredo las desventajas de ese sistema binario y asimétrico, ya que representaban la mayoria en los
indices de pobreza, bajos niveles de educacion y empleos precarios Asimismo, el racismo no puede
ser resumido solamente cdmo un epifendmeno exclusivo del sistema esclavista y tampoco el unico
factor de las relaciones econdémicas del sistema colonial. El racismo es también un fendmeno que
surge y estructura los distintos ambitos de la vida social en el pais con la inauguracién del orden

liberal republicano (Hasenbalg, 1979).

Asi mismo, el racismo brasilefio ha sufrido metamorfosis desde su concepcion como orden
estructural del orden post esclavismo. En su fase pre republicana, el racismo brasilefio asigné al
otro africano como el primer simbolo de la otredad racial, el ser de absoluta diferencia. Cuando ya
no habia africanos sino solamente afrodescendientes, los negros pasaron a ser la referencia esencial
de la otredad. Posteriormente, los pretos fueron designados como la representacion africana de la
diferencia y de la otredad. Desde el punto de vista econdmico y social, el esclavizado se
metamorfosed en trabajador. Las desventajas sociales y econémicas se acumularon en los mismos
grupos raciales, pero ahora con otras diferencias y marcas sociales — como clase, género y

ocupacién en la division social del trabajo.

La esclavitud fue una “experiencia historica crucial para los negros en América” (Hasenbalg, 1979,
p. 35) porque condiciond directa o indirectamente una relacion entre la clase y la condicién
racializada hacia la inferioridad. No en toda la América se habl6 de los grupos humanos en
términos de “razas”, pero eso no queria decir que no hubiese racializacion y racismo. ESto tuvo un
significado econdémico importante, porque este modelo forjo patrones de organizacién politica,
economica, social y cultural para los grupos subordinados. Para la poblacidn negra la experiencia
esclavista fue la promotora, si bien no exclusiva, de un conjunto de caracteristicas sociales,
psicoldgicas y culturales que se extendieron hacia los descendientes de los esclavizados. Con la
ruptura del régimen esclavista, los negros fueron absorbidos a la estructura social, a la vez que
fueron condicionados al estatus de inferioridad en materia econémica, social y politica. O sea, la

libertad post esclavitud fue una metéfora vacia, ya que los no blancos recién libertos no lograron
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una ciudadania plena, al contrario, fueron atrapados por una trampa “ideoldgica y duradora” (p.

41) sobre la integracion econémica y social.

Uno de los grandes problemas de la sociedad brasilefia esta en el hecho de que el orden esclavista
fue sustituido por otro orden jerarquico. El racismo brasilefio es caracterizado por un vinculo
intrinseco entre color, estatus social y clase. Por lo tanto, es un fendmeno que se manifiesta a través
de las dicotomias residuales del sistema esclavista: elite/pueblo y blancos/negros. Ese sistema
también determina que el prestigio social, un estatus social mas grande estid necesariamente
vinculado a una jerarquia establecida por esas dicotomias. Con el auge de la doctrina liberal a
partir del siglo XIX y la formacion del orden republicano en Brasil, en contra la poblacién negra
brasilefia se matizaron la condicion de pobreza y una amplia exclusién politica, social y cultural.

Por lo tanto, el prejuicio racial encontrard nuevas marcas de inferioridad para los negros.

De igual manera, el racismo brasilefio es un racismo heterofobico, no reconoce o rechaza la
diferencia y busca la homogeneizacion de la diversidad para la construccién de una nacionalidad.
Es un fendmeno que fue influenciado, principalmente, por el discurso y proceso de mestizaje, asi

como el mito de la democracia racial en la formacion de una identidad nacional.

La democracia racial fue una ideologia que gano fuerza en Brasil a partir de los afios 30
principalmente bajo la influencia del socidlogo antropélogo Gilberto Freyre y su obra Casa
Grande e Senzala. En sus planteamientos, Freyre afirmaba que, a diferencia de Estados Unidos y
Sudafrica, no habia racismo en Brasil y a pesar de las diferencias étnico-raciales, blancos,
indigenas y negros vivian en completa armonia en la sociedad brasilefia. Ademas, el mito también
negaba el caracter violento y desigual del sistema esclavista. EI mito de la democracia racial
también gand a partir de los ideales mestizos y teorias de blanqueamiento, principalmente porque

comparaban la infima minoria de mestizos que lograban algun tipo de movilidad social.

La democracia racial también fue incorporada por la dictadura militar en Brasil (1964-1985) ya
que el régimen entendia que las luchas en contra la discriminacion amenazaria el orden social. En
gran parte de este periodo, el Movimiento Negro fue declarado ilegal por los militares. Es
solamente a partir de la década de los 70 que los intelectuales y activistas refutan el ideal
democratico racial y rechazan el modelo mestizo como definidor de la identidad nacional.
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El racismo es también un fendmeno solapado en las relaciones sociales que se manifiesta a través
de una ideologia que enmascara la “naturalizacion” de ciertas dindmicas y jerarquias sociales,
donde la raza ocupa un espacio central. Es decir, a veces en el cotidiano buscamos “normalizar”
que personas negras son pobres porque no les gusta trabajar o a través de la idea mitoldgica que
los negros son peligrosos y ladrones. La complejidad del racismo brasilefio esta en el hecho de que
la “raza” puede ser siempre una metafora para otras dindmicas o marcas sociales ademas de la
apariencia fisica. Pero, en Brasil, ese racismo anti negro utiliza el factor color de piel y clase

como imagenes figuradas de la raza:

Solo es posible concebir el "color" como un fendmeno natural si asumimos que la
apariencia fisica y los rasgos fenotipicos son hechos objetivos, biol6gicos y neutros en
relacion con los valores que guian nuestra percepcion. Precisamente, el "color” en
Brasil funciona como imagen figurada de la "raza". Cuando los académicos incorporan
a su discurso el color como criterio para referirse a grupos "objetivos”, se niegan a
percibir el racismo brasilefio. Sus conclusiones no pueden ser sino formales, circulares
y superficiales: sin reglas claras de descendencia no habria "razas", sino s6lo grupos
de color (Guimaraes, 1995 p. 33).

Esas imagenes figuradas, las metaforas de la raza en el sentido comun o institucional no son

espontaneas, pero que:

Dichos rasgos solo tienen sentido dentro de una ideologia preexistente (para ser
precisos: de una ideologia que crea los hechos relacionandolos entre si), y s6lo por ello
estos rasgos funcionan como criterios y marcas clasificatorias. En resumen, alguien
s6lo puede tener color y ser clasificado en un grupo de color si existe una ideologia en
la que el color de las personas tiene algun significado. Es decir, las personas sélo tienen
color dentro de las ideologias raciales, stricto sensu (Guimaraes, 1995 p. 34).

Ese racismo heterofobico se (re)produce de manera contradictoria. Por un lado, hay una ciudadania
ampliada y universal - es decir, no hay ninguna restriccion actualmente sobre el derecho de voto y
la participacién politica, por ejemplo. Pero, por otro lado, hay una serie de limitaciones que son
estructuradas a partir de esa diferencia o0 metamorfosis del esclavizado. En Brasil, el racismo se
perpetla ya sea por la restriccion tangible del discurso y de la aplicacion de la ciudadania, o por
las distancias sociales creadas a través de otras dinamicas y otras desigualdades sociales, como la
educacion, salud, justicia, pero en las cuales siempre la dicotomia racial influye en la distancia y

las ventajas o desventajas acumuladas por un largo proceso histérico. Ese racismo propiamente
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dicho es siempre sistémico y no casual de las desigualdades sociales, politicas y econdmicas. Es

un racismo:

Sin rostro, vestido con ropajes ilustres, universalista, tratindose de antirracismo y
negando como antinacional la presencia integral del afrobrasilefio o del indio
brasilefio. Para este racismo, el racista es el que separa, no el que niega la humanidad
de los demas; el racismo, para él, es el racismo del vecino (racismo americano)
(Guimaraes, 1995, p. 42).
La experiencia esclavista, asi como la instauracion de un orden jerarquico forzo a la poblacion
negra hacia una adaptacion social y psicologica ain en los moldes del sistema esclavista. En
muchos casos, la patologia de la herencia negra fue transmitida de manera intergeneracional. Por
lo tanto, el servilismo, la coercion, opresion racial y de clase no fueron suficientes para establecer
esa patologia. Mas bien, el servilismo, sumado a la sensacion de inferioridad y la discriminacion
racial vigente fueron indispensables sostener practicas y desigualdades del legado esclavista Del
otro lado, el sistema mantuvo sus principales caracteristicas para aprovechar de esa desventaja
acumulada: el paternalismo y el patriarcado de dominacion para inhibir la formacion de una

identidad colectiva o incluso la solidaridad politica hacia los negros brasilefios (Hasenbalg, 1979).

Con la limitada capacidad de acumulacion de recursos econdémicos y politicos, la poblacion negra
libre encontr6 en la adaptacion o acomodacién las respuestas necesarias para el sistema de
supervivencia en la vida post abolicién y no necesariamente una oposicion abrupta a la dominacion
y a las desigualdades raciales en las sociedades. Esa posicion adaptativa implica entender que las
“patologias” heredadas por la poblacion negra — como la permanencia del grupo en estatus
socioeconémicos inferiores — no es “simplemente un efecto sistémico del racismo, pero una causa
de si mismo” (Hasenbalg, 1979, p. 62). Por eso, desde los afios 70-80, los intelectuales y militantes
se han preocupado en denunciar, empirica y politicamente, que el racismo en Brasil es la causa

fundamental para otras desigualdades sociales.

También podemos decir que el racismo siempre tiene una marca y cara muy especificas. Asi
mismo, en Brasil es necesario observar como la cuestion racial es elemental en procesos de
desigualdad o para acentuar otras dindmicas de opresion — como el género y clase. Tras ese
esfuerzo, podriamos mensurar si el racismo es de hecho el principal factor de la desigualdad o si

mas bien estamos hablando de un fendmeno que potencializa otras opresiones. Sin embargo,
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asumo que, en Brasil, ser negro es estar condicionado a dos estructuras basicas de opresion: la
pobreza y violencia. En otras palabras, ser negro es mucho mas que una referencia de color de piel,

es también una metéfora para hablar de clase y violencia.

En lo referente a la pobreza, en 2019, el Instituto Brasilefio de Geografia y Estadistica (IBGE)
reveld que, de los 13,5 millones de brasilefios que viven en la extrema pobreza, 75% (es decir
alrededor de 10 millones) son negros. En nimeros casi exactos, 10 millones de personas que viven
bajo esa condicién son negras. El instituto afirmé que el gran niUmero de negros en esa posicion
esta vinculado por el aumento del desempleo en el pais, que también afecta de manera
desproporcional a la poblacion negra. En ese mismo reporte, los datos oficiales apuntan que los
negros representan 54% de la fuerza del trabajo, 64% de la poblacion sin empleo y 66% de las
personas subutilizadas — esas que estan desempleadas o sub ocupadas por insuficiencia de horas

de trabajo.

Grafica 1. Racializacion de la fuerza laboral en Brasil

Trabajadores 43,9 54,9
Desempleados 34,6 64,2
Subutilizados 32,7 66,1

Blancos M Negros

Fuente: IBGE, 2019. Elaboracion propia

Si consideramos, por ejemplo, que una persona negra logre superar la barrera del subempleo, el
individuo todavia sera afectado en materia econdmica. El IBGE resalté que hombres y mujeres
blancas tienen ingresos mensuales mas grandes que la poblacion negra. Aun en cuestion
economica, el reporte apunta que ademas del factor, raza y estatus social, el género también puede

influir en los rendimientos basicos mensuales porque:
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La mayor diferencia de ingresos se produce cuando se compara con las mujeres negras
0 mestizas, que reciben menos de la mitad de lo que ganan los hombres blancos
(44,4%). El segundo grupo con mayor ventaja es el de las mujeres blancas, que tienen
ingresos superiores no sélo a los de las mujeres negras 0 mestizas, sino también a los
de los hombres de este color o raza (ratios del 58,6% y del 74,1%, respectivamente).
En cambio, los hombres negros y mestizos sélo tienen mayores ingresos que las
mujeres del mismo color o raza (79,1%, el mas alto entre las combinaciones) (IBGE,
2019, p.3)

Para el ultimo quesito, la violencia, también utilizo los datos oficiales para apuntar que, en Brasil,
ser negro es casi una condena automatica hacia la violencia. EI IBGE (2019) revel6 que una
persona negra tiene dos veces mas de chances de ser victima de un homicidio intencional que una
persona blanca. El reporte Atlas (IPEA, 2021) también reveld que, para 2021, 77% de las victimas
de homicidio en Brasil fueron personas negras, reforzando que la desigualdad racial aun se
perpetua en los indices de violencia en el pais. La violencia parece ser crénica, ya que entre 2009
y 2019, el indice general de homicidios en el pais cay6 20,3%. Sin embargo, mientras los indices
para la poblacion blanca disminuyeron en 30,5%, o sea, arriba del promedio nacional, el indice de
homicidio de personas negras solo se redujo 15% en el mismo periodo. Cuando analizamos, por
ejemplo, la violencia con una perspectiva racial de género, el reporte nos sefiala que 67% de las
mujeres victimas de homicidio en el mismo periodo eran mujeres negras, de los méas de 50 mil

homicidios en contra mujeres en el pais, 67% eran mujeres negras.

Y ¢de ddnde viene esa violencia? ;es algo externo o una violencia interiorizada dentro de la misma
comunidad negra? Contestar a esa pregunta podria resultar esclarecedor si la misma no fuera tan
compleja y casi imposible de resolverla por dos problemas. El primer: en Brasil solamente 37%
de los homicidios en Brasil son resueltos. Ademas, cuanto méas tiempo se tarda para que las
autoridades concluyan las investigaciones de los asesinatos, mayor la probabilidad de que los
autores no sean identificados, haciendo, consecuentemente que los casos sean archivados (Instituto
Sou da Paz, 2021). Personalmente, durante mis practicas en la Oficina de las Naciones Unidas
sobre Drogas y Crimen (UNODC) también me topé con una gran grieta en el perfilamiento de las
informaciones raciales sobre crimenes en el ambito judicial de los estados brasilefios: Por lo tanto,
a pesar de que las estadisticas comprueben la histérica desigualdad en la violencia racial en Brasil,

los mismos datos afirman que es casi imposible juridicamente llegar a sus actores.
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Por otro lado, abrir la cuestion sobre si los casos son un problema interno de la comunidad negra
— en otras palabras, si son los mismos negros que sostienen una guerra interior contra si mismos,
puede dar espacio para muchas problematicas. La primera es que, si de hecho es una violencia
intraracial [individuos que comparten el mismo estatus racial], la problematica podria ir mucho
mas alla del racismo. Seguramente el prejuicio y la discriminacién racial crea en el imaginario
social la idea de un enemigo comun — y los datos estadisticos comprueben que éste tiene un color
de piel muy especifico en Brasil — que, por fin, refuerza el peso del racismo en ese ideario socio
compartido. Por otro lado, esa misma violencia intraracial también podria ser provocada por el
mandato de la masculinidad. Es decir, la necesidad implicita o indirecta que los hombres tienen de
comprobar la virilidad y la potencia entre sus pares y complices. Esa es una reflexion que
podriamos hacer seguramente desde un analisis socio antropoldgico, ya que juridica y
estadisticamente nos quedamos atrapados a la inercia legal y concreta (Segato, 2010).

Si el mandato de la masculinidad no fuera suficiente, el corporativismo racial que instituye nuestras
relaciones sociales también podria explicar una posible violencia intraracial. En otras palabras, una
de las consecuencias del racismo en los casos de violencia es provocada por esa dindmica de
mirarnos racialmente entre nosotros. Mucha de las veces, esa mirada racial provoca la concepcion
de sujetos raciales salvajes y peligrosos — un discurso y concepcion que muchas veces es
internalizada inclusivo entre los sujetos racializados hacia la inferioridad. Es justamente esa marca
racial que provoca las mas distintas formas de discriminacién y violencia en nuestras sociedades.
Por lo tanto, necesitamos tener cuidado y observar hasta qué punto nuestra socializacion a partir
de la mirada racial provoca que internalizamos entre nosotros la mirada del hombre blanco sobre
el mundo, los individuos y las relaciones socio-raciales porque su vision y valores para todos los

demas sujetos puede ser siempre una posicion racista (Segato, 2019)

Ademas, también no podemos caer en la trampa de lo que nuestras reflexiones iniciales puedan
incidir. Es decir, seria muy peligroso afirmar que es el mandato de la masculinidad lo que hace
con hombres negros ejerzan violencia fisica en contra a sus propios cémplices. Primero porque
camuflariamos el carécter estructural e imperante del racismo en el pais y que éste es
necesariamente un eje constitutivo de las relaciones sociales. La cuestion es siempre problematizar
que los indicios de la violencia racial nunca son gratuitos y tampoco naturales, ni el ambito

interracial ni tampoco intraracial. Suponer la ecuacion “negros + mandatos de masculinidad =
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individuos violentos, salvajes y no arménicos” es sostener ideologias y prejuicios raciales que han
estigmatizado histéricamente dicha poblacion. Es mas bien interesante analizar como la
marginalizacién y condiciones materiales generan situaciones de violencias distintas. Por otro
lado, la afirmacion también podria implicar sugerir que el racismo y la violencia son procesos
naturales y no problematicas sociales establecidas por un orden jerarquico y organizativo de

nuestras sociedades. No nacemos racistas o violentos, sino que aprendemos a serlos.

La reflexion también puede basarse en el cuestionamiento: “si el homicidio negro es resultado de
una violencia intraracial ¢por qué la poblacion negra ha llegado a ese entendimiento de que sus
vidas valen menos y qué, por eso, vale la pena el riesgo de exponerse mas en situaciones de
violencia? El racismo aqui cumpliria un papel muy importante porque pasa el mensaje, incluso
para los propios sujetos racializados hacia la inferioridad, de que la violencia es un proceso y fin
normalizado para sus cuerpos. Ademas, ¢de qué sirve la aniquilacion de mi cémplice? ¢provoca
mi ascension, prestigio o movilidad social? Otra vez mas es el racismo gque impone la légica de
que la aniquilacion del otro — mismo que sea racialmente similar a mi — sea la garantia de mi
supervivencia. Si por alguna razon, llegaramos a esa conclusion de que los homicidios son
resultados de una violencia intraracial, seria mas preciso y prudente asignar que dichas dinamicas
hacen parte de lo que Fanon (1952) llama de epidermizacién de la vida social. Es decir, cuando
incluso los cuerpos racializados hacia la inferioridad internalizan ciertos comportamientos,

practicas y pensamientos establecidos por una sociedad basada en la hegemonia blanca racista.

Hay muchas preguntas para una solo cuestién que suele ser facil de contestar en un primer
momento, pero la respuesta se acota a un denominador comdn: la violencia racial no es un
problematica especifica y exclusiva de la poblacion negra, sino que una cuestion universal. Es el
racismo que impone ese arquetipo sobre un sujeto que puede ser eliminado o el violento. A veces
ese discurso es comprado por los sujetos victimas de esa violencia historica y estructural. Mientras
no se esclarezcan los 50%, 70% o 100% de los homicidios, no debemos quedarnos en el circulo
esencialista de que lo que analizamos es una violencia intraracial. Afirmarlo o suponerlo abre
espacio para la legitimacion de una violenta ideologia sobre las diferencias raciales y el discurso
sobre las caracteristicas innatas de los individuos. No tenemos bases suficientes para comprobar
la pseudo violencia racial, por lo tanto, no podemos caer en negligencia de que es el racismo el

orden imperante de las relaciones raciales y violentas.
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En consecuencia, el racismo en Brasil no esta necesariamente vinculado por la existencia de una
barrera segregacionista que excluye el otro de nosotros en colectividad. Alla, el racismo es mas
bien una accion cognitiva, donde "la proximidad, intimidad e incluso la identidad con el otro negro
debe ser exorcizada" (Segato, 2007: 123). Por lo tanto, es un racismo que se manifiesta siempre
en relaciones cognitivas, interpersonales y en el foro intimo e individual y no a través de una
confrontacion directa entre diferentes comunidades. El punto intimo estd necesariamente
vinculado con la necesidad de expurgar y eliminar el otro que se impone como amenaza a una

blancura y blanquitud que nunca es necesariamente alcanzable.

En tal sentido, el racismo brasilefio aun tiene en su esencia un ordenamiento premoderno que se
basa en la dominacion patriarcal, en el intimo y en la proximidad para reprimir violentamente el
negro que se presenta, por su posicion histérica, como amenaza para la constitucion del ser blanco.
La amenaza, en el racismo brasilefio, en la figura intima e individual, y no colectiva, debe ser
siempre repelida. Por lo tanto, no es un racismo interpelado necesariamente a través del
antagonismo colectivo, sino que se expresa a través de la agresion interpersonal e interracial, de
manera igualmente virulenta, que se manifiesta en la integracion social de persona a persona
(Segato, 2007). Por lo tanto, también podriamos decir que es un racismo resultado de una identidad
en crisis; una blancura y blanquitud inacabable, una identidad siempre en amenaza. Su virulencia
no se manifiesta de manera contigua, sino que es individual e intima. Es siempre una
“excusa” sobre la amenaza de un cuerpo que representa ese proyecto inacabable e inalcanzable

impuesto por la blanquitud y por un proceso moderno en crisis (Echeverria, 2010).

2.4. Racismo es violencia

El racismo es violencia en todas sus formas (Borges, 2022). La violencia esta presente en muchas
de las dimensiones de las relaciones sociales, se transforma, puede ser visible o no, puede ser mal
interpretada por los actores que estan involucrados en este sistema, pero que, sobre todo, influye a
nuestro alrededor, castigando, de manera desproporcional, a los sectores mas vulnerables
estructuralmente (Bourgois, 2009). Todos estamos expuestos a la violencia, en mayor o menor
grado, pero ocupamos diferentes roles en las dinamicas violentas — podemos ser participes,
victimas o ambos. La violencia es un fendmeno omnipresente, continuo, no esporadico y que esta
abigarrado en las relaciones del poder. Asimismo, las dinamicas de violencia son capaces de

producir, reproducir y fomentar, las estructuras de desigualdad a través de tres puntos elementales
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de violencias no visibles, que van mas alla del acto concreto de la violencia (muerte o dafio, por
ejemplo), y son la violencia estructural, simbolica y normalizada. Asi las cosas, nos interesa

abordar la ecuacién racismo=violencia en tres manifestaciones esenciales.

Cuando asumimos que el racismo es una violencia estructural, nos referimos a las practicas
histdricas que son llevadas a cabo por las fuerzas politicas y econdmicas donde la violencia ejerce,
de manera directa o indirecta, una capacidad de causar dafios en los sectores mas vulnerables de
la sociedad. Ademés del racismo, la violencia estructural también puede travestirse de otras
estructuras institucionales o campos de fuerza relacional, como el sexismo y otras practicas de
discriminacién y opresion histéricas. En su caracter estructural, la violencia permea estructuras
organizadas privadas y también estructuras y sistemas economicos, politicos y culturales. Su légica
central es que lleva, de manera visible o no, tangible o no, de conducir determinados grupos hacia
la opresion. Por lo tanto, la violencia puede pasar sobre el cuerpo institucional (Estado, escuela,
carcel, iglesia, hospitales), asi como el intimo y privado (familia, hogar y relaciones

interpersonales).

La violencia estructural no es natural, sino que histérica y socialmente producida. La violencia
estructural es necesariamente una violencia no visible y se fundamenta en estructuras que no
permiten la satisfaccion integral de determinados grupos (Galtung, 2016). Por ser una violencia
que respecta a intereses histdricos y sociales, la violencia estructural produce y reproduce
relaciones asimétricas de poder. Una de las consecuencias de su dinamica estructural es que las
sociedades pasan a ser organizadas en diferentes grados de oportunidad en la estructura
socioecondmica de la sociedad: bajos niveles de ingreso, altos indices de pobreza, sistemas basicos

precarios y baja movilidad social.

Cuando hablamos que el racismo es una violencia estructural, nos referimos precisamente a la
capacidad que éste tiene en perpetuar asimetrias en diferentes rangos de la desigualdad. En otras
palabras, es el racismo quien facilita que personas racializadas hacia la inferioridad sean las
grandes victimas de procesos como bajos ingresos, desempleo, sistemas de salud deficientes y bajo
niveles de educacion, por ejemplo. Como mencionamos anteriormente (p.49) el racismo
latinoamericano es necesariamente ese producto histérico que ha organizado las estructuras de

nuestra sociedad, por eso produce privilegio y desventajas en larga escala en su tejida social. A lo
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largo de la pandemia en Brasil, por ejemplo, estudios han demostrado que la poblacién negra
brasilefia fue el grupo que mas murié por COVID-19 y que menos recibieron vacunas (Nucleo de

Operacdes e Inteligéncia em Salde , 2021); (Pdlis, 2020).

Todo lo mencionado anteriormente son ejemplos de la manifestacion no visible del racismo. Sin
embargo, éste también puede manifestarse de manera mas directa y tangible. Los indices de
violencia que acometen a la poblacion negra en Brasil es el principal ejemplo de como el racismo
es un fendmeno estructural que fundamenta las dinamicas de violencia. Ademas de los homicidios,
podrimos hablar de los altos niveles de encarcelamiento de personas negras y la de una justicia
selectiva en muchos paises. En Brasil, los negros representan 67% de la poblacion reclusa. Los
hombres jovenes, negros y con bajos niveles de escolaridad son la gran mayoria de ese contingente
(Foérum Brasileiro de Seguranca Publica, 2020). El racismo es esa fuerza estructural que constituye
fisica y moralmente esos sujetos “indeseables” y que profundizan las desigualdades a través del

mantenimiento del orden racial como estructurante de dichas relaciones (Segato, 2010).

Por ende, la violencia estructural del racismo solo es posible porque dialoga con otros niveles de
la violencia no visible para su plena realizacion. En encarcelamiento de la poblacion negra o los
altos niveles de homicidios negros en el pais no tendrian la misma proporcion si no hubiera un
“consenso” social sobre quiénes son los sujetos indeseables, salvajes y repugnados por el tejido
social y sus estructuras. El racismo es el mecanismo que instituye esa lectura sobre los cuerpos
bajo el ordenamiento histérico racial de nuestras sociedades. La concepcion y organizacion de los
sujetos racializados hacia la inferioridad en nuestros paises ha provocado un estigmay prejuicios
histdricos en contra las poblaciones negras e indigenas, por ejemplo. En otras palabras, el racismo
produce y reproduce estereotipos étnico-raciales al mismo tiempo en que refuerza relaciones
asimétricas de poder, dominacion y sumision basados en el orden racial. Aqui nos deparamos con

la manifestaciéon simbolica de la violencia racial.

La violencia racista en su dimension simbdlica afecta la integridad moral de las victimas a través
del desprecio, el prejuicio, humillacién, discriminacion o las expresiones de odio. Para él, el
racismo nunca es una violencia que se expresa en el vacio, sino en contextos que la hagan posible.
La violencia racista también se despliega a partir de condiciones que le son favorables y casi

siempre condiciona el sistema politico (Wieviorka, 1998). La selectividad de la justicia y de la
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vigilancia policial es un ejemplo de como el racismo reproduce estigmas que afectan a sus
victimas. Es necesariamente ese perfilamiento de “individuos salvajes” y “violentos” bajo el orden
racial construyen un sujeto muy claro y objetivo para operaciones policiacas. Datos de la
Defensoria Publica de Rio de Janeiro (2020) sefialan que negros son los principales sujetos
sometidos en acciones y enfoques policiacas. Asimismo, 80% de los negros detenidos en
operaciones policiacas han reportado que sufrieron algun tipo de violencia fisica a lo largo de las

incursiones policiales.

Este es un ejemplo de la materializacion de La violencia simbdlica. Su manifestacion y ejercicio
solo es posible porque la subjetividad (como identificamos a determinados sujetos) influencia la
formacion de victimas cognoscentes de la violencia (actor y victima) y porque requiere el
reconocimiento de las fuerzas que forman la violencia, como los valores culturales (que rol y
porque lo ocupan en la sociedad). En otras palabras, el abordaje policial el Rio de Janeiro
ejemplifica como el estereotipo de “negro criminoso” (valor cultural) reproduce y refuerza las
agresiones en incursiones o el alto indice de homicidios en contra la poblacion negra. A diferencia
de la violencia fisica, la de tipo simbodlico apunta a que estos patrones tienen una implicacién

psicoldgica en los individuos dominados (Bourgois, 2009).

La reproduccién y refuerzo de estereotipos, dominacion y sumision provocados por la violencia
simbdlica y exacerbados por la violencia racista estructural también son capaces de traslapar hacia
otro tipo de violencia, la normalizada. En otras palabras, las dimensiones estructurales y
simbdlicas del racismo permiten que determinados fenémenos — como los homicidios en contra la
poblacidn negra, violencia policial, politica, los altos indices de desempleo, justicia selectiva, bajos
niveles de educacion y otros, sean vistos como condiciones naturales e incuestionables por grande
parte de la sociedad. Cuando escuchamos, por ejemplo, que los altos indices de violencia son
porque los negros son violentos o porque “buscaron” por eso, estamos “justificando” en el ejercicio
de la violencia racial estructural bajo en censo comun y los estereotipos que tenemos a cerca de
determinados individuos. Muy frecuentemente también se dimensiona que el alto nivel de
desempleo es porque dicho grupo es perezoso, que no les gusta el trabajo. La dimension

normalizadora gana fuerza porque esta imbricada en el aparato simbdlico y estructural.
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En su dimension normalizada, la violencia racial, la brutalidad y las violaciones son vistas como
I6gicas y resultados incuestionables del cotidiano. Es decir, cuando practicas y discursos trivializan
la violencia como una ldgica natural a través de ciertos patrones sistematicos. La violencia
normalizada es siempre una etapa anterior a la simbdlica y puede afectar, incluso a sus proprias
victimas. Cuando éstas aceptan la violencia normalizada como dogma, legitima y una realidad
concreta en determinados espacios, ésta se torna simbdlica. La violencia normalizada es también
una violencia cotidiana, pues muchas veces hay una indiferencia social ante a brutalidades
institucionalizadas (Scheper-Hugues, 1997). Por su apariencia cotidiana y normalizada, la

violencia crea espacios susceptibles de normalizacion de la muerte y opresion.

El paralelismo entre racismo y violencia resulta muchas veces invisible. En el caso de Brasil, por
ejemplo, a pesar de que hay indicadores claros acerca de los impactos de la violencia institucional
en contra la poblacion negra, la percepcion subjetiva de los conflictos de violencia puede
ocasionar, en muchos casos, una cierta tolerancia ante situaciones de practicas racistas violentas.
A nivel cognitivo, el racismo instaura una especie de aceptacién o de naturalizacion de
determinados procesos de exclusion y de marginalizacion. Bajo el discurso liberal y meritocratico,
la pobreza, la inseguridad, la violencia, los bajos niveles de educacion, etc. en los que viven las
poblaciones negras brasilefias pueden ser asumidos como una condicion inseparable de su
existencia, y no necesariamente como una problematica estructural, resultado de las desventajas

acumulativas impuestas por el racismo.

Esa es una de las principales caracteristicas cuando afirmo que el racismo es violencia en sus
multiples dimensiones. Ademas de su plasticidad, una de las tareas del racismo mucha de veces es
mantener su opacidad. Por eso a veces resulta dificil dimensionar el racismo mas alla de una
violencia fisica visible (muerte o dafio). Lo que propongo es que es urgente y necesario
dimensionar que cuando hablamos de violencia racial necesitamos montar ese rompe cabezas y
entender las lI6gicas no visibles de su manifestacion. Las violencias no visibles (estructural,
simbdlica y normalizadora) estan imbricadas, mutuamente conectadas y se refuerzan entre si, no
siendo necesario que las clasifiquemos de manera vertical y jerarquica. Por lo tanto, hay una
interdependencia compleja entre estructuras, simbolismos y normalidad. Una depende de la otra
para producir sus efectos y reproducir las politicas de desigualdad que permean las relaciones

asimétricas de poder.
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Resulta facil en la mayoria de las veces distinguir una violencia racial cuando esa se manifiesta de
manera tangible. EI 2021, Brasil registro la mayor masacre en una favela de Rio de Janeiro, la
favela Jacarezinho. Las favelas son mayoritariamente territorios racializados, negros. El 6 de mayo
de 2021, la policia ingresé en la comunidad para realizar operaciones de busqueda y capturas y
sumaron mas de 28 muertes. Podria resaltar que las inspecciones en las favelas estaban prohibidas
desde 2020 por la Suprema Corte dado la pandemia, pero ademas de la ilegalidad de operacion, lo
que me gustaria reforzar es que esa manifestacion explicita y tangible de la violencia no seria
posible si, desde el punto de vista simbdélico y normalizador, el Estado no perpetuara la normalidad

de su estratégica de confronto y violencia, muchas veces directa, como forma de lidiar las favelas.

Sin embargo, si es muy facil atestar la eminencia y manifestacion de una violencia racial abierta,
suele ser dificil dimensionar la plasticidad no visible del racismo. Y aqui reside la principal trampa
de la violencia racial. Su no opacidad es lo que garantiza su sutileza, difusién y omnipresencia en
nuestras sociedades. Si pudiéramos resumir la amplia ecuacion de la invisibilidad del racismo, yo
sugeriria que estamos hablando necesariamente de una violencia moral. Es decir, todo ese conjunto
de précticas, estructuras, simbolismos y discursos normalizadores buscan garantizar el orden racial
con el objetivo de preservar el orden social que el racismo organiza. Sin embargo, ni siempre la
violencia racial necesita apelar a la violencia directa y frontal para ejercer su dominio porgue la
moral garantiza la reproduccién de las desigualdades que este permea en nuestras relaciones al

mismo tiempo en que mantiene su caracteristica solapada.

Entiendo que referenciar el racismo como una violencia moral mucho més amplia del confronto,
desgastes y aniquilacion fisica, puede ser una de las primeras salidas para la creacién de aparatos
juridicos maés eficaces para lidiar con el racismo en nuestras sociedades. Si entendemos que el
racismo no es exclusivamente el confronto directo, podriamos lidiar de manera mas efectiva con
practicas, discursos y fendmenos que son socialmente establecidos y normalizados por el racismo.
La violencia racial también se materializa en el estigma y prejuicios en contra las poblaciones
negras e indigenas en nuestras sociedades porque ésta mucha de las veces es reproducida a través
de nuestras costumbres, conciencia, sentimientos y convicciones que tenemos acerca de los sujetos
racializados hacia la inferioridad. La violencia racista moral solo es posible porque el racismo tiene

ese caracter automatico en las relaciones sociales. Es decir, podemos perpetuar el racismo sin
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mucho esfuerzo porgue éste se ha constituido como elemento central de nuestro paisaje diario y

normalizado (Segato, 2010).

En América Latina tenemos el reto de reconocer nuestro racismo porque nuestro espejo social nos
limita a vernos desde esa diferencia historica fundada de nuestras realidades: la raza. Es esa misma
marca fundacional que establece varias formas de agresiones en nuestro cotidiano gque, hasta ahora
no pueden ser consideradas crimenes — por eso la dificultad que a veces tenemos en encontrar
aspectos juridicos y legales que propongan el racismo como un crimen en especifico. Por eso, es
necesario evaluar como chistes, estereotipos y prejuicios (aspectos morales) son indispensables en
la construccién de la normalidad cotidiana y para que aparezcan formas de abuso y agresiones que
se basan en los aspectos de esa moralidad. Comprender esos micro procesos es una tarea que
tenemos al intentar resolver ese rompe cabezas del racismo. Analizar el racismo como una
violencia moral en América Latina es una manera de modificar nuestras técnicas de sociabilidad —
porgue nos relacionamos desde esa mirada racial — porque comprendemos que son las acciones
del cotidiano que jamas son vistas como préacticas de racismo que exacerban ese fendmeno hacia

sus formas més brutas de agresiones y violencias directas.

En complemento, rescato la propuesta de Wieviorka (1999) para afirmar que el Estado esta
estrictamente vinculado con la violencia racista porque puede tolerar el racismo institucional en el
fuero pablico o porque detiene el monopolio legitimo de la violencia, su extension, supresion o
respuestas hacia esta dinamica violenta. Para Echeverria (1998) la violencia es siempre resultado
de la esencia imperfecta del mismo Estado que monopoliza el ejercicio y uso de la fuerza. Un
Estado que no ha sido capaz de resolver todos los conflictos internos porque su misma

institucionalidad es débil y limitada.

Asimismo, la violencia racista es también politica y que se ejerce a través de dos ejes centrales: su
dimension infrapolitica, cuando el racismo es ejercido por actores fuera del espacio politico, pero
con participacion social y econémica muy bien definidas y con vaga manipulacién politica (un
fendmeno no tan comun en América Latina; o por su dimension estrictamente politica, cuando la
violencia racial tiene como objetivo impactar, influenciar o modificar la escena politica. Esta
segunda vertiente puede estar vinculada al agotamiento de determinados procesos politicos o por

una posible descreencia del orden vigente. La violencia racista politica es siempre un contingente
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burocratizado, espontaneo, que puede tener diferentes sentidos, ser expresiva o limitada
(Wieviorka, 1999).

La violencia politica racista también busca “mantener o asentar una posicion dominante”
(Wieviorka, 1999, p. 94). No es un fendmeno necesariamente fruto de crisis econdmica, pero esta
siempre vinculada a la idea de un racismo desigualitario que implica explicitar e imponer las claras
distinciones sociales y raciales. En el ambito politico, la violencia racial también puede tener
caracter de no relacion social o exclusién. Lo que estara en juego en esta dinamica, no es
necesariamente la inferiorizacion del Otro, sino su rechazo, segregacion o destruccion. Para ese
fendmeno, el vinculo social no es posible y la violencia es la instrumentalizacion para acabar con

la amenaza a una identidad/estructura ya establecida por el racismo diferencialista.

Ademas de las caracteristicas no visibles de la violencia, he buscado que el racismo como violencia
surge de las relaciones y que éste fendbmeno puede tener caracter de memoria (Das, 2007). Es decir,
la memoria de actos racistas puede no simplemente remitir la violencia a un hecho concreto del
pasado, sino permear en las acciones y relaciones del presente. La violencia construye atmosferas
y sujetos concretos en relaciones profundas marcadas por la violencia y la subjetividad. Por lo
tanto, el racismo como violencia, no es un fenémeno simplemente extraordinario, sino un elemento
que constituye realidades, subjetividades y la vida cotidiana. Esta ecologia del sufrimiento social
y del miedo — es decir, esa amplia interaccion relacional entre individuos y el medio social - es una
referencia de la organizacion de nuestras sociedades. En este sentido, cuando se analiza la relacién
racismo-violencia es de igual manera importante y urgente rescatar cbmo los grupos racializados
y marginalizados han aprendido a vivir bajo este fondo de cultura de la violencia, como lo

extraordinario pasa a ser ordinario.

Por fin, la propuesta de Das lleva a reflexionar que la violencia como agencia y sujetos no son
categorias disonantes. La violencia estructural, simbolica o normalizada son capaces de estimular
la subjetividad en determinadas realidades concretas. Ademas, en estas experiencias de sufrimiento
y de una cultura de la violencia, los sujetos poseen una capacidad de reaccionar, directa o
indirectamente a estas estructuras elementales de violencia. Sobre esta ultima hipdtesis, también
se Ve necesario apuntar que, incluso la inercia y la no confrontacién, pueden ser vistas como una

reaccién ordinaria y natural de la violencia, pues influye en la necesidad de analizar como la
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subjetividad individual constituye los parametros y dinamicas de las relaciones sociales

consecuentemente.

Auyero y Alvarez (2014) también traen aportaciones importantes para todo ese debate de la
relacion coyuntural del racismo y violencia. Para ellos, vivimos en una época en que las sociedades
estan cada vez mas fragmentadas por las logicas neoliberales y esto proporciona la emergencia de
una cadena de la violencia. Es decir, la violencia agudiza multiples fendmenos bajo la ausencia de
una guerra controlada. La violencia actualmente es omnipresente, castiga, disciplina, pero también
organiza. Aqui, el continuo de la violencia posee un efecto organizativo y crea una ética popular
entre las propias victimas de actos racistas. Bien por la frustracién o impotencia de los individuos,
la violencia crea, directa o indirectamente, limites en las relaciones sociales para prevenir un dafio
mayor en determinadas estructuras. Por lo tanto, al vincular racismo y violencia también es
necesario apuntar cdbmo la violencia publica se traslada al espacio privado y al intimo. Violencia,
miedo y trauma son elementos constitutivos y construidos en determinadas relaciones. Sin
embargo, dichos fendbmenos también son capaces de crear y recrear éticas populares para

contraponer el trauma de la violencia racial.

En casos de violencia racial, esta puede ser también dialéctica, porque hay cierta “reciprocidad”
en tales hechos ya que, en una relacion asimétrica forjada por el racismo, la violencia siempre
proporciona cambios elementales tanto al actor como al paciente de la violencia (Echeverria,
1997). En muchos casos, el racismo contemporaneo no desea la conversion o intermediacion con
el otro, sino su exterminio, ya que el Otro es siempre visto como no convertible. Ademas, el
racismo cultural ya no ve la marca fenotipica como la Unica barrera relacional. Ahora las
costumbres, las ideas antagonicas, creencias, valores y moral del otro no le dejan huir de su
condena natural y proporcionan espacios susceptibles para brotes de violencia racial (Castoriadis,
2001).

También podemos comprender la violencia racial a partir de tres categorias interdependientes: la
violencia directa, estructural y cultural. La violencia directa es necesariamente el hecho que tiene
como trasfondo la necesidad o intencion de hacer dafio fisico o psicologico a alguien. Por otro
lado, la violencia estructural es como una metafora a una “fuerza invisible” que crea barreras y no

permite la realizacion social, econémico o politica integral de ciertos individuos. Por fin, la
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violencia cultural seria cualquier aspecto de nuestras culturas que legitiman o intensifican la

violencia estructural o la violencia directa (Galtung, 2003).

En estes casos, podemos aferrar que el racismo es una violencia estructural que perjudica el acceso
a derechos de las poblaciones racializadas hacia la diferencia, por ejemplo. Asimismo, la idea
erronea de individuos superiores e inferiores puede legitimar la violacion de derechos asi como
exacerbar la violencia directa - cuando en nuestra cultura suponemos gue negros son siempre
ladrones y eso justifique la violencia simbdlica [bajos niveles de educacion e ingresos, acceso
precario a los derechos de seguridad y laborales] y también la violencia estructural [el niUmero
proporcional de negros victimas de homicidios, de disfunciones a lo largo de la pandemia y
también la asimetria de violaciones y muertes en materia de seguridad publica]. La
institucionalizacién de una ideologia donde la poblacion negra ocupa el rol de enemigo de la
sociedad [violencia cultural] hace con que la violencia directa y estructural no parezcan

equivocadas.

¢ Y por qué la violencia racial emerge? Porque el otro es esencializado como el objeto del odio. Su
presencia desafia a las normas y estrategias del ethos tradicional, cuya identidad es oca y con
fisuras. Su presencia apunta que la identidad y las formas de vida impuestas por la modernidad en
el ambito social, politico y econdmico, ya no son los Gnicos caminos posibles. La autoridad del
ethos tradicional, su orden simbolico, estructuras y normas no aceptan cuestionamientos sin
castigo y confrontacién. La violencia moderna tampoco admite solidaridad pues ésta se conforma
a través de la amenaza o miedo de la pérdida de derechos existentes y privilegios bajo el discurso
de una pseudo escasez absoluta artificial que la presencia del Otro puede ofrecer a la modernidad

vigente.

El racismo es violencia en todas sus formas. Esos procesos violentos que lo caracterizan son una
parte intrinseca de estrategia continta de reproduccion del sistema. La violencia racista es ejercida
con la finalidad de refundar, de manera permanente, el sistema y los mandatos de opresion. Es una
violencia que se ejerce para reforzar y renovar la subordinacién de los individuos inferiorizado vy,
al mismo tiempo, los actos violentos buscan ocultar su origen estructural; es decir, buscan
inviabilizar que es por causa del racismo y por la via del racismo que dichas précticas son ejercidas.

A pesar de los maltiples eufemismos [discriminacidn, prejuicio y estigma racial] el racismo es
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violencia porgue se reproduce y se mantiene intacto a pesar de la renovacion del estatus del orden
— el discurso liberal e igualitario de las republicas no fue capaz de frenar la instalacion del racismo
en nuestras estructuras sociales, asi como el discurso multicultural no fue capaz de frenarlo.
Ademas, su reproduccion siempre va a coincidir con un proceso automatico, invisible e inerte. En
otras palabras, el racismo estd impregnado en acciones del cotidiano que muchas veces son
inconscientes — miradas, estigmas, comportamientos y otros. Luego, el racismo puede operar sin
nombrarse productor de las desigualdades sociales, al mismo tiempo en que cumple su objetivo de
garantizar la normalidad del sistema y desmoralizacion cotidiana de los sujetos racializados hacia
la inferioridad (Segato, 2010)

La complejidad del paralelismo entre racismo y violencia resulta de la creencia que son dindmicas
invisibles. A pesar de que haya indicadores sobre los impactos de la violencia institucional o
paraestatal en contra la poblacién negra en Brasil, por ejemplo, la percepcion subjetiva del
conflicto puede ocasionar, en muchos casos, una cierta tolerancia ante situaciones de violencias y
practicas racistas. Esa Idgica esta necesariamente vinculada con la problematica apuntada por
Hasenbalg (1979) sobre los efectos sociales y patolégicos del racismo en contra de la poblacion
negra en Brasil. El racismo instaura una especie cognitiva de aceptacion de determinados procesos
de exclusion y marginalizacion. Bajo el discurso liberal y meritocratico, la pobreza, la inseguridad
y la violencia, asi como los bajos niveles de educacién pueden ser asumidos como una condicién
inseparable de su existencia, y no necesariamente como una problematica estructural resultado de

las desventajas acumulativas impuestas por el racismo.

Por eso, podriamos cuestionar ¢Es el racismo un tipo de violencia moral? Para contestar a esa
problematica, asumo que el racismo es capaz de diseminarse de manera difusa, al mismo tiempo
en que aplica su caracter jerarquico y organizativo casi que imperceptiblemente. El racismo es un
tipo de violencia muy sutil, que ni siempre necesita recurrir a acciones y violencias fisicas directas.
La no necesidad coercitiva, sin embargo, no significa que éste no sea capaz de demostrar su
eficacia en mantener la estabilidad de sus principales estructuras — la opresién y la dominacion
(Segato, 2010). Como mencioné anteriormente, la gran “fuerza” del racismo, es que éste es capaz
de construir un sistema como un estatus organizativo bajo premisas de normalidad y naturalidad
de la vida social. Es decir, cuando la marginalizacion de la vida racial se interpone como una

condicion natural de las relaciones sociales. Todo eso hace con que el racismo, en sus expresiones
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mas virulentas o0 no, se mantenga como uno de los principales mecanismos de control social y

reproduccion de desigualdades.

Los planteamientos de Segato, mencionados anteriormente, son importantes para entender que el
racismo esta, muchas veces, solapado. Me atrevo a decir que esa caracteristica es una de las
principales problematicas para enfrentar el fendmeno a nivel latinoamericano. Es un racismo que
se esconde detras de las relaciones sociales, por ejemplo, a través de chistes y bromas, lo cual
genera que a veces sea imperceptible o dificil de identificar. Es un fendmeno que mucha de las
veces no ocurre a través de la violencia fisica o verbal, puede restringirse a miradas, desconfianza,
conductas. Pero el gran peligro de esta violencia es que el racismo es siempre reforzado cuando el
sujeto racializado intenta desprenderse de esa opresion historica instaurada por el sistema. Otra de
sus complejidades es que el racismo nunca opera de manera aislada, siempre evoca a otras
opresiones del sistema de estatus — como el género, etnia, clase y otros, para preservar las

relaciones sociales de manera jerarquica y organizativa.

Como el racismo no siempre se manifiesta bajo una légica de accion violenta verbal o fisica, nos
quedamos atrapados en este enmarafiado y nos perdemos en el andlisis para calificar el racismo
como violencia. Por eso, entender el racismo como violencia moral es importante para entender
que la violencia es mucho mas que la agresion. En précticas de violencia moral, “el racismo obtiene
un caracter automatico, pues se reproduce de manera fluida a través de costumbres y de "una moral
que ya no se revisa" (Segato, 2010 p. 115). El racismo opera sin nombrarse, de manera automatica
y se expresa a través de un conjunto de practicas, valores — positivos 0 negativos, y creencias
abigarradas en el sentido comdn sobre y en contra personas de color de piel — qué es nuestro
enfoque en la investigacion. Las practicas racistas surgen necesariamente de dinamicas rutinarias
y funcionan como un “paisaje moral natural, costumbrista y dificilmente detectable” (p. 117). Es
solamente en el polo estatico, a veces con la culminacién de la agresion fisica o verbal, cuya
manifestacion se torna mas visible. Y ¢cual es la normalidad de ese sistema que instaura el racismo
como eje constitutivo y organizativo de las relaciones sociales? Es, necesariamente una

“normalidad violenta, que depende de la desmoralizacidn cotidiana de los minorizados” (p. 119)

Al no nombrarse como tal, o incluso cuando ese no nombramiento ocurre de manera intencional,

el racismo pasa a ser replicado sin reflexion, de manera automatica. La repeticion de esa violencia
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en sus maltiples manifestaciones acaba por instaurar procedimientos morales y practicos que
buscan la vulnerabilidad de los sujetos minorizados e impedirlos de afirmarse con seguridad frente
al sistema del estatus. En esa logica organizativa, los sujetos racializados estan atrapados por un
hilo Unico que atraviesa todo el cuerpo social como eje constitutivo de las relaciones sociales, el
racismo. Cuando el racismo resulta en agresiones fisicas, verbales o de manera sutil, éste acaba
por establecer una ldgica intrinseca de las relaciones raciales: la posibilidad de constituirse como
sujeto o de ser pasivo del duelo y la empatia publica. Esa probleméatica es aplicable,
principalmente, para los casos de violencia racista en &mbito intimo o pablico, que en todos sus
casos buscan establecer una violencia “nulificadora, forcluidora, fuertemente patogénica para
todos los involucrados en este ciclo de interacciones” (Segato, 2010: 119). En este sistema
organizativo, el racismo siempre atribuye lugares y no lugares en las relaciones sociales y en

ambito publico.

Para esa reflexién, hago hincapié en la propuesta de Judith Butler (2009) sobre la vida y el
encuadramiento de las vidas precarias. Creo que la reflexion anterior deja claro que el racismo es
un fenébmeno practico que determina la vida y, en muchos casos, la muerte de determinados
individuos. Como eje organizativo, el racismo es capaz de definir, controlar y administrar la vida.
Por lo tanto, el racismo se encuadra como un fendmeno historico que ha sido capaz de decir qué
es la vida y que no a la vez de suscribir qué cuerpos merecen 0 no vivir y en qué condiciones.
Desde esta concepcion, reflexiono que el racismo, en su caracter moderno, encuadra y reproduce,
de manera selectiva, diferente y desigual la violencia, la vida y la muerte. En todo ese proceso, la
filésofa afirma que el reconocimiento de la vida pasa por revisiones a lo largo del tiempo. La vida,
la no vida, el sujeto y el no sujeto, no son caracteristicas permanentes, son mas bien limitadas,

mutables y dependientes de las relaciones de poder.

El encuadramiento y el reconocimiento de la vida es siempre desigual, asi como su manutencion
0 preservacion. Desde mi punto de vista, el racismo, en sociedades racializadas, es una de las
principales limitaciones del encuadramiento y reconocimiento de la plenitud de las vidas
marginalizadas. Para Butler, hay ciertos mecanismos y condiciones sociales, politicas y
economicas que legitiman, producen y reproducen modos arbitrarios de maximizar la precariedad
para ciertos grupos y minimizar para otros. Desde las reflexiones anteriores, es posible decir que

el racismo, asi como las practicas y la opresion de género, etnia y clase, son ejemplos de esa
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limitacion establecida. Una de las grandes potencias de esa reflexion, es que la precariedad de la
vida es siempre aprendida. Nosotros aprendimos a limitar y minimizar el reconocimiento de

determinados sujetos.

Si para unos, la precariedad de la vida es sindbnimo de proteccidn, para muchos otros, es el pretexto
indispensable que conecta la vida como sinénimo de algo que puede ser lesionada, perdida o
destruida. En otras palabras, si reconocemos que la vida es limitada y que esta puede ser dafiada y
destruida y por lo tanto, precaria, hay ciertos grupos que se benefician de condiciones sociales,
econOmicas y politicas para mantener y proteger su vida. Por otro lado, tanto la violencia directa,
como la cultural y estructural les quitan a ciertos sujetos de ese mismo derecho de la vida.
Asimismo, al asumir que la vida de todos los individuos es precaria también entendemos que la
precariedad forja las relaciones sociales pues nuestra vida o supervivencia mucha de las veces

puede depender del otro, como en los casos de las victimas de violencia directa.

En este sentido, el racismo tiene un rol esencial en la reflexion sobre que vidas pueden ser
protegidas de la precariedad y cuéles no. Como uno de los ejes constituyentes de las relaciones
sociales, el racismo intensifica la aprehension de la precariedad vital. Para unos, el sistema racista
que forja de manera desigual da ventajas sociales, politicas y econémicas, a la vez que puede
garantizar la subversion, la superacién o la supervivencia bajo la vida precaria. Para otros, la
aprehension de la vida es sindnimo de legitimar o potencializar la violencia en contra la vida débil,
asi como el deseo de destruirla. El racismo también implica la comprensiéon de que vivir no
significa necesariamente estar vivo, sino que es un proceso de encajonamiento para alcanzar la
supervivencia a través de patrones y exigencias de sociabilidad — trabajo, lengua, comportamientos

y etc.

Por lo tanto, bajo el sistema moderno, todas las vidas son precarias — la pandemia nos ha ensefiado
eso. Sin embargo, no todos experimentan los efectos de la precariedad de la vida de la misma
forma. Para Butler, la vida es performatica. Los que no cumplen con las condiciones materiales y
objetivas de este sistema de estatus son sancionados. Si la vida es performatica y material — es
necesario ser y tener para existir y sobrevivir, existen vidas que pueden ser valoradas por el luto
publico o que puedan ser reconocidas como seres y sujetos. Las vidas no susceptibles de luto y del

encuadramiento de la vida maximizada son aquellos sometidos a una histérica consciencia y
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practica material de “hambre, subempleo, privacion de derechos y exposicion diferenciada a la

violencia y la muerte” (Butler, 2009 p. 46).

Precariedad y condicion de precariedad se cruzan. Esta relacion dialéctica es capaz de determinar
si las vidas precarias pueden ser eliminadas de manera directa o indirecta. Los sujetos que no se
encuadran en la normativa de la vida actual y que sufren por el desequilibrio de las condiciones
precarias de la vida sufren también por una manifestacion desigual de la violencia y de la
deficiencia de sistemas y redes socioecondmicas. La condicion precaria también se maximiza a
partir de la mayor exposicion de “no vidas” victimas de la violencia. En esta reflexion, es
indispensable vincular el racismo cémo una de las problematicas materiales, tangibles o no, que
encuadra vidas y que someten la valorizacion de determinados sujetos hacia practicas de violencia.
Como victimas de esos procesos histdricos de opresion, el racismo, sutil o virulento, ya determina
que los sujetos marginalizados son apartados del luto publico y alejados, histérica e
institucionalmente, de la preocupacion sobre la proteccion de la precariedad de la vida, mas bien

son expurgados hacia alla.

En resumen, el racismo es un tipo de violencia moral que busca mantener el orden y el sistema de
estatus impenetrable e incuestionable. El sistema esclavista fue una condicion primaria para la
perpetuacion de las desigualdades raciales. Sin embargo, no fue la Unica condicion. El pasado
esclavista podria ser solamente un pasado. Sin embargo, la coaptacion de su orden jerarquico y sus
practicas de represion, dominacién y division desigual del prestigio social, politico y econémico
ha afectado no solamente la movilidad social de los grupos racializados hacia la inferioridad sino
también su propia superacion. La condicién de ese sistema como un area fija, estable y poco
penetrable acaba por justificar una determinada patologia de inferioridad hacia los sujetos negros
e indigenas. Es decir, el orden del estatus de nuestra sociedad legitima de una manera violenta
determinados espacios y lugares en el ambito publico y privado. El racismo es capaz de definir
lugares, no solamente en la pirdmide social del privilegio, sino que también es capaz de elegir las

vidas pasivas de la precariedad, su proteccion o marginalizacion.

Otro gran reto que apuntamos es la necesidad de entender que el racismo no es un fendomeno que
opera de manera aislada. A partir de los afios 80, los estudios raciales en Brasil ya apuntaban hacia

ese planteamiento. Nuestros datos estadisticos demuestran que la “fortaleza” del racismo solo se
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presenta legitima y estable cuando éste se entrecruza con otras estructuras historicas de opresion
ademas de la raza, cdmo son el género, la clase, la etnia, la nacionalidad o incluso de diferentes
regiones en un mismo espacio geografico. El racismo es, por lo tanto, un sistema que jerarquiza y
estructura lugares en nuestra sociedad a través de rasgos esenciales que se comunican con las
marcas histdricas de opresion y, mucha de las veces, sin hacer alusion a esas caracteristicas. Como
seflalamos anteriormente, la clase, el género y el estatus social son, en Brasil, una referencia

implicita del factor racial como marcador social.

La violencia del racismo no siempre necesita recurrir a formas virulentas de exposicion. Asi
ocurri6 con la ruptura del sistema esclavista en Brasil, en la que no hubo la necesidad de establecer
las jerarquias sociales a través de la violencia fisica o verbal. El lugar del negro le fue resignado
como un dogma incuestionable de la sociedad, y la poblacion negra permanece de manera
automatica en los bajos escalones de la vida social, politica y econdmica. El racismo se establece
como eje organizativo a través de su apariencia de normalidad y naturalidad. Por ser violencia,
éste s6lo se mantiene como un eje constitutivo de nuestras relaciones sociales para reproducir, de
manera continua, las estructuras, las ventajas y las desventajas que se establecen a través del
fendmeno. Se trata de un sistema impuesto e incuestionable que no deja espacio para los
cuestionamientos y que, ante cuestionamientos externos, utiliza la violencia directa y fisica para

sofocar cualquier alteracion social que amenace su larga y dura estabilidad.
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llustracion 7. El racismo de la guerra

Esas fotos las tomé en el Museo Claustro San Agustin, en Bogotad/Colombia, y son de la exposicion
El Testigo del Periodista Jesus Abad Colorado, que acompafio por muchas décadas momentos del
conflicto armado en Colombia. La exposicion es fantastica. Habla de los impactos de la guerra, el
suefio y esfuerzo que muchas de las victimas han tenido para volver y recuperar sus tierras y al
mismo tiempo nos muestra cuales fueron los principales territorios victimas del conflicto. Mi
corazonada es que la exposicion también habla, en su trasfondo, sobre el racismo de la guerra.
Cuando caminamos por cada salén que retrata diferentes momentos y personas que Colorado
acompafio como testigo, nos damos cuenta de que el conflicto armado en Colombia tuvo una
dinamica racializada destrozadora. En otras palabras, los territorios que son méas afectados por la
guerra en Colombia son territorios con una gran presencia étnica-racial. Eso hace con que las
poblaciones negras, afrodescendientes e indigenas sean las grandes victimas del conflicto. El color
de la guerra también es tangible cuando, aun en la exposicién, nos damos cuenta de que las mujeres
afrocolombianas son también las principales victimas de la violencia sexual provocada por el
conflicto. Racismo, guerra e intereses econdmicos son la cara de la misma moneda en Colombia.
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Capitulo 3

Racismo y violencia expresiva en el caso de Marielle Franco

En este capitulo, mi interés es analizar como el asesinato de Marielle Franco puede ser visto como
una sintesis del funcionamiento del racismo en Brasil. Para eso, he recurrido a distintas
metodologias para hacer el cruce de datos. En un primer momento, se hace una recopilacién de la
trayectoria personal y politica de Marielle Franco a través de una etnografia virtual. Dado que la
pandemia ha impactado la metodologia tradicional para hacer investigacion, y que, por cuestiones
burocraticas, la UNAM no ha nos permitido a los estudiantes extranjeros que regresemos a
nuestros respectivos paises para realizar nuestros trabajos de campo, he optado por construir mi
archivo a través de entrevistas, discursos, documentales y publicaciones de y sobre Marielle

Franco.

En el capitulo anterior se menciond que el racismo puede vestirse de otros ropajes y que ser negro
en Brasil asume otras caracteristicas ademas del factor color de piel. Es por ello que en el primer
apartado de esa seccion, se buscé tomar el caso de Marielle como un ejemplo concreto en el que,

para ejercer su impacto, el racismo se entrecruza con otras dinamicas.

Otra cuestion muy importante para considerar es el hecho de que las investigaciones sobre el caso
de Marielle aun siguen en marcha y todavia no tenemos respuestas juridicas y legales concretas
para traducir el hecho. Eso no es necesariamente un problema, porque nuestro interés no es aportar
una concepcién juridica sobre su asesinato, mas bien es ofrecer una reflexion de sospecha para
entender como epifendmenos se entrecruzan en una materialidad concreta de hechos. La reflexion
de sospecha cumple con esa tarea porque no cierra la discusion sobre una determinada
problematica, mas bien ofrece caminos para una comprension mas amplia de una determinada
realidad (Segato, 2020). Y ese es necesariamente nuestro objetivo en nuestro segundo apartado del
capitulo: sospechar y reflexionar a traves de la inquietud, entender como el asesinato de Marielle

es la representacion de una esfera mucho mas amplia que su propia historia.

Por fin, el tercer apartado es, para mi, una de las partes mas emblematicas de la investigacion.
Después de reflexionar sobre las problematicas y consecuencias del racismo, busco ofrecer una
perspectiva sobre como la violencia racista nunca es el punto final. En muchos casos, como lo he

mencionado en el capitulo anterior, hay brotes de una ética popular frente a la violencia. Por eso
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busco analizar como el caso de Marielle, visto como una representacion de los impactos del
racismo de Brasil, también ha sido capaz de ofrecer nuevas perspectivas sobre un nuevo imaginario
social. Mi propdsito central es demostrar que el duelo colectivo por el brutal asesinato de Marielle
ha sido capaz de generar otras respuestas a pesar del crimen que buscaba, necesariamente, acabar

con todas las posibilidades y alternativas que Marielle representaba.

3. El huracan Marielle Franco?

Marielle Francisco da Silva, o simplemente Marielle Franco, fue una politica y activista de
Derechos Humanos en Brasil. Fue electa consejera de la ciudad de Rio de Janeiro en 2016 con
46,502 votos, siendo la quinta persona mas votada entre todas las personas que disputaban a un
escafio en la Consejeria carioca en ese afio.* Para fines informativos, en 2016 mas de 1,628
personas se disputaban los 51 lugares disponibles en dicha consejeria. Entre los concejales electos,
44 fueron hombres (86.3%) y apenas 7 fueron mujeres (13.7%). De este total, 36 de los politicos
electos se declararon blancos y apenas 15 eran negros auto declarados (incluyendo prietos y

pardos).

Marielle Franco fue una de las dos Unicas mujeres negras electas para la Consejeria de Rio de
Janeiro en esa ocasion (TSE, 2016). A lo largo de su campafia y de su trayectoria politico-activista,
Marielle Franco utilizaba como lema Eu sou porque nds somos (soy porque Somos), proveniente
de la filosofia Ubuntu, una filosofia de origen africano cuya ética esta basada en el respeto, y la
solidaridad entre los individuos y que tiene como esencia el hacer y el estar en comunidad. Es
decir, es una filosofia que entiende que el respeto y la integracién entre el yo y la colectividad son
indisolubles (Cavalcante, 2020)

3 En entrevista realizada con Fernanda Chaves, exasesora y amiga de Marielle Franco, el 1 de diciembre de 2022,
Fernanda me menciono que el apodo de Marielle era “huracan” entre sus amigos, como referencia a su irreverencia,
inconformismo y porque siempre destacé en todos los lugares y espacios en los que participaba. Fernanda Chaves
también estaba en el coche con Marielle en el dia de su asesinato y fue la Unica sobreviviente. Fernanda es periodista
y asesora politica hace casi tres décadas y tiene una amplia experiencia en asesoria legislativa en Rio de Janeiro y
Brasilia, principalmente en la tematica de Derechos Humanos e Igualdad Racial y de Género. Fue asesora de Marielle
y hoy trabaja en el liderazgo del PSOL (partido de Marielle) en la Camara de Diputados.

4 Carioca es la persona que nace o es de la ciudad de Rio de Janeiro, capital del estado de Rio de Janeiro.
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llustracion 8. Marielle Franco, mujer negra y favelada

[ s .‘.

Marielle Franco a lo largo de su campafia para la Consejeria de la ciudad de Rio de Janeiro. En la
foto, Marielle aparece en la Comunidad de la Maré, donde naci6 e hizo su carrera politica y
académica. A lo largo de su campaiia, Marielle siempre mencioné la importancia de tener una
persona favelada para disputar las narrativas en la institucionalidad. Ademas, Marielle siempre
recurrié a cuestiones simbdlicas que representaban su camparia y propuestas politicas: favela,
mujer negra, antirracismo y feminismo. La foto es del archivo del Instituto Marielle Franco y puede
ser encontrada facilmente en el internet.
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El activismo politico e Marielle habia empezado mucho antes de las elecciones de 2016. En la gran
mayoria de sus presentaciones, Marielle siempre se nombr6 una mujer, negra, cria da favela da
Maré®, madre adolescente y bisexual. Empezd su activismo politico en pro de los derechos
humanos después de ingresar a un curso comunitario de preparatoria y de perder a una amiga que
fue victima de una bala perdida en un enfrentamiento entre la policia y uno traficantes en el
Complexo da Maré. Franco se licencio en Sociologia por la PUC-RIO, una universidad privada,
dénde fue becaria ProUni®, y concluy6 su Maestria en Administracion Publica en la Universidad
Federal Fluminense con linea de investigacion en Politicas de Seguridad Publica (Franco, 2018a).

Marielle Franco decia formar parte del bonde de intelectuais da favela’, es decir las generaciones
que salian del curso preparatorio comunitario y se convertian en Maestros y Doctores. Marielle
ingresd al Curso Pré-vestibular Comunitario da Maré en 1998, pero tuvo que darse de baja
después de quedar embarazada de su primeray Unica hija, Luyara Franco. En el afio 2000, Marielle
regreso al curso comunitario de la Maré y después le fue aprobada una beca en la PUC-RIO. En
2007, el curso adquirié un caracter mas institucional y paso a ser llamado Redes da Mare,
insertdndose desde entonces en la lucha de la comunidad por sus derechos a la educacién, la
seguridad, la salud, la cultura y otros.

3.1. Sobre las favelas en Rio de Janeiro

El inicio de las favelas en Rio de Janeiro se remonta a 1865 con el amplio crecimiento urbano de
la ciudad y cuando Rio aun era la capital de Brasil. En ese momento, la ciudad enfrentaba una
doble problematica: falta de vivienda y un crecimiento acelerado, principalmente en las colinas de
la propia ciudad. En 1893, Rio de Janeiro registr6 un auge en cuanto a las politicas higienistas.
esto bajo la gestion del alcalde Barata Ribeiro, que ordend la demolicion de varias viviendas en la
ciudad para evitar un brote de enfermedades endémicas. Entre 1903 y 1906, el alcalde de Rio

Roberto Passos promovio una amplia reforma urbana en la ciudad de Rio de Janeiro, a través de

S Cria es una referencia para describir una persona que nace o crece en determinado lugar.

® ProUni es un programa del gobierno federal creado en 2004 a través de la Ley 11.096/2005, que ofrece becas
integrales o parciales para alumnos egresados de escuelas publicas o privadas - cuando son becarios integrales a lo
largo de la secundaria, en universidades privadas. Las instituciones que se integran al ProUni son exentas de
impuestos.

" Bonde es una referencia para un grupo o colectivo de personas.
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un discurso de modernizacion de la capital bajo la influencia, principalmente, del modernismo
francés. En esta época, la mayoria de la poblacion pobre fue desalojada del centro urbano de Rio
de Janeiro. Siguiendo una légica de clase y de division del trabajo, la mayoria de los desplazados
se fueron hacia zonas o "cerros" cercanos al centro urbano, ya que era necesario no estar tan lejos
de sus lugares de trabajo. A partir de la década de 1910, este proceso de favelizacion gané mas
fuerza. Por lo tanto, las favelas, y en Rio de Janeiro no eran la excepcion, estaban marcadas por
territorios habitados por la clase baja y por una muy pobre o casi nula infraestructura y servicios
(Ferreira, 2009).

Las favelas estan histéricamente marcadas por un fuerte porcentaje de afrodescendientes. Segln
el Censo de 1872, todavia durante el Imperio, Rio de Janeiro era la provincia con el mayor numero
de esclavos (31%), lo que era el resultado de la concentracion de la produccion de café en Brasil
en la época. El reporte también sefiala que Brasil tenia entonces mas de 9 millones de habitantes,
de los cuales el 15% (mas de 1,5 millones) eran personas en situacion de esclavitud. Este censo
fue implementado 16 afios antes del final del periodo esclavista en Brasil. Una de las consecuencias
de este proceso irregular de favelizacién, especialmente en Rio de Janeiro, fue la brusca ruptura
del orden esclavista en 1888. La extincion del antiguo régimen no fue seguida de medidas de
reparacién o de integracion de los esclavos recién liberados en el nuevo orden republicano

competitivo.

A partir del siglo XX, la ciudad de Rio de Janeiro comenzd a crecer de forma descontrolada debido
al intenso nimero de migraciones, pero las politicas de vivienda del Estado no fueron suficientes
para acompariar este flujo (Ramos Magalhdes, 2010). Especialmente en la década de 1980, que
coincidio con la década perdida en América Latina, las altas tasas de desempleo, el aumento de la
informalidad, la especulacion mobiliaria y la ausencia de politicas efectivas de vivienda,
provocaron un aumento expresivo de las favelas en Brasil y Rio de Janeiro (Ferreira, 2009). Sin
embargo, si al principio las favelas eran consideradas obstaculos para el desarrollo y el
modernismo en Rio de Janeiro, estos espacios empezaron a ser percibidos como puntos clave para
la industria del pais, principalmente por la disponibilidad de mano de obra barata, y comenzaron a
ser "aceptados” como elementos constitutivos de la ciudad, una légica que vinculaba el interés
territorio-capital. De ahi que, también a partir de la década de 1980, se implementarian los primeros

proyectos de urbanizacién de las favelas en Rio de Janeiro (Ramos Magalhaes, 2009). Segun el
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altimo censo del IBGE (2010), el 22% de la poblacién de la ciudad de Rio de Janeiro se encuentra

en las favelas.

Maré es el nombre popular que hace referencia al Complexo de Favelas Maré. Un conjunto de 16
favelas en la Zona Norte de Rio Janeiro. Es una comunidad reconocida por su autoorganizacion y
su espiritu comunitario, que se traducen en programas sociales desarrollados para contraponerse
la ausencia del Estado en estos territorios (Franco, 2018b), como es el caso del CEASM. Ademas,
los mareenses® llevaron a cabo su propio censo poblacional, el Censo Poblacional Maré.® En el
ultimo censo de 2019, el recuento contabilizé 139. 073 residentes en el complexo, siendo 51.0%
mujeres y 49% hombres. Ademas, 62.1% de los residentes se auto declararon negros (pretos o
pardos).!® Estas comunidades también presentan un alto indice de migracién de personas del
noreste del pais (25.8%), lo que ha influido también en el crecimiento de la poblacién
afrodescendiente!?. La poblacion de Maré también es mayoritariamente joven, menor de 30 afios,
y representan el 51.9% (Redes da Mar¢, 2019).

Franco (2018) sefialaba que, en un primer momento, cuando tenia apenas 19 afios, no pudo huir de
las estadisticas en referencia a su embarazo, pero manifestaba que después logro salir otra vez de
las estadisticas porque una mujer negra, favelada y madre solo ingresa a la universidad y a su
trayectoria junto al bonde de intelectuais da favela. Segun los datos, en 2020 Brasil registro que
2,730,145 de personas nacieron vivas en todo el pais. Haciendo el corte por edades, el grupo de
personas que entonces tenian entre 15 y 19 afios sumaron 364,074 casos. Observando este dato
desde una dptica racial, en este Gltimo grupo, las nifias negras representaron, en ese afio, cerca del
73% de todas las nuevas madres que parieron (266,798) (DataSUS, 2020).

8 personas nacidas o criadas en el Conjunto de Favelas Maré.

9 El Censo Maré es realizado de forma conjunta con el Observatorio de Favelas, una organizacion de la sociedad civil
dedicada a la producciéon de conocimiento, estrategias y politicas publicas dirigidas a las favelas. Segun los
organizadores, el censo es realizado por un equipo multidisciplinar de economistas, gedgrafos, cientificos sociales,
estadisticos, asistentes sociales, técnicos en en cartografia y geoprocesamiento, asociaciones y residentes del
Complexo Maré. Disponible en: https://www.redesdamare.org.br/br/info/12/censo-mare

10|_os datos son similares al Gltimo censo del IBGE, que apuntd, en 2010, que casi 53% de la poblacién del Complexo
se auto declaraba negra (prieta o parda). Los censos en Brasil son realizados cada 10 afios. EI mas reciente deberia
haber salido en 2020. Sin embargo, por la pandemia y cuestiones presupuestarias, la recoleccion de datos empezara el
1 de agosto de 2022.

11 De acuerdo con el Gltimo censo del Instituto Brasilefio de Geografia y Estadistica (IBGE), el Noreste es la segunda
mayor region brasilefia con mas pardos, ya que el 60% de sus residentes son pardos. En el Norte, casi 67% de su
poblacion se reconoce como parda (Censo IBGE, 2010).
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Sobre la cuestion escolar, el IBGE (2020a) entrevist6 a 11,154 mujeres con el propoésito de analizar
el abandono escolar a nivel de la educacién superior. De ellas, 3,656 eran blancas y 7,394 eran
negras. Entre las mujeres blancas, las principales razones por las que no completaban sus estudios
superiores eran: la necesidad de trabajar (29.4%), haber completado el nivel de estudios deseado
(23.8%), la falta de recursos econdmicos (11.2%) y el embarazo (9.2%). Con relacion a las mujeres
negras (7,394), el mismo estudio sefiala que las principales causas de abandono de la educacion
superior para este grupo son: la necesidad de trabajar (24.2%), haber concluido el nivel de estudio
deseado [primaria o secundaria] (21.7%), no tener interés en realizar estudios superiores (13.5%),

el embarazo (13.1%) y la falta de recursos economicos (11.2%).

Ademas, cabe mencionar que la mayor proporcion de mujeres blancas que abandonan los estudios
superiores para trabajar, en comparacion con lo que ocurre en ese mismo sentido con las mujeres
negras, puede explicarse por la falta de interés de este Gltimo grupo en realizar estudios superiores,
o por el simple hecho de que las mujeres negras representan a la vez la mayoria de la poblacion en
edad de trabajar (28.1%), seguidas por los hombres negros (25.8%), las mujeres blancas (25%) y
los hombres blancos (20.8%).

Considerando los aspectos tanto raciales como de género, las mujeres negras representan el 23.7%
de la mano de obra activa en Brasil, frente al 21% de las blancas. La cuestion de raza/género
también es evidente en las tasas de desempleo, ya que las mujeres negras representan el 34.3% de
las personas desempleadas, superando las tasas de los hombres negros (28.9%), las mujeres
blancas (20.2%) y los hombres blancos (16.5%) (IBGE, 2020b).

Marielle reconocia que su experiencia en la maternidad habia impulsado su trayectoria en la
militancia y en la politica, pues desde ahi se percatd de los problemas estructurales que involucran
la vida cotidiana de los residentes de las favelas. r ejemplo, la ausencia de servicios basicos de
salubridad y de guarderias publicas con horarios alternativos para las madres que se dedican a
trabajar y a estudiar; las dificultades y limitaciones para tener acceso, como pacientes, al sector
salud, -incluidos sus servicios basicos, como la atencién prenatal-, al transporte publico y a la
educacion (Franco, 2017). Esos temas, entre otros, luego serian frecuentes en su actividad politica
en la Consejeria Municipal.

Segun el ultimo reporte de la organizacion Redes da Maré (2020), el Complexo da Maré es mayor

que el 95% de los municipios brasilefios. Sin embargo, los servicios basicos de salubridad
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ofrecidos por el poder pablico no logran estar a la altura del crecimiento poblacional de las favelas
gue componen esos territorios. A pesar de que el 95% de los domicilios del complexo tienen agua
canalizada, la gran mayoria de los residuos se canalizan en zanjas. Ademas, las aguas residuales
de la gran mayoria de las casas de las 16 favelas que componen Maré se canalizan en galerias de
aguas pluviales, lo gque acaba contaminando las galerias subterraneas, sobre todo en la Bahia de

Guanabara, donde desembocan los principales rios de la ciudad de Rio de Janeiro.

3.2. Marielle: un nuevo método de hacer politica

Después de concluir su licenciatura en Sociologia, Marielle Franco empez6 a trabajar en la
campana politica de Marcelo Freixo para diputado estatal de Rio de Janeiro. Freixo fue electo con
maés de 13 mil votos y luego invit6 a Marielle para que fuera su asesora parlamentaria sobre asuntos
de la favela tanto en su calidad de diputado como en su rol dentro de la Comision de Derechos
Humanos de la Asamblea Legislativa de Rio de Janeiro (Alerj). Desde ahi, Marielle auxilié al
diputado en numerosas investigaciones sobre masacres y sobre la violencia policial, prestando
apoyo social y juridico a las familias de las victimas de la violencia de los agentes de seguridad,
pero también a las familias de los policias muertos en el ejercicio de sus actividades (Mattos Rocha,
2018).

Mientras asesoraba a Marcelo Freixo en la Asamblea Legislativa de Rio de Janeiro, Marielle
Franco ingres6 a la Maestria en Administracion Pablica de la Universidad Federal Fluminense
(UFF). Su tesis de Maestria buscaba analizar los impactos de las Unidades de Policias
Pacificadoras (UPPs) del punitivismo en las favelas cariocas. Las UPPs fueron producto de una
politica pablica adoptada en Rio de Janeiro desde 2008 para enfrentar el trafico de drogas en Rio
de Janeiro. Para Marielle (2014), las politicas tras la creacion de las UPPs eran “fragiles,
inacabadas e inconsistentes”, y reflejaban la ausencia del Estado en espacios dominados por otros
poderes paralelos, como los del narcotrafico. Ademas, en su trasfondo, esa politica, que era parte
integrante del discurso de inseguridad social del Estado, servia en realidad para aplicar medidas
de represion y control hacia la poblacion favelada, a través de la militarizacion de la vida cotidiana

y del aumento de las encarcelaciones (Franco, 2014).

En Rio de Janeiro hay méas de mil favelas (IBGE, 2010) y las UPPs estuvieron presentes en mas

de 200 comunidades faveladas desde 2008. A pesar de que las favelas representan el 22% de la

93



poblacién de la ciudad de Rio de Janeiro (IBGE, 2010), Marielle también afirmaba que esos
espacios eran y son vistos como territorios ajenos a la ciudad, lo que puede legitimar acciones
policiacas de vigilancia y de represion asimétrica en diferentes espacios de una misma ciudad.
Ademas, Franco hacia una fuerte critica al uso ostensivo de armas y a la disputa de poder bélico

entre traficantes y la propia policia.

Tras 10 afios de trabajo con Marcelo Freixo, Marielle decidi6 postularse por primera vez a un cargo
politico. En 2016 presento su candidatura para la Consejeria Municipal de Rio de Janeiro. En 2017
ella afirmaba que habia decidido postularse porque creia que las mujeres negras y faveladas no
estaban representadas en el campo de la politica (2017). Por lo tanto, a lo largo de su campafia
electoral, Marielle decidi6 plantear, como sus reivindicaciones centrales, aquellas que habia visto
y vivido en términos de su condicion de género, de raza/negritud, de sexualidad y de ser parte de
la favela-territorio. Entre sus lineas narrativas estaba la necesidad de construir politica a partir del
afecto. Es decir, superar la violencia y la no representacion de las diversidades en los medios
institucionales, a través de una actividad politica construida en constante didlogo con movimientos
sociales e individuos marginalizados. Para ella, su campafia habia surgido tras la necesidad de
ampliar la lucha por la diversidad dentro del parlamento; una diversidad que representara las

diferentes maneras de vivir en la ciudad entre favela-ciudad.

Es imprescindible decir que la eleccion de Marielle, asi como su presencia mas activa en la politica
brasilefia, ganaron méas fuerza después de las manifestaciones de la Primavera de las Mujeres
Brasilefias en 2015, cuando el pais registré la conformacion de muchas organizaciones y los
plantones en contra la desigualdad de género y de la violencia social, estructural, sexual y politica.
Marielle solia decir que la primavera feminista dejaba clara la necesidad de una politica construida
através de los multiples sectores de la sociedad: mujeres, mujeres negras, juventud y otros (Franco,
2017b). En ese momento, las mujeres fueron pioneras en las campafas y en las manifestaciones

del #FueraCunha, el entonces presidente de la Camara de Diputados.

Marielle Franco afirmaba que para estar en estos espacios era necesario tener un color de piel
especifico, un genero en particular, una historia que llevar y pertenecer a un territorio en especifico
para proponer y realizar los cambios y politicas publicas méas precisas para las favelas cariocas.
Ella estaba convencida de que ni toda representatividad era necesariamente importante (Franco,

2017). Para la concejala, era necesario que la institucionalidad fuera ocupada por personas que
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histéricamente se comprometieran con las realidades y las necesidades de la poblacion negra y
favelada. En este sentido, la institucionalidad tenia un papel muy importante para Marielle, pues
es en estos espacios dénde hay un encuentro entre subjetividad e identificacion, por lo que estas
luchas son pedagégicas. Desde la institucionalidad, Marielle defendia el disputar narrativas,
simbologias y acciones practicas a través de las cuestiones que estaban insertas en su cuerpo: la

negritud, el género y la sexualidad.

Marielle fue elegida con méas de 40 mil votos, superando las expectativas de su propio partido y
siendo la quinta concejala mas votada en ese momento y una de las Unicas dos mujeres negras
electas para la Consejeria. En sus casi 15 meses de mandato12, Marielle presentd cerca de 15
Proyectos de Ley (PLs), de los cuales 9 fueron aprobados y 8 de ellos avanzaron después de su
asesinato. Categorizando sus propuestas, Marielle presentd 3 PLs sobre violencia de género; 2
proyectos sobre maternidad; 2 PLs sobre justicia restaurativa; 2 propuestas sobre diversidad
sexual; 2 proyectos sobre cultura negra; 1 PL sobre derechos reproductivos de las mujeres; 1
proyecto sobre asistencia a las familias méas pobres; 1 PL sobre movilidad social y 1 propuesta

sobre la prevencion del suicidio entre jovenes y adolescentes (CMRJ, 2017-2020).

llustracion 9. La radical imaginacion politica de Marielle Franco

12 Marielle sonaba referirse a su mandato siempre el femenino, por eso la inclusion del término mandata.
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Marielle en la Tribuna de la Camara de concejales de Rio de Janeiro durante sesion parlamentar.
En la imagen, Marielle utiliza turbante — ella incluso denunci6 varias veces los prejuicios dentro
de la consejeria por llevar puesto el accesorio que hace referencia a la cultura y tradicion negra en
el pais. Marielle también aparece con una blusa con el lema "diversas, pero no dispersas”. La
concejala siempre ha insistido en la necesidad de hacer converger diversas agendas y posiciones
en torno a una agenda feminista antirracista.

Marielle fue brutalmente asesinada en la noche del 14 de marzo de 2018 alrededor de las 9:30 pm.
Acababa de participar en un evento llamado Mujeres Negras Mueven Estructuras. En su trayecto
de regreso a su casa, un coche robado, cuyos datos de registro fueron tomados de un auto
legalizado, se acerco al suyo, y desde dentro de él fueron disparados diversos balazos en contra
del auto de la consejera. Marielle fue muerta con cuatro tiros de subfusil en su rostro. Ademas de
ella, su conductor, Anderson Gomes, también murid en el atentado. La Unica sobreviviente del
homicidio fue su asesora, Fernanda Chaves. En 2019, Ronnie Lessa y Elcio de Quieroz fueron
detenidos acusados de matar a Marielle Franco. De acuerdo con las investigaciones, Lessa fue el
autor de los disparos y Queiroz fue quien conducia el vehiculo robado. Las autoridades también
afirmaron que los autores intelectuales de ese asesinato planearon la muerte de Marielle por mas
de tres meses antes del ataque. Tanto Lessa como Queiroz eran egresados de la Policia Militar de
Rio de Janeiro. Las investigaciones también apuntaron a que habia una relacién entre Lessa y
Queiroz con las milicias de Rio de Janeiro. Hasta el momento, cuatro afios después de estos hechos,
los perpetradores del asesinato no han sido juzgados y las autoridades aun no han presentado

aclaraciones sobre las razones del asesinato.

3.3.  Marielle: una metafora completa sobre el Brasil

Para Sueli Carneiro (2018), Marielle Franco es la metafora perfecta de todo lo que se puede decir
sobre el racismo, el sexismo y la desigualdad en Brasil, ya que su muerte trae consigo los
principales elementos para comprender como las relaciones raciales y de género actdan en el
presente. Carneiro afirma que Marielle es todo lo que el feminismo negro siempre ha dicho en
Brasil: un cuerpo que articula raza, género, clase, territorio e identidad sexual. La propuesta de
Sueli consiste en afirmar que en el asesinato de Marielle, una figura politica y publica, se sintetiza
toda la realidad historica de violencia y opresion que sufre la poblacion negra en Brasil.

Posteriormente presentaré los datos que confirman esa hipotesis. Ademas de promover la violencia
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de manera asimétrica y desenfrenada en contra la poblacidn negra, el racismo es también una de
las principales barreras para la representacion de las mujeres negras en la vida politica, social y
econOmica. Esas son las principales claves de la denuncia del feminismo negro en Brasil. Para
entender mejor sobre cdmo podemos comprender la muerte de Marielle como una sintesis del

racismo, es necesario primero recurrir al pensamiento feminista negro brasilefio.

3.4. Feminismo negro y amefricanidad

El feminismo negro es un movimiento intelectual y activista que empez6 a ganar fuerza en Brasil
a partir de la década de los 70, teniendo como sus principales precursoras a Lélia Gonzalez'?,
Beatriz Nascimiento!* y Sueli Carneiro'®. En lineas generales, el feminismo negro brasilefio surgid
por contraste con el feminismo tradicional que, por su alienacién con las practicas eurocéntricas,
no consideraba el racismo como el principal elemento de opresion de la sociedad brasilefia. Por
eso, afirmaban las mujeres negras en esa época, a pesar del pseudo discurso de inclusion y
desigualdad, el tradicionalismo blanqueado del feminismo brasilefio creaba barreras
institucionales y simbdlicas para las mujeres negras. Por no considerar el racismo como un
elemento constitutivo de la sociedad, las mujeres negras eran masacradas por la desigualdad social,
politica y econdmica en el pais. Por lo tanto, para las feministas negras el racismo tiene un impacto

directo en las relaciones de género (Gonzalez, 1979).

El racismo y el sexismo son, a la par, estructuras que limitan la capacidad cognitiva y practica de
las mujeres negras. Sin embargo, para las intelectuales del feminismo negro, el racismo es el
principal articulador de las opresiones, y cuando se entrecruza con el género, acaba por provocar
una doble asfixia social para la mujer negra, condenada por las prisiones que la raza y el género
imponen en sus vidas. Para el feminismo negro, raza y género son, desde el campo simbolico,

practico o ideoldgico, constitutivos de la sociedad brasilefia. EI movimiento negro feminista

13 élia Gonzalez fue una filésofa, antrop6loga, profesora y militante del Movimiento Negro Unificado y fue una de
las precursoras del feminismo negro en Brasil.

14 Maria Beatriz Nascimento fue una historiadora, profesora y militante de Movimientos Negros y feminista. Es
considerada una de las precursoras del feminismo negro en Brasil, al lado de Lélia Gonzalez, principalmente porque
aun en 1980 ya hablaba sobre la desigualdad de las mujeres negras en varios ambitos de la vida social.

15 Sueli Carneiro es filésofa, profesora, militante negra y una de las precursoras del feminismo negro en Brasil, asi
como Lélia Gonzales y Beatriz Nascimento. Sueli fundé en Geledés Instituto de la Mujer Negra que tiene como
objetivo erradicar la discriminacion racial y de género en Brasil. En 2022, Sueli Carneiro se torn6 en la primera mujer
negra a recibir el titulo Doctora Honoris Causa por la Universidad de Brasilia (UnB).
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reivindica que la subordinacion femenina fue complementaria a las teorias de la superioridad racial
en el pais y al mito de la democracia racial - la construccion de un nuevo paradigma socio-racial
brasilefio, el mestizo-, pues el proyecto mestizante remite necesariamente al sometimiento de las
mujeres negras e indigenas a sus sefiores. El mestizaje es el eje fundacional del sistema racista-
patriarcal en Brasil, porque el mestizo es la metafora resultante de la violacion sexual de las

mujeres negras para la construccion de la identidad nacional. (Carneiro, 2018).

Uno de los puntos claves del feminismo negro es que es necesario admitir la diferencia para
proporcionar el didlogo. Es decir, reconocer que el racismo impone diferencias incuestionables
hacia las mujeres negras y que eso impide una relacion de igualdad entre sus pares, las mujeres
blancas, al mismo tiempo que el género impone barreras para una comunicacion igualitaria entre
los hombres negros adentro de los movimientos antirracistas. ElI feminismo negro exige el
reconocimiento de la diferencia, los efectos del prejuicio y del estigma en contra la mujer negra en
el imaginario social, y también cuestiona privilegios y opresiones que impiden la construccion de
una pauta feminista unitaria. Por lo tanto, el retrato de Brasil es necesariamente una doble cara
constituida a través de dos tipos de violencias intrinsecas: la violencia patriarcal, ya que el lugar
de la mujer es siempre el de estar bajo la dominacion masculina, y la violencia racista, que

promueve la devaluacion de la mujer negra en detrimento de las mujeres blancas.
La mujer negra es la sintesis de dos opresiones, de dos contradicciones esenciales: la
opresion de género y la de raza. Esto da lugar a un tipo de confinamiento que es el mas
perverso. Si la cuestion de la lucha de las mujeres avanza, el racismo llega y les pone
trabas a las mujeres negras. Si escapamos del racismo, generalmente son los hombres
negros los que se benefician de ello. Ser una mujer negra es experimentar esta

condicion de asfixia social (Sueli Carneiro, 2018). [Traduccién de Nicholas Borges,
de aqui en adelante NB]

El feminismo negro en Brasil empez6 a ganar fuerza a partir de la década de los 70 junto con la
emergencia del Movimiento Negro Unificado, incluso en el periodo de transicion de la dictadura
hacia la democracia. Lélia Gonzalez (1982) afirma que ha sido adentro del movimiento negro que
las mujeres negras han encontrado un espacio propicio para sus debates y cuestionamientos, y no
necesariamente en el feminismo. En este Gltimo espacio, segun la filésofa, las mujeres blancas
siempre acusaban a los colectivos de mujeres negras de intentar dividir la lucha feminista. Para las
mujeres blancas, el problema no era necesariamente el racismo, sino la opresién de clase. Desde
entonces, Lélia denunciaba que las mujeres blancas eurocéntricas omitian el racismo como una

I6gica estructurante de las relaciones sociales. Como era un tema negado en las discusiones del
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feminismo tradicional, fue dentro del Movimiento Negro Unificado donde las mujeres negras

lograron dar una mayor visibilidad al tema de la opresion de raza y genero.
La conciencia de que la identidad de género no se desdobla naturalmente bajo la forma
de solidaridad racial intragenero ha conducido a las mujeres negras a enfrentar, en el
interior del propio movimiento feminista, las contradicciones y las desigualdades que
el racismo y la discriminacion racial producen entre las mujeres, particularmente entre
las negras y las blancas en Brasil. Lo mismo se puede decir en relacién con la
solidaridad de género intragrupo racial, que condujo a las mujeres negras a exigir que
la dimension de género fuera vista como eje estructurante de las desigualdades raciales

en la agenda de los Movimientos Negros Brasilefios (Carneiro, 2018, p. 201)
[Traduccion de NBs]

Para Lélia Gonzalez (1985), el racismo y el sexismo son los tentaculos de la ideologia y practicas
de dominacion y opresion, pero es el racismo que impone una inferiorizacién ain mas grande para
las mujeres negras, mientras todavia coexisten con los impactos de las desigualdades de género.

Por eso:

Es en el movimiento negro donde se encuentra un espacio necesario para los debates
y el desarrollo de una conciencia politica sobre el racismo y sus practicas y
articulaciones y su relacién con la exploracion de clase. Por otro lado, el movimiento
feminista o de las mujeres, que tiene sus raices en sectores mas avanzados de la clase
media blanca, generalmente “se olvida” de la cuestion racial Carneiro, 2018: 02).
[Traduccion de NBs]

El feminismo negro propuesto por Lélia tiene una diferencia central en relacion con el feminismo
hegemonico y occidental: “la solidaridad fundada en una experiencia historia comun” (Carneiro,
2018: p. 103). Y es que los movimientos de las mujeres negras empiezaron justamente por
encuentros para debatir, por colectivos ain no organizados para tratar sobre la realidad y los
impactos del racismo y de la opresion de genero en contra las mujeres negras. Como todavia no
habia un espacio integral para lidiar con estas cuestiones, las mujeres negras que participaban en
colectivos negros antirracistas llevaban los planteamientos de las feministas negras al “grupao”,
una reunion ampliada del Movimiento Negro Unificado (MNU) que incluia a hombres y mujeres.
Fue ahi que las mujeres negras encontraron un espacio para iniciar la movilizacion y la discusién

de sus principales agendas antirracistas y feministas.

El feminismo negro comprende que tanto el racismo como el sexismo les niegan el derecho a ser
sujetos de su propio discurso e historia. Esa negacion solamente es posible porque sostiene las
bases de un sistema patriarcal-racista. Por lo tanto, no es posible lidiar con las desigualdades de

género sin articularlas con el componente racial. Si lo hacemos, caeriamos en una trampa de
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“racionalismo universal abstracto, tipico de un discurso masculino y blanco” (Gonzalez, 1988, p.
142). Es en lo racial donde se esconde el principal castigo de las mujeres no blancas. Ese sistema,
patriarcal-racista-capitalista dependiente!®, transforma las diferencias de raza y género en
desigualdades. Por ende, el sistema social y politico en Brasil, en la concepcidn de las feministas

negras, €s necesariamente conservador Yy excluyente.

Para Sueli Carneiro (2018) las mujeres negras tenian la amplia tarea de combatir el estigma y el
prejuicio establecidos por el racismo, reivindicar su papel como protagonistas y sujetos colectivos
mientras denunciaban un feminismo que no se preocupaba por la lucha antirracista. Para la fildsofa,
un antirracismo gue no involucre la cuestion de género, o viceversa, son luchas vacias. Por lo tanto,
uno de los puntos basicos del feminismo negro es apuntar que “hay siempre una dimension racial
en la cuestion de género, y una dimension de género en la problemaética étnico-racial (p. 168). Ese
reconocimiento es importante para que “las conquistas en el campo de lucha racial no sean
invisibilizadas por las persistentes desigualdades de género” (Carneiro, 2018: 168) y viceversa.
El poeta negro Aimé Cesaire decia que hay dos formas de perderse: por segregacion
atrapada en la particularidad o por dilucidn en lo universal. La utopia que perseguimos
hoy consiste en buscar un atajo entre una negritud que reduce la dimension humana y
la universalidad occidental hegemonica que anula la diversidad. Ser negro sin ser sélo
negro, ser mujer sin ser sélo mujer, ser negra sin ser sélo negra. Lograr la igualdad de
derechos y convertirse en un ser humano pleno, lleno de posibilidades y oportunidades

mas alla de la condicion de raza y género, ése es el sentido ultimo de esta lucha.
(Carneiro, 2018, p. 184) [Traduccion de NBs]

Una de las propuestas maestras sobre el feminismo negro viene exactamente desde Sueli Carneiro
(2018) y su defensa sobre la necesidad de ennegrecer el feminismo. Es decir, ennegrecer un
feminismo blanco y eurocéntrico que trae consigo la insuficiencia de discursos y practicas politicas
que sean capaces de expresar la pluralidad y necesidades étnico-raciales del pais. Ennegrecer el
feminismo es necesario poner en cuestion la “condicion especifica de ser mujer, negra y, en
general, pobre” (p. 198) y reconocer que las mujeres negras e indigenas poseen demandas
especificas que solamente la cuestion de género no es capaz de absorber o contestar. Poner la raza
en cuestion es ampliar la concepcion y el protagonismo de las mujeres reconociendo las

especificidades de sus luchas y realidades. En la perspectiva feminista negra, la toma de

16 Capital dependente porque las feministas negras siempre afirmaron que las opresiones de raza y género estan
articuladas con las demandas histéricas del capitalismo. Como el auge del feminismo negro surge necesariamente
junto con el neoliberalismo de América Latina, las feministas negras también amplian la discusion que la nueva fase
del capital ha profundizado las desigualdades inherentes a la realidad de la mujer negra.
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consciencia sobre la presion surge, sobre todo, por la opresion racial (Gonzalez, 2000 apud
Carneiro, 2018).

Por lo tanto, una de las principales propuestas del feminismo negro en Brasil es reconocer que, si
la estructura social de Brasil estuviera dibujada en un modelo piramidal, las mujeres negras
ocuparian la base que estructura la sociedad, ya que, en terminos de movilidad social, econémica
o politica, las mujeres negras tendrian que experimentar una “extraordinaria movilidad” (Carneiro,
2018, p. 199) para superar las desigualdades sociales de género racialmente determinadas.
Ademas, el feminismo negro comprende que la transformacion social ocurre necesariamente fuera
del Estado y a partir de los movimientos sociales, porque éstos han tenido un rol muy importante
en el establecimiento de nuevos sujetos politicos. Sin embargo, el ADN de la sociedad brasilefia,
donde racismo y sexismo se entrecruzan de manera indisoluble, impone la necesidad de reconocer
las diversidades y las desigualdades existentes entre las mujeres, y el hecho de que el racismo y la

discriminacion racial proporcionan privilegios sociales, raciales y de género.

En el ambito politico, las feministas negras también apuntan, desde la década de los afios setenta
y ochenta, que el sistema brasilefio de representacion esta impregnado por el racismo, el sexismo
y el clasismo, y que en su seno el poder hegemonico es necesariamente masculino, blanco,
heterosexual y de clases altas. Lo mismo ocurre en las diferentes lineas politico-ideoldgicas y
partidarias. Por eso las mujeres negras han insistido histéricamente en ampliar el debate sobre el
racismo, no solamente como una agenda de los margenes, sino como una agenda estructural a
todas las luchas y movimientos. Reconocer la centralidad del racismo implica necesariamente
apuntar hacia otra perspectiva histérica y hacia horizontes emancipatorios. Es a partir del
[...] efervescente protagonismo de las mujeres negras, guiado en un primer momento
por el deseo de libertad, por el rescate de la humanidad negada por la esclavitud y, en
un segundo momento, jaloneado por el surgimiento de organizaciones de mujeres
negras y por articulaciones nacionales de mujeres negras, que se han ido dibujando

NUevos escenarios y perspectivas para las mujeres negras, y se han ido recuperando las
pérdidas historicas” (Carneiro, 2018, p 216-217). [Traduccién de NBs]

Los datos oficiales muestran que hay una enorme grieta historica que nos ha impedido, al menos
estadisticamente, “‘comprobar” nuestra narrativa sobre el racismo y la representatividad, ya que
fue apenas en 2014 que el Tribunal Superior Electoral (TSE) brasilefio implement6é la
autodeclaracion racial como requisito obligatorio para los candidatos a cualquier cargo politico. A

partir de la década de los afios 70 las feministas negras ya afirmaban que el racismo operaba en la
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institucionalidad brasilefia. Para validar esa hipotesis, hice un balance sobre los ultimos ocho afios,
con lo que pude averiguar como funciona dicha afirmacion en dos esferas: la cdmara de los
diputados municipales de Rio de Janeiro, donde Marielle ejercié su mandato, y la Camara de
Diputados federal, ya que ésta es necesariamente la Casa representativa del parlamento.

En 2016, el afio en que Marielle se postulé como concejala, 1,624 personas se disputaban los 51
escafios de la Camara de concejales de Rio de Janeiro, de los cuales 37.1% (602) eran hombres
blancos [HB], 31.6% (513) eran hombres negros [HN], 15.7% (255) eran mujeres negras [MN] y
15.6% (254) eran mujeres blancas [MB] (Gréfica 1y 2).

Gréfica 2: Candidatos de la Camara de Concejales de Rio de Janeiro (CMRJ)
Fuente: Tribunal Superior Electoral
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Es posible percibir que hasta ese momento habia un “interés” mucho més grande entre los hombres
[blancos y negros] para ocupar los cargos de representacion en el poder legislativo a nivel
municipal. Sin embargo, en ese mismo afio se observa que la categoria hombre blanco tuvo un

porcentaje de éxito superior a la de otras categorias (Grafica 2).

En otras palabras, tradicionalmente un hombre blanco tiene 3% mas de probabilidad de ganar una
curul en la Camara de diputados que una mujer blanca, 2.6% mas que un hombre negro y 4% mas
que una mujer negra. Marielle se encontro asi con una politica dominada en muy gran medida por

un patrén masculino y blanco (Gréfica 3).
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Gréfica 3. Proporcion de candidatos para la Camara de Concejales de Rio de Janeiro (CMRJ)
Fuente: Tribunal Superior Electoral
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Por lo tanto, es posible percibir que el factor racial es una barrera directa, principalmente para el
ascenso en la representacion de las mujeres negras entre los diputados- La gréafica 4 nos sefiala que
el machismo influye también en el ascenso de las mujeres en los dos grupos raciales. Sin embargo,
aun si el sexismo es superado, el racismo se presenta como una barrera para el ascenso de las

mujeres negras.

Gréfcai 4: Indice de Exito: Género-Raza Electos/Total de Candidatos (CMRJ)
Fuente: Tribunal Superior Electoral

2016 m2020
0,
6,0% 5 195/4%
5,0%
[v)
o 3,1%,) 9%
3,0% e 2,5%
2,0%2,0% .
2,0% 1,6% 1,3%
0,8%
0,0%
Geral HB MB HN MN

En el escenario nacional tenemos el mismo resultado. La Camara de Diputados es tradicionalmente

un espacio masculino y blanco (Gréafica 5).
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Gréfica 5: Composicion de la Camara de concejales de Rio de Janeiro (CMRJ) por raza y género
Fuente: Tribunal Superior Electoral
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Cuando analizamos el porcentaje de éxito raza/género a nivel nacional (Gréfica 6), percibimos que
los hombres blancos tienen una ventaja abrumadora comparada a los hombres negros y mujeres

blancas y negras.

Gréfica 6: Composicion de la Camara Nacional de Diputados (Género-Raza
Fuente: Tribunal Superior Electoral
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Gréfica 7: Indice de Exito: Género-Raza Electos/Total de Candidatos para la Camara de Diputados

Fuente: Tribunal Superior Electoral
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Los hombres blancos tienen un promedio de 10.3% de éxito en sus elecciones, seguidos de los
hombres negros, con 4.2% de éxito. Posteriormente vienen las mujeres blancas, con un indice de
3.6% vy, por ultimo, las mujeres negras, con 1.16%. Por lo tanto, tradicionalmente, las mujeres
negras enfrentan una dificultad de superar las barreras de género y raciales en la casa maxima de
representatividad nacional. Otra vez mas, la hipétesis del feminismo negro se muestra factible.
¢Qué otra cosa, sino el racismo, explicaria el hecho de que hombres y mujeres negras sean la

minoria del parlamento cuando son, juntos, 50?1% de la poblacién?

¢Y qué hace que el racismo sea la norma indispensable para determinar los comportamientos, las
practicas, la institucionalidad y la violencia en Brasil? EI mito ideol6gico de la democracia racial
que, ademés de enmascarar el racismo brasilefio, escondio otra realidad: “la violacién de las
mujeres negras por parte de la minoria blanca dominante” (Gonzalez, 1980, p. 50). Si para Gilberto
Freyre la mixigenacion era el principal testigo de que Brasil seria un paraiso racial sin racismo,
para Lélia es el mismo proceso de mestizaje el que fortalece el racismo y el patriarcado como
estructuras elementales de la sociedad. Por eso, en las diferentes etapas politicas y econdmicas de
Brasil, el racismo ha logrado mantenerse como la principal l6gica de exclusion y opresion en contra
mujeres y hombres negros, pues éste es necesariamente “una construccion ideologica cuyas
practicas se concretizan en los diferentes procesos de discriminacion” (p. 55), y, como logica de
exclusidn, el racismo se ha perpetuado y se reinterpreta de acuerdo con los intereses de los grupos

sociales que de él se benefician.
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El gran dilema es que el racismo, asi como el sexismo, son parte de la “estructura objetiva de las
relaciones ideologicas y politicas del capitalismo” (Gonzalez, 1980, p. 56). Por lo tanto, racismo
y sexismo son capaces de operar sin hacer mencién explicita o recurrir al prejuicio y a elementos
subjetivos. Desde ahi, estos ideales se incorporan a précticas materiales que transforman sus
referencias [raciales y de género] en factores determinantes para establecer la posicién social,
politica y econdmica de esos sujetos. Por ende, es imposible pensar el sexismo de manera aislada
del racismo porque “ser negra y mujer en Brasil, repetimos, es ser objeto de triple discriminacion”

(Gonzalez, 1980, p. 58): racismo, sexismo y clasismo.

Esa referencia es muy importante porque desmitifica incluso el discurso que sostiene que la teoria
de la interseccionalidad entre raza, clase y géenero nacio en Estados Unidos. Desde finales de los
70, Lélia Gonzalez (1979; 1982; 1983; 1985) ya anticipaba, a través de su propuesta del feminismo
negro, lo que posteriormente Kimberlé Crenshaw (1989) nombraria interseccionalidad. Otro punto
de la perspectiva de Lélia es que este feminismo debe reconocer la negritud y la diversidad sin
alejarnos de la experiencia y la conexion que tenemos como descendientes de Africa. Al mismo
tiempo que defiende la insercion de la negritud en el feminismo, Lélia también apunta hacia la
necesidad de construir y recuperar nuestra amefricanidad. Es decir, como tarea, tanto los
movimientos negros antirracistas como el feminismo antirracista deben rescatar el potencial de
nuestra memoria africana, compartida con nuestra insercion y nuestra supervivencia en América
porque:

Al reivindicar nuestra diferencia como mujeres negras, como amefricanas, sabemos

bien hasta qué punto llevamos las marcas de la explotacion economica y la

subordinacion racial y sexual. Por lo tanto, llevamos con nosotras la marca de la

liberacion de todos nosotros. Por eso, nuestro lema debe ser: organizarnos ahora.
(Gonzalez, 1988a, p. 270) [Traduccion de NBs]

Para mi, es imposible pensar el feminismo negro o el antirracismo sin pensar en el poder que
implica, para nosotros, constituirnos como sujetos cognoscentes-politicos amefricanos. La
amefricanidad pasa necesariamente por reconocer los impactos del racismo, del colonialismo y
del imperialismo en nuestras realidades y practicas sociales y politicas. Eso implica entender que
el racismo por negacidn es una légica indiscutible de las sociedades latinoamericanas y caribefias
y que, por eso, América Latina, “que es necesariamente amerindia y amefricana? (Gonzalez, 1988,
p. 130), comparte los efectos de un racismo por negacion que se constituye como fuente
indispensable de la segregacion no oficial, la opresion, la explotacion, el blanqueamiento y la
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imposicion de un sujeto universal que no somos nosotros. Es reconocer la solitud y el dolor de
nuestros antepasados, pero el amefricanismo significa, al mismo tiempo, construir una ideologia
de liberacidn a través de nuestras propias experiencias, pues, si el racismo tiene sus diferencias en
cada pais de Améfrica, las experiencias particulares también proporcionan horizontes
emancipatorios propios. Sin embargo, nuestra peculiaridad nunca puede olvidar la conciencia

historica y nuestros lazos culturales con Africa. La Améfrica:

Es una forma alternativa de organizacion social libre, cuya expresion se concentra en
los quilombos, los cimarrones, los cumbes, los palenques, los marronages 0 maroon
societies, dispersos en todo nuestro continente. Reconocerla [la amefricanidad] es, en
Gltima instancia, reconocer un gigantesco trabajo de dindmica cultural que no nos lleva
al otro lado del Atlantico, sino que nos trae desde alli y nos transforma en lo que somos
hoy: mujeres africanas. (Gonzalez, 1988b, p. 138) [Traduccion de NBs]

Por lo tanto, el racismo es la forma de opresion central de la sociedad brasilefia, que es intrinseca
a las relaciones sociales: es el “sintoma que caracteriza a la sociedad brasilefia” (Gonzalez, 1983,
p. 76) y que, cuando se articula con el sexismo, produce efectos catastréficos sobre la mujer negra.
Sin embargo, el poder del feminismo negro es identificar que el pertenecimiento racial nos legitima
e introduce una creciente concientizacion politica y social. Ademas, si consideramos las bases de
la amefricanidad, debemos ver al racismo y al sexismo como conciencia y memoria. Conciencia
para entender que dichas opresiones crean un espacio de la alienacion, de olvido y de falta de
conocimiento. Memoria, porgue a través de la conciencia y de la experiencia vivida del racismo,
emerge una verdad que estructura la ficcion, la restitucion de algo que ain no fue escrito. En la
entrevista que tuve con Fernanda Chaves para esta investigacion, ella menciona que consciencia 'y

memoria eran una de las caracteristicas de Marielle:

Marielle cargaba sus propias banderas. Una mujer, periférica, favelada, negra,
lesbiana. Y luego creo que, a medida que su vida avanzaba, estas banderas empezaron
a crecer porqgue ella vivia eso. [...] La cuestion de género es transversal, pero creo que
lo primero que hizo que Marielle quisiera actuar fue la cuestion territorial y la
experiencia sobre la violencia. Una mujer que se convierte en estudiante de la PUCY’
y tiene que cruzar la ciudad, ve por primera vez como la policia actua diferente en la
Gavea y en la Mare... empieza a ver que no es natural, que no es aceptable. A partir
de ahi, creo que empiezan a surgir esas banderas debidas al desequilibrio total de las
desigualdades (Fernanda Chaves, en entrevista ya mencionada). [Traduccién de NBs]

17 pontificia Universidad Catélica
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La potencialidad del pensamiento feminista negro brasilefio se encuentra en su incitacion para
pensar en como el racismo es la principal jungla de opresion, exclusién y opresion para hombres
y mujeres negras. Las feministas negras nos invitan a reconocer que el primer paso es la
concientizacion de los efectos sociales, politicos y econémicos provocados por el racismo.
Ademas, son esas mujeres las que insisten que la organizacion es fundamental, es transversal,
cuando se trata de la transformacion social. Las mujeres negras nos invitan a pensar que, en una
sociedad estructurada a través de un sistema patriarcal-racista, no es posible elegir solamente un
lado de la lucha, el de género o el racial. A todos nosotros nos atraviesa el racismo y el sexismo
en un determinado punto de nuestra vida, porque éstos, en su calidad de estructuras sistémicas de
la realidad y de las relaciones sociales promueven privilegios para algunas personas o0 grupos,
exclusion directa para otros. Por eso, el feminismo negro de Sueli Carneiro y de Lélia Gonzalez,
asi como el de otras mujeres que no hemos mencionado en este apartado, representa un movimiento

de transformacion social con bases éticas y politicas colectivas.

3.5. Laviolencia expresiva en el asesinato de Marielle

A posteriori del rescate de los planteamientos del feminismo negro en Brasil, podemos decir que
la cuestion racial es el principal eje articulador de la opresion en la sociedad brasilefia, y, cuando
éste se entrecruza con otras categorias, como el género, tiene un poder avasallador. Por eso, como
mencionan las feministas negras, esas opresiones no operan de manera aislada, sino que se
potencian y entrecruzan para mantener las estructuras histéricas de opresion y dominacion a lo
largo del tiempo. Hablar de nuestras sociedades latinoamericanas es comprender que compartimos
una estructura racista-patriarcal como caracteristica de nuestra historia. En estas sociedades, el
sistema racial-patriarcal es el que crea un sujeto universal, generalmente masculino- blanco y, en
otras ocasiones como en México, masculino y mestizo o blanco, como el detentador de una moral

conservadora capaz de expurgar lo que llama “anomalias dentro del del tejido social deseable”.

Para comprender el asesinato de Marielle, primero es necesario observar que Brasil empezaba a
ingresar a un periodo de “retorno conservador al discurso moral” (Segato, 2021: 14) en cuyo
discurso fueron clave la demonizacion de una supuesta “ideologia de género” y la de los derechos

de las “minorias”, ya que esta narrativa defendia el regreso al tradicionalismo cristiano y
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conservador, mientras reprimia cualquier cuestion que se presentara como amenaza a este ideal.
El regreso al ideal conservador también apuntaba a derrumbar la democracia multicultural,

destinada a dar voz y espacio a las “minorias” historicamente marginadas.

El declive del enfoque multicultural ha sido consecuencia de una grieta en su propio
funcionamiento, ya que éste se restringié solamente a la tematica de la inclusién, pero no
necesariamente en desmantelar los patrones histéricos de acumulacion capitalista que provocan
las desigualdades historicas, que a su vez son provocadas, como ya vimos, por esa division de la
sociedad basada en el sistema de estatus racial y de género.

En otras palabras, el discurso de la inclusién multicultural no fue capaz de frenar las desigualdades
sociales, politicas y econdmicas que le son comunes al capitalismo. Tampoco pudo frenar el
racismo y el sexismo. Al contrario, este discurso teérico-practico produjo nuevas élites politicas y
econOmicas, abriendo espacio para un nuevo moralismo cristiano familiar tradicional y belicoso
en el pais (Segato, 2021a). Es decir, el discurso de la inclusion de las minorias provocd una
reaccién de otros sectores de la poblacion y desde entonces vimos un crecimiento de pautas y
personalidades en contra las cuotas para personas negras, muchos proyectos de leyes contra la
poblacion LGBTQIA+ y en contra a lo que la extrema derecha llama de “ideologia de género”. A
lo largo del gobierno Bolsonaro (2019-2022), formado mayoritariamente por el conservadorismo
cristiano, militar y bélico, hubo una reduccién muy grande en la agenda de la pluralidad y un

rechazo inmenso sobre las perspectivas feministas, antirracistas y de diversidad sexual.

La ascension de Bolsonaro puede ser uno de los casos mas extremos, pero el inicio de la
persecucion a los ideales multiculturales y de inclusidn brota con la crisis politica que se instaurd
alo largo del 2015, cuando empez6 el proceso de juicio politico de la expresidenta Dilma Rousseff.
Durante su juicio en la Camara de Diputados, que durd casi 10 horas, pudimos observar que
muchos parlamentares la derecha defendian su voto en contra Dilma a nombre de Dios, de la
familia y de la moral conservadora cristiana. Desde ahi, es posible observar que los discursos
tenian un vinculo directo con la construccion de politicas que los gobiernos anteriores habian
logrado — la inclusion de cuerpos que en otro momento eran vistos como sujetos marginalizados y
anomalos para el espacio politico. Era necesario frenar el avance de todas las pautas y agendas que
promovian su inclusion. La crisis politica del 2016 va a coincidir justamente con la mayor insercion

de Marielle en la politica.
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Como mencionamos anteriormente, el ADN del Estado brasilefio es necesariamente blanco, de
clase pudiente y masculino y, a pesar de ser un proyecto de crisis, con innumerables fisuras, el
multiculturalismo no ha sido capaz de desmantelar la rigidez de este sistema racial-patriarcal.
Como la ldgica de este Estado es necesariamente la opresion, cada vez que su estatus sistematico
es desafiado, la opresion es movilizada para evitar el derrocamiento y es a partir del capital racial
que el Estado define sus estrategias de violencia. La inclusion es permitida desde que haya un

travestismo a las reglas del sentir y comportamientos adentro de ese espacio.

Como el multiculturalismo no fue capaz de centrar sus acciones y nombrar qué es a partir del
capital racial y de género que las opresiones emergen, éste mismo Estado ha direccionado adn su
virulencia hacia los sujetos beneficiarios del discurso multicultural. Por eso, podemos decir que,
en Brasil, el racismo sigue siendo el mecanismo permanente de expropiacion de valor y
dominacién, asi como la forma fundacional y permanente de las relaciones de poder. Sin embargo,
como las feministas negras sefialaron, el racismo no opera de manera aislada, sino que se
potencializa a traves de otras estructuras de opresion. Para mantener el estatus del orden, la moral
conservadora recurre a un patrullismo y observancia constante de estos sujetos porque:
La modernidad es una gran maquina de produccién de anomalias de todo tipo, que
luego tendran que ser (...) procesadas por el tamiz del referente universal - y, en clave
multicultural, reducidas, tipificadas y clasificadas en términos de identidades politicas
iconizadas, para solamente en ese formato ser reintroducidas como sujetos posibles en
la esfera publica. Todo lo que no se adapte a ese ejercicio de travestismos adaptativo

a la matriz existente - que opera como una gran digestion - permanecera como

anomalia sin lugar y sufrird la expulsion y el destierro de la politica” (Segato, 2021*
23).

llustracion 10: Calle donde Marielle fue asesinada
Foto de mi archivo personal
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Como observamos anteriormente, Marielle buscaba una manera diferente de hacer politica,
principalmente a través de una inspiracion y una participacion comunitarias, donde la historia y
las decisiones no serian ejecutadas de manera exclusiva por el Estado. Para Marielle, era necesario
replicar el afecto/vinculo-comunidad para obtener una politica verdaderamente participativa e
inclusiva, restaurativa de la memoria y de experiencias compartidas y colectivas. Fernanda nos
habla de esa caracteristica de Marielle:
Lo que mas admiraba en Marielle era su escucha. La capacidad que [ella] tenia de
articulacion y aglutinacion, de atraer a la gente, las miradas, la atencion, la confianza.
[Ella] empez6 a ser una articuladora que hablaba en nombre de muchos. Eso era algo
de lo que ya estdbamosconscientes, pero se estaba convirtiendo en algo enorme. Asi

que [admiro] su capacidad, incluso sin experiencia, para articular y reunir a mucha
gente (Fernanda Chaves en la entrevista ya mencionada).

En la entrevista, Fernanda coment6 también acerca de un evento que un evento un la mandata -
Marielle se referia a su mandato siempre en femenino, es decir, la mandata de Marielle organizo

sobre la necesidad de contar con mas mujeres en la politica:

Al final de los discursos, las mujeres de varias corrientes politicas expresaron su deseo
de tener una mujer como Marielle ocupando el puesto de Senadora. No fue algo que
ella hizo, ¢entiendes? Era una demanda que venia desde afuera. En general, el camino
se invierte en la politica, ;no? En general se construye [una candidatura]. Y con
Marielle no era asi. Habia mucha gente que la queria [ocupando otros espacios
politicos] sin que ella necesariamente planteara eso. Una gran capacidad catalizadora
(Fernanda Chaves en la entrevista ya mencionada).

Marielle sabia que la eleccidn de una concejala negra, feminista y favelada era contradictoria con
el periodo que Brasil vivia y que culminé con el desafuero (el impeachment) de Dilma Rousseff
en 2016. Por otro lado, entendia que su victoria significaba un cambio significativo acerca de quién
podia ocupar y disputar espacios en las instituciones del Estado. Para ella, la carrera por esos
espacios debia pasar justamente a través de la recuperacion creativa, inventiva de las experiencias
de grupos que histéricamente han sufrido una asfixia por parte del poder dominante: jévenes

pobres, hombres y mujeres negras.

Para Marielle, estos tres grupos tenian la capacidad de “asumir un rol central de acciones y politicas
del Estado y actuar en la direccion opuesta a la desigualdad para asi ampliar los derechos a las
varias dimensiones humanas” (Franco, 2017a: 91). Al mismo tiempo que reconocia la
potencialidad de la juventud y de las mujeres negras y pobres, Marielle ya denunciaba que el

racismo y el sexismo son las principales barreras de control “hacia los cuerpos que no componen
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el poder y que son constantemente desechados por las clases politicas dominantes” (p. 94), y
planteaba que una de las cuestiones mas urgentes e importantes para frenar “la violencia y el
racismo institucional impregnado en los poros de la sociedad brasilefia” es:
Aumentar la centralidad de los cuerpos de la periferia como actores centrales de las
acciones sociales, y entre ellos se destacan los de las mujeres negras y mas pobres, con
énfasis en las favelas de todo el pais. Construir insumos que contribuyan a empoderar
a las mujeres negras y pobres para que asuman el papel de sujetos de una ciudadania

activa que quiere conquistar una ciudad de derechos es una accién fundamental para
la revolucién en el mundo contemporaneo (Franco, 20172: 95). [Traduccion de NBs]

Asi como las feministas negras de la década de los 70, Marielle denunciaba que la politica brasilefia
es un espacio dibujado y reservado para un Unico sujeto universal: el hombre blanco. Sin embargo,
a pesar de esa caracteristica incontestable de la institucionalidad, Marielle siempre ponia énfasis
en la necesidad de que la juventud y las mujeres negras y pobres ocuparan la politica. Las
prioridades de Marielle para su gestion eran ocupar la politica desde la centralidad de una agenda
sobre la negritud, el género y la favela y la garantia de una perspectiva feminista interseccional
(Franco, 2017b). Marielle siempre solia decir que, si la vida se decidia en la politica, era necesario

ocuparla.

En medio a tanta desigualdad, del racismo y del sexismo que insisten en violarnos, la
llegada de una mujer negra a la institucionalidad sorprende. Nuestra presencia asusta
a la colusién masculina, blanca y heteronormativa. Al mismo tiempo, nos vemos ante
el desafio de construir un proyecto politico que no excluya las cuestiones que nos han
traido hasta aqui, que no las vuelva secundarias y que se mantenga afinado con las
luchas de los movimientos (Franco, 2017c: 178-179) [Traduccion de NBs]

Es posible percibir que, hacia la ruptura de este sistema racial-patriarcal, Marielle defendia una
politica construida y gestionada por sujetos histéricamente anulados por el mandato masculino y
blanco de la politica. Esa nueva gestion también estaria moldeada a partir de una perspectiva
feminista de lo cotidiano. En otras palabras, a partir de experiencias vividas desde el fuero intimo
e individual de cada quien, pero también reconociendo que son experiencias colectivas de otras

personas que se ven en €sos mismos procesos (Franco, 2017b).

Por eso, no solamente en el plano tedrico, sino también en el practico, observamos una ruptura
frente al tradicionalismo politico de distancia, en el que las personas negras quedan marginalizadas

o fuera de la politica institucional. También observamos la emergencia de un nuevo modelo que
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surge “en las favelas, en el interior, en la construccion de la vida cotidiana” (Franco, 2018: 29) y
que es capaz de entender el lenguaje de los jovenes, y el de las mujeres negras y faveladas. Antes
de Marielle, solamente Benedita da Silva,'® habia traido a la escena politica esa sintesis de la
multiple opresion de la juventud y de las mujeres negras (Carneiro, 2018). La agenda politica de
Marielle reintroduce, como ya hacia ya mucho tiempo no se habia hecho, la centralidad de la
combinacion “raza, género, orientacion sexual, identidad de género y maternidad” (Franco, 2017c:
178). Esto puede verse como una especie de traslado de su pertenencia, de su territorialidad, hacia
la gestion de una nueva politica basada en lo comunitario y en los afectos.

3.6. Reflexion de sospecha sobre el asesinato de Marielle Franco

El punto de partida para esa reflexion es necesariamente una aclaracion. Mi reflexién de sospecha
se basa en lo que he nombrado una genealogia ética feminista y antirracista de la violencia a partir
de los principales planteamientos de Rita Laura Segato (2007; 2010; 2021%; 2021b; 2021c). A pesar
de que tengo, con Segato, algunas diferencias tedricas sobre la relacion entre racismo y
modernidad®®, recupero sus poderosos planteamientos sobre la violencia, porque la antropologa
me ofrece herramientas muy importantes para construir mi sospecha sobre el caso de Marielle. Por
otra parte, ademas de referirme a Segato busco siempre aportar una reflexién socio antropol6gica
sobre la violencia para reflexionar desde distintos puntos que dan solidez interdisciplinar y
latinoamericanista a esta investigacion. He encontrado en Rita Laura Segato una rica profundidad
y poco a poco me dediqué a conectar los hilos de su genealogia de la violencia, que nos aportara
insumos importantes para la sospecha — como el mensaje que nos pasa su asesinato, asi como las

estructuras que estan por debajo de su muerte.

Una perspectiva ética-antirracista-feminista nos ayudara a comprender que, en América Latina, las

opresiones estructurales e historicas en contra de la poblacién negra, mujeres e indigenas son actos

18 Benedita da Silva es hoy diputada federal por el Partido de los Trabajadores (PT). Asi como Lélia Gonzalez,
Benedita ayudo en la fundacién del PT. Bené, su apodo, nacid en la favela Chapéu Mangueira, al sur de Rio de Janeiro
e ingresa al partido por entender que seria un espacio propicio para la organizacién de la agenda antirracista y de las
favelas. En 1982 fue la primer concejala del PT electa para la Camara de Concejales de Rio de Janeiro y también la
primera mujer negra electa para el puesto. Fue la primera gobernadora mujer y negra de Rio de Janeiro en 2002 y una
de las principales articuladoras de la propuesta que reconoce los derechos laborales de las empleadas doméstica, una
profesion con mayoritaria participacion de mujeres negras.

19 Segato es una de las principales tedricas de la teoria decolonial, que, como mencionamos anteriormente, apunta que
el racismo surge a través del sistema colonial y el encuentro entre Europa y el Nuevo Mundo. Como sefiale
anteriormente, el racismo es una herramienta reactiva y surge necesariamente con la creacion de los Estados Nacién,
principalmente a partir del siglo XIX.
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dafiinos para la sociedad en general. Un antirracismo feminista es el que no estd guetizado y
tampoco es una agenda exclusiva del grupo que denuncia esa realidad de exclusion y
desigualdades. Por lo tanto, el punto ético es entender que racismo y sexismo son estructuras de
opresion que afectan a toda la poblacidn en general, a través de las ventajas que les confiere a
algunos y de las desventajas que crea para otros. Esta postura ética plantea que es necesario
conectarse con la sensibilidad del Otro, el que nos es ajeno, para que nuestro objetivo-utopia se
constituya como eje central de una transformacién a la que aspiramos. La ética-feminista-
antirracista propuesta por Rita Laura Segato (2010), es, en mi interpretacion, una ética que diverge
de la ética positiva tradicional o del sistema de reglas de comportamiento. Se trata, mas bien, de

una ética preocupada por la sensibilidad por el Otro.

Como fue mencionado en el anterior capitulo sobre racismo, es muy dificil encajonar al poder en
una burbuja. Esa analogia es muy interesante para huir de un simplismo extremadamente fragil y
disperso sobre el poder. Empero, esa es una de las principales estrategias del poder: manifestarse
a través de la opacidad. Etnografar el poder y medirlo implica retos complejos. Sin embargo, es
importante que observemos sus dinamicas, los epifendmenos entre las cuales las del racismo y el

sexismo, cuyos fragmentos difusos nos puedan dar pistas sobre las expresiones del poder.

A traveés de tratar de revisar y entender varios de los fragmentos del poder, que estan presentes en
nuestra realidad, podriamos apuntar hacia donde esta dirigida la violencia, y hacia cual es su
objetivo. Por eso, para poder demostrar mi reflexion de sospecha, voy a analizar el asesinato de
Marielle como una traduccion de lo que acontece en el presente. No pretendo ofrecer todas las
respuestas acerca de este asesinato, ni llegar hasta entender las cuestiones juridicas o legales sobre
el atentado. Estoy mucho mas interesado en interpretar y “constelar eventos dispersos que parecen
sueltos e inexplicables” (Segato, 2021%: 201), con el objetivo de identificar estructuras solidas,
pero casi no observables, que dan sentido y coherencia a los hechos en la superficie real: el racismo

como un operador real del poder.

De inicio propongo observar el caso de Marielle Franco como un ejemplo de violencia expresiva
y no solamente de violencia instrumental (Segato, 2021a). Mientras que la violencia expresiva
siempre trae consigo un mensaje para toda la comunidad de los vivos, la violencia instrumental es
motivada por los beneficios que ésta puede traer, aunque su objetivo no es siempre provocar dolor

o0 dafio a alguien. Por lo tanto, el asesinato de Marielle buscé emitir un mensaje dirigido a otros
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individuos del tejido social. Nos revel6 las asimetrias existentes en el ejercicio del poder, en la
administracion de la vida y de la muerte. Finalmente, su desaparicion pretendia derrotar cognitiva

y moralmente a Marielle.

El primer mensaje enviado con su asesinato es, sencillamente, la exhibicion pura de un poder de
muerte, ejercido de manera discrecional por un individuo que se arroga un caracter de legislador,
en el sentido de que cree poseer el derecho sobre algo; en este caso, sobre la vida, las desigualdades
y la muerte. Este “legislador” veia al cuerpo de Marielle como anexo al territorio que ¢l tenia bajo
su control. En otras palabras, este asesinato fue perpetrado para que quedara absolutamente claro
quién era duefio del poder, quién podria tener el “control absoluto de una voluntad sobre otra (...)

[del] dominio, soberania y control” en un universo de multiples significados” (Segato, 2021a: 41).

Si hablamos de una violencia expresiva, asumimos que, para ese legislador, la muerte de Marielle
tenia un significado més amplio direccionado hacia la comunidad de los vivos. En otras palabras,
su asesinato buscaba transmitir un mensaje para las personas que se identificaban con su
trayectoria. El que he llamado, junto con Segato, “el legislador” buscaba reforzar y ampliar su
soberania y su control sobre el cuerpo social que Marielle representaba. Esa violencia expresiva
también transmite un mensaje publico, en el sentido de que el agresor tiene el derecho de
apropiarse de algo, como si este algo fuera ajeno a la vida y, por consiguiente, para él, la vida es
un objeto, una cosa. El cuerpo pasa a ser visto como un anexo del territorio que esta bajo el dominio
del legislador, y es sobre este cuerpo-territorio que éste refuerza su capacidad de dominio sobre un
tejido social en especifico. Fernanda Chaves tiene esa misma percepcion cuando afirma:
[Yo] no tengo ninguna duda de que [su asesinato] fue un crimen politico. Un ataque
politico. Marielle no hacia nada diferente de lo que hacian los demas diputados.
Marielle no se posicionaba de forma diferente a otros diputados. Quienquiera que haya
hecho esto, lo hizo para llegar a un campo politico. Un campo de ideas, un crimen

ideoldgico, sin duda (Fernanda Chaves, en entrevista ya mencionada). [Traduccion de
NBs]

La violencia expresiva tiene dos ejes centrales de enunciacion: el vertical es aquel en el que la
virulencia es direccionada hacia la victima. En esta ocasion y dentro de un imaginario social
compartido entre sus compaieros, el agresor “adquiere” el rol de moralizador, ya que el cuerpo-
territorio de la victima y su destino representan una cosa que debe ser “contenida, censurada,

disciplinada y reducida” (;Segato, 2021: 42?) para cumplir con la defensa de la soberania sobre
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un territorio determinado. EI eje horizontal es aquel en el que el asesinato es un tributo que
alimenta, reconoce y reconfirma el sistema estatutario, tanto racialmente hablando como en
materia de genero. Como fue mencionado anteriormente, esa universalidad, del hombre blanco
duefio del poder institucional, necesita siempre ser afirmada y reconocida dentro del
establecimiento de las jerarquias establecidas por el eje organizativo, a partir del racismo y el
sexismo. La aprobacion de es necesaria para que este sujeto universal, masculino y blanco, siga e

beneficidndose de los privilegios del sistema racista y patriarcal.

Ademas, lo mismo que constato Segato (2021a) en Ciudad Juarez cuando investigaba los muchos
feminicidios que ocurrieron ahi, también es factible en el asesinato de Marielle Franco: un crimen
corporativo ejercido por un segundo Estado. Es decir, Marielle no fue asesinada por un agente de
la policia u otro actor del Estado, sino por una persona que tenia vinculos con la milicia y sus
intereses en Rio de Janeiro. Las milicias son organizaciones militares o paramilitares, compuesta
por ciudadanos armados, agentes militares [policias, bomberos, agentes penitenciarios y otros], y
que buscan “garantizar” la seguridad de los habitantes de las favelas y “combatir” al narcotrafico.
Las milicias tienen una participacion gigantesca en esos territorios y ofrecen diversos servicios

como gas, internet, canales de television y otros a traves de la extorsion de la poblacién.

Los crimenes del segundo Estado tienen como objetivo “revitalizar la capacidad de control” (p.
54) que actua sobre determinados territorios, o incluso sobre los cuerpos-territorio. Las milicias en
Rio de Janeiro son un claro ejemplo de grupos que administran, fiscalizan y ejercen derechos,
recursos y deberes vinculados estrechamente con el propio Estado. Sin embargo, las milicias
operan dentro de las favelas con reglas y contrapartes especificas, pero también asumiendo el
mismo patrén de opresion y organizacion establecido por la estructura racial y de género. El
ejercicio de la violencia expresiva por parte de esas corporaciones también tiene un vinculo directo
con las logicas del neoliberalismo ilimitado, en las que:

(...) la finalidad del capital es la produccion de la diferencia mediante la reproduccién

y ampliacion progresiva de la jerarquia hasta el punto del exterminio como expresion

incontestable de su éxito (...) solamente la muerte de algunos es capaz de alegorizar

idoneamente y de forma autoevidente el lugar y la posicion de todos los dominados,
del pueblo dominado y de las clases dominadas (Segato, 2021a: 55).

El asesinato de Marielle Franco representa la mas emblematica capacidad de establecer lugares

histéricamente reservados a lo que su cuerpo representa simbdlica y materialmente. Su asesinato
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es la escena sobre “la produccion y significacion de la Gltima forma de control territorial” (Segato,
2006, p. 55), en la que el control del territorio y de los cuerpos-territorio es garantizado a través de
una violencia expresiva que busca la humillacion y la supresion de todo aquellos que estos cuerpos

representan.

Es necesariamente el racismo, con sus vinculos con el sexismo, el que opera como norma
legitimadora sobre el cuerpo que puede ser dominado y desconfigurado, aunque éste sea el cuerpo
de una mujer democraticamente electa. El sistema racista-patriarcal borra esto Gltimo y su
importante significado, y lleva hasta el &mbito publico lo que ocurre de manera cotidiana en cuanto
a una violencia ejercida asimétricamente en el anonimato de las favelas y de otras comunidades

racializadas.

Su asesinato enuncia una incuestionable capacidad de generar muerte sobre los cuerpos
racializados y generizados. Es una problematica que nos pasa el mensaje de algo en lo que no
podemos interferir, sea por la sensacion de una jurisdiccidn ajena o casi inexistente para hablar de
violencias provocadas por el racismo y el sexismo, o porque su muerte refuerza una impunidad
producto de este mismo crimen. En otras palabras, su asesinato es un modo de producir y
reproducir la impunidad. La impunidad reside necesariamente en transmitir que no hay limite o
restricciones para crimenes de este tipo. Ademas, el asesinato es un crimen ejercido en contra de

una categoria social, y no Unicamente en contra de un sujeto en especifico (Segato, 2021).

Lo que podemos observar también es una constante interconexion entre el eje vertical y el
horizontal en el asesinato de Marielle. Los dos ejes forman un sistema inestable, donde el eje
vertical -la marca de la diferencia y del estatus de ordenamiento- establece categorias que son
construidas y percibidas como inmutables, como la razay el género. Este eje constituye un sistema
unico, complejo e inestable, y muchas veces es la condicién indispensable para que pueda ser
ejercida la dindmica horizontal -el contrato sobre la violencia-. Por lo tanto, el estatus de orden

racial y de género son estructuras que facilitan el mandato de la violencia.

Ya en eje horizontal, “los competidores nunca desisten de empujar a sus otros hacia una alteridad
marcada por el estatus, que es el sentido tltimo de toda competicion” (Segato, 2010a, p. 253). Los
procesos violentos de hoy en dia tienen una caracteristica, un modelo, comun: el sujeto que se
encuentra “en la clspide de la piramide violenta, el mayor productor de muerte y devastacion”

(Segato, 2021a, p. 253), es el sujeto masculino, heterosexual, blanco y de alto estatus social. Sin
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embargo, este sujeto universal tiene siempre la tarea de reafirmar la legislacion, y la reproduccion

de la violencia es siempre su principal estrategia para mantener su estatus de privilegio social.

La raza y el género son las primeras lecciones de poder y subordinacién que coincidimos e
internalizamos en nuestras relaciones sociales (Segato, 2021a). Nos comportamos, actuamos y
reflexionamos a partir de nuestro lugar en este espacio determinado, la marginalizacion. Es la
estructura colonial la que introduce las bases de un posterior sistema de  organizacion y
jerarquizacion en el que la raza y el género reformatean nuestra realidad. Por lo tanto, el racismo
y el sexismo son piezas fundamentales que estructuran comportamientos y reglas. Aprendemos a
caminar y a ser en esa sociedad a partir de esas dos estructuras basicas, que por su vez también son
el capital para el ejercicio asimétrico de la virulencia en contra los sujetos ajenos al sujeto

universal.

El punto central es entender que la estructura colonial restante de nuestras sociedades borra de
nuestro cognitivo la posibilidad de sujetos duales y complementares. EI problema no es
necesariamente reconocer la existencia de la raza y del género, sino entender que la forma como
estos nos son presentados esta particularmente direccionada como formas antagénicas y
amenazantes al sujeto universal. En nuestras sociedades, no hay necesariamente la necesidad del
rechazo o aniquilacion total al otro, ya que su existencia significa mi auto afirmacién como sujeto
universal. Lo que el sistema no permite es que éste otro marginalizado salga o amenace salir del
lugar predeterminado para él. Siempre que esa amenaza es real, el sistema reacciona de manera
violenta, para mantener la estabilidad de su orden jerarquico. Es necesario expurgar simbdlica y
materialmente el cuerpo-territorio que esa amenaza representa. En Brasil, el proyecto colonial de
dominacién condensa un Gnico sujeto universal, duefio, o sujeto natural de la esfera pablica: el
hombre, blanco o blanqueado, propietario, letrado y paterfamilias.

“En el mundo binarizado de la modernidad, el otro del Uno es destituido de su plenitud

ontoldgicay reducido a cumplir la funcion de alter, de otro del Uno como representante

y referente de la totalidad. Ese papel del otro (femenino, no-blanco, colonial, marginal,

subdesarrollado, deficitario) (...) pasa a constituirse en la condicién de posibilidad para

la existencia del Uno (sujeto universal, humano generalizable, con H)” (Segato, 2021a
p. 102).

¢Y qué quiero decir cuando hablo de una violencia historica y expresiva ejercida en contra las

“minorias”? Necesariamente que el racismo y el sexismo expresan esa violencia como forma de
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disciplinar a todos los sujetos que habitan en ese margen de la politica (Segato, 2021a). Las
violencias racistas y de género son crimenes ejercidos en contra de todo lo que propone
desestabilizar, desobedecer o desafiar el control del sistema defensor del statu quo. La disciplina
ocurre a través de normas legitimas de opresion y de dominacion jerarquicas y asimétricas en
cuanto al poder y al privilegio social, econémico y politico. Por ende, sin el racismo y el sexismo,
como estructuras béasicas de esa opresion, la violencia en nuestra sociedad no tendria su caracter

expresivo y tampoco instrumental.

Si por un lado hablamos de una violencia que se expresa en contra de una comunidad de vivos,
también podemos decir que las practicas que ella conlleva coinciden con una nueva fase del capital.
Segato (2021a) menciona gque estamos viviendo la fase apocaliptica del capital. En esta etapa, la
desposesion y la expropiacion de la plusvalia ya no es la Unica caracteristica del capitalismo. El
capital ya esta reducido a sus pocos duefios como nunca se habia visto antes, pero eso no nos limita
a hablar exclusivamente sobre desigualdades socioecondmicas. El sistema racista-patriarcal que
vive en el seno del sistema capitalista a ultranza ha sido capaz de establecer que ese pequefio grupo
de “duenios” también detengan el poder sobre la vida y la muerte. La “duefiidad” —un concepto
acufiado por Segato- es la forma extrema del sistema racista-patriarcal. En la fase apocaliptica del
capital, “el crimen y la acumulacion del capital dejo de ser excepcional para transformarse en

estructural y estructurante de la politica y de la economia” (Segato 2021a, p. 108).

Ademas, en su fase actual, el capitalismo tiene como objetivo “reducir la empatia humana y
entrenar a las personas para [...] ejecutar, tolerar y convivir con actos de crueldad cotidianos”
(Segato, 2021a, p. 109). En la fase apocaliptica del capital la violencia expresiva ya no es
simplemente una cuestién Unica y exclusiva a la esfera privada. En esta etapa, el sujeto moderno
es muy susceptible de vaciarse de cualquier empatia o solidaridad con quien le es ajeno. Tiene
todo el potencial de convertirse en un sujeto de perfil psicopatico que busca mantener su “relacion
instrumental y cosificada con los otros” (p. 111) para el ejercicio pleno e ilimitado de su capacidad

de rapifia sobre cuerpos y territorios.

La falta de empatia es una de las principales estrategias de la naturalizacion de la violencia en
contra la poblacion negra en Brasil. En los casos de violencia, el racismo siempre impone una
I6gica de doble punicién a su victima. Es decir, la destitucion de la moral y de la capacidad de

conocimiento eegnicién de los sujetos racializados no es suficiente. Es necesario encontrar siempre
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respuestas permisivas” para el asesinato. Esos “por qués” estdn siempre vinculados con los
estereotipos y los prejuicios establecidos por el racismo, que acaban por provocar una doble muerte
para los sujetos racializados victimas de violencia. Veamos algunos comentarios en los principales

portales tras el asesinato de Marielle Franco.

lustracion 11: Comentarios sobre el asesinato de Marielle

PCM - 5 anos atras - edited

Defensora de vagabundos. Maconheiros e mencores infratores. Foi morta pelo monstro que o

PSOL ajudou a criar. Agora resta ao Freixo soltar baltes da paz.

6 5 - Responder - Compartilhar -

Traduccion: Defensora de los marginales. Drogadictos y delincuentes menores de edad. Fue asesinada por
el monstruo que el PSOL [su partido] ayudé a crear. Ahora le toca a Freixo soltar globos de paz. EI comentario fue
retirado de una publicacion del peridédico Correio Braziliense. Disponible en:
https://www.correiobraziliense.com.br/app/noticia/politica/2018/03/15/interna_politica,666247/quem-era-marielle-
franco-vereadora-assassinada-a-tiros-no-rio-de-jane.shtml#tags

RICARDO VILLAS 15.mar.2018 as 9h35

vereadora do PSOL assassinada, vitima de sua propria ideologia. Passou a vida na defesa da
liberdade do crime e de repressao ao combate ao crime. Essa € a verdade! Quem poupa o lobo,
sacrifica as ovelhas. Gragas ao trabalho da esquerda a violéncia dominou o Rio. O que aconteceu
com a vereadora € a consequéncia das ideias que pregou e da defesa dos lobos. Me compadeco
mais com as vitimas inocentes da violéncia, vitimas do trafico. Nao foi o caso dela.

M RESPONDA ik G M DENUNCIE

ABEL ZIMBERKNOPF 15.mar2018 45 10h02

Concordo. Morreu como viveu.

w2 M DEMUMCIE

Traduccion: RICARDO VILLAS: Concejala del PSOL asesinada, victima de su propia ideologia. Pasé su
vida defendiendo la libertad del crimen y reprimiendo la lucha contra el crimen. Esa es la verdad. Quien perdona al
lobo sacrifica a la oveja. Gracias al trabajo de la izquierda, la violencia ha dominado Rio. Lo que le ocurrié a la
concejala es la consecuencia de las ideas que predicaba y de la defensa de los lobos. Me solidarizo mas con las
victimas inocentes de la violencia, las victimas de la trata. Ese no era su caso.

ABEL ZIMBERKNOPF: Estoy de acuerdo. Murié como vivi6.
Los comentarios fueron retirados de una publicacién del periédico Folha S. Paulo. Disponible en:

https://comentariosl.folha.uol.com.br/comentarios/6073203?skin=folhaonline
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Em resposta a @psol50

QUEM COM FERRO FERE COM FERRO SERA FERIDO. Quem defende
VAGABUNDO, morreu pelas maos dos proprios VAGABUNDOS.
@PS0OLOficial defende ladrdo, seu candidato, @GuilhermeBoulos,
vagabundo. Marielle: uma martir eleitoral, sacrificada como bandeira da
esquerda, usada até depois da morte.

@ Angelo Fiorio B8 @angelofiorio - 15 de mar de 2018

Q 1 Q 2 A

Traduccidn: El que a hierro mata, a hierro muere. Quien defiende a un vagabundo, muere a manos de los
propios vagabundos. @PSOLOficial defiende al ladrén, su candidato, @GuilhermeBoulos vagabundo. Marielle: una
martir electoral, sacrificada como bandera de la izquierda, utilizada hasta después de la muerte. EI comentario fue
retirado de la publicacién que el partido de Marielle, PSOL, hizo un dia después de su asesinato. Disponible en:
https://twitter.com/psol50/status/974270208604024832

10. Comentario IV sobre el asesinato de Marielle

Augusto Sigueira ha 3 anos

o Tem pegar quem fez isso | E inadmissivel que esses assassinos saiam assim sem
ganhar uma medalha de honra ao mérito kkkkikkihkkk kikkkkbkkhkbd kikkhkkkidkk
kkekedehckkkekkckek

g5 4 GF  Responder

Traduccion: jHay que encontrar quien hizo esto! Es inaceptable que estos asesinos se vayan sin recibir una
medalla de honor [multiples carcajadas]

Alberto Fraga @ @alberto_fra... - 8h
Conhegam o novo mito da esquerda,
Marielle Franco. Engravidou aos 16
anos, ex esposa do Marcinho VP,
usuaria de maconha, defensora de
faccgao rival e eleita pelo Comando
Vermelho, exonerou recentemente 6
funcionarios, mas quem a matou , foi
a PM.

Q397 T1290 Q 592 '
Traduccion: Conozcan al mito de la izquierda, Marielle Franco. Quedé embarazada a los 16 afios, ex esposa

de Marquinho VP, consumidora de marihuana, partidaria de una faccion rival y elegida por el Comando Rojo,

recientemente ha exonerado a 6 empleados, pero quien la maté fue la Policia Militar. EI comentario es de Alberto
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Fraga® y fue retirado de una publicacion del periédico G1. Disponible en: https://g1.globo.com/df/distrito-

federal/noticia/apos-divulgar-fake-news-sobre-marielle-deputado-alberto-fraga-suspende-redes-sociais.ghtml

e Marilia Castro Neves A questdo & que a tal Marielle ndo era apenas
uma “lutadora”; ela estava engajada com bandidos! Foi eleita pelo
Comando Vermelho e descumpriu “compromissos” assumidos com
seus apoiadores. Ela, mais do que qualquer outra pessoa “longe da
favela” sabe como sd@o cobradas as dividas pelos grupos entre 0s
quais ela transacionava. Até nos sabemos disso. A verdade € que
jamais saberemos ao certo o que determinou a morte da vereadora
mas temos certeza de que seu comportamento, ditado por seu
engajamento politico, foi determinante para seu tragico fim
Qualquer outra coisa diversa € mimimi da esquerda tentando agregar
valor a um cadaver tdo comum quanto qualquer outro

B¢

Like - 2d

Traduccion: La cuestion es que esta Marielle no era sélo una "luchadora™; estaba comprometida con los
bandidos. Fue elegida por el Comando Vermelho y rompi6 los "compromisos"” que habia firmado con sus
partidarios. Ella, mas que nadie, "lejos de la favela" sabe cdmo se cobran las deudas por los grupos entre los que
transitaba. Incluso nosotros lo sabemos. Lo cierto es que nunca sabremos de verdad qué determind la muerte de la
concejala, pero estamos seguros de que su comportamiento, dictado por su compromiso politico, fue determinante
para su tragico final. Todo lo demas es mimimi?! de la izquierda que intenta dar valor a un cadaver tan comin como
cualquier otro. Marilia Neves?? es jueza federal y borrd su comentario tras la repercusion de su publicacion. Sin
embargo, la publicacion esta disponible en muchos periddicos. La retiré del G1. Disponible en:

https://gl.globo.com/rj/rio-de-janeiro/noticia/2021/03/03/stj-absolve-desembargadora-que-imputou-falso-crime-a-

marielle-franco-em-posts.ghtml

20 Alberto Fraga era diputado federal cuando Marielle fue asesinada y cuando hizo ese comentario. Fraga integraba la
Comisién Parlamentar a favor del armamiento en Brasil. Marcinho VP era el principal traficante en el Complexo do
Alemao, una de las favelas mas grandes de Rio de Janeiro. Sin embargo, Marielle nunca fue casada con él o con
cualquier traficante. Marielle nunca consumié marihuana y tampoco tenia vinculos con el Comando Vermelho
(faccion criminosa). Al contrario, Marielle actu6 en la comision estadual que investigaba el funcionamiento de milicias
en Rio de Janeiro. Por fin, Marielle no quedo embarazada a los 16 y si a los 19, pero eso tampoco significa desmerecer
el impacto de su muerte. Fraga fue denunciado por violacion del decoro parlamentario tras su publicacién sobre
Marielle, lo que podria provocar la pérdida de su mandato, pero fue absuelto por el Consejo de Etica de la Camara de
Diputados.

21 Mimimi: una connotacion peyorativa que se refiere a una persona que se queja demasiado.

22 Marilia Castro Neves es jueza en el Tribunal de Justicia de Rio de Janeiro. Neves hizo el comentario en el mismo
dia del asesinato de Marielle en una foto que aparecia una mujer sentada, que no era Marielle, en las piernas de un
hombre apuntado como traficante. La familia de Marielle abri6 una denuncia contra la jueza en el Superior Tribunal
de Justica (STJ) de Brasil por difamacion y difusion de noticias falsas dias después de su publicacion. Sin embargo,
en 2021 el TSJ absolvi6 a Marilia alegando que su disculpa y retractacion en las redes sociales fueron suficientes para
reparar el error.
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Marielle fue asesinada dos veces: lo fue cuando la mataron el 14 de marzo, pero también lo fue
cuando trataron de deshumanizar su caso. En la gran mayoria de los comentarios hay un intento
de justificar su muerte por un supuesto vinculo suyo con los criminales. Innecesario decir que, en
el imaginario social de Brasil, ser negro es ser criminal. Ademas, el hecho de que ella proviniera
de las favelas, un ambiente altamente racializado como mencionamos anteriormente también es
utilizado como justificacion de su suerte. En otras palabras, en el imaginario social en Brasil ser
negro y favelado es sindnimo de ser condenado de entrada como siendo parte del crimen

organizado, y es una sentencia de muerte que se ve como justificada.

¢Qué otra cosa, sino el racismo, es capaz de producir y reproducir este estigma en el imaginario
social? ¢ Qué otra estructura, sino el racismo, explicaria la absolucion de Alberto Fraga y de Marilia
Neves, quienes mataron dos veces, a Marielle? Innecesario decir que esa decision de absolver a
los asesinos omite o niega el racismo, y ella es tomada por agentes vinculados a la estructura del

sistema politico y policiaco racista-patriarcal.

Para Segato (2021a), este doble castigo, la doble muerte, es una de las ldgicas de la fase
apocaliptica del capital: elimina la capacidad de empatia con otros individuos, al mismo tiempo
que naturaliza la muerte y envia mensajes hacia los vivos que normalizan su naturalizacion. Luego,
el racismo provoca “espectacularizacion, banalizacion y naturalizacion” (p. 112) de la violencia
en el asesinato de Marielle (p. 112). La politica Marielle fue abandonada a su propia suerte dos
veces, pero una vez que ya habia sido despojada de su calidad moral y su capacidad cognitiva. El
deterioro de la empatia es necesariamente un proceso adaptativo, e instrumental a las nuevas
formas de explotacion de la vida. Bajo esa logica, el poder busca necesariamente depositar en la
victima la culpa por la crueldad con la que fue tratada. En el imaginario social, se construye una
justificacién que la vincula con el narcotrafico -esposa de traficantes-o la presenta como solo digna
de ser defendida por los marginales. Por otro lado, el fincar la culpa en la propia victima es
motivado por un intento de liberar a los verdaderos culpables de la responsabilidad por el hecho
cometido, ya que la violencia provocada por el racismo y el sexismo pasa a ser una situacion

normalizada en determinados contextos y un problema coyuntural inherente a la sociedad.

Y el Estado brasilefio tiene una participacion directa en esa forma de expresion, pues reproduce
histéricamente esa logica de distancia y exterioridad frente al Otro no universal. La falta de empatia

por parte del Estado le es necesaria, porque el proyecto de conquista colonial nunca se ha
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consumado, Y, por lo tanto, el dominio y la expurgacion en contra los cuerpos racializados son,
para él, una constante diaria y necesaria. La conquista es un proceso continuo, y es este
enajenamiento social, politico y econémico, operativizado a traves del racismo el que produce y

reproduce la falta de empatia y de solidaridad hacia el otro.

Uno de mis puntos de sospecha reside en la peligrosidad del racismo brasilefio. Como éste no ha
logrado ser legal, se expresa a través de la legitimacion del cuerpo como territorio de dominio y
de expansién de su control. Marielle es la traduccion de que la fuerza-estructura que atraviesa al
sujeto y al tejido social produce individuos externos a la vida. En otras palabras, su asesinato
simboliza una vida que no es vida, sino que es reducida a una cosa. Si el racismo niega la
humanidad y la vida, el cuerpo es necesariamente el territorio donde se expresa la colonizacion, la
dominacion y la rapifia en contra de la vida. En el trasfondo de la violencia, instrumental o
expresiva, hay siempre la necesidad, por parte del poder, de reconstruir o reforzar sus estructuras

elementales de coercidn - el género, la raza, la etnia, la clase, la sexualidad y otros.

Desde el punto simbdlico, también podemos preguntarnos cuél es la finalidad de o como hacer
inteligibles algunas cuestiones en torno al asesinato de Marielle Franco, ejemplo de violencia
expresiva. El coche de Marielle recibio 13 disparos, e incluso si su auto estaba en movimiento,
Marielle sufrié cuatro disparos en la cabeza. Es necesario reconocer que esta “firma” es “la
expresividad misma de la amenaza truculenta lanzada contra toda colectividad (...), de ilimitada
capacidad violenta y de bajos umbrales de sensibilidad humana” (Segato, 2021?, p. 197). En otras
palabras, los balazos en la cabeza de Marielle simbolizan no solamente la asfixia social de su
pensamiento, sino la destruccion de una organizacién comunitaria y de la politizacién de aquellas
y aquellos a quienes ella representaba. En el crimen, el castigo es siempre la muerte que se impone
al cuerpo anexado al territorio. En esos casos de violencia expresiva, es la destruccion (del cuerpo)

lo que simboliza la apropiacion del territorio y no necesariamente su conquista.

Las violencias racistas y de género victimizan a toda la sociedad. Es imposible escapar inmune de
esas practicas, cuando uno esta dentro del tejido social. Son violencias que se aprenden en todos
los ambitos de la vida social, y que se reproducen como pedagogias opresivas y de organizacion
social a diferentes escalas, desde el prejuicio y el estereotipo, hasta la exclusion y la aniquilacion.
El binarismo instituido por la modernidad implica la enunciacion de la figura del hombre blanco

como sujeto universal, y de las demas personas como figuras dotadas de valor marginal y
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minoritario. Ademas, el binarismo instituye que ese sujeto universal no puede compartir espacios
0 experiencias con los sujetos marginalizados. La separacion entre el sujeto universal y el
minoritario se constituye necesariamente en una enajenacion violenta y, por lo tanto, la estructura
binaria de nuestra sociedad impone una minorizacion del Otro. En estos casos la violencia en
contra a un grupo “minoritario’:
(...) le comunica [a su victima] que ella forma parte de su territorio, le hace saber que
controla su existencia y la castiga porque le atribuye estar en potencial desacato con el

orden patriarcal (...) identifica en ella una desobediencia con relacion (...) a su
autoridad en el territorio (Segato 2021a, p. 222).

Por lo tanto, la muerte de Marielle puede ser vista como una sancion porque ella desafio las
estructuras basicas de dominacion y opresion de la sociedad brasilefia: el racismo y el sexismo.
Ademas, es una sancion por haber elegido hacer una politica diferente al tradicionalismo racista-
patriarcal: la politica del afecto y | de los lazos comunitarios que se construyen como paralelos al
Estado. Si su figura representa el antagonismo al tradicionalismo, éste, en consecuencia, es un
sistema marcado por la falta de empatia, la distancia, la no solidaridad y una politica hecha por y
para los duefios. Como ya hemos observado, la politizacion con clave feminista sobre el arraigo
territorial y comunitario fue una de las caracteristicas de la politica de Marielle Franco. En
consecuencia, su asesinato expresa un mensaje muy particular, de dominio del cuerpo como
referencia continuada a un territorio dominado, sea politico o social; por ejemplo, la favela. En
América Latina, estos crimenes se sitlan necesariamente en el espacio simbolico de accion de los
lideres que representan un grupo social marginalizado, en el que la profanacion de sus cuerpos es

una garantia para la repeticion de un modelo violento.

Es un hecho que existe una élite (blanca, rica, terrateniente, masculina, hetero-cis-
normativa, fundamentalista) que desde la época colonial ocupa el poder en Brasil de
forma mayoritaria y explota a nuestra clase. También es notorio que todo cuerpo que
se atreva a enfrentarla no es bienvenido en el juego de la politica institucional (...)
Cuando cuerpos como los nuestros [los de las mujeres negras] deciden trabajar para
recuperar el poder para el pueblo, la élite tiene miedo. Al estar acorralada, hace lo que
sabe hacer: Amenazar. Intimidar. Asesina (Taliria Petrone, 2022, p 176)

Pero ¢cudl es el modus operandi de la violencia en Brasil? Es necesariamente una violencia que se
ejerce a través del racismo. Es la cuestion racial la que exacerba la violencia en la sociedad. Es
muy comun a veces escuchar que “todos pueden morir victima de violencia en Brasil”, por

ejemplo. Sin embargo, huye de este entendimiento que hay un factor que aumenta dichas
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posibilidades: la raza. Por lo tanto, el racismo es el modus operandi de la violencia en Brasil, sea
ella politica, estructural, simbolica o moral. El Instituto Marielle Franco (2021) apunto que, en las
elecciones municipales de 2020, 98% de las candidatas negras afirmaron que sufrieron algun tipo
de violencia politica; 80% de ellas sufrieron ataques politicos [por su vinculo partidario-
ideologico] a través de ataques virtuales con “amenazas ¢ insultos racistas, sexistas y transfobicos”
(p 82). A pesar de que solo 32% de las candidatas decidieron denunciar a sus agresores, 70% de
ellas afirmaron que no recibieron apoyo institucional o asistencia para proteger su integridad fisica
y moral. En esa ocasion, el instituto ha concluido que el racismo y el sexismo son estructuras

centrales de la violencia politica en Brasil.

El Atlas da Violencia (2021) también presente una perspectiva similar. En coedicién con el
Instituto Brasilefio de Seguridad Publica, el reporte gubernamental apuntd que una persona negra
tiene 2.6 veces mas posibilidades de ser asesinada en Brasil que una persona no negra (blancos,

amarillos e indigenas sumados). En el 2019:

e 77% de las victimas de homicidio en Brasil fueron personas negras. Esto significa
que, por cada 100 mil homicidios en el pais, 29,200 fueron de personas negras. Por
otro lado, la suma entre amarillos, blancos e indigenas fue de 11,200 para el mismo
recorte.

e La cantidad de homicidios de personas negras (29,200) también es superior a la
nacional, que fue de 21,700 en 2019.

e En el mismo periodo, Brasil registr6 méas de 50 mil asesinatos de mujeres, siendo
que 67% de las victimas fueron mujeres negras. Entre 2009 y 2019, la tasa general
de homicidios en Brasil cay6 un 20.3%. La reduccién de homicidios entre personas

no negras fue de 30.5%, mientras que para la poblacion negra fue de apenas 15.5%.

Gréfica 8: Homicidios por raza en Brasil (por cada 100 mil habitantes)
Fuente: Instituto de Pesquisa Econémica (IPEA)
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La grafica apunta a que entre 2000 y2019 los homicidios en contra individuos blancos (sin
distincion de género) se redujo en un 8.77%. Por otro lado, la reduccion para personas negras (sin
distincion de género) fue de solamente 1.53 en el mismo periodo. El afio mas letal para la poblacién
negra fue 2017, cuando el pais registré 43.15 homicidios de personas negras por cada cien mil
habitantes. En el mismo afio, los homicidios de personas blancas representaron el 15.97 por cada
100,000 habitantes. El afio més violento para los blancos fue el 2003, con 20.66 homicidios por
cada 100 mil habitantes, mientras que el indice entre negros fue de 34.26 considerando la misma

proporcién.

Gréfica 9: Homicidios hombre/raza (por cada 100 mil habitantes)
Fuente: Instituto de Pesquisa Econdmica (IPEA)

90,00
80,00
70,00
60,00
50,00
40,00
30,00 _—_\
20,00 \

10,00
0,00
O d N N < LD O IN 0 OO d N N < 1D O 0 O
O O O O © © ©0 0O 0 O W o o o «d o o o o
O O O O O O O O O O O O O O O O o0 oo o o
AN AN AN AN ANANANAN AN AN NN N NN NN N NN
e Hombres no negros Hombres negros

127



La gréfica apunta a una larga estabilidad de los homicidios masculinos en el pais en los Gltimos
afios. Desde 2017, ha habido una reduccién de asesinatos de hombres negros como de blancos. Si
consideramos la media historica de homicidios que usan dos variables de medicién, masculinidad
y raza, vemos que entre 2000 y 2019, el promedio de mortalidad de los hombres blancos fue de
31.20 por cada 100 mil habitantes, mientras que el promedio de los hombres negros fue de 65.93,
considerando la misma proporcion. Por lo tanto, en Brasil los hombres negros tienen el doble de
probabilidades de ser victimas de homicidio que los blancos.

Gréfica 10: Homicidios mujeres/raza (por cada 100 mil habitantes)
Fuente: Instituto de Pesquisa Econdmica (IPEA)
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La gréfica apunta a que ser una mujer negra en Brasil también es un factor de riesgo cuando
consideramos los indices de homicidio. Entre 2000 y2019 el promedio de asesinato de mujeres
blancas fue de 3.24 por cada 100 mil habitantes, mientras que el promedio para mujeres negras fue
de 4.86. Ademas, desde 2014, con excepcién de 2017, la tasa de homicidios en contra de mujeres
blancas ha disminuido considerablemente. Por otro lado, las mujeres negras s6lo vieron una
reduccion entre 2018 y 2019, cuando la tasa cay6 de 5.20 homicidios por cada cien mil habitantes

a 4.17 en la misma proporcion.

Los datos confirman, al menos, dos hipotesis basicas: que el racismo es la estructura central de la
violencia en Brasil y que estos episodios no son ocasionales, sino que son parte de la estructura
fundacional de las relaciones sociales. ¢Y qué expresa la violencia racista? Simplemente la
regularidad, el mantenimiento de un orden que se establece como fuente originaria de la opresion
y de la organizacién social. Ademas, transmite la idea de que el otro no es un individuo, sino una

cosa que puede ser convertida en un objeto a, dominada y aniquilada. Innecesario decir que el
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perfil de los agresores en Brasil es necesariamente masculino. Eso justifica la hipotesis de Segato
(2010) de que el mandato de la masculinidad es el principal vector de la violencia en América
Latina. La vision del otro, del cuerpo como territorio, es necesariamente una implicacion del
patriarcado como regla de dominacion y manifestacion de la muerte como proyecto de vida. Es el
patriarcado el que emite ese mensaje de un cuerpo-cosa que puede ser dominado, violado,
violentado y aniquilado.
Parece increible [que la violencia en contra las mujeres negras ha aumentado después
del asesinato de Marielle], pero lamentablemente evidencia un Brasil imposible de
ocultar. En primer lugar, el imposible separar esos ataques de la comprensién de que
el racismo es estructural. Ninguna relacién social en Brasil puede pensarse sin la
dimension racial. El mismo “mecanismo” racista que permite que una concejala o
diputada sea llamada negra repugnante posibilita que un joven negro sea encarcelado
injustamente por un identikit que describe a “un negro flaco”. Este mismo mecanismo
permite que las mujeres negras sean las mayores victimas de violencia obstétrica. Este
mismo mecanismo se evidencia en el feminicidio, que es negro; en la mortalidad
materna, que es negra; en las victimas de letalidad policial, negras también. Ese mismo
mecanismo permite en Brasil la existencia de “habitaciones de servicio” (sin ventanas
y sin derechos), permite que la ejecucion de Marielle, una mujer negra, mas de dos
afos y medio despues, continle sin ser resuelta. La cruel conexion del racismo que
estructura todas las instituciones brasilefias con el patriarcado y la barbarie del

capitalismo se abre cada vez mas. Es imposible no notar el racismo evidente en todo
esto (Taliria Petrone, 2022: 178-179)

El asesinato de Marielle expresa la espectacularizacion en el ambito pablico de un problema
cotidiano en los anonimatos de las favelas. Pero, asi como los habitantes de la favela son excluidos
de cualquier duelo publico, Marielle también sufrié esa misma penalizacion en el imaginario de
una sociedad que omite el funcionamiento del racismo. Por otro lado, su asesinato representa el
arbitrio del agresor sobre la soberania, donde la crueldad es aplicada a través de la desmoralizacion
publica de la victima. Es una agresion que demuestra la duefiidad del territorio y del cuerpo-
territorio, un control jurisdiccional sobre la vida y el espacio publico y privado, y la expresion
tangible de la impunidad. Una impunidad que no esta necesariamente vinculada con la inercia por
la resolucion del conflicto, sino por “una exhibicion de poder no controlado institucionalmente

(...)que afirma la incapacidad de las instituciones para controlar el poder de los perpetradores”

(Segato, 20214, p. 229).

Marielle es una representacion de que el racismo y la violencia patriarcal introducen una especie

de pedagogia de la crueldad. Como pedagogias, el racismo y el sexismo buscan ensefar algo “que
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va mucho mas alla del matar: ensefian a matar de una muerte desritualizada, de una muerte que
deja apenas residuos en el lugar del difunto” (Segato, 2021b: 13). Es decir, en el caso de Marielle,
racismo y sexismo son pedagogias de la crueldad que expresan la transformacion del cuerpo en
cosa. La vida, que es por excelencia una condicion fluida e imprevisible, es sustituida por la
“inercia y esterilidad de la cosa” (Segato, 2021b: 13), de la muerte, a través de ese proceso de
cosificacion de la vida. La pedagogia de la crueldad, o sea, la cosificacion de la vida es una de las
expresiones de la modernidad en nuestro subcontinente hoy en dia, donde el capital necesita de la

naturalizacion de la no empatia para sobrevivir.

¢Podriamos decir que el asesinato de Marielle fue un atentado en contra el pluralismo? Si nuestra
I6gica parte del supuesto de que el proceso colonial es un proceso continuo sin finque ain no ha
logrado completar su quehacer historico, si, porque destruir a un proyecto que el otro representa
como alternativa al sistema actual es necesariamente “atentar sobre el valor de la diversidad crucial
para el futuro de una nacion” (Segato, 2021, p. 39). En todos los casos, Ronnie Lessa, acusado de
asesinar a Marielle Franco, buscaba afirmar su rol de moralizador en un orden de mucho mas vasto
que el ambito de Rio de Janeiro. La relacion agresor-victima busca transmitir un mensaje de
represalia al intento de la victima y de sus representantes de contraponer el orden deliberante. El
moralizador busca, por lo tanto, punir, disciplinar y conducir a la victima hacia su rol minorizado.
Y la minorizacion es un ejemplo de pedagogia sobre la cual el racismo y el sexismo han instituido
un lugar muy especifico para los cuerpos racializados y generizados: el de la ausencia y la
desfiguracion de sujetos.

El cuerpo femenino y racializado de Marielle es también un territorio, algo a ser conquistado,
domesticado, apropiado y aduefiado. Ronnie Lessa es necesariamente la figura que representa este
control territorial por parte de sus pares en el ambito de las milicias cariocas. El es Un ex militar,
reconocido por sus compaineros como un ‘“serial killer, soldado de guerra, maquina de matar,
excelente tirador” y que ha ganado innumerables gratificaciones en el ambito politico y de las

fuerzas armadas por su “valentia”. 2

De acuerdo con algunas investigaciones, desde que salio de la policia por invalidez, tras haber
perdido una pierna en una confrontacion, Ronnie Lessa paso a “ofrecer” sus servicios a las milicias

de Rio de Janeiro. El propio Ministerio Publico ha concluido que los disparos de Lessa contra

238 hitps://oglobo.globo.com/epoca/uma-breve-historia-de-ronnie-lessa-acusado-de-matar-marielle-23572452
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Marielle no podrian haber sido hechos por alguien que no tuviera esa habilidad de matar. Todo eso
refuerza el hecho de que en el eje horizontal de la violencia expresiva plasmado en el asesinato de
Marielle, Ronnie Lessa buscaba afirmarse como sujeto universal a partir del crimen, y, para eso,
la violencia es la que garantiza y refuerza su rol entre sus pares a través del ejercicio frio y

calculador de una muerte virulenta.

Sobre el cuerpo de Marielle, Ronnie Lessa buscé inscribir su capacidad de transformar a la muerte
como el proyecto de vida de su soberania. Una de las caracteristicas de la expresividad de la
violencia reside en el hecho de que estas agresiones crean una especie de lenguaje que, cuando se
estabiliza, es muy dificil de romper (Segato 2021c). En otras palabras, el legislador moral busca
establecer un codigo para su presencia e incuestionable soberania en todos los &mbitos de la vida

social.

Rechazo la hipotesis de que el asesinato de Marielle es necesariamente la expresion de un crimen
de odio. Por las caracteristicas que apuntamos a lo largo de este capitulo, estamos ante un crimen
de poder, debido a que su asesinato expresa necesariamente enfatizar la necesidad de demostrar

poder y control a través del cuerpo-territorio.

En el &mbito politico, la expresividad del asesinato de Marielle apunta a una reserva histérica que,
como sujetos historicamente marginalizados por el sistema racista-patriarcal, no nos permite
hablar como sujetos universales o romper con las interposiciones establecidas a través de
estructuras que son, al mismo tiempo, rigidas y con fisuras. El racismo impone una l6gica dénde
no podemos ser fuera del pasado. En otras palabras, los sujetos racializados no pueden ser nada
mas de lo que el ojo histérico nos ha asignado, sujetos marginalizados y racializados hacia la
inferioridad. Para ese sistema, no es posible ni aceptable romper con sus normas histéricas. El
asesinato de Marielle es una referencia a un paisaje que constituye a los sujetos racializados en
Brasil. Es un paisaje historico, racial y relacional. Marielle asumi6 pablicamente una posicion
racial que nos habita, pero que al mismo tiempo fue objeto de rapifia con su asesinato: la
posibilidad de que no podemos ser en nuestra particularidad y diferencia porque esto desafia el
sistema racista-patriarcal en el que vivimos. Para la tradicional moral-conservadora-masculina-
blanca-blanqueada, A y No-A son realidades contradictorias, y falseadas, que no pueden ser

superadas (Segato, 2021c).
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Las reflexiones de Rita Segato coinciden con las propuestas de las feministas negras en Brasil y
conllevan una reflexion central para nuestra investigacion. No hay una relacion de igualdad entre
los individuos cuando hablamos de violencia y de representatividad politica. Si la violencia
expresiva es necesariamente un mensaje para el poder, el retrato de la politica también lo es, y lo
que hemos observado es que es el racismo la estructura que produce y reproduce dichas asimetrias.
Cuando éste se entrecruza con otras estructuras de opresion, como el género, acaba teniendo un
efecto-cascada catastrofico. Por lo tanto, Marielle se inserta en esa doble encrucijada: una sociedad
donde el racismo define la vida y la muerte, y la fotografia del poder. El sujeto de la vida y de la
politica en Brasil es necesariamente masculino y blanco. Fernanda Chaves también se refiere a
esta problematica cuando habla del asesinato de Marielle:
Es muy complicado responder a una pregunta que las autoridades deberian responderte
[sobre por qué fue Marielle]. Pero no tengo ninguna duda de que fue un crimen politico
(...) Pero, para mi, creo que cuando deciden por ella, borrar ese pato,? esa decision
estd atravesada por un prejuicio de raza, de clase, LGBTfdbico. Asi que cuando se
deciden por ella, esa decisién esta atravesada por lo que representaba Marielle
(Fernanda Chaves, en entrevista ya mencionada). [Traduccion de NBs]
Ademas de la expresividad de la violencia, es indispensable observar que el racismo es la estructura
que exacerba el uso de la violencia y la opresion en contra de un cuerpo considerado territorio, y
parte de un territorio soberano y con duefio. El racismo es esa estructura estable capaz de crear
consensos sobre las vidas desechables, sea en el anonimato o en el ambito publico. La
discriminacion racial es el punto de encuentro de la experiencia vivida de los nadies y de esos que
buscan contraponerse a las reglas del sistema a través de su insercion en la institucionalidad. El
racismo es el punto central de la opresion y es el factor racial que impulsa otras violencias y
dindmicas de opresion. Como lo hemos observado en las estadisticas, si el racismo racializa la
vida, también es capaz de racializar la muerte. Reconocer su funcionalidad en la violencia politica,
estructural e institucional es el primer paso para encontrar rutas de escape, y desde Marielle hemos

podido extraer alternativas a ese sistema racial-patriarcal.

24 Pato es una expresion brasilefia que significa “problema”. Ej: necesito resolver ese pato > necesito resolver ese
problema.
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3.7. Semillas de Marielle: Transformando el luto en lucha

Si el racismo es un ejercicio de violencia y produce asimetrias, desigualdades y una regulacion
diferenciada sobre la vida y la muerte, he defendido que, al mismo tiempo, este ejercicio del poder
genera resistencias dentro del tejido social (Borges, 2022). La resistencia es necesariamente un
proceso cognitivo que pasa obligatoriamente por el reconocimiento del sufrimiento que nos
atraviesa a traves del racismo, y que se manifiesta en las distintas ocasiones de las relaciones
sociales (Gonzalez, 1985). Independientemente de que esa percepcion cognitiva se dé a través de
una dimension de la violencia en su &mbito psicoldgico, moral, instrumental o estructural,
reconocer el racismo es un proceso doloroso para los sujetos insertos en esa dindmica de opresion

que éste fendomeno produce.

El reconocerse negro es resultado de un proceso histérico de violencia, en el que el individuo
percibe que, para ser humano o ser reconocido como tal, es necesario ser blanco o blanquearse
(Fanon, 1962). Estar situado y reconocer esa zona de no ser es un proceso traumatico, porque
histéricamente, la conquista que nunca ha acabado ha generado un despojo continuo de nuestras
memorias, formas organizativas e micro procesos de resistencia y arraigo comunitario. En el
mundo actual, el racismo opera a partir de la deshumanizacién, como hemos mencionado
anteriormente. Ser humano es sindénimo de ser blanco/blanqueado. Si nos acercamos a esa
perspectiva, el mensaje del asesinato de Marielle también transmite ese mensaje de despojo de
memoria y arraigo comunitario. El ejercicio de la violencia en contra su vida es una préctica de
deshumanizacion tras su intento de romper con la légica de no supervivencia establecida por el

racismo en contra los cuerpos racializados al insertarse en zonas no “apropiadas” para el no ser.

Si el asesinato de Marielle es una metafora completa sobre el racismo y sobre las desigualdades y
asimetrias que se producen en sus distintos ambitos, la trayectoria social, politica y académica de
la concejala también debe ser vista como un proceso propio de resistencia a la I6gica establecida
por el sistema moderno-capitalista-racista-patriarcal. Innecesario decir que uno de los mensajes
que transmite su asesinato es que la politica, como una traduccion de la realidad brasilefia, no esta
dibujada para la permanencia de personas negras [nuestros datos estadisticos [INCLUIR AL
FINAL DESPUES DE LAS ULTIMAS CORRECIONES] comprueban esa hipotesis]. Al producir
la deshumanizacion del ser colonizado, el racismo también es capaz de borrar esos micro procesos

de resistencia y de nuevas identidades de alteridad compartidas dentro de un tejido social. El
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asesinato de Marielle comprueba la operacion del racismo en su En su cara mas cruda y virulenta,
que expulsa, sin demasiados pretextos [porque encuentra aprobacién en distintos espacios

sociopoliticos] sujetos que intentan salir de esa zona del no ser.

Por otro lado, es este mismo episodio de violencia en contra una politica democraticamente electa
en una de las ciudades mas grandes del pais que pone en evidencia un racismo omitido, pero que
sigue en pleno funcionamiento, por parte de distintos sectores de la sociedad. Y es necesariamente
este reconocimiento de una marca incuestionable de las estructuras de la sociedad el que es capaz
de desestabilizar el sistema racista-patriarcal. En sociedades marcadas por un amplio nivel de
violencia, podemos observar el establecimiento de rutinas y “relaciones de distinto tipo para
superar y responder a esas experiencias [de violencia]” (Ayuero, 2014 p. 18). Es decir, la misma
sociedad victima de distintos procesos de violencia es capaz de tejer en su ambito interno una ética
popular frente a la violencia. Las comunidades periféricas son un ejemplo histdrico de este tipo
de ética, ya que en el ambito comunitario las habitantes de estos espacios han creado formas de
resistencia frente a la no presencia del Estado, a la presencia activa del Segundo Estado y a
innumerables préacticas de resistencia a la violencia y de valoracion de la cultura comunitaria negra,

favelada y pobre (Franco, 2017c).

iMataron a otra de nosotros! Mataron a una mas de nosotros. De la misma manera que
matan a nuestros hijos todos los dias en las favelas y en las afueras de este estado y de
Brasil. Igual que nos matan cuando envian a la policia militar a las favelas y las
periferias donde hay desaglie a cielo abierto y guarderias cerradas. Y son nuestros
hijos, los hijos de las mujeres negras, los que no tienen acceso a estos derechos, 10s
que son asesinados y encarcelados. Han matado a una mas de nosotros. Mataron a mi
amiga, hermana y compafiera. Alguien que en este estado me estaba ayudando a
enfrentar lo que no es una tarea muy agradable para ninguna de nosotras [mujeres
negras] porque los espacios institucionales no son para nosotras. Pero seguiremos
ocupandolos para subvertir esos espacios, para seguir denunciando el genocidio de los
negros, para seguir diciendo que la esclavitud no ha terminado, para seguir hablando
y denunciando lo que hacen con nuestros cuerpos. Mataron a mi amiga, mataron a
nuestra compafiera. Pero si piensan que esto nos hara retroceder, se equivocan. Ni
siquiera podemos ver la cara de Mari porque era imposible ver su cara, tanta brutalidad
y violencia hacia nuestra compafiera. jSi tenemos miedo! No tenemos ningun
problema en decir que tenemos miedo. Hay muchas Marielles vivas. jLas mujeres
negras resisten! Nuestro mensaje es que seremos cada vez mas mujeres negras
ocupando todos los espacios para denunciar todas las formas de racismo de este Estado
que mato6 a Marielle y que mata a muchas de nosotras. No daremos ni un paso atras.
iMarielle estéd presente! Las mujeres negras resisten (Discurso de Taliria Petrone, en
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la época concejala en Niterdi, un dia después del asesinato de Marielle)®. [Traduccion

de NBs]
En el caso de Marielle, el racismo funciona no solamente como la estructura que facilita su
asesinato. Este es también es capaz de producir miedo, porque deja un mensaje sobre la impunidad
y también sobre lo que puede pasar cuando individuos se atreven a romper el espacio de
marginacion que el discurso universal reserva a los grupos histéricamente marginados. Reconocer
el racismo es una de las principales etapas hacia la construccién de esta ética popular. En otras
palabras, la consumacion del cuerpo de Marielle buscaba transmitir un mensaje-disciplina sobre
cdémo los sujetos deben habitar determinados espacios y sobre como la vida es una cosa y por eso
puede ser objeto de rapifia y sobre como establecer una contra pedagogia de la crueldad (Segato,
2021c). De ello se deriva que denunciar que el racismo es el que produce esa rapifia de la vida en
el ambito privado y publico es capaz de construir alternativas frente a la lIdgica de depredacion y

de purga gue son sintomatologias de la violencia racista.

Sin embargo, ese proceso de autoconocimiento individual o colectivo tampoco es una tarea simple.
Esto porque, como mencionamos, una de las estrategias de la violencia racista es socavar el arraigo
comunitario y fragmentar identidades politicas de resistencia frente al sistema moderno-
capitalista-racista-patriarcal. En otras palabras, el asesinato de Marielle podria provocar una cierta
desmovilizacion de las personas que se sienten representadas por la trayectoria de ella, debido a
que se transmitio el mensaje de que la muerte y la rapifia de la vida es el camino mas obvio cuando
uno intenta cruzar las puertas de la institucionalidad. Sinn embargo, no es necesariamente eso lo
que hemos visto a lo largo de los ultimos afios en Brasil. Tras el asesinato de Marielle fue muy
comun escuchar gritos de guerra como sementes de Marielle?®; ndo seremos interrompidas?’; lute
como Marielle Franco?®; Marielle Presente. Por otro lado, vimos un esfuerzo muy grande para

que nuevas mujeres negras tuvieran el valor para meterse en la politica.

25 Disponible en <https://www.youtube.com/watch?v=JhARhM4xDBk>

26 Semillas de Marielle

27 No nos interrumpiran: en referencia a uno de los Gltimos discursos de Marielle en la Tribuna tréas ser interrumpida
por un ciudadano que defendia la dictura militar mientras la consejala hablaba. “No seré interrumpida. No tolero
interrupciones de los concejales de esta casa y no lo voy a tolerar [la interrupcién] de un ciudadano que viene aqui
y no sabe escuchar la postura de una mujer electa”.

28 Lucha como Marielle Franco
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3.7.1. Instituto Marielle Franco

En octubre del 2018 la familia de Marielle fundd el Instituto Marielle Franco, una organizacién
sin fines lucrativos cuyo objetivo es seguir con lamemoriay el legado de Marielle, y exigir justicia
y aclaraciones sobre su brutal asesinato. Ademas, el Instituto también busca incentivar la
participacion de las mujeres y de la juventud negra —ambos vistos como sectores periféricos- y de
las personas de la comunidad LGTQIA+ en la politica brasilefia. El instituto es mantenido a través
del financiamiento de organizaciones filantropicas y del apoyo colectivo de personas fisicas y
morales. En este instituto, el apoyo, la capacitacion y el desarrollo de nuevos lideres sociales y

politicos es realizado a traves de talleres impartidos por especialistas.

A pesar de que las elecciones nacionales de 2018 fueron las primeras después del asesinato de
Marielle, el Instituto tuvo una mayor insercién en el panorama politico en las elecciones
municipales del 2020. En ese ultimo momento, el Instituto Marielle Franco publico la Agenda
Marielle Franco, que reunia las directrices principales del mandato de Marielle e incentivaba a los
principales postulantes a Consejos Municipales a asumir el compromiso con las principales luchas
de Marielle en sus futuros y posibles mandatos. En total, 762 candidatos de méas de 300 ciudades
brasilefias se comprometieron con la Agenda Marielle, siendo que 81 personas fueron electas en
54 ciudades de 13 estados del pais. Sin embargo, el instituto también public6 un reporte que
apuntaba que 98% de las candidatas negras que apoyaron la Agenda Marielle sufrieron algun tipo

de violencia a lo largo de las elecciones (Instituto Marielle Franco, 2020).

Desde 2018 el Instituto también ha divulgado acciones en su camparfia #NaoSeremosInterrompidas
para denunciar la violencia politica de género y racial en el pais y exigir la proteccion de los
candidatos electos y parlamentares que sufran algun tipo de discriminacion o amenazas. En 2021
el Instituto también anuncié el Primer Conjunto de Propuestas Legislativas Marielle Franco, que
reunian los 12 principales proyectos que Marielle habia presentado a lo largo de su ejercicio
parlamentario y también una propuesta que fija el dia 14 de marzo como el Dia Marielle Franco
para Enfrentar la violencia politica contra las mujeres negras, LGBTQIA+ y periféricas. Hasta el
momento, las ciudades de Rio de Janeiro (Rio de Janeiro), Santos (S&o Paulo), Osasco (Sao Paulo),
Natal (Rio Grande do Norte), Guarulhos (So Paulo), Goiania (Goias) y Araraquara (Sao Paulo)

han aprobado el Dia Marielle Franco.
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El Instituto Marielle Franco también ha realizado innumerables investigaciones y publicaciones
sobre la memoria y el legado de Marielle, asi como propuestas y reflexiones sobre la violencia
politica racial y de género. En 2021, por ejemplo, el Instituto publicé el libro La Radical
Imaginacion Politica de las Mujeres Negras de forma conjunta con el Movimiento Mujeres Negras
Deciden, con las principales reivindicaciones y luchas de las mujeres negras en el contexto social,
politico y econdémico del pais. Desde 2020, el instituto también se ha dedicado a monitorear y
denunciar la violencia politica racial y de género en el pais, y a partir de eso ha creado muchos

documentos con sugerencias a las autoridades brasilefias para lidiar con ese fendmeno y frenarlo.

La inauguracion del Instituto Marielle Franco en 2018 también es un gran ejemplo de ética popular
frente a la violencia. El instituto es manejado por la familia de Marielle y esta presidido por Anielle
Franco, su hermana. Fue inaugurado poco después del asesinato y tiene como objetivo luchar por
la justicia y la memoria, seguir con las principales luchas de Marielle y ampliar el nimero de sus
“semillas”, es decir, de mujeres y jovenes negros en la politica. Como ya se dijo. en 2020 el
Instituto lanzd la Agenda Marielle, que tiene como objetivo preparar e incentivar candidaturas que
siguen los principales postulados de Marielle en la tematica de justicia econdmica, social, racial y
de genero, en el derecho a la ciudad, a la periferia, al territorio y en un acceso pleno y digno en la

salud y educacion. La agenda tiene siete ejes principales que se basan en la trayectoria de Marielle:

1. Diversificar, no estandarizar: Promover la diversidad/pluralidad;

2. Expandir, no limitar: Construir alianzas con organizaciones y movimientos
sociales para garantizar el acceso de la poblacion a sus derechos;

3. Honrar, no borrar: Rescatar y honrar la memoria y las experiencias de la cultura
negra e indigena;

4. Coletivizar, no individualizar: Fortalecer la democracia colectiva, ampliada y
participativa;

5. Agarrar, no soltar: Empoderar a nuevas lideres negras, jovenes, indigenas,
LGBTQIA+ y con discapacidad;

6. Cuidar, no abandonar: Monitorear las tareas y los procesos de sus respectivos
equipos;

7. Abrir, no cerrar: Construir mecanismos de participacion y transparencia de los

mandatos.
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En 2020, 762 candidatos de mas de 300 ciudades de todo el pais se comprometieron con la agenda
de Marielle. De ellos, 81 personas resultaron elegidas y otras 253 quedaron como suplentes en mas
de 54 ciudades de 13 estados del pais (Instituto Marielle Franco, 2020). Ese mismo afio, el Instituto
lanzo la Plataforma Antirracista nas Elei¢cdes (PANE), un conjunto de herramientas y estrategias
para apoyar a las candidaturas negras y presionar a los partidos politicos para que aumenten la

financiacion de las candidaturas negras en todos los municipios del pais.

Como también lo sefialamos anteriormente, el estudio Desigualdade Racial nas Eleicoes
Brasileiras (2022) especifica que, a pesar del crecimiento de las candidaturas negras a nivel
nacional en los Gltimos afios, las personas negras no tienen la misma tasa de éxito electoral que los
candidatos blancos []. El estudio especifica que la asimetria en la reparticién de los recursos
publicos entre candidaturas blancas y negras es uno de los principales factores para el problema.
Entre 2014 y 2018, aproximadamente 80% de los candidatos negros no recibieron "ni siquiera 20%
del total de los recursos” (p.3) que deberian de haber recibido. En 2018, por ejemplo, mientras que
las mujeres negras recibieron aproximadamente BR 85 mil en sus campafias para la Camara de
Diputados, los hombres blancos recaudaron un promedio de BR 283 mil. Por lo tanto, el racismo
también atraviesa el financiamiento partidario y publico y es una barrera institucional para las

candidaturas negras. Por eso el énfasis del Instituto en apoyar econdmicamente a este grupo.

Posteriormente, en 2022, 145 candidatos se comprometieron con la Agenda Marielle. De
ellos/ellas 24 fueron elegidos en las cuatro regiones del pais en siete estados brasilefios, ya sea para
el Congreso Nacional o para las Asambleas Estatales (Instituto Marielle Franco, 2022). Para el
mismo afo, el Instituto lanz6 el programa Estamos Listas en asociacion con el movimiento
Mulheres Negras Decidem para apoyar y monitorear las candidaturas de mujeres negras que
contendian por un puesto en la Cdmara de Diputados Nacional, las Asambleas Estaduales o

Distritales o el Senado Federal.

Las iniciativas muestran un amplio interés en continuar con el legado de Marielle. Al mismo
tiempo, refuerzan la narrativa de que los sujetos que se identificaban con sus pautas continan
apostando en una representatividad plural y democratica. Otro punto de atencion es el énfasis dado
a las dificultades historicas y a las agendas de la poblacion negra en Brasil, lo que se suma a las
demandas de otros grupos marginalizados histéricamente, como la poblacion LGBTQIA+ y las

comunidades indigenas. Las acciones del Instituto Marielle Franco, asi como las de otros
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movimientos sociales que han incorporado la lucha por la memoria y la justicia hacia Marielle,
refuerzan la emergencia de una nueva ética popular frente a la violencia. Sin embargo, esa ola no
tendria el mismo éxito si no recurriera a una estrategia historica de la trayectoria de Marielle: el

nombrar realidades.

Hasta el 2022, el Instituto Marielle Franco estaba presidido por Anielle Franco, la hermana mas
joven de Marielle. Anielle es Licenciada y Maestra en inglés y Periodismo, Maestra en Estudios
Etnico-Raciales, Activista y Feminista Negra. En el 2023 Anielle tomo posesién como ministra de
la Igualdad Racial para el gobierno Lula. En su discurso de toma de posesion de su cargo afirmo:
No podemos seguir ignorando o subestimando el hecho de que la raza y la etnia son
determinantes de la desigualdad de oportunidades en Brasil en todos los &mbitos de la
vida. Los negros estamos subrepresentados en los espacios de poder y, por otro lado,
somos los mas estigmatizados y vulnerables (Anielle Franco, 2023 en su discurso de
toma de posesibn como ministra de la Igualdad Racial. Disponible en:
https://www.youtube.com/watch?v=0Tz35BChWbo&t)
Como ministra de la Igualdad Racial, una de sus primeras actividades fue apoyar una Ley que
equipara el delito de insultos raciales con el delito de racismo, que es imprescriptible e inimputable.
Debemos reconocer que este pais se sedimentd bajo jerarquias raciales, consecuencias
del colonialismo esclavista, de politicas eugenésicas y de narrativas basadas en la
desigualdad racial. Aqui se desarrolld el racismo a la brasilefia, negando nuestra
historia y falsificando una memoria en favor de la farsa de la democracia racial. El
racismo merece un derecho de réplica efectivo... Estamos aqui porque tenemos un
proyecto de pais. Un proyecto de pais donde una mujer negra [pausa en su discurso
porgue se emociond] pueda estar y permanecer en diferentes espacios de decision sin
que le quiten la vida con cinco tiros en la cabeza, en referencia a Marielle Franco. Un
proyecto de pais donde la madre de un joven negro no sufra cada dia la duda de si su
hijo volveré a casa porque corre el riesgo de ser asesinado por el Estado.
No es la primera vez que el racismo es incorporado como una de las prioridades para la gestion
federal. En 2003, en su primera gestion, Lula da Silva cre6 la secretaria de Promocién de la
Igualdad Racial con estatus de Ministerio, pero en el 2015 esta Secretaria fue incorporada como
subsecretaria de los Ministerios de Derechos Humanos. Hoy retoma su rol protagénico en la
discusion y la formacion de politicas publicas para la poblacién negra, los quilombolas y los
pueblos y comunidades tradicionales de matriz africana y gitana. Sin embargo, la nominacién de
Anielle es mucho mas que simbdlica. Ella es una de las personas mas jévenes que asumen un

Ministerio en la historia reciente. Ademas de su competencia y su trayectoria profesional, el dolor
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del luto tras el asesinato de su hermana trae las expectativas de que su gestion se base en la
transversalidad de temas para importantes para el grupo que representa. Uno de los retos a superar
es romper con el entendimiento de que las personas negras sélo son capaces de manejar secretarias
con temaéticas raciales o de derechos humanos. De los 37 ministerios del nuevo gobierno de Lula,
11 son conducidos por personas negras. Es el mayor nimero de personas negras en los principales
puestos del gobierno que ha habido hasta ahora, pero aun no refleja el hecho de que la poblacion

del pais es mayoritariamente negra.

3.7.2. Mulheres Negras Decidem

La organizacion politica siempre fue una de las principales luchas de Marielle, y su asesinato ha
movilizado a muchas personas en la denuncia del racismo y de la violencia politica en Brasil,
dentro y fuera de los espacios politicos. EI movimiento Mulheres Negras Decidem (MND) surge
también en 2018 a través del esfuerzo de cinco mujeres negras que participaban en un taller sobre
la actuacion de las mujeres negras en la tecnologia, y la necesidad de la construccion de datos
abiertos, de transparencia y de democracia. Esas mujeres son Ana Carolina Lourenco, Diana
Mendes, Gabriele Roza, Lorena Pereira y Juliana Marques, todas de diferentes partes del pais. Con
ese primer acercamiento sobre datos, tecnologia y transparencia, el MDN fue desarrollando
estrategias para aumentar y fortalecer la participacion de las mujeres negras en todos los ambitos
de la sociedad, principalmente en la politica. Uno de los objetivos del movimiento es ampliar las
contribuciones de las mujeres negras en los espacios de toma decision. Las distintas y especificas
experiencias s de las fundadoras también fueron un punto de partida importante para debatir y
proponer respuestas a los problemas que las mujeres negras comparten a lo largo y ancho del pais,

al mismo tiempo que respetar la pluralidad y especificidades de distintos grupos de mujeres negras.

Actualmente, el MDN se dedica a la formacién politica de mujeres negras, sugerir politicas
publicas e investigaciones basadas en datos cualitativos y cuantitativos sobre racismo-género,
violencia y democracia. El enfoque es necesariamente incluir el mayor grupo demogréafico del pais
[mujeres negras son 28% da la poblacion] y disputar narrativas desde la experiencia de mujeres
negras. El MDN esta presente hoy en 19 de las 27 entidades federativas del pais. El movimiento

surgi6 dias antes del asesinato de Marielle, pero el episodio sirvié como puente de reflexién para
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la construccion de nuevas perspectivas, agendas, horizontes y actuacién del MDN. Franciele

Falcdo?® confirma el vinculo entre Marielle y la agenda del MDN hoy:
Sin duda hubo una influencia [del asesinato de Marielle Franco] para fomentar la
organizacion politica destinada a llevar a las mujeres negras a la politica. Asi que hubo
una movilizacién en torno a esto [el asesinato de Marielle]. También tenemos algunos
proyectos junto con el Instituto Marielle Franco, como Estamos Prontas, que fue un
esfuerzo colectivo para lanzar candidatas negras de todas las regiones de Brasil. Asi
que estamos juntos, alineados politicamente [con el Instituto], pero también tenemos

nuestras propias agendas (Franciele Falcéo en entrevista realizada el 20 de enero del
2023 via zoom) Traduccion de NBs.

A través de una etnografia virtual, también es posible identificar la relacion entre Marielle Franco
y el MND. Las publicaciones sobre Marielle fueron una de las primeras publicadas en las redes
sociales del colectivo. En muchas publicaciones también es posible identificar el rol que Marielle
ha tenido para las mujeres negras que componen y comparten las perspectivas del MND. Las
publicaciones se incrementan en periodos de elecciones (2020-2022), el dia de su asesinato (14 de
marzo), el dia del cumpleafios de Marielle (27 de julio) y otras datas y publicaciones sobre
democracia, representatividad y lucha en contra la violencia politica racial y de género. Marielle
siempre es retratada como un inspiracion y fuerza para los objetivos del MND en desarrollar

estrategias para elegir mas mujeres negras, asi como protegerlas.

29 Franciele Falcao es Internacionalista, Investigadora en Violencia y Mujeres Negras y Articuladora Regional del
Movimiento Mulheres Negras Decidem (MND) para la region Sureste de Brasil. En su carrera de Relaciones
Internacional investiga perspectivas de mujeres negras sobre la democracia. Actualmente, acompafa el mandato de la
Bancada Feminista en la Asamblea Legislativa del Estado de Sdo Paulo (Alesp) y monitorea cuestiones de movilidad
y racismo y derechos humanos basados en la perspectiva de género y raza.
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llustracion 12: Mujeres Negras Deciden marchan por Marielle

217

#MulheresNegrasDecidem

Hoy ha sido un dia muy dificil para la democracia, pero lo ha sido ain méas para nosotras, las
mujeres negras. Hemos tenido que salir a la calle ain con miedo. Tuvimos que gritar, aunque
sabemos que no se nos escucha. Una vez mas, fuimos las mujeres fuertes que en medio de la
desesperanza miramos hacia adelante. Marielle Franco habla de nosotras. Somos la mayoria de la
poblacion. El futuro estara en la calle y en el voto. 9 tiros nunca contendran el 27% de Brasil.
Exigimos una respuesta, no vamos a parar. Mujeres negras en lucha, busquemos juntas la
representacion necesaria en los espacios de decision (Publicaciones del archivo del MDN en sus
redes sociales tras el asesinato de Marielle Franco, 15 de marzo del 2018).

Desde entonces, el MDN se ha dedicado a ampliar la participacion de mujeres negras politica. Una
de las principales practicas de incidencia social y politica fue el programa Estamos Prontas,
lanzado a lo largo de las elecciones generales del 2022 para aumentar el niUmero de mujeres negras
candidatas y electas. A lo largo de nuestra entrevista, Franciele también mencion6 que, en sus
investigaciones, se ha dado cuenta que, incluso entre parlamentares negras electas el tema de
racismo a veces es solapado por otras cuestiones, como la de género y que muchas parlamentares

aun sienten dificultad en identificar procesos de violencia racial en el &mbito social o politico.

La raza no siempre es la prioridad porque siempre es algo méas polémico que el género
para construir las agendas de las politicas publicas. Me sorprendié la cantidad de
proyectos de ley sobre violencia de género, pero sabemos que la mayoria de ellos ni
siquiera se aprueban. Sin embargo, también sabemos que las mujeres negras no se
benefician ampliamente de estas politicas, ya que recientemente hemos visto que la
violencia contra las mujeres blancas ha disminuido en el pais, pero no pasé lo mismo
para las mujeres negras. Por lo tanto, es necesario comprender que la raza es un
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fundamento. Primero nos entendemos como personas negras, luego vienen otras
violencias. Hemos observado a través de los testimonios que la gran mayoria de las
parlamentarias que acompafiamos relataron haber sufrido algun tipo de violencia
racial, especialmente violencia por medios virtuales, pero nunca habian entendido que
se trataba de un episodio de violencia basado en la cuestion racial (Franciele Falcdo en
la entrevista ya mencionada) Traduccion de NBs.

El testigo de Franciele es importante para observar como el racismo no puede ser tratado como
una agenda secundaria en relacion con las otras opresiones porque siempre que las mujeres negras
superan a la barrera de género, por ejemplo, el racismo continta imponiendo obstaculos en la
formulacién de politicas publicas, en la representacion y en la superacion de otras desigualdades
ligadas al racismo, como educacién, salud, violencia doméstica y otras. Una de las estrategias para
reposicionar las discusiones sobre el racismo en la arena social y politica es la pedagogia racial, es
decir, un esfuerzo para pensar, conceptualizar, actuar y ensefiar como el racismo esta impregnado

en las relaciones raciales y como debe y puede ser combatido y deconstruido.

La pedagogia racial es una tarea colectiva que involucra a todos los sujetos que componen las
relaciones raciales en la sociedad y una de sus potencialidades es necesariamente visualizar cémo
algunas practicas en el d&mbito social estan impregnadas de racismo y que muchas violencias
raciales a veces pasan desapercibidas o son normalizadas, incluso por sujetos racializados hacia la
inferioridad. Esta pedagogia también da visibilidad a las practicas sociales que interponen o
legitiman la jerarquizacién de las personas en funcion de su condicion racial. Es ademas una
estrategia que puede ser utilizada en el &mbito educacional, social, politico y econémico para la
comprension de como el racismo se construye y se mantiene politica, ideolégicay estructuralmente
en la sociedad. Por lo tanto, cuando hablamos de una pedagogia racial hablamos necesariamente
de una herramienta antirracista. Los colectivos politicos tienen un rol esencial en su difusion,
principalmente porque preparan a sus lideres bajo esa perspectiva, facilitando que la representacion
socio racial también involucre pautas y agendas convergentes con la realidad y experiencias

vividas de la poblacién negra.

3.7.3. Colectivo Marielle Franco
La organizacion politica siempre fue una de las principales luchas de Marielle y su asesinato han
movilizado muchas personas en la denuncia del racismo y la violencia politica en Brasil, dentro y

fuera de los partidos politicos. Uno de los ejemplos es el Colectivo Marielle Franco de Londrina,
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en el estado de Parand. La ciudad esta a 963 km de Rio de Janeiro. El colectivo fue fundado en

2019 por Angela Silva® y otras compafieras donde:

Nuestra propuesta era trabajar con mujeres negras, indigenas y periféricas y pensar en
la posibilidad de ocupar los espacios de poder. En 2020 [el colectivo] lanzamos una
candidatura colectiva llamada Voz de las Mujeres conmigo [mujer negra], una mujer
periférica y otra indigena. Después de todo eso [el episodio de racismo que sufrid, el
asesinato de Marielle y el impeachment de Dilma Rousseff en 2016] pensamos “no
podemos quedarnos quietas. Necesitamos fortalecernos”. Entonces el colectivo surgio
a partir de ese miedo y fue acercando otras personas que también estaban consternadas
con el asesinato de Marielle [...] A partir del colectivo empezamos a estudiar el
feminismo negro y pensamos en la posibilidad de estar en el poder y que no podriamos
dejar el legado de Marielle morir, sino que era necesario ocupar esos espacios Yy
fortalecer a las mujeres negras para que ellas tengan las condiciones de ocupar la
politica. El colectivo surge necesariamente en eses procesos de violencia y
construcciones (Entrevista realizada con Angela Silva via Zoom el dia 7 de febrero de
2022). Traduccion de NBs.

La creacion del colectivo en Londrina, asi como el Instituto Marielle Franco y la Bancada Marielle
que abordaremos posteriormente, son claros ejemplos de que fendmenos sociales, como el
racismo, son capaces de producir emociones racializadas muy especificas que pueden, en algun
momento promover tecnologias de afecto y cercania, asi como disgusto por el sistema que instituye
ventajas y desventajas asimétricas para todos los individuos racializados. En otras palabras, el
asesinato de Marielle ha provocado una determinada interaccion entre los individuos que se sentian
representados por su trayectoria y ha plasmado un vinculo afectivo entre las personas que
encontraron en ese proceso una salida o motivo para contestar su estatus histérico de dominacion
y marginalizacion (Bonilla-Silva, 2019). La violencia del brutal asesinato forz6 a esos sujetos a
resignificaren su participacion.
Marielle fue un divisor de aguas. Yo estaba pasando por un proceso de adaptacion.
Pero la muerte de Marielle fue un duro golpe para mi vida. Marielle fue una semilla
para mi trayectoria. Brotd, resurgié una nueva vida. Yo pensaba: Hay personas que, al
igual que yo estan sufriendo (en relacion con el episodio de racismo que sufrié en

2017), pero mi ejemplo también es importante para otras personas. Al mismo tiempo
que nosotras (colectivo) estabamos muy preocupadas por la ejecucién de Marielle,

% Angela Silva es Maestra de la Educacion Primaria en Londrina, Paran, tiene 46, es Especialista
en Educacion para Jovenes, Adultos y Educacion Primaria y actualmente estudia una Maestria en
Psicologia de la Educacion investigando racismo en la educacion primaria. Angela también tiene
una hija, es madre soltera y activista del Movimiento Negro en Londrina. Su interés por racismo
y educacién surge en 2017 a partir de una experiencia propia en una escuela gque trabajaba.
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pensamos que no podiamos tener miedo porque se trataba de un proyecto mucho
mayor. A pesar de toda la violencia y el miedo, la gente consiguié vencer y marchar
en las calles. Pero (la muerte de Marielle) es algo que siempre me asombra (Angela
Silva en la entrevista ya mencionada). Traduccion de NBs.
Las experiencias frente al racismo son capaces de generar vinculos entre personas que se
identifican como victimas de esta estructura, asi como entre aquellos que tienen ventajas con su
modus operandi. Por lo tanto, el racismo es capaz de producir también subjetividad en medio a
procesos de tension. EI miedo que nos menciona Angela en la entrevista es una emocion racial
generada por ese mismo sistema. Sin embargo, las emociones raciales - emociones especifica sobre
y de cada sujeto racializado - pueden ser sentidos de distintas maneras por los individuos raciales
y es necesariamente eso que influye la cercania o distanciamiento en algunas luchas. Por eso, para
Bonilla-Silva (2019) “el sujeto racial surge porque las personas experimentan, aprenden e
interpretan las relaciones raciales no s6lo en la practica, sino también en el emocional (p. 4).”
Creamos el colectivo porque el primer proceso era realmente sobrevivir en esta
sociedad racista, sexista y misogina. Otro proceso consistio en ocupar estos espacios
de poder. Cuando asumimos este papel de referencia (creacion del colectivo y
candidatura), también llegan otras cuestiones, como la confrontacion con el machismo
y el racismo en los espacios institucionales. Si no hubiera sido por el colectivo, no
habria sobrevivido al proceso electoral, que fue muy violento. Desde el momento en
que llegamos, el proceso de crecimiento y reconocimiento de nuestras agendas fue
muy rapido. Empezamos a ser referencia y esto molesté a mucha gente. Al mismo
tiempo que nos haciamos més fuertes como mujeres negras, también causabamos
malestar en la ciudad y en los espacios de poder (Angela Silva en entrevista ya
mencionada) Traduccién de NBs.
El testigo de Angela es importante para reafirmar la violencia que las mujeres negras sufren,
incluso adentro de sus propios partidos - cosa es que las feministas negras brasilefias ya
denunciaban en la década de los afios 70. Dindmicas racistas son capaces de constituir sujetos, asi
como producir comodidad o incomodidad, ya que el racismo es un sistema que instituye privilegios
y asimetrias. Por ello, siempre es importante analizar la relacion entre las experiencias sociales
vividas, asi como los elementos y dinamicas sociales que dichas experiencias surgen, para
identificar como las emociones son capaces de hacer que determinados procesos se muevan 0 se
estanquen. Por ultimo, las emociones generadas por la violencia racista -es decir, las emociones
raciales- pueden respaldar una agenda de justicia multidimensional que abarque no solo la raza,

sino también el género, la clase, la sexualidad y otros aspectos.
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3.7.4. Bancada Marielle Franco

Las elecciones del 2022 fueron histdricas por muchas cuestiones: la mayor polarizacion politica
en la disputa presidencial desde la redemocratizacion; por la primera vez tuvimos la mayor
cantidad de candidatos negros (49,57%) que blancos (48,86%); negros representan 32% de los

candidatos electos en 2022 - el mayor nimero hasta hoy.

Gréfica 11: Evolucion del porcentual de negros electos en elecciones generales (gobernadores, senadores,
diputados federales y estaduales)
Fuente: Tribunal Superior Electoral
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Desde 2020 el Instituto Marielle Franco se preocup6 en preparar y desarrollar lideres negros para
aumentar la representatividad politica en Brasil - una de las pautas de Marielle Franco. Desde
entonces, como mencionamos anteriormente (p X), la organizacion ha implementado su Agenda
Marielle. Sin embargo, en 2022 el instituto lanz6 una nueva iniciativa junto al Movimiento
Mujeres Negras Deciden, la campafia Estamos Prontas (Estamos Listas), que ha logrado elegir 2
diputadas estaduales - Laura Sito en Rio Grande do Sul y Camila Valadao en Espirito Santo, asi
como 20 candidatas quedaron como suplentes.

Somos un movimiento que apoya a las mujeres negras que quieren estar en la politica
institucional, ocupando un puesto de toma de decisiones. Trabajamos desde 2018 con
produccidn de datos, narrativas y tambien con formacion politica, no solo para quienes
quieren ser candidatos efectivos, sino también para quienes los apoyaran. Llegamos a
2022, nuestro tercer ciclo electoral, con esta responsabilidad y sentido de urgencia para
articular y prestar servicios a este creciente contingente de mujeres negras que quieren
concurrir a las elecciones. Afortunadamente, pudimos apoyar y elegir a dos, Laura Sito
(RS) y Camila VValad&o (ES). Veinte de ellas se quedaron como suplentes, mujeres que
tenian votos significativos en sus contextos regionales (Tainah Pereira, coordinadora
politica del Mulheres Negras Deciden en entrevista para el periédico Correio
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Braziliense, 2022. Disponible en:
https://www.correiobraziliense.com.br/euestudante/trabalho-e-
formacao/2022/10/5045968-movimento-mulheres-negras-decidem-elege-duas-
representantes.html

Otro gran avanzo fue la eleccion de la Bancada Marielle, politicos que asumieron el 2022 las
principales causas defendidas por Marielle [antirracismo, feminismo, derechos de la poblacion
LGBTQIA+, periferias y faveladas] y por la Agenda Marielle Franco. En total, la Bancada Marielle
es formada por 44 diputados, siendo 13 para la CAmara Nacional de Diputados y 31 para diferentes
Asambleas Legislativas Estaduales. Considerando el numero general de parlamentares electos de
la Bancada Marielle, 21 son mujeres negras; 4 hombres negros; 15 mujeres blancas; 3 hombres
blancos y 1 mujer indigena. Ademas de apoyar las candidaturas, el Instituto Marielle Franco
apoyard las actividades legislativas de los parlamentares electos en defensa al legado y memoria

de Marielle Franco.

Uno de los grandes retos a lo largo de los proximos afios sera transformar el nimero récord de
candidaturas y parlamentares negros electos en propuestas propositivas para la poblacion que estos
representan. Marielle (2019) sonaba decir que ni toda representatividad importa, ya que ni siempre
todos los parlamentares que se auto declaran como negros estan comprometidos con una agenda
antirracista o involucrados en los debates de interés para la comunidad - como la cuestion de la
violencia, desigualdades sociales, econdmicas de salud e, incluso, politicas. Quiero mencionar que
todos los lideres electos bajo la Agenda Marielle se identifican con alguno espectro de la izquierda

brasilefia y no hay representantes del centro y tampoco de la derecha en la Bancada.

En 2018, la primera eleccion tras el asesinato de Marielle Franco, tres mujeres negras que actuaban
en la asesoria de Marielle fueron electas como diputadas estaduales para la Asamblea Estadual de
Rio de Janeiro (Alerj): Renata Souza, Dani Monteiro e Monica Francisco. En 2022, Renata Souza
fue la mujer con mas votos en la historia de Alerj. tercera diputada estadual con méas votos en la
disputa por la Alerj. En su primer discurso de tras las elecciones, Renata dijo:
Son las mujeres negras del PSOL las que dan prioridad a las luchas por la superacion
de las desigualdades sociales, de género, raza y clase. Porque nosotras [las mujeres
negras] no vamos a quedarnos en esta balela®! de agenda identitaria. La pobreza, el

hambre, la miseria, la violencia tienen género, raza, clase y territorio [...] Estas
elecciones mostraron cudl es la politica correcta en este estado [Rio de Janeiro] y en

31 Mentira.
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Brasil [...]. Son las mujeres negras, pobres, LGBTQIA+ que estan guiando la lucha
historica de este pais. jGanaremos con las mujeres negras! jSigamos juntos en nombre
de Marielle Franco!® [Traduccion de NBs]

llustracion 13: Toma de posesion de Taliria Petrone en 2023

Toma de Posesion de Taliria Petrone. Taliria era amiga personal de Marielle y fueron electas juntas
en 2018 — Marielle para el Consejo Municipal de Rio de Janeiro y Taliria Petrone para el Consejo
de Niterdi, otra ciudad del estado de Rio de Janeiro. Taliria fue electa diputada federal en 2018, el
afio del asesinato de Marielle. En 2022 fue reelecta y obtuvo la mejor votacion de una mujer de
izquierda en la disputa por un cupo en la Cdmara Nacional de Diputados. Taliria recibi6 198 548
votos.

32 Disponible en <https://www.instagram.com/p/CjPFG3BpdgN/> A partir de 4:24
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lustracion 14: Mujeres negras en movimineto: Renata Souza
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Renata Souza fue amiga y asesora de Marielle Franco. En 2018 fue electa Diputada Estadual en
Rio de Janeiro y fue la diputada estadual més votada en el estado en la ocasion. Renata también
fue la primera mujer negra a presidir la Comision de Derechos Humanos de la Asamblea de Rio
de Janeiro (ALERJ). En 2022 fue reelecta como diputada estadual y fue la politica méas bien votada
de toda la historia de Alerj. En la imagen, Renata aparece en frente a la estatua de Marielle Franco
que esta ubicada en el Centro de Rio de Janeiro donde Marielle realiza reuniones para informar las
acciones de su mandato.
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Por otro lado, si se puede hablar de una politizacion negra hacia adentro de la institucionalidad,
quiero mencionar que los lideres no pueden caer en la trampa del espejeo de la vieja mala, como
dice Segato (2021c¢) porque ese mismo Estado que “abre” las puertas de su institucionalidad es el
mismo que te quita con la otra, porque frente a él somos siempre sujetos subalternos. El Estado
despolitiza el politizado a la medida en que esos atores asumen una postura amenazadora al orden
del estatus del sistema. En otras palabras, la confianza politica e institucional no se debe hacer
solamente a partir y por el Estado, sino que a través de ese cuerpo histéricamente marginalizado y
que es el principal responsable por vocalizar nuevas representaciones. Burlar la hegemonia del
poder del Estado y entregar el poder de toma de decisiones para poblaciones histéricamente
excluidas es un paso importante hacia la construccién de una politica de afecto y asertiva como

defendia Marielle, ya que nunca habré subalternidad en nuestra propia comunidad.

Las iniciativas que han surgido tras el asesinato de Marielle son ejemplos de éticas politicas que
son creadas a partir de eventos de violencia. Es posible también percibir la centralidad que las
actividades dan hacia las mujeres negras, al antirracismo y enfoques en la cuestion de negro. Las
propuestas tampoco sefialan la necesidad de jerarquizar opresiones porque entienden que las
experiencias de las parlamentarias negras se entrecruzan de multiples formas con la cuestion de
raza, género y clase. Las iniciativas también apuntan hacia la necesidad de construir una identidad
colectiva basada en las experiencias particulares de mujeres negra. Ese esfuerzo puede ser visto
como una estrategia de movilizacion y agrupamiento de ideas, personas y procesos. La
conformacién de una identidad colectiva es esencial para evitar el agotamiento o fisuras a lo largo

del proceso de formulacion de politicas y agendas.

El esfuerzo identitario y de agendas también corresponde a una de las principales demandas de
Marielle a lo largo de su trayectoria politica: formular agendas desde una experiencia socio-
compartida. Marielle siempre sonaba decir que para ampliar las discusiones politicas es
“fundamental comprender que estamos en un lugar de tratamiento diferente. Es necesario
reconocer el racismo”. Por lo tanto, las iniciativas que surgen tras su asesinato refuerzan que la
cuestion antirracista debe ocupar un espacio importante en las discusiones sobre ampliacion de
representatividad en los espacios de toma de decision. Otro punto importante es que el duelo fue
resignificado como estrategia de movilizacion, subversidn y ocupacion politica. Eso no significa
que el racismo acab6 o se suavizé desde entonces, pero trae la urgencia de pensarnos estrategias

politicas y juridicas para desmantelar su caracter reactivo hacia esos nuevos movimientos de
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inclusién y representatividad post Marielle, porque cémo ella mismo defendia, el debate debe
concebir la centralidad del racismo, pero para saber donde estamos y donde queremos llegar eso

“necesitamos estar vivos” (Franco, 2018).

¢Y por qué nombrar la realidad es algo tan importante? ;Qué realidad es esta? A lo largo de la
investigacion, vimos que Marielle siempre ha incorporado en su lucha los principales temas que
atraviesan su experiencia: raza, género, territorio [favelas] y sexualidad. Por lo tanto, la
manutencion de su memoria debe pasar necesariamente por la recuperacion y el reconocimiento
de las opresiones que cercaban su cuerpo-trayectoria, asi como ponerlos en el eje central de la
accion colectiva. Asumo que Marielle, tanto en el ambito académico, personal y politico realizd
una tarea muy importante que fue el punto de inflexion: Marielle dio notoriedad, en su vida y tras
su asesinato, a realidades importantes que dan nombre a las diferencias intrinsecas al modelo
organizativo del sistema racista-patriarcal. Su asesinato también pone en evidencia un cuerpo
donde se materializa todas las violencias y opresiones estructurales de una sociedad que se

organiza a través del racismo y sexismo (Segato, 2021c).

Desde mi punto de vista, su asesinato ha colocado en evidencia la necesidad de recuperar otras
posibilidades y perspectivas de proyectos historicos que divergen de las reglas del actual sistema
racista-patriarcal. El principal objetivo de una ética popular frente a la violencia racista es rechazar
la muerte como proyecto de vida. Por otro lado, Marielle refuerza la necesidad de que la lucha no
es una etapa central al Estado, sino que debe caminar de manera transversal con las comunidades
y movimientos sociales. La tarea mas urgente a nivel institucional es la construccion de un sistema
que sea capaz de mantener la solidaridad y la reciprocidad como realidades simbdlicas, objetivas,
practicas y politicas del tejido social. Esa (re)construccidn pasa necesariamente por desestabilizar
el racismo y no permitir que el racismo nos transforme en todo lo que nos nombra: individuos
inferiores, sin competencia, sumisos y expulsados a la zona del no ser (Carneiro, 2022).
Desmantelar el racismo es desmontar el mito de la democracia racial mestiza de nuestros paises
que ha creado una falsa idea sobre la integracion nacional de identidades divergentes al modelo
racista-patriarcal.

Quiero, exijo estar viva para hacer politica. Es triste saber que la violencia (desde la

simbdlica hasta las amenazas de muerte, todas ellas absurdas y graves) puede minar el

deseo que las niflas y mujeres tienen de ocupar puestos en la politica. Por eso

necesitamos ser cada vez mas. Por un lado, necesitamos diagnosticar y crear
mecanismos para prevenir la violencia politica racial y de género. Incluso presentamos
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el proyecto de ley en la Camara Federal, que se desarrolla en ese sentido. Pero también
es necesario garantizar condiciones para que las mujeres sean candidatas. Recursos del
partido, redes de apoyo, incluso para mujeres madres, division del trabajo doméstico.
La dureza de la politica institucional, capaz de socavar nuestras fortalezas, puede
minimizarse a medida que mas de nosotras ocupemos espacios de poder. Subvertir el
poder, colectivizar el poder y devolver el poder a las mayorias. Todos los dias pienso
en lo dificil que es para nosotras, las mujeres negras, las mujeres socialistas, las
mujeres de lucha, seguir ocupando estos espacios (Taliria Petrone, 2022, p 184).

La racializacion de la vida y muerte de Marielle, su trayectoria, ha dejado un mensaje mucho mas
expresivo que su asesinato: la repolitizacion de la vida ocurre necesariamente a través de una nueva
perspectiva histérica que contraste las normas de empatia instituida por la fase actual que hemos
atravesado junto a la logica moral conservadora. Es desde la insurgencia social y nuevas
tecnologias de sociabilidad y politizacion [la famosa dicha de Marielle sobre una politica del
afecto] que seremos capaces de reivindicar ese nuevo modelo de politica desde abajo. Marielle ha
introducido en los debates antirracistas y feministas la necesidad de desmantelar las l6gicas de
opresion establecidas por el mandato racista y sexista de la sociedad que nos apartan un lugar
diferente dentro y fuera de la institucionalidad (Segato, 2021c).
¢Como contindan en la vida politica las mujeres que se enfrentan al sistema? Creo que,
en primer lugar, es bueno recordar que muchas de nosotras nos involucramos en la
politica desde que nacemos. La politica es el precio del arroz. La politica es si el precio
del boleto se ajusta al presupuesto. Si el hijo de una negra de la favela o la periferia
regresa vivo a su casa. No tengo dudas de que la politica en la que creo reside en la
trabajadora que se desvive para hacer que la vida siga sucediendo, en las redes de
solidaridad que construye, en este quilombo tan invisibilizado. Este poder de las
mujeres negras, de las favelas, de la periferia, perturba profundamente a quienes
detentan el poder. También cuando esta politica que es cotidiana, que es vida concreta,
cuando la clase trabajadora se representa en los espacios institucionales, la élite

colonial ya mencionada aqui reacciona ante los cuerpos supuestamente extrafios
(Taliria Petrone, 2022, p. 182)

La expresividad de Marielle también esta en el reconocimiento de que reaccionar a las logicas de
opresion y sumision del racismo es extremadamente dificil, principalmente cuando la reaccion se
da a traves de la ocupacion en espacios no formados para el no ser. Este sistema ha interpuesto la
I6gica de que no aceptar el racismo como légica de organizacion de las relaciones sociales significa
no sobrevivir. Por otro lado, su asesinato ha dejado claro la tarea de que no hablar de la violencia
politica, institucional, estructural, simbolica y moral provocada por el racismo es maquillar una

realidad muy violenta (Carneiro, 2022).
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Rita Laura Segato (2021a) afirma que, para erradicar con la Idgica de la violencia, es necesario
desmantelar la masculinidad. Yo iria mas fondo, para acabar con la l6gica de opresion, dominacion
y virulencia que aflige que las sociedades latinoamericanas, es necesario desmantelar el patron
racista-patriarcal. Por lo tanto, resolver el problema latinoamericano es desmontar con las logicas
del binarismo instituidos por la modernidad donde el A y el NO-A puedan ser realidad no
contradictorios e igualmente verdaderas al mismo tiempo. Desmontar el sistema racista-patriarcal
es sucumbir con el binarismo violento y cognitivo que estructura el orden social y politico de
nuestras sociedades.
La poblacion negra, debido a condiciones histéricas de exclusion, tiene enormes
dificultades para llegar a instancias de poder en cualquiera de los espacios
institucionales. Llegar al parlamento ha sido la experiencia solitaria de unas pocas
mujeres negras y cuando se arrebata una representacion politica con la extraordinaria
dimension social de Marielle Franco, provoca un torrente de sentimientos que alternan
la conmociony el miedo, con la revueltay laindignacion, el desencanto y el desaliento,
porque sabemos el extraordinario esfuerzo que fue necesario para construir una lider
politica como Marielle Franco y todo el esfuerzo y el tiempo que sera necesario para
construir una nueva representacion con la densidad y el potencial que ella tenia (Sueli

Carneiro, 2018, en su ponencia: Marielle Franco, Racismo y Desigualdad
Socioespacial). [Traduccion de NBs]

Puede que sea dificil, de hecho, construir una nueva representatividad como fue Marielle Franco,
principalmente cuando consideramos las l6gicas de perpetuacion y dinamismo del racismo y
sexismo en diferentes procesos historicos. Sin embargo, nuestra tarea mas urgente es traducir el
proyecto historico de solidaridad, comunidad y transversalidad que Marielle Franco defendia para
la poblacion negra, mujeres, jovenes, poblacion LGBTQIA+ y otras. El racismo exige ese proceso
de conciencia y memoria para la construccién de alternativas al actual proyecto histérico que se
centra en las cosas-capital, pero: “Estamos dispuestos, muchos de nosotros, a sacrificar riqueza y
consumo, por otras formas de felicidad, de bienestar, que dependen de la inversion en un mundo
relacional, en el cual la reciprocidad mantiene los lazos comunitarios en pie?” (Segato, 2021c, p.

83).

El huracan Marielle trae consigo distintas lecciones. Una de ellas es que el racismo se manifiesta
en su versién mas virulenta sin maquillarse, sea en el anonimato o en la vida pablica/politica. Sin
embargo, para mi, su mayor legado es que Marielle Franco se transformé en la expresion completa
de la amefricanidad de Lélia Gonzalez: una mujer negra, pobre, favelada y bisexual que supo

“emergerse por completo en el desarrollo de una estrategia de supervivencia, todos los dias, todo
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el tiempo, sin dejar de lado la apuesta en la vida” (Gonzalez, 1985, p. 111). Por fin, la trayectoria
de Marielle refuerza la necesidad de reconstruir algo que el racismo nos ha robado: nuestro
proyecto historico amefricano que supera a las ldgicas de no empatia y lejania y que abre espacio
para que podamos tejer las practicas de solidaridad, comunidad y transversalidad que ella defendia.
Marielle nos ofrece la oportunidad de establecer una nueva ética popular antirracista y feminista

que rechaza la muerte como proyecto de vida.

llustracion 15: Marielle Presente!

Muro escrito "Marielle Floresce", situado en la calle donde la concejala fue brutalmente asesinada en 2018. Foto de
mi archivo personal
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Reflexiones finales

Corria el afio de 2017. Iba yo regresando de la Universidad hacia mi casa, cruzando toda la ciudad
en un trayecto que, de ida y vuelta, me llevaba mas o menos tres o cuatro horas de mi dia para salir
desde la periferia sur de Brasilia para llegar al Distrito Federal donde siempre he realizado mi vida
profesional y académica. Pegaba fuerte el sol de finales de afio en Brasilia, mas o menos a 40

grados y, y, desafortunadamente, me senté en el lado donde el sol pegaba ain mas fuerte.

Mientras estaba en Facebook, vi las noticias de un periédico de mi ciudad. En menos de 24 horas
habia innumerables reportajes sobre el hecho de que la policia habia matado a algunos jovenes
acusados de asalto o de trafico de drogas. Todas las publicaciones tenian un encabezado similar:

Mais um CPF cancelado® pela policia.

Estos reportajes eran parecidos en otro sentido: exhibian los cuerpos muertos deshumanizados,
tirados en el piso tras la violencia policiaca, y todos esos cuerpos, digo eso sin equivocarme, traian
una marca registrada: eran jovenes negros. Innecesario decir que las muertes fueron

espectacularizadas y celebradas por muchos seguidores de los periodicos.

Cidade Ocidental, la ciudad de donde vengo, esta mas o menos a una hora al sur de Brasilia y tiene
una poblacion de poco mas de 40 mil habitantes. Es una periferia que es parte del estado de Goias,
pero la gran mayoria de sus residentes trabaja y estudia en Brasilia. Esa parte del entorno sur es
conocida como formada por ciudades dormitorio, ya que las personas pasan gran parte de su dia
en la capital del pais. Quienes habitamos en esas ciudades dormitorio estamos acostumbrados a
dos situaciones particulares: despertarnos a las 4:30 de la mafiana para llegar a Brasilia antes de
las 8:00, debido al trafico y a la cuestion de la inseguridad. Cuento esto porque ese dia se despertd
en mi por primera vez la pregunta: ¢por qué todos esos jovenes que estan siendo asesinados son
negros? Confieso que fue la primera vez que esa cuestion me atraveso de una manera muy directa.

Nunca me habia fijado en esa realidad.

Fue ahi que nacié mi interés por las dinamicas de las relaciones raciales y del racismo en Brasil.
Anteriormente, mi idea era enfocar mis investigaciones laborales y académicas en Economia
Politica sobre el tema del Banco del BRICS (Brasil, Rusia, India, China y Sudafrica). Pero el

racismo, que en ese momento aln no era, para mi, la explicacion mas exacta sobre todo eso, se

33 Otro CPF [CPF es la clave de identificacion en Brasil, similar a la CURP en México] cancelado por la policia.
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interpuso en mi camino ese dia de una manera muy traumatica y repugnante. No es posible que
todos los dias vivamos la muerte de un joven negro sin cuestionarnos que tipo de realidad atraviesa
a eso0s cuerpos negros para que la muerte sea siempre su destino final. Posteriormente me dediqué

a la investigacion acerca de la seguridad publica y fue asi como conoci a Marielle.

En una de las entrevistas que llevé a cabo para esta tesis con Fernanda, ella me mencioné que el
tema del territorio siempre cruza la vida y la sensibilidad de una manera avasalladora. Debatir
sobre el territorio y la supervivencia de la poblacion negra y periférica estaba en el centro del
interés de ella, como concejala y activista. Y hay que anotar que fue justamente tras perder a una
amiga en un enfrentamiento entre la policia y algunos traficantes que Marielle decidi6 dedicarse
al activismo en los temas del territorio y de la seguridad publica. Cuando Fernanda me menciond
eso, instantdneamente me vino a la memoria a ese Nicholas de 2017 regresando de la Universidad
y cuestionando la realidad casi obligatoria de los jovenes negros. Al mismo tiempo se me despertd
otra vez la indignacion sobre como es posible que Cidade Ocidental y Favela da Maré compartan
la misma realidad siendo que estan en ciudades y estados tan diferentes. Pocos meses después,
Marielle, a la que tanto admiro y cuya trayectoria segui con cuidado, fue asesinada en Rio de

Janeiro.

Menciono todo esto porque creo que gran parte de las investigaciones académicas en ciencias
sociales necesariamente nacen debido a una experiencia que, directa o indirectamente, cruza el
camino del investigador de manera avasalladora. Esto fue lo que me pasé a mi en estos ultimos
afios, en el sentido de que los asesinatos de muchas personas negras en Brasil han sido

avasalladores para mi.

En este trabajo de tesis vimos que es indispensable comprender qué papel juega la raza en las
relaciones sociales en Brasil. Vimos también que el factor racial no es una mera sustancia que
habla sobre los cuerpos, sino que es una referencia a un paisaje histérico que nos constituye y nos
confiere una posicion muy especifica en la sociedad. Este lugar tiene un color, es racial y es
siempre relacional. Evocamos a la raza en Brasil no a partir de su connotacion bioldgica, sino para
elucidar una estructura que ha permeado las relaciones sociales y que es la matriz de las
desigualdades del Brasil de hoy. En este pais, la raza es una posicion que nos habita. Al mismo
tiempo, la raza es, para mas de la mitad de la poblacion nacional, que es negra, el marcador de

nuestra condicion humana, que nos fue robada.
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Como fue desarrollado en las anteriores paginas, el hecho de que la vida de las personas les sea
robada — “la rapifia de la vida, como lo dice Segato — es una constante incuestionable de la realidad

negra en Brasil, ya sea en el &mbito politico-institucional, en el social o en el econémico.

En ese contexto, el caso de Marielle se vuelve emblematico en medio a un espectro continuo de la

violencia ejercida en contra una multitud de personas anénimas en Brasil.

Antes que nada, se vuelve emblematico porque nos permite ver como el punto de partida del
analisis es que la rapifia de la vida de la poblacion negra es una l6gica atravesada necesariamente
por el racismo. Es el racismo el que produce la espectacularizacion de la violencia y la celebracién
de la muerte de cuerpos que son considerados ajenos a la sociedad nacional. El racismo es el que
produce esa légica que hace que a ciertos individuos del Brasil la vida no les pertenezca. Los
espacios histéricamente construidos para la poblacion negra habitan en la zona de no ser. El
racismo es una estructura rigida que hace que los distintos cuerpos nunca se crucen en esa sociedad,

regida por mucho tiempo por el mito de la democracia racial.

El caso de Marielle es emblematico porque, en segundo lugar, el racismo no siempre se manifiesta
de una manera abierta. En otras palabras, nuestra labor como investigadores sociales es crear
vocablos para realidades que no se nombran. Es decir, generalmente no ocurre que el que aqui ha
sido llamado “legislador de la moral y del mandato de la violencia” siempre ejerza la virulencia
gritando hacia los cuatros rincones de la tierra que lleva a cabo su acto de rapifia porque es un
individuo racista o porque practica la discriminacion racial. Sin embargo, el racismo es la norma
para que los actos de violencia racista sean legalizados. La investigacion llevada a cabo para este
trabajo de tesis me permitio darme cuenta de que el racismo es una de las estructuras centrales de
opresion de nuestra sociedad, y que, cuando éste se cruza con otras légicas histéricas de
dominacion como el género, la etnia, la clase, la sexualidad, la nacionalidad, etc, tiene un efecto

avasallador.

El caso de Marielle refleja un racismo que no tiene interés en maquillarse. Es un fendmeno que
opera como logica de organizacion y de subordinacién de cuerpos marcados por un paisaje
histérico comun sobre la zona del no ser. Como fue sefialado en el cuerpo de la tesis, desde
multiples realidades — la educacion, la salud, la representatividad legislativa, el ambito laboral —
el racismo tiene como estrategia la muerte, simbdlica o fisica, como proyecto de vida. Una muerte

simbdlica porque entendemos que la politica y el poder no reflejan la realidad y representatividad
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negra. Al mismo tiempo, el racismo puede provocar una muerte fisica, porque, como observamos,
la violencia en contra de la poblacién negra, sin distincion de genero, no es una logica casual. Ser
negro en Brasil es un factor de riesgo. Por lo tanto, es posible ver al racismo “como una articulacion
ideologica y un conjunto de practicas” (Gonzalez, 1985) que refuerza su eficacia estructural como
vector de la violencia historica y contemporanea, como la estructura central de las asimetrias y de

las violencias provocadas en Brasil.

Dentro de América Latina y de los estudios latinoamericanos, el caso del racismo en Brasil es
central para abordar las diferentes dinamicas y facetas del racismo en nuestro subcontinente. Para
el autor de esta tesis, el racismo es uno de los hilos conectores centrales entre todas nuestras

sociedades, forjadas en gran parte a partir de marcajes raciales y del racismo.

El racismo es intrinseco a las légicas fundacionales de nuestras republicas y es una variante
indispensable para el mantenimiento de una violencia basada en el mandato patriarcal y racista de

estructurar la dominacion sobre determinados cuerpos.

En Ameérica Latina el racismo puede tener distintas capilaridades o distintas caras; por ejemplo, el
racismo anti indigena y el racismo anti negro. Sin embargo, en todas ellas su logica es siempre la
misma: el racismo es una de las principales pedagogias de crueldad en nuestro subcontinente; es
decir, ensefia a la sociedad a incurrir en determinados actos o practicas sobre cuerpos que deben

ser cosificados o reducidos al estatus de cosa (Segato, 2021c).

Otro punto interesante para nuestra perspectiva latinoamericanista es analizar a partir de qué
categorias instituye el racismo su centralidad como sistema de opresion. Como lo hemos observado
para el caso del Brasil, éste fendmeno esta necesariamente ligado con la absoluta centralidad que
tiene la raza en este pais, como una categoria fluida que organiza y teje las relaciones sociales. Por
otra parte, a través de los planteamientos y las denuncias de los movimientos negros y feministas
brasilefios se pudo constatar que la raza puede travestirse de otros significados que no
necesariamente la mencionan como logica operacional. Desde el Brasil, ser negro es mucho mas
que compartir este paisaje historico del color de piel; es una transmutacion que abarca estatus

social y territorio.

Si bien en la totalidad de los paises de América Latina el racismo existe como un fuerte sistema
de creacion de desigualdades y de opresidn, la raza como categoria social puede no ser crucial o

tan crucial como en el Brasil. Por ello, siempre es necesario respetar las particularidades de la
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formacion historica de cada pais latinoamericano, pero teniendo como fondo que el racismo es una
I6gica comun a todos ellos de organizacion y de represion del estatus social de las personas. Ella
tiene como origen primigenio las estructuras jerarquicas y desiguales del proyecto colonial
inacabado en nuestra region, cuyos remanentes se convirtieron en estructuralmente centrales en el
momento en que nacieron y se empezaron a desarrollar los Estados-nacion modernos, orientados

por las légicas del colonialismo interno.

En esta tesis se intent6 averiguar hasta qué punto el racismo es la principal I6gica de la violencia
ejercida en contra lideres comunitarios y activistas en derechos humanos. Habiendo encontrado
con toda claridad, por lo menos en el caso del Brasil, que si lo es, se intentd precisar cGmo opera
esta logica. La conclusion es que no es coincidencia que América Latina sea una de las regiones
maés peligrosas del mundo para este tipo de lideres, y ello se debe a las estructuras sociales en las

que estos lideres estan insertos.

En este sentido, Marielle muestra claramente como una lider que emerge de la vida racializada
hacia la inferioridad que caracteriza a un territorio histéricamente negro y pobre, logra, de una
cierta manera, romper con las barreras que el racismo ha impuesto a la institucionalidad, y es en si
mismo una fuerte denuncia acerca de cdmo éste es, en esa sociedad, el eje fundacional de las

desigualdades territoriales, econdmicas, sociales y politicas.

Ha quedado confirmada la hipotesis central de este trabajo, segun la cual, en su calidad de l6gica
estructural de las relaciones sociales y raciales en Brasil y de l6gica de opresion fundacional de la
realidad de la poblacién negra brasilefia, el racismo tuvo una relacién directa con el asesinato de
Marielle Franco. A partir de la experiencia y de las denuncias de las feministas negras del Brasil,
aparece claramente como es a partir de la opresion racial que las mujeres negras se han organizado
a lo largo de la historia de este pais. Por otra parte, cuando el racismo se entrecruza con el sexismo
acaba produciendo una doble asfixia social, colocando mayores barreras a la movilidad social,
politica y econdmica de las mujeres negras, en comparacion con los hombres y las mujeres de
todos los demas grupos raciales. Finalmente, el racismo es también la principal barrera que se
levanta en contra de las mujeres negras brasilefias en el ambito politico y legislativo del pais.
Marielle emerge de una politica tradicional e histéricamente masculina y blanca. Sobrevivir en

estos espacios no es tarea facil.
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De esta afirmacion se deriva una conclusion importante de esta investigacion. Si la politica es un
espacio historicamente blanco y masculino, su logica de operacion estd basada necesariamente en
el sistema racista-patriarcal. Ademas de los bajos indices de éxito de las candidaturas electorales
negras de los que se dio cuenta en el cuerpo de este trabajo, podriamos decir que el racismo
instituye reglas para habitar estos espacios. Para sobrevivir en la institucionalidad es necesario

blanquearse y masculinizarse, tal y como lo impone el racismo como pedagogia de la crueldad.

Marielle siempre rechazo blanquearse y masculinizarse, pero, en su calidad de orden establecido,
el racismo produce la norma segun la cual cualquier acto de desacato dentro del sistema racial-
patriarcal debe ser castigado. El asesinato de Marielle es, literalmente, una sancion radical en
contra de ella por haber roto con las l6gicas establecidas por este sistema blanco y masculino. Por
lo tanto, el caso Marielle refuerza el hecho de que, en las sociedades marcadas por el autoritarismo
racista y patriarcal, el racismo es un proceso histérico de marginalizacidn constituido por practicas
discriminatorias y violentas. Fue este sistema racista y autoritario que se materializa en la

institucionalidad el que la asesino.

Por otro lado, el caso de Marielle es una metafora perfecta del racismo brasilefio, porque su
asesinato muestra con toda claridad que la violencia racista nunca es el punto final. No hay duda
de que el continuum del ejercicio de la violencia como norma incuestionable hacia determinados
grupos puede provocar el estancamiento de ciertos movimientos, debido a que una de las
estrategias del racismo es necesariamente fragmentar el tejido social y provocar un borramiento
de las identidades y de los arraigos comunitarios. Sin embargo, el caso de Marielle apunta hacia
una direccion contraria a esto: la formacion de una nueva ética popular frente a la violencia.
Podriamos incluso decir que, a la par de este asesinato, emerge una ética popular antirracista y
feminista que ha apostado a denunciar el racismo estructural, asi como la necesidad de establecer
un nuevo contrato social que sea capaz de desestabilizar las jerarquias y las violencias fisicas y
simbdlicas instituidas por el racismo y el autoritarismo en nuestras sociedades. La emergencia de
algunos colectivos negros y feministas, como el Instituto Marielle Franco, el Mujeres Negras
Deciden, Estamos Listas y el Colectivo Marielle Franco, asi como los incentivo por parte de esas
organizaciones para una participacion mas amplia en los procesos de toma de decisiones post
Marielle Franco nos dan un ejemplo de la magnitud y la importancia de estos colectivos en el

Brasil.
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Me atrevo a afirmar que este trabajo logrd establecer un hilo conductor entre lo llamé “mi reflexion
de sospecha” y las respuestas aqui desarrolladas acerca del crimen en contra de Marielle. Si
reconocemos que el racismo es parte del ADN del Estado brasilefio, es poco probable — como lo
apuntaba mi sospecha — que sus instituciones de base reconozcan que este fendmeno es clave para
entender el asesinato de Marielle. Innecesario mencionar que el poder judicial blanco y masculino
aun no ha externado hacia la sociedad si considera que este asesinato fue o no fue un crimen racista
en Brasil. Pero, yendo un poco mas alla, creo haber confirmado “mi sospecha”, ya que ésta
anticipaba que este aparato judicial es uno de los méximos defensores del estatus quo del sistema
racista y patriarcal. En otras palabras, una de las bases histdricas centrales del Estado brasilefio es
que él se encarga de propagar y mantener esa herida social que es el racismo. Si el Estado
reconociera la gravedad de esa herida y la necesidad de eliminarla, esto provocaria la inestabilidad
del orden de la sociedad y de todo lo que el poder mas aprecia, que es la preservacion, a cualquier
costo, de sus reglas sistematicas y organizativas, aun si ella implica sostener principios de
injusticia.

En mi calidad de académico y de aliado de los activismos antirracistas y feministas del Brasil,
considero que parte de mi obligacion es nombrar las realidades que ilustran el racismo y el
patriarcado en esta sociedad. Espero que esto contribuya a la reflexién, la correccion y el
redireccionamiento de los modelos racistas y patriarcales de interaccion social en mi pais; al
establecimiento de un amplio proceso de reconocimiento reflexivo de nuestra condicion. Espero
también que el esfuerzo desplegado en este trabajo se una a muchos otros que, desde diversas
trincheras, estan tejiendo un fuerte apego a lo que representamos, con el propdsito de elaborar
nuevos caminos de libertad, y de luchar por la expansion de los derechos para la poblacién negra
y para las mujeres negras del Brasil. Una lucha que pasa a través de la interpelacion de nuevas
éticas y sensibilidades que se opongan frontalmente a la moral y al orden vigente, aunque, por lo

pronto, éstos sigan pareciendo impenetrables e inmutables.

El riesgo que asumimos quienes nos reclamamos ser parte de esta ética popular frente a la violencia
no es el de recurrir a una futurologia, sino el de arriesgarnos a pensar “salidas y estrategias para
desgastar y perturbar las estructuras productoras y multiplicadoras de violencia” (Segato, 2010, p.
256), entre las cuales, en el Brasil, el racismo, productor central de las desigualdades, jerarquias

sociales y multiples dimensiones de la violencia.
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Marielle es una piedra de toque importante en los debates sobre los ejes transversales del racismo
y las desigualdades en el Brasil, principalmente porque la concejala simboliza esa nueva
generacion de jovenes negros que han denunciado el racismo como norma operante en este pais.
Marielle es la sintesis de una generacién que ha recuperado la enorme potencialidad de ser negro
en la sociedad, de nombrar nuestra realidad a partir de la memoria que, histéricamente, ha sido

objeto de rapifia.

Marielle sintetiza esa conciencia colectiva de que ser negro en Brasil es una metéfora de multiples
opresiones historicas, pero que aun desde este lugar es posible construir un nuevo proyecto
histérico que continle apostando a la vida, sin dejar de lado nuestras diferencias, necesidades y
particularidades como un colectivo que, desde el racismo, comparte conciencia y memoria. En
otras palabras, esta experiencia nos ensefia las claves de un proyecto antirracista amefricano, como
decia Lélia Gonzélez, conducido por colectivos que surgen desde procesos de conciencia acerca
de qué es el racismo y cuales son sus impactos y la memoria construida acerca de él, que le

apuestan a que, a partir de ahi, es posible construir y restituir un nuevo proyecto de vida.

Esta nueva iniciativa historica antirracista y feminista que emerge a partir de Marielle
necesariamente rechaza la muerte como proyecto de vida y como patron incuestionable de la
realidad negra. Es un proyecto que pretende avanzar hacia la construccion de un pais restaurador,
que tenga la capacidad de mantener la reciprocidad, la solidaridad y el arraigo comunitario en torno
a temas simbolica y politicamente centrales para el tejido social. Esa perspectiva historica pasa por
la denuncia del racismo como estructura, asi como la denuncia de los mitos del mestizaje y de la

democracia racial que han hurtado nuestra conciencia, y han inmovilizado nuestra memoria.

Desde la perspectiva latinoamericanista, el huracan Marielle Franco nos ofrece propuestas para
construir este nuevo contrato social que podria desestabilizar estructuras a través del
desmantelamiento del racismo y del sexismo. Su mensaje mas importante es una politizacién que
ocurre también fuera de las instituciones del Estado, a partir del territorio comunitario, de las

experiencias colectivas y de los movimientos sociales.

Marielle nos presenta una alternativa hacia una nueva politizacion que emerge a partir de la
insurgencia social y de nuevas tecnologias de cercania y sociabilidad. Ese imaginario radical de
una nueva politica antirracista y feminista surge desde abajo, y no necesariamente dentro del

aparato estatal que tiene en su ADN el binarismo colonial racial y de género. Repolitizar la vida,
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desde la experiencia de Marielle, es asumir que este binarismo racista y sexista es la principal
barrera para la construccion de una alternativa en la que las diferencias puedan converger de
manera complementaria y no excluyente. Es necesario ocupar la institucionalidad, pero la tarea
mAs urgente es recuperar nuestros proyectos histdricos antirracistas que son alternativos a la l6gica

racista-patriarcal de nuestras realidades.

Esta repolitizacion solo es posible si no retrocedemos en el camino de romper cada dia las barreras
y los muros que el racismo nos impone en nuestras rutas. Ciertamente que este sistema no se
derrumbard de la noche a la mafiana, ya que el racismo es un fenémeno que la sociedad ha
adaptado. Hoy en dia nuestra tarea es la que corresponde al ideal de Marielle: desmantelarlo a
través de esa utopia de la ética antirracista y feminista, en la que la solidaridad y el arraigo

comunitario sean alternativas de superacion del patron racista-patriarcal.

Marielle Franco, Berta Caceres®, Samir Flores® y tantos otros han luchado, en varios paises
latinoamericanos, por nuevos horizontes de conciencia, memoria y emancipacion para los grupos
histéricamente marginalizados, como las poblaciones organizarias, negros, campesinos,
palenqueros y pueblos raizales. Lo han hecho bajo una perspectiva, bajo un proyecto de vida

subversivo frente a la actual dinamica predatoria, de dominacion, de exclusion y de muerte del

34 Berta Caceres fue una lider indigena lenca, activista ambiental y feminista natural de La Esperanza, en
Honduras. Su trayectoria fue marcada por su lucha en contra la financerizaciéon y mercantilizacion de la
naturaleza en su pais, luchando contra megaproyectos hidroeléctricos en Honduras. Berta Céaceres fue
asesinada el 2 de marzo de 2016 con tiros de armas de fuego en su casa en La Esperanza. Roberto David
Castillo, ex directivo de la hidroeléctrica Empresa Desarrollos Energéticos fue apuntado como autor
intelectual del asesinato de Berta Caceres y condenado en 2022 a mas de 20 afios de prisién. En 1993, la
activista habia fundado el Consejo Civico de Organizaciones Populares e Indigenas de Honduras
(COPINH) como oposicién a la empresa de David Castillo que construiria una hidroeléctrica en el rio
Gualcargue, sagrado para la comunidad lenca.

35 Samir Flores Soberanes fue un campesino, lider y activista nahua que hizo una fuerte oposicion al
Proyecto Integral Morelos y a la construccién y operacion de la termoeléctrica en Huexca, en el estado de
Morelos, México. Samir Flores era natural de Amilcingo, una comunidad del municipio de Temoac, Morelos,
a tres horas de Ciudad de México, y su trayectoria en defensa del agua y de la tierra. El Proyecto Integral
Morelos promovio6 la construccién de dos termoeléctricas, un gasoducto, un acueducto y una linea eléctrica
entre los estados de Tlaxcala, Puebla y Morelos. Samir Flores hacia oposicion al proyecto de inUmeras
maneras — marchas, conferencias, participacion en consultas y debates en su comunidad, pero
principalmente a través de la concientizacion pedagogica. Samir Flores tenia una radio comunitaria, Radio
Amiltzinko, donde también llevaba noticias sobre el proyecto hacia toda la poblacion de Amilcingo.
Ademas, el activista era Maestro y ensefiaba agroecologia a los nifios de una de las Escuelas Primarias
de la comunidad de Amilcingo, que hoy lleva su hombre. Samir Flores fue asesinado el 20 de febrero de
2019 a las 5 de la mafiana en su casa. Hasta el momento, no hubo demasiados avances en la investigacion
Y punicion de su asesinato. A lo largo de Maestria he realizado algunas actividades en la comunidad de
Amilcingo junto a los compafieros y compafieras de Samir Flores. Fueron momentos de mucho
aprendizaje, saberes, memoria y afecto compartido.
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capitalismo. Lideres como ellos, todos asesinados, nos ensefian que necesitamos recuperar, desde
nuestras entrafias, una alternativa latinoamericanista antirracista y feminista que rechace la muerte

como proyecto de vida.

Marielle durante su campafa electoral del 2016. Es una de mis fotos favoritas porque representa
su cercania con sus electores, su potencia, belleza y memoria. La foto es de su archivo personal.
Marielle Presente! Hoje e Sempre!
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