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INTRODUCCION

Esta tesis tiene como tema central la construccién contemporanea de narrativas
identitarias en torno a la afromexicanidad, a partir de la manera en la que un grupo
de mujeres afrodescendientes jovenes significamos nuestras vivencias vy

experiencias.

Las mujeres que han colaborado activamente conmigo en este trabajo son Cora
Montafiez, Nahui Olin, Jumko Ogata y Nahomi. Todas ellas tienen en comun con la
autora de esta tesis — cuyas vivencias y experiencias también se describen y
analizan aqui- el tener entre 20 y 30 afos, identificarse como afromexicanas,
trabajar ya sea en la academia o en redes sociodigitales. posicionarse contra el
racismo y pugnar por el reconocimiento de la poblacion afrodescendiente.

Las cinco hemos compartido experiencias de vida, sentires y reflexiones a partir de
los cuales este trabajo se da a la tarea de identificar los elementos que son
significados por todas nosotras como importantes o vitales en nuestra configuracion

identitaria.

Este trabajo dio inicio a partir de mis propias dudas y cuestionamientos en torno a
mi identidad. En mi nifiez, los primeros tres anos de primaria que cursé fueron en
una escuela primaria privada ubicada en el corazén de Iztapalapa en la Ciudad de
México. Durante mi estancia en esta primaria, sufri de acoso escolar. El principal
insultd que recibia era el de “negra”. Nunca entendi por qué me decian asi, ya que
en mi imaginario de nifia las personas negras no se parecian a mi, ni en el color de
la piel, ni en el tipo de cabello o en otros rasgos fisiondmicos. Cuando llegaba
llorando a casa y le contaba a mi madre todo lo que me decian ella tampoco
entendia por qué se referian a mi de esa manera. Si bien mi familia materna y
paterna es originaria de Veracruz, todas y todos en estas mis dos familias de origen
se vivian unicamente como personas originarias de San Andrés Tuxtla y de
Comoapan, Veracruz, que migraron hacia la capital. Es decir, nadie de mi familia se
autonombraba “negro”, o consideraba que el nucleo familiar fuera negro/a o

descendiente de personas provenientes del Africa subsahariana.



Mi experiencia de acoso escolar se extendié durante mi estancia en la Escuela
Secundaria Técnica N° 113, tuve un compafiero que decia “soy racista”, pienso que
por nuestra edad (13 afos aproximadamente) él no dimensionaba las implicaciones
de esa afirmacion; este comparero me hizo blanco de sus insultos. Para mi seguia
siendo un misterio el por qué era llamada constantemente “negra”. Al ingresar a la
Escuela Nacional Preparatoria #2 “Erasmo Castellanos Quinto” y posteriormente a
la Facultad de Ciencias Politicas y Sociales de la UNAM, el acoso escolar y los
insultos que recibia se transformaron: ya no me decian “negra” pero algunos
companeros al escuchar que soy de Veracruz decian “con razén estas tan piernona
y nalgona”. Me seguia resultando inentendible el por qué decian eso, pero
comenzaba a preguntarme por qué cuando decia en donde naci y de donde es mi

familia, tenian esta reaccion.

Fue hasta los ultimos semestres de mi licenciatura que entendi que dichos
comentarios estaban atravesados por la violencia de género, pero sobre todo por la
exotizacidon e hipersexualizacion de los cuerpos de mujeres negras o leidas como
tal. Cabe destacar que la exotizacion es otra forma en la que se manifiesta la
violencia racista y concebir los cuerpos de mujeres negras como hipersexuales
responde a una serie de estereotipos y prejuicios racistas. A esta experienciay a las
que conté anteriormente, se les fueron sumando otras. En las redes sociodigitales
Twitter e Instagram,’ todos los ataques que he recibido desde que soy usuaria,
siempre han sido por mi tono de piel y mis facciones. En resumen, me llaman “negra”

o prieta de maneras profundamente despectivas.

Poco a poco, la formacién que fui adquiriendo tanto por parte del feminismo como
del anti-racismo me fue ayudando a construir respuestas a todas las experiencias

que hasta el momento he compartido.

En dicha formacion fue crucial y determinante para mi el asistir al Primer Encuentro
de Mujeres Afrodescendientes de la Ciudad de México, que tuvo lugar el 14 de
noviembre de 2019 (https://bit.ly/3iJpaFqg). La Doctora Jahel Lépez Guerrero,

" Twitter es una red sociodigital en donde se comparten textos de maximo 280 caracteres; Instagram
es una Red sociodigital para compartir fotografias y videos cortos.


https://bit.ly/3iJpaFg

recomendo mi trabajo a las personas organizadoras de dicho Encuentro y fue asi
como asisti en calidad de relatora a este espacio en el que diversas mujeres que se
identifican como negras, afromexicanas o afrodescendientes, compartieron sus

reflexiones en torno a su autoadscripcion a dicha identidad.

Durante el evento se habl6é de diversos temas, entre los cuales quiénes son las
personas afrodescendientes, de donde vienen, su historia, etcétera. Varias mujeres
que provenian de Oaxaca, Guerrero y Veracruz hablaron de esto. Mientras las
escuchaba, me di cuenta de que lo que relataban acerca de su historia de vida y de

aquella de sus familias tenia que ver con mi propia historia.

Fue hasta este encuentro que me di cuenta de que todas esas violencias que he
vivido desde la infancia tienen un nombre: racismo; un racismo enredado con el
sexismo. El encuentro me permitié ponerles nombre a mis experiencias, esto fue
esclarecedor, pero deton6 otras dudas en torno a mi familia y a mi identidad. Al
mismo tiempo que me iba encontrando en los relatos de las participantes, comencé
a cuestionarme si yo y mi familia somos afrodescendientes. Es claro que, en mi
familia de origen, tanto en el lado paterno como en el materno, hay personas con
rasgos que normalmente son identificados como “afro”. Ellas tienen -me incluyo- el
cabello chino, por ejemplo. Pero nadie se sentia vinculada/o con la historia de las

poblaciones hoy llamadas afrodescendientes.

En ese sentido, el Encuentro fue determinante para mi: escuchar las historias de
vida, experiencias y reflexiones de las mujeres ahi reunidas me permitié reconocer
que algunas de mis vivencias tenian mucho en comun con las que ellas relataban.
Empecé a cuestionarme sobre quién soy yo, de donde vengo, cual es mi historia
familiar o la de una parte de ella y qué tanto esa historia tiene que ver con lo negro
o la afrodescendencia. En mi mente y sentimientos se abrieron muchas
interrogantes: ¢ Seré en parte afrodescendiente? ;Mi familia se ha pensado como
negra o afro? ¢ Fue por eso por lo que en la escuela me trataron asi? ; Ese maltrato

es racismo?

Mi necesidad de respuestas me llevo a pedir explicaciones. Comenceé a preguntarle

a mi familia: §Por qué a mi se me ha maltratado llamandome “negra”, y ustedes



dicen que la familia no tiene nada que ver con la poblacion negra? A ustedes nunca
les han llamado negros? ¢ Como eran fisicamente mis bisabuelos y tatarabuelos?
¢, Por qué ustedes nunca se han identificado como afrodescendientes, cuando, para
mi, escuchar a varias mujeres negras o afro hizo evidente que parte de nuestra
historia proviene de esa veta? No obtuve muchas respuestas claras a mis
preguntas. Sin embargo, generé con ellas/ellos reflexiones acerca de si una parte

de nuestra identidad no es la afrodescendiente.

A partir de entonces, me puse a leer sobre afrodescendencia, racializacién y
racismo. Me acerqué a algunas personas activistas del movimiento negro o
afrodescendiente mexicano, lei libros académicos y teoricos, y también los debates
y discusiones que se generaban en redes sociodigitales, particularmente en Twitter.
Una parte de mi acercamiento tenia que ver con que albergaba la esperanza de
encontrar en esas personas y en sus reflexiones y debates, respuestas acerca de

mis cuestionamientos identitarios, acerca de quién soy.

Sabia que las interrogantes en torno a la identidad han sido investigadas desde
diversas disciplinas; que las preguntas por el ser y el origen han sido objeto de
estudio de la antropologia, sociologia, filosofia, psicologia, etcétera. Por ello decidi
buscar respuestas en la investigacion académica. Fue asi como ingresé al
Programa de Posgrado en Estudios Latinoamericanos de la UNAM y presenté una
propuesta de proyecto que tiene como tema el que encabeza esta tesis.

Inicié este trabajo con muchas dudas, pero con la claridad de que si soy en parte
afromexicana. No obstante, lo concluyo con mas preguntas que respuestas. Esto
se debe a que, si bien me reconozco en las experiencias y narrativas de las mujeres
que participaron en el Encuentro, hoy no tengo la certeza de ser afrodescendiente.
Es claro para mi que soy leida como morena o prieta,?> por ello, he elegido

enunciarme desde ahi.

2 Prieta o prieto es, en México, una forma de llamar a las personas morenas de piel oscura o morena.
En este pais ese apelativo suele ser utilizado de manera despectiva. Es un insulto utilizado para
denostar a las personas que tienen cierto color de piel, y, ademas de ser un insulto racista, tiene
connotaciones clasistas. Sin embargo, actualmente la palabra prieta, prieto, priete o prietx esta
siendo adoptada y resignificada por las personas morenas en México; entendiendo por personas



Fue por todo ello que decidi, para esta tesis, observar a mujeres que en principio
son afrodescendientes, son como yo, estan en espacios urbanizados, académicos,
son asiduas a redes sociodigitales, estan en el mismo rango de edad que yo y tienen
dudas similares a las mias. Este ultimo elemento fue fundamental ya que me
interesaba que las colaboradoras de esta investigacion tuvieran en comun conmigo
un recorrido de indagacion identitaria en torno a nuestra afromexicanidad. Todas
nos hemos hecho preguntas acerca de como se ve lo negro en México; como se
ven a si mismas hoy en dia las personas afromexicanas; si hay o no una sola
manera de definir la afromexicanidad; qué elementos son los que destacan en las
narrativas de la afromexicanidad y si hay una sola forma de ser afrodescendiente.
Las mujeres que colaboraron conmigo en este trabajo son: Cora Montafez, una
mujer afromexicana de 26 afios nacida en Saltillo, Coahuila, que recientemente
concluyo su tesis de maestria; Nahui Olin,® una mujer afromexicana trans de 23
anos, originaria de Cosamaloapan, Veracruz y radicada en Puebla; Jumko Ogata,
escritora afromexicana de 24 afios originaria de Xalapa Veracruz, que esta cursando
una licenciatura en Estudios Latinoamericanos en la Facultad de Filosofia y Letras
de la UNAM, y es locutora del podcast “Yo soy Negra” en donde habla sobre su
experiencia como mujer afrodescendiente en México; y Nahomi,* de 20 afios,
originaria de la Ciudad de México pero que actualmente vive en Torredn. Estas
cuatro jovenes mujeres afromexicanas aceptaron reunirse conmigo para dialogar en

torno a la construccion de su identidad.

Esta tesis tiene como tema central la construccién de narrativas contemporaneas
en torno a la afromexicanidad. En ese sentido, el objeto de estudio de este trabajo
son las narrativas. Entiendo por narrativa el ejercicio de contar algo, poner en

palabras una experiencia o una reflexibn que posteriormente es tomada como

morenas aquellas que no se reivindican necesariamente como afromexicanas, afrodescendientes o
negras.

3 Nahui Olin es el seudénimo que eligio la compariera para ser presentada en este trabajo. Maria del
Carmen Mondragén Valseca o también conocida como Nahui Olin fue una pintora y poeta
veracruzana. Asimismo, fue una mujer que estuvo involucrada en la fundacion de la Liga Feminista
de Lucha contra las Toxicomanias y se mantuvo activa durante la lucha por el voto y acceso a la
educacion para las mujeres.

4 Nahomi eligié aparecer en este trabajo sélo con su nombre y sin mencionar su apellido.



referencia para hablar de un mismo tema o vivencia. Una narrativa que da cuenta
de un hecho en especifico puede ser contada de diversas formas. Es decir, las
distintas narrativas en torno a la identidad afromexicana dan cuenta de un mismo
proceso de construccion identitaria o de experiencias similares pero cada persona
destaca el elemento que para ella es determinante; aunque para otra persona, no
lo sea y sefale otra vivencia como fundamental. Las narrativas son una suerte de
relato compartido que fija, dependiendo de a qué se esté refiriendo, algunos
parametros para entender con claridad de qué estamos hablando. Hay narrativas

sobre ser mujer, hombre, madre, profesora, etcétera.

La narrativa, puede entenderse, es una reflexion sobre la condicidon humana:
«nuestra experiencia de los asuntos humanos viene a tomar la forma de las
narraciones que usamos para contar cosas sobre ellos» [...] los eventos
construyen discursos o los posibilitan, pero, asimismo, hay discursos que
permiten la constitucién de acontecimientos, y les otorgan sentido (Bruner,
1997, citado por Mendoza Garcia, 2005: 10-11).

De acuerdo con Jorge Mendoza Garcia y con lo que planteé anteriormente, las
narrativas no solo son el relato de un hecho o experiencia, sino que dan cuenta de
la forma en la que significamos ciertos eventos y, ademas de darles sentido, les
asignamos un lugar. En esta investigacion me concentro en las narrativas en torno
a la construccién de la identidad afromexicana y, a partir de ahi, analizo la forma en
las que estos relatos han impactado en la vida de quienes colaboran activamente

en este trabajo.

Las siguientes son las preguntas guia de esta investigacion: ¢ Cual es la relacion
que tenemos con nuestra familia, su origen e historia? ; Como ha sido percibido
nuestro cuerpo y de qué manera ha afectado en nuestra autopercepcion? ¢ Por qué
se refieren a mi con palabras o calificativos que no usan en otras personas? ¢ Por
gué me tratan de una forma diferente que a otras personas/amistades/ familiares?
¢ Qué experiencias de racismo y de racializacion identifico que he tenido a lo largo
de mi vida? Estas preguntas también guiaron las conversaciones o entrevistas que
sostuve con las cuatro coparticipes de este trabajo, también fueron determinantes

y centrales.
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El objetivo general de mi trabajo es destacar que la afromexicanidad puede
construirse, manifestarse y leerse de diversas maneras, todas validas, pero con
implicaciones distintas. En este trabajo, este objetivo se traduce en identificar y
analizar cuales son las vivencias o experiencias que las colaboradoras de este
trabajo significan como vitales o determinantes para enunciarse o autoadscribirse
como afrodescendientes. Como objetivo especifico puedo destacar el de dar cuenta
de cuales son los elementos sociohistéricos que articulan las narrativas
contemporaneas en torno a la afromexicanidad o que configuran la forma en la que

algunas mujeres afromexicanas jévenes se perciben a la luz de dichos elementos.

En este trabajo exploro como la afromexicanidad es una identidad que permite que
algunas personas, -en este caso mujeres que tienen rasgos faciales y corporales y
experiencias tipicamente asociadas a las personas negras- aun si son distintas
entre ellas, se enuncien y entiendan sus vivencias al encontrarse e identificarse
unas con las otras alrededor de ciertas historias o narrativas en torno a dicha
identidad.

Tanto las coparticipes de esta investigacion como yo misma somos leidas como
mujeres morenas o prietas, y, salvo en el caso de Jumko Ogata, ninguna de nosotras
NosS enunciamos CoOMo mujeres negras, pero si nos reconocemos en las vivencias
de personas que abiertamente se autoidentifican como afrodescendientes.
Considero que nuestras reflexiones, experiencias, vivencias e incluso la forma en la
que nos vemos pueden ser facilmente identificadas como siendo parte de la
afrodescendencia. No obstante, también reconocemos que, al tener la piel mas clara
que muchos afrodescendientes o el cabello con una textura distinta a la mayoria de
ellos, nuestra identidad también depende del contexto en el que estemos insertas.
En ese sentido, pienso que la identidad afromexicana que mis compaferas y yo
estamos construyendo o sobre la que estamos reflexionando entre nosotras es

fluida, situada y contextual.

La hipotesis de este trabajo es que delimitar las identidades y procesos de
racializacion es una labor muy compleja debido a la fluidez de estos fenGmenos.

Las personas morenas y prietas pueden encontrar familiaridad en las narrativas
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construidas en torno a la identidad afromexicana y adscribirse a ésta, aunque no
‘cumplan” en su totalidad con las supuestas caracteristicas que constituyen esta
identidad. La afromexicanidad es una identidad que no sélo implica verse
fisicamente de una manera, sino que hablamos de todo un aparato sociocultural, de

educacion, creencias, etcétera que articulan lo que es o no es una persona.

Para lograr cumplir con estos objetivos e intentar demostrar esta hipotesis, el cuerpo
de esta tesis estara dividido en cuatro capitulos, mas mis reflexiones finales. El
primero de ellos abordara los conceptos centrales de esta tesis: identidad individual
e identidad sociocultural o colectiva —dos categorias que implican abordar la
otredad-; raza, racializacion, racismo y pigmentocracia-colorismo, en general y en
México; negridad, negrura y negritud; género, mujeres, sexismo y racismo; mujeres

cisgénero y trans; feminismos alternativos y feminismos hegemonicos.

La identidad se construye en distintos niveles: nuestro cuerpo, la forma en la que
nos ven, las experiencias que atravesamos y cdmo nos pensamos a nosotros/as
mismos/as. Entiendo por identidad, la convergencia de dichos elementos sociales e
individuales que posteriormente son nombrados de una forma especifica y que nos
ayudan a nombrar y darle sentido a quiénes somos personalmente, pero que
también estan insertos en un contexto y en un tejido social especificos, que no son
lineales y responden a los espacios y territorios en los que estamos insertos.
Dialogaré aqui con Stuart Hall, con Gilberto Giménez y con Avtar Brah, para lograr
profundizar en lo que entiendo por identidad.

La nocion de identidad es el inicio del aparato critico que propongo para analizar la
afromexicanidad, Inmediatamente después abordo los conceptos de racializacion,
racismo y colorismo. En general y en México, los procesos de racializacién, racismo
y colorismo moldean — y a veces incluso determinan - quiénes somos, nuestra
identidad. Ser una persona racializada hacia la inferioridad implica estar marcada.
Para hablar de racismo y de como lo hemos experimentado en Meéxico,
particularmente con las violencias sufridas por las personas negras
afrodescendientes, retomaré el trabajo de Beatriz Urias Horcasitas, Maria Elisa
Velazquez, Gabriela lturralde Nieto y Modnica Moreno Figueroa. Aunado a las
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discusiones sobre el racismo, también es importante dar cuenta de las dinamicas
de colorismo que operan en torno a las identidades. El colorismo se ha entendido
como la accidn de privilegiar a personas que poseen pieles mas claras y, por lo
tanto, tienen acceso a espacios y a un trato superiorizado, y colocar en una escala
mas baja de trato y de derechos y oportunidades a personas racializadas hacia la
inferioridad porque tienen un tono de piel oscuro, café, marrdn, negro, etcétera. Esta
dinamica colorista no solo es una practica racista entre personas blancas y no
blancas, sino que también es una dinamica relacional entre las mismas personas
morenas, negras, etcétera. Este marcaje puede derivarse o detonarse por tener
cierto color de piel o facciones, y/o por otro tipo de procesos, ya que no siempre es
determinante el color de la piel. Estamos marcados socialmente por el lugar en el
que nacimos, la forma en la vestimos, nuestra educacion, el dinero que tenemos y
como hablamos, entre otras cosas. A partir de estos elementos se nos asigna un
lugar de superioridad o inferioridad, se nos lee y se nos nombra. Para dar solidez a
lo que pienso en torno a la racializacidon y al racismo retomaré a autores como
Ramén Grosfoguel, Alejandro Campos Garcia, Rita Laura Segato, Anibal Quijano y
Asad Haider.

Considero que el colorismo es un concepto que profundamente ligado a
pigmentocracia. En ese sentido, sera necesario revisar algunos de los
planteamientos realizados por Alejandro Lipschutz, Citlali Quecha Reyna, Juris Tipa,
Olivia Gall, Eugenia lturriaga, Jimena Rodriguez y Diego Morales para entender el
uso que se le ha dado en México al color de la piel.

Por otro lado, abordaré en este trabajo la nocion de negridad, aunque de manera
somera, ya que la forma en la que decidimos nombrar “lo negro” esta cargada de
historia en torno a la presencia de la poblacion africana en cada territorio. A la par
del impacto cultural de esta presencia, generalmente se da cuenta de las
caracteristicas fisicas a través de las cuales se valora y clasifica a las personas. La
genealogia en torno a la categoria negro, negrura o negridad, la retomaré del trabajo
de Roosbelinda Cardenas Gonzales y Rocio Gil Martinez de Escobar.
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Abordo inmediatamente después las categorias género, mujer, mujeres cisgénero y
trans, sexismo y a interconexion de todo ello con el racismo. Ya que este trabajo se
concentra en mujeres afromexicanas, es importante destacar que la nocién de mujer
a la que me adscribo deviene de los feminismos negros, los decoloniales, el
transactivismo e incluso la teoria queer. Mujer, para mi, es aquella persona que se
identifica como tal y que, debido a esta identificacion, es atravesada por distintas
violencias y discriminaciones. Historicamente, las mujeres han sido oprimidas al ser
consideradas como inferiores o débiles. Ser mujer es una construccion socialmente
determinada, se modifica de acuerdo con el contexto histérico, cultural e incluso
politico. La pregunta ;qué es ser mujer?, ha sido ampliamente discutida por los
distintos feminismos, aunque considero que es un debate inacabado, hay posturas
con las que disiento totalmente, especialmente con aquellas que afirman que ser

mujer ser reduce a la experiencia de menstruar, gestar y parir.

Retomaré aqui a autoras como Oyéronke Oyéwumi, Maria Lugones, Marta Lamas,
Sojourner Truth y Angela Davis, con el propédsito de profundizar en torno a la
categoria “mujer” y las distintas formas posibles de serlo. Si bien esta tesis no intenta
establecer o debatir qué es ser una mujer, si es importante destacar que quienes
colaboran en esta investigacion, de acuerdo con Oyéwumi, Lugones, Davis e
incluso Truth, tienen una experiencia de lo femenino que se entrecruza con su

identidad racializada.

A lo largo de este trabajo destaco como la experiencia de ser mujer no es una
experiencia homogénea. Por poner un ejemplo los estereotipos de belleza, no se
manifiestan u operan de la misma manera en una mujer blanca a una mujer negra,
morena, etc. Mientras en un lado de la moneda se exigen o esperan cuerpos
extremadamente delgados y menudos, por otro lado, la voluptuosidad es la meta.
Esto resulta interesante porque mientras un cuerpo es concebido como algo
delicado, fragil, asociado a lo infantil y la inocencia, el otro cuerpo, el racializado
hacia la inferioridad, es hipersexualizado. Este es solo un ejemplo de cémo la
experiencia de las mujeres no es la misma y, quienes participan en esta
investigacion, engarzan su experiencia de ser mujer con los distintos procesos de

racializacion que las atraviesan.
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El segundo capitulo esta conformado por tratar de reconstruir como las narrativas a
las que hago referencia estan insertas en la historia de México. Por ello, estara
dedicado a hablar de la presencia de la poblacion afrodescendiente en el pais y, en
especifico, de las mujeres afromexicanas, y también de cuales son los relatos
contemporaneos y las discusiones actuales en torno a la afrodescendencia que
también dan sentido y significado a la identidad de las colaboradoras de esta

investigacion arriba mencionadas.

Empezaré por: la historia colonial de los africanos y afrodescendientes en la Nueva
Esparia. Sergio Pefialoza Pérez, fundador de la organizacion civil México Negro,®
destaca que durante la conquista el principal factor para diferenciar a las
poblaciones entre si y para categorizarlas no era el color de la piel, sino los marcos
culturales que configuraban a cada persona y grupo humano. Por su parte, Maria
Elisa Velazquez, en su participacion en el programa Los afrodescendientes en
Meéxico conducido por Julio Astillero, destac6 que durante la mayor parte de la

Colonia tampoco se hablaba de “razas” negra, blanca u otra:

A mediados del siglo XVIII inicia el auge de la nocion de raza, nace la
preocupacion por clasificar, se inventa que los humanos estamos divididos
en razas, blancas, negras, etc. También se construye la diferencia y se
califica a unos como inferiores y a otros como superiores a través de como
se ven. Pero también los elementos culturales van a diferenciar a las
personas y asi es como nace el concepto de raza y el racismo. (Velazquez,
en Astillero, 2020).

Seguiré con la forma en la que fue invisibilizada la poblacién afromexicana a partir
de la abolicion de la esclavitud en 1829. Invisibilazién que a lo largo de casi 200
anos las personas negras de México o afromexicanas se reconocieran como tales.
En efecto, como es bien sabido, en todo el continente americano la presencia de
personas africanas data del hecho de que fueron traidas en calidad de esclavas a
raiz de la conquista de este continente por parte de los europeos (Velazquez, Maria

5México Negro es una asociacion fundada por Sergio Pefialoza Pérez y Glyn Jemmott Nelson. En
1997, Pefaloza Pérez y Glyn Jemmott convocaron al Primer Encuentro de Pueblos Negros, el
objetivo del encuentro era visibilizar las distintas problematicas que la poblacién afrodescendiente
de la Costa Chica de Guerrero.
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Elisa e lturralde Nieto, Gabriela, 2012: 33). Sin embargo, en las distintas colonias
americanas no se les dijo nunca afrodescendientes. Ni siquiera en todas partes se
les nombraba con el apelativo de “negros”. A lo largo de los tres siglos de esta
colonizacion, para nombrar a estas personas se echd mano de diferentes
apelativos. En el caso concreto de México, cabe destacar que, como lo expresan
varios testimonios de personas afrodescendientes, que, en los afios 70 y 80 del siglo
pasado, practicamente nadie se identificaba como teniendo origenes o rasgos
africanos. Sergio Pefaloza situa en un tiempo muy reciente el uso, en México, de la

categoria “afrodescendiente”:

Cuando [hoy] hablamos de afrodescendencia hablamos de los descendientes
de africanos, pero justamente ya fuera de Africa. Sabemos nosotros que en la
actualidad siguen llegando africanos pero que hablamos de dos grandes
migraciones: las migraciones histéricas que son justamente las que llegaron en
los siglos XVI, XVII y XVIII con el proceso de la esclavitud en la época del
virreinato y que trajeron africanos; en la actualidad, [en] las migraciones
recientes vienen africanos, pero también afrodescendientes de diversos paises
de Africa (sic.), pero vienen haitianos, venezolanos, colombianos o de otros
paises. Los afrodescendientes somos todos los descendientes de africanos
nacidos fuera de Africa, o sea la didspora africana. (Pefialoza, 2020 en
Toscano, 2020, entrevista en linea)

Varios trabajos ya han explicado que eso ocurria debido a que, después de la
liberacion de la esclavitud en 1829, dicha poblacion fue sistematicamente
invisibilizada, ya no nombrada, en este pais (Aguirre Beltran, 1990).

En tercer lugar, abordaré la forma en la que dicha invisibilizacién llevo a que los/las
afromexicanos no hubiesen podido identificar, a lo largo de un periodo que casi
abarco dos siglos, por qué muchas veces se les ha negado el acceso a igualdad de
trato, de oportunidades y/o de derechos.

Inmediatamente después, hablaré de las politicas eugenésicas mexicanas a
mediados del siglo XIX e inicios del siglo XX que impactaron a la poblacion

afrodescendiente y, en particular, a las mujeres afromexicanas.

Me detendré también la historia concreta de las mujeres africanas vy

afrodescendientes en este territorio, y, finalmente tocaré algunos eventos
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coyunturales del México de 2015 con la encuesta intercensal y el censo poblacional
2020 que incorpord una pregunta en torno a la afrodescendencia, que detonaron,
en las poblaciones vy organizaciones afromexicanas y de mujeres
afrodescendientes, la discusion y el debate en torno a la racializacion y el racismo

en México y en contra de ellas.

El tercer capitulo abordara las entrevistas que llevé a cabo con las cuatro mujeres
que colaboraron en esta tesis. El objetivo central de dichas entrevistas fue identificar
qué experiencias o vivencias son significadas por ellas como determinantes para la

construccién de su identidad afromexicana.

Metodolégicamente hablando, desarrollé estas entrevistas como “entrevistas
semiestructuradas”, en el sentido en el que entiende este término Graciela Tonon

de Toscano:

En el caso de la entrevista semi-estructurada, se pretende mediante la
recoleccién de un conjunto de saberes privados, la construccion del sentido
social de la conducta individual o del grupo de referencia del sujeto
entrevistado; y de esta manera, permitir la entrada en un lugar comunicativo de
la realidad, donde la palabra es el vector vehiculizante principal de una
experiencia personalizada, biografica e intransferible. (Tonon de Toscano,
2009: 48)

Para mi era fundamental plantear preguntas concretas en torno a los elementos que
me interesan, pero manteniéndome flexible para escuchar si las colaboradoras
arrojaban informacion distinta y adicional a lo que yo estaba dando por hecho que
apareceria. Tonon de Toscano destaca que “la entrevista [...] busca descubrir
subjetividades” (Tonon de Toscano, 2009: 47)y el ejercicio que realicé con las
colaboradoras de este trabajo no sélo fue ahondar en la pregunta acerca de quiénes
es cada una de ellas, sino en analizar y buscar de manera conjunta qué las condujo
a ser quienes son y a nombrarlo de una manera especifica ahora y en el momento
de la entrevista. Este ejercicio colaborativo tuvo como fin entender de qué manera
las colaboradoras significan experiencias de vida que han atravesado, cuales son
las reflexiones que dichas experiencias les han detonado y como éstas las han
determinado e impactado como mujeres afromexicanas. Cabe destacar que esta

17



investigacion la llevé a cabo en el contexto de pandemia por la COVID-19, por lo
cual los dialogos con las interlocutoras estan atravesados por un elemento adicional:
la virtualidad. La pandemia y sus implicaciones me obligaron a pensar en una
estrategia que no pusiera en riesgo ni a las colaboradoras ni a mi. Para ello lancé
una convocatoria en Instagram en la que describi de manera breve el objetivo de mi
tesis y lo que pretendia al entrevistarlas. Al lanzar la convocatoria especifiqué que
me interesaba ponerme en contacto con mujeres que se identifiquen como
afromexicanas; no coloqué ningun rango etario, ni un criterio geografico, y también
sefalé que agradeceria la participacidn de mujeres cisgénero o trans si deseaban

colaborar en esta investigacion.'°

Mi convocatoria tuvo un doble propdsito, por un lado, buscaba la seguridad de todas
las participantes; mientras que en un segundo plano igual de importante, buscaba
que tuviesen mucha claridad en torno a su identidad afromexicana para asi,
posteriormente, analizar juntas qué elementos las llevaron a concluir que son afro.
Mi convocatoria fue compartida en muchas ocasiones y gracias al apoyo de quienes
me siguen en mi cuenta personal y también en la cuenta que creé especificamente
para mi tesis, @Afronarrativas, me puse en contacto con las coparticipantes de esta
tesis.

Si bien la pandemia me orillé a realizar el proceso de convocatoria y entrevista a
través de Internet, esto no es nuevo o exclusivo del contexto pandémico. Internet y
las redes sociodigitales han sido herramientas que, desde su aparicion y con su
desarrollo, han sido utiles para distintas investigaciones, ya sea para la recopilacion
de datos, analisis de discurso, como espacio de analisis 0 como una forma de
establecer contacto con otras personas. Internet es una herramienta que nos acerca
a gente a la que no podriamos llegar de otra forma, también nos presenta desafios.
La mayor dificultad que encuentro es la conexion inestable, debido a que durante la

pandemia se incremento el uso de plataformas para realizar video llamadas, los

0 ElI término cisgénero se refiere a personas cuya identidad de género y sexo corresponde al
asignado al nacer. Es decir, si se nacié con pene y se identifica como hombre, hablamos de que es
una persona cisgénero ya que la presencia de un pene en el cuerpo esta tipicamente asociada con
lo que es un hombre. Por otro lado, el término trans se refiere a personas que no son cisgénero, esto
quiere decir que no se identifican con el género del sexo asignado al nacer.
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distintos servicios de internet en ocasiones sufren de caidas o retrasos al
encontrarse saturados. Las interrupciones en linea no son iguales a las que nos

enfrentamos cara a cara.

Durante el dialogo con las colaboradoras, tanto ellas como yo tuvimos dificultades.
Se caia la llamada o en ocasiones el audio no era lo suficientemente claro por lo
que teniamos que repetir la respuesta o la pregunta. Si bien estas dificultades no se
atraviesan en la presencialidad, reanudar la conversacién o esperar a que la
conexidn se estabilizara no supuso mayor problema. El didlogo se entorpece, pero
también me parece que llenar esos vacios o retomar el punto en el que nos
quedamos puede relajar la conversacion y permitir que fluya o, al contrario, tensarla.
No obstante, esto no me parece propio de las entrevistas en linea pienso que puede
pasar también en el cara a cara. Las autoras Ardévol, Bertran y Callén al respecto

sefalan:

La entrevista es una forma de dialogo, de conversacion, en la que hay un
acuerdo tacito y explicito sobre el sentido de la relacion, basado en un turno de
preguntas y respuestas. La entrevistadora debe ganarse la confianza de la
persona entrevistada, dejarla hablar y escucharla. Una vez mas, y ahora en
relaciéon con el ritmo de la comunicacién, los parametros que usamos en la
entrevista cara a cara son dificiles de adaptar a las caracteristicas del nuevo
medio. Por ejemplo, el lag-retraso que se produce desde que enviamos el
mensaje hasta que aparece en la pantalla de la otra persona muchas veces
puede llegar a ser de muchos segundos; mientras que en una relacién cara a
cara, seria absurdo pensar que se produjeran silencios de 11 segundos y, en
todo caso, un simple silencio de 4 segundos se podria llenar con otras formas
no verbales de comunicacion. (Ardévol, Bertran, Callén y Peréz, 2003: 83)

Todas las conversaciones sostenidas con las colaboradoras de este trabajo,
independientemente de las dificultades presentadas al ser realizadas en linea, me
permitieron construir el corpus de esta investigacion. Las historias de vida y
experiencias que compartieron conmigo no soélo son valiosas en si mismas, sino
que al observarlas, analizarlas y ponerlas a dialogar con conceptos teéricos o a
través de la historia, logro entretejer y ofrecer una posible respuesta a la
interrogante: ;qué elementos o experiencias son significados como relevantes o
vitales en la construccion de la identidad afromexicana? Cabe destacar que, a través
de mi trabajo, mis reflexiones y las de las compafieras presentes en este trabajo,
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daré respuesta a la pregunta que planteo, es decir, hablo de casos en especifico y

no de supuestos universales.

Los conceptos centrales de este trabajo de tesis y las perspectivas teoricas desde
las que son abordados forman parte del corpus tedrico de este trabajo y, en conjunto
con las reflexiones que comparti con Jumko Ogata, Nahui Olin, Nahomi y Cora
Montafiez, me llevan a explicar de qué manera cada una de ellas y yo misma
significamos las distintas experiencias que hemos atravesado para posteriormente
construir nuestra identidad como afrodescendientes y/o para hacernos preguntas

en torno a ésta.

He observado que algunas personas se enuncian como afrodescendientes debido
al temor que les representa que su identidad sea descalificada o invalidada al
llamarse negras o negros. Pienso que esto da cuenta de dos fendmenos pertinentes
de analizarse en trabajos futuros. Por un lado, las narrativas hegemonicas en torno
a lo negro han colaborado a que concibamos a las personas negras solo de una
forma, mientras otras identidades negras o morenas, prietas, cafés, marrones o de
color, al no ajustarse al deber ser construido en torno a lo negro podrian ser
invalidadas o cuestionadas. Ese mismo miedo también responde a que

reconocemos los privilegios que implica no verse hegemonicamente negro o negra.

El ultimo punto mencionado, me parece muy importante ya que considero que abre
la discusion en torno a las diferentes manifestaciones de lo negro, pero también de
las multiples maneras en las que se configura la afromexicanidad. En este trabajo
estoy observando una expresion de la afromexicanidad, pero es importante
reconocer que en territorios como Veracruz, Guerrero y Oaxaca, principalmente en
la zona de las costas, la poblacion afrodescendiente no tiene las mismas
discusiones que nosotras, tampoco nuestras preocupaciones se encuentran vy,
aunado a esto, su identidad esta configurada y construida a partir de otros
elementos que a mujeres como las colaboradoras de esta investigacion y a mi no

nos van a atravesar nunca.

El ultimo capitulo de este trabajo esta dedicado a las conclusiones y a exponer los

hallazgos encontrados en torno a la configuracion de la narrativa identitaria de las
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jovenes mujeres afromexicanas que colaboraron en él, marcada sin duda por
algunas de sus experiencias de violencia y también de reconocimiento; sus
reflexiones en torno a su familia, su cuerpo y la forma en la que habitan el mundo.
En esta parte final de la tesis doy cuenta de como las mujeres que participaron en
este trabajo, asi como yo misma articulamos nuestras reflexiones y narrativas
identitarias con reflexiones politicas ligadas a los feminismos no hegemonicos y

otras posturas que también las moldean y las explican.
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1. Conceptos utiles para reflexionar en torno a la identidad racializada de
mujeres afromexicanas

1.1 Identidad, identidad individual e identidad colectiva

La identidad es un fendbmeno ampliamente estudiado desde las ciencias sociales.
Distintas disciplinas han explicado como se construye la identidad y cuales son las
condiciones a través de las cuales ésta se transforma o se moldea. Desde la
psicologia, la sociologia, la filosofia, la historia y la antropologia se ha encontrado
que hay diferentes identidades: identidad individual o identidad colectiva o
sociocultural. Para definir estas formas identitarias es importante explicar qué es la
identidad.

Todas las personas construyen su identidad individual a través de muchos
elementos. Identifico por lo menos tres ejes fundamentales en la construccion
identitaria: el cuerpo, la forma en la que nos percibimos y nuestra relacion con los
otros. Estas tres dimensiones de la identidad son construidas individualmente, es
decir que cada persona significa estos elementos de una forma en particular que
hace sentido con su historia de vida y su entorno. En otras palabras, aunque las
reflexiones y significaciones sean individuales y unicas, esto no significa que el
entorno, es decir, la sociedad, la cultura, la época histérica en la que vivimos, la
clase social, el género, etc., no influyan la forma en la que cada una/uno de nosotros

construye su propia identidad individual o personal.

La identidad se construye en relacion con los otros y no es fija, sino contextual y
fluida. Las caracteristicas de los sujetos, tanto las fisicas como las psicologicas y
aquellas que son heredadas o socialmente construidas, colaboran a la construccion

identitaria.

La identidad se construye en la relacion del sujeto con su entorno y con los
otros. Esta afirmacion sélo evidencia que la identidad refiere a la construccion
del sujeto en lo social. Por tanto, la identidad no apunta a la esencia del ser. La
identidad no es algo dado, no es fija. No es la suma de caracteristicas sociales,
psicoldgicas y/o culturales. La identidad no viene dada desde afuera. Los otros
y el entorno son vitales para su construccion. La identidad es una construccion
permanente. (Toledo Jofré, 2012: 44)
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La autora Maria Isabel Toledo destaca la relacion con los otros como un eje
importante al hablar de la construccion identitaria. Es decir, la mirada de los otros y
el trato que nos dan no soélo esta relacionado por cdmo somos 0 cOmMo nos
comportamos, también esta relacionado con nuestra apariencia fisica, es decir,
nuestro cuerpo. Sin embargo, es importante no replicar discursos que biologicistas
o esencialistas que afirman que somos nuestro cuerpo. El cuerpo también esta

socialmente construido, se significa y vive a partir de parametros sociales.

La identidad es trayecto, no esencia anclada en el cuerpo; es proceso y devenir
de construcciones de sentido. [...] El cuerpo propio es un espacio, no sélo en
el sentido de la fisica que lo reconoce como un objeto o materia, sino porque
ese reconocido en el mundo social que se apuntala de significaciones
socialmente instituidas, gracias a ella se le sanciona, se le norma, se le regula,
se le monitorea, se le cuida, se le imponen modelos, se le delega un lugar en
los modos de vida y de ser de una sociedad. (Ramirez Grajeda, 2017)

Nuestro cuerpo, la forma en la que cada uno se auto percibe y la forma en la que
otros nos perciben forman parte de la construccion identitaria de los sujetos; es
decir, estan socialmente determinadas. Esto implica que le otorgamos significado a
cada uno de estos elementos de nuestra identidad de acuerdo con los diversos
parametros colectivos en los que nos movemos y que nos impactan. Por ejemplo,
un cuerpo es percibido a través de la historia de formas distintas y, por lo tanto, la
forma en la que nos relacionamos con €l también cambia. En ciertos momentos de
la historia y en algunas sociedades, los cuerpos gordos eran el estereotipo de
belleza y eran deseados, mientras que en el siglo XXl los cuerpos gordos eran vistos
como feos y también enfermos. Estas concepciones socialmente construidas

impactan en nuestra identidad personal.

En ese sentido, es importante destacar que la identidad individual se transforma. No
es necesario que haya siglos de por medio para que esto ocurra. Si nos mudamos
a un estado o a un pais distinto eso influira en nuestra construccién identitaria
personal, lo mismo que si encontramos musica diferente o nos relacionamos con

personas distintas. Nuestra identidad esta sujeta a modificaciones. Es decir, la
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identidad individual no es fija, se transforma a causa de nuestra relacién con los

otros y también del entorno que nos rodea.

Que la identidad sea mutable y flexible, también responde a nuestro entorno y a
coémo nos adaptamos a él. En nuestra cotidianidad, no nos mantenemos en un unico
lugar o con las mismas personas todo el tiempo. Alo largo de nuestra vida y nuestros
dias, estamos sujetos a desplazarnos en diversos espacios y a relacionarnos con
muchas otras personas. Estos espacios también activan partes especificas de
nuestra identidad. Es decir, una persona que es gay regulara su identidad o la forma
en la que se desarrolla con su entorno. No construira su identidad como gay si se
esta moviendo en un espacio social en el que ser gay lo/la puede poner en peligro,
mientras que en un lugar en el que esto puede ser apreciado o respetado, esa
misma persona puede exaltar este elemento de su identidad.

En el texto “; Quién necesita identidad?”, Stuart Hall destaca precisamente que
la identidad no se mantiene anclada en un mismo punto, los sujetos no nos
mantenemos idénticos a nosotros mismos durante nuestra vida, el autor
también destaca que este mismo criterio opera en la construccion de la
identidad colectiva o sociocultural (Hall, Stuart, 1996: 13-39).El concepto
acepta que las identidades nunca se unifican y, en los tiempos de la modernidad
tardia, estan cada vez mas fragmentadas y fracturadas; nunca son singulares,
sino construidas de multiples maneras a través de discursos, practicas y
posiciones diferentes, a menudo cruzados y antagonicos. Estan sujetas a una
historizacion radical, y en un constante proceso de cambio y transformacion.
[...] las identidades tienen que ver con las cuestiones referidas al uso de los
recursos de la historia, la lengua y la cultura en el proceso de devenir y no de
ser; no «quiénes somos» o0 «de dénde venimos» sino en qué podriamos
convertirnos, cdmo nos han representado. Las identidades, en consecuencia,
se constituyen dentro de la representacion y no fuera de ella. (Hall, 1996: 17-
18)

La identidad no es monolitica, esta compuesta de muchos elementos que,
dependiendo del contexto, se van a activar y a hacerse evidentes, mientras que, en
otros, no saldran a relucir. Es importante destacar que nos identificamos en
oposicion a otras personas, es decir, contrastamos lo que somos con lo que otros
son en tanto que somos diferentes. Es decir, somos lo que el otro no es y el otro es

lo que nosotros no somos.
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Las identidades se construyen a través de la diferencia, no al margen de ella.
[...] s6lo puede construirse a través de la relaciéon con el Otro, la relacion con
lo que él no es, con lo que justamente le falta, con lo que se ha denominado su
afuera constitutivo. (Butler, 1993, Derrida, 1981, Laclau, 1990 en Hall, 1996:
18)

Cuando Stuart Hall (1996) sefala que la identidad se construye a través de
elementos cruzados y antagonicos, esta dando cuenta de los binarismos a través
de los cuales damos nombre y sentido a las experiencias que moldean nuestra
identidad. Si la identidad da cuenta de lo que somos y de lo que otros no son,
entonces también resulta en la construccion de subjetividades. Por ejemplo, yo soy
mujer porque el otro, que no soy yo, es hombre, y esa persona es hombre porque
yo no lo soy, soy mujer. “Derrida demostré que la constitucion de una identidad
siempre se basa en la exclusion de algo y el establecimiento de una jerarquia

violenta entre los dos polos resultantes: hombre/mujer, etc.” (Hall, 1996: 19)

El proceso de construccidn identitaria produce sujetos. Con base en lo que he
recuperado de Stuart Hall, puedo decir que la identidad no permanece intacta ante
la historia, y asi como ésta no es fija, las formas en las que le damos nombre
también se modifican a través de los cambios sociohistéricos. La identidad se
construye a través del discurso, de la diferencia con las otras personas y del
contexto. Por ejemplo: no es lo mismo pensar en las personas negras Yy
afromexicanas durante el periodo de la conquista a pensar en ellas hoy, aunque

ilusoriamente se trate de la misma identidad y del mismo espacio geografico.

Las personas estamos atravesadas por diversos elementos y experiencias que
tienen mayor o menor peso, dependiendo del contexto que nos rodea. En ciertos
espacios, circunstancias y personas, se activan rasgos particulares de nuestra
identidad. En ciertos espacios, importara mucho si somos mujeres y no hombres, si
somos blancas y no morenas, si somos de una nacionalidad o de otra, si somos de
clase alta o media o baja, etc. La identidad no es una totalidad inamovible. Ella
resalta solo ciertos aspectos en ciertos contextos, y otros aspectos en otros
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contextos. Si la identidad es estratégica y posicional, el lugar que nuestra identidad

ocupa en el tejido social también es fundamental.

En este trabajo de tesis me interesa analizar hasta qué punto las identidades
individuales de algunas mujeres afromexicanas jovenes estan fuertemente
atravesadas tanto por su condicion de género como por la racializacion hacia la

inferioridad que ha marcado las vidas de las personas negras en México.

He mencionado que la identidad se construye a través de nuestra relacion con otras
personas. Esto no implica forzosamente que siempre sean relaciones tensas o
antagonicas, ya que en esta construccion es fundamental como concebimos,

asimilamos e integramos los discursos, tensiones y diferencias.

Una identidad es un punto de sutura, de articulacién, en un momento concreto
entre: (1) los discursos y practicas que constituyen las posiciones del sujeto
(mujer, joven, indigena, etc.) y (2) los procesos de produccién de subjetividad
que conducen a aceptar, modificar o rechazar estas posiciones del sujeto. (Hall,
1996: 20 en Restrepo, 2014: 105)

Las identidades no son puras. Es decir, colectivamente hay imaginarios que
pretenden establecer un deber ser de los sujetos, una suerte de pureza del ser. Por
ejemplo, se suele decir “las mujeres de verdad se ven asi” o “las personas indigenas
son de esta forma”, o “las personas negras estan hechas para hacer esto”, etcétera.
Los sujetos asimilan ciertos discursos y ciertas formas de deber ser de maneras
distintas. Es por ello por lo que la identidad mujer, no es una identidad unica y
general. Cada mujer dota a esta categoria de sentidos diferentes. En ese sentido,
el proceso de construccidon de identidad es una reflexion sobre las distintas formas
del deber ser, y sobre la particularidad con la que las personas asimilan e integran

estas formas a su individualidad.

En ese sentido las identidades tampoco son fijas, porque, en primera instancia, los
discursos sobre el deber ser cambian con el pasar del tiempo y nuestras
concepciones sobre ellos también. Muchas de las reflexiones que influyen en la

forma en la que construimos nuestra identidad estan socialmente construidas. Las
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reflexiones de Stuart Hall y de Eduardo Restrepo nos dan claves para entender las
complejidades de la construccién y el analisis de las identidades individuales.

Como he destacado a través del recorrido conceptual que realicé, las identidades
no son fijas, son relacionales y contextuales, se activan dependiendo de quiénes
nos rodean o lo que esta sucediendo a nuestro alrededor. Sin embargo, hay otra
caracteristica de la identidad que también me parece importante de tener en mente:
la latencia. Somos lo que somos siempre, no obstante, a nuestro alrededor hay
detonantes que hace que ciertos elementos de nuestra identidad se destaquen y
gue esas particularidades, detonen otras reflexiones.

Al respecto, Cristina Masferrer Le6n destaca:

la afromexicanidad que Celeste Sanchez construyé como una dimension de su
identidad y que hoy expresa tan abiertamente no fue un fenémeno subito, sino
un proceso basado y fundamentado en sus propias experiencias que en otros
momentos de su vida no se exteriorizaban o hacian explicitas y que requirieron
de un ejercicio de reflexiéon y memoria para salir a la luz. De acuerdo con Erik
Erikson, en ciertas circunstancias la identidad puede existir de manera latente,
por lo que “carece en muchos sentidos de voz, contra los estereotipos que la
ocultan”. Ademas de estereotipos, habria que afadir el racismo lacerante,
estructural e histérico que tanto en México, como en otros paises aun pesa
sobre las poblaciones de origen africano. (Masferrer Ledn, 2018: 47)

Como destaca Masferrer, su identidad no aparece espontaneamente, la identidad
se define de acuerdo con las experiencias que ha atravesado. No significa que no
sea mujer, hombre, gay, lesbiana, afromexicanx, asiaticx, etcétera, significa que a
lo largo del tiempo va adquiriendo herramientas y elementos que le ayudan a
nombrar su identidad e incluso que le hacen identificarse con las narraciones de

otras personas similares a ellxs

Incluso el hecho de que no haya capacidad o interés de etiquetar su identidad no
significa que no lo sea. Masferrer también reflexiona sobre las implicaciones de ser
identificada con un grupo. Cuando nuestro unico conocimiento sobre una identidad
esta arraigado exclusivamente en nuestro conocimiento sobre las violencias o toda

la carga negativa que trae consigo ser o no ser algo, es normal no desear serlo o
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presentar ciertas resistencias que nos hagan negar nuestras similitudes o toda
nuestra identidad.

Una de las consecuencias del racismo es precisamente que, por una parte, a partir
de ciertas violencias o categorias genera procesos de racializacion y racializa
personas. Les asigna un lugar, un rol social; no obstante, a causa de los estereotipos
que permean o rodean estas identidades las personas generan una resistencia a
ser ese otro, ese otro que es violentado y concebido como menos. Las ideas racistas
pueden ser aprendidas o absorbidas por la exterioridad: familia, amistades,
programas de television, libros, etcétera, sin embargo, también nuestras propias
creencias e ideas sobre ciertas ideas nos hacen resistirnos a vernos y ser como eso

gue concebimos como otro.

Masferrer también destaca:

“Contar esa historia” y apropiarse de ella ha permitido a Celeste construir su
memoria y su identidad como mujer afromexicana. Al sefialar que esta
dimension se habia mantenido latente en su identidad y su memoria, busco
insistir en que su proceso de autorreconocimiento como afromexicana no fue
subito ni se produjo en un vacio, como emergiendo de la nada, sino que se
fundamenté en numerosos aspectos de su experiencia de vida que habian
permanecido ocultos por el racismo vivido por su madre, su hermana y por ella

misma. (Masferrer Ledn, 2018: 52)

Estas complejidades tienen que ver con que cada uno esta coexistiendo siempre
con los otros, por lo que se las identidades también se vuelven variables colectivas.
Esto implica que la identidad colectiva tiene diversos elementos a través de los
cuales construye. Sin embargo, lo que detond inicialmente mi interés por el tema 'y
que aparecera a lo largo de este trabajo, es la pregunta en torno a si alguno de
todos los elementos que configuran la identidad destaca como fundamental.
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Nuestra identidad soélo puede consistir en la apropiacién distintiva de ciertos
repertorios culturales que se encuentran en nuestro entorno social, en nuestro
grupo o en nuestra sociedad. Lo cual resulta mas claro todavia si se considera
que la primera funcion de la identidad es marcar fronteras entre un nosotros y
los “otros”, y no se ve de qué otra manera podriamos diferenciarnos de los
demas si no es a través de una constelacion de rasgos culturales distintivos.
Por eso suelo repetir siempre que la identidad no es mas que el lado subjetivo
(o, mejor, intersubjetivo) de la cultura, la cultura interiorizada en forma
especifica, distintiva y contrastiva por los actores sociales en relacién con otros
actores. (Giménez, 2005: 1)

Para Gilberto Giménez no es posible hablar de identidad sin hablar de cultura. Si la
identidad es un concepto tan ampliamente estudiado con diversos vértices y
matices, la cultura lo es aun mas. Entiendo la cultura como una serie de sentidos y
significados materializados en costumbres, lenguajes, marcos de pensamiento,
formas de ser, estereotipos, etcétera, que conforman el sujeto colectivo de cada
grupo humano, y, dentro de él, a los sujetos individuales que lo habitan. Aunque este
no es un concepto clave en este trabajo, si es importante reconocerlo como un
elemento critico e importante que da sentido a la identidad individual y sociocultural

o colectiva.

La cultura en un sentido activo equivale mas o menos a educacion, formacion,
instruccién, humanizacion, socializacién, etc., mientras que en el segundo
sentido suele denotar estados subjetivos como gusto, conocimientos, habitos,
estilos de vida, etc., o estados objetivos como cuando hablamos de patrimonios
artisticos, de herencia o “capital” cultural, de instituciones culturales, y otras
nociones semejantes. (Giménez, Gilberto, 1982: 2)

Hay multiples posturas que han definido someramente a la cultura desde un punto
de vista del engarzamiento entre la historia y la antropologia, en el que se hace una
genealogia en la que se establece la significacion de distintos simbolos y signos
que constituyen al sujeto y le dan sentido y direccién. Para Gilberto Giménez, cultura

es la:

organizacion social de significados interiorizados de modo relativamente
estable por los sujetos en forma de esquemas o de representaciones
compartidas, y objetivados en formas simbdlicas, todo ello en contextos
historicos especificos y socialmente estructurados (Giménez, 2007: 236).
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Estos marcos culturales socialmente construidos y compartidos marcan fuertemente
la estructura social y. las identidades colectivas y, dentro de ellas, las identidades
individuales. Es por estos marcos de sentido, por la interpretacion de simbolos, los
diversos ritos compartidos, etcétera, que se posibilita la cohesion social y el sentido
de pertenencia que deriva en la identidad sociocultural o colectiva. La cultura, al
igual que la identidad, no es monolitica. Se modifica con el pasar del tiempo y la
historia, también se significa de manera diferente de acuerdo con el lugar en el que
estamos parados. Es decir, nuestros marcos de referencia varian de acuerdo con el
territorio y también con la cultura que hemos construido y con la que es, frente a la
nuestra, dominante. En ese sentido, la identidad social o sociocultural se entiende

como los:

rasgos atribuidos desde indicios o sefiales que una sociedad emplea
normalmente para establecer amplias categorias o clases de personas. En la
interaccion social, como consecuencia de expectativas normativas adscritas a
las distintas posiciones sociales, existe inicialmente una identidad social
esperada (identidad social virtual), que en el transcurso de la interaccién social
misma se decanta como identidad social verificada (identidad social actual).
(Giménez, 2005: 231)

La identidad colectiva permite identificar y ordenar a las personas que viven en la
colectividad que asi se identifica, y tienen, en su seno, similares experiencias de
vida, creencias, gustos, principios, lenguajes, costumbres, etc. La identidad
colectiva esta hecha de marcos de pensamiento y de ser que van a regular o a
interferir en la manera que nos relacionamos con nosotros mismos, con otras

personas y con espacios diversos.

Cabe destacar que hay multiples identidades colectivas, y que éstas no son
homogéneas. Las identidades estan fragmentadas porque si bien podemos hablar
de la identidad mujer, por ejemplo, esta identidad esta atravesada por otros
elementos identitarios que a cada mujer la hacen ser distinta de otras. Es decir,
hablamos de mujeres, ¢ pero qué mujeres?: todo tipo distinto y diverso de mujeres.
Ninguna identidad esta determinada y, sobre todo, ninguna esta acabada.
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La identidad colectiva es socialmente construida, es decir, en una determinada
colectividad humana se generan acuerdos implicitos en los que ciertas vivencias,
creencias, simbolos, gustos, etcétera, significan algo especifico y, por tanto, las
personas que a ella pertenecen y a ella se sienten pertenecer generan un sentido
de cohesion entre ellas. Es decir:

la identidad colectiva es una definicion compartida y producida por varios
grupos y que se refiere a las orientaciones de la accion y el campo de
oportunidades en el cual tiene lugar la accion (Melucci, 1995: 44 en Chihu
Amparan y Lépez Gallegos, 2007:143)

Las identidades colectivas de cada grupo humano y las identidades individuales que
viven en su seno constituyen un compendio de pautas culturales e individuales que
orientan la accién de los sujetos. Por un lado, la identidad colectiva de muchas
maneras les impone a los sujetos del grupo en cuestion una suerte de deber ser,
basada en un modelo que establece patrones de conducta y de pensamiento que
condicionan el que seas visto/a como perteneciente o no a un grupo en especifico.
La identidad no es fija, cambia de acuerdo con el tiempo y al contexto que estamos
observando, no es una totalidad acabada o monolitica, es un fendmeno posicional
y estratégico que nos permite nombrar nuestras vivencias, quiénes somos y lo que

hacemos.

1.2 Raza, racializaciéon y racismo

Para desarrollar este trabajo resulta fundamental retomar algunos de los
planteamientos que se han hecho sobre la raza, la racializacion, el racismo, el
colorismo y la pigmentocracia; pero también es preciso tener nociones sobre lo que
es la subjetivacion, ya que, aunque cada uno de estos términos indica procesos
distintos, éstos dan cuenta el uno del otro.

México es un pais heterogéneo, y esto no es una cualidad sdlo de este pais. Es
preciso reconocer que a lo largo del territorio hay poblaciones muy distintas entre si

que han sido identificadas y pueden identificarse como mexicanos o mexicanas, y
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también como extranjeras, nacidas en el extranjero, migrantes o refugiadas. El
norte, el centro y el sur del pais tienen similitudes, pero también hay diferencias muy

profundas entre estas regiones.

Es importante entender qué es la racializacion y como funcionan los procesos de

racializacion. Para ello es indispensable entender qué es “la raza”.

‘Raza” ha sido una categoria utilizada por diversas disciplinas, desde la biologia
hasta las ciencias sociales. Histéricamente ha sido un concepto utilizado para
categorizar seres humanos a través de la presuncion de que hay diferencias
bioldgicas y genéticas que no solo impactan a nivel fisiolégico y fisiondmico, sino
que también tienen implicaciones sociales. Celia Martinez Gonzalez (2020: 5-26)
construyd una suerte de genealogia de las disciplinas cientificas que se
desarrollaron durante el periodo de 1820 a 1920 y que padecen de un sesgo racista.
La frenologia y la craneometria realizaban mediciones de craneos, narices, bocas,
etcétera, de diversos tipos de seres humanos. Sobre la base de estas
observaciones y mediciones, quienes practicaban estas disciplinas categorizaban a
las personas, se concluia si las personas tenian una predisposicion a cometer

alguna actividad ilicita o padecer alguna tara, por ejemplo.

De acuerdo con la UNESCO, “la palabra ‘raza’ designa un grupo o una poblacién
caracterizada por ciertas concentraciones, relativas en cuanto a la frecuenciay a la
distribucion de genes o de caracteres fisicos”. (UNESCO, 1969: 31-32, 34 en Wade,
2011: 169). No obstante, es importante entender que, ademas de ser una definicion
superada, no alcanza a explicar la complejidad de las implicaciones de este

concepto.

Peter Wade piensa la raza no s6lo como un concepto o categoria, sino que lo
describe y explica ademas como un fenémeno social complejo. El abre su texto
Raza, ciencia y sociedad (2014) explicando que cuando hablamos de raza se habla
del color, de las caracteristicas fisiondmicas de las personas, y aunado a esto
también da cuenta de distintos procesos sociales e incluso biolégicos como la
genealogia de las personas y su ascendencia. Asimismo, destaca que hablar de

raza ha implicado también destacar una serie de procesos socioculturales e
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histéricos que producen formas de hablar, gustos, marcos culturales, etcétera. Para

el autor, la gente suele entender todo esto como raza.

Considero que la forma en la que Peter Wade plantea el concepto raza resulta muy
reveladora de la forma en la que él piensa el racismo, ya que el racismo es detonado
por todos los elementos que Wade destaca como fundamentales para hablar de
raza. El autor plantea que el concepto raza y el racismo tienen su auge con el
pensamiento moderno occidental, pero también destaca que durante la Colonia y
previamente a la expansion de este pensamiento de la mano con la globalizacién,
habia procesos similares de marginacion y discriminacion que, si bien no operaban
desde las logicas biologicistas que caracterizan al concepto de raza y al racismo,

ya habia una logica de trato diferenciado.

Hay muchos acercamientos a la historia del concepto raza, entre los cuales se
destaca la diversidad de interpretacion. Algunos piensan que algo que se puede
tildar de “proto-racismo” ya existia en el mundo de los griegos y los romanos
antiguos [...] Primero, el concepto de la raza no existia. Podria haber existido
etnocentrismo e ideas sobre el otro como barbaro, y podria haber explicaciones
de la diversidad humana (tanto cultural como fisica) en términos de factores
determinantes de medio ambiente, pero no habia lo que entendemos como
raza. Luego, entre los siglos XlIl y XVII en el contexto europeo, surgio la palabra
en forma ocasional, pero relacionada mas con la religion, el comportamiento y
el medio ambiente, que seguian siendo los criterios mas importantes para
conceptualizar la diversidad humana, en vez de la apariencia fisica e ideas
sobre el cuerpo como organismo natural. Después llegamos a la era que, en
esta cronologia, realmente define lo que es el concepto raza, cuando en el siglo
XVIII 'y sobre todo el siglo XIX, la idea de raza se consolida alrededor del
cuerpo, la naturaleza y especialmente la biologia (término que surgié en su
sentido moderno alrededor de 1800). Es la época del determinismo racial y
finalmente del racismo “cientifico”. (Wade, 2014: 36)

Wade hace un recorrido historizado de la palabra “raza”. Este inicia en el siglo XIV
en el que senala que la nocidn de raza estaba ligada a especias animales no
humanas domesticadas. Destaca que el color de piel si era importante junto con la
apariencia fisica. Wade explica que las diferencias culturales en tanto al
comportamiento, el lugar de origen, la religion, el idioma, los gustos, etcétera eran
mas relevantes en ese entonces en la forma en la que se trataba a ciertas personas.

Sin embargo, agrega que el color de la piel si tenia una influencia en la forma en la
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que ciertas personas eran tratadas, por ejemplo y por supuesto, podemos decir que
esto también tenia impacto en el ordenamiento social y la asignacién de roles

sociales a las personas.

la apariencia fisica, aunque importante, no era un elemento fundamental, por
lo menos antes del siglo XVIII. [...] — la apariencia no era un criterio basico
para identificar a los que iban a ser excluidos, sino “la limpieza de sangre”, algo
que no necesariamente era visible. [...] la diferencia entre “indio” y “blanco” no
era so6lo un asunto de color de la piel, pues eran mas importantes las diferencias
de comportamiento, lugar de residencia, idioma, etcétera. (Wade, 2014: 38)

No solo la apariencia fisica y o que se observa en el exterior eran determinantes
para ordenar a las poblaciones y tratarlas, también la biologia empez6 a hacerse
presentes con discursos como el linaje y la sangre. Este fendmeno es interesante
porque las personas sefialadas a través de los estatutos de “limpieza de sangre”
durante la Espana del siglo XV no eran precisamente personas negras o indigenas,
sino que eran otras poblaciones en las que la idea de raza y racismo operaba
también, los judios son un ejemplo de esto. A mi parecer esto inaugurd lo que
después entenderemos como disciplinas pseudo cientificas, asi como fenbmenos
como el racismo cientifico y el darwinismo social que pretendian explicar o plantear

por qué cierta raza era superior por supuestas razones bioldgicas.

Peter Wade destaca que el concepto raza esta compuesto de todo lo que
anteriormente he recuperado de su texto, cabe destacar que sus reflexiones en
torno al concepto raza abarcan del siglo XllI al XVIIl, y asimismo genera una suerte

de punteo en el que lo enmarca:

Estamos hablando de diferencias mentales-corporales o fisico-morales entre
categorias de personas; diferencias definidas en un concepto de dominacion y
explotacion colonial y como parte de una jerarquia social y politica; y diferencias
entendidas como elementos de un complejo de herencia y medio ambiente. [...]
el concepto raza involucra tanto naturaleza como cultura, aun si ambos
procesos tienen acepciones distintas a las que son familiares hoy en dia. Y es
importante que estos criterios de diferenciacion naturo-cultural estuvieran
integrados en una jerarquia social y politica en un marco de dominacion
colonial. En este sentido, me acerco un poco al abordaje que vincula el
concepto raza con “el lado oscuro de la modernidad” —el lado de la opresion y
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la explotacion— entendi da como un proceso que empieza en el siglo XV.
(Wade, 2014: 41)

Raza y racismo no son solo categorias y conceptos, sino que son procesos Yy
fendmenos sociales complejos que entrelazan supuestos bioldgicos o naturales con
culturales. No podemos hablar de raza s6lo tomando en cuenta aspectos biolégicos
ni sélo sociales porque van de la mano y reducirlos a un solo ambito impediria

observar como operan estos en la realidad.

Entender la raza como un ensamblaje o un enredo natural-cultural, y entender
el caracter borroso de los limites entre la esfera de la naturaleza y la de la
cultura me parece importante para entender el ambito de accion del racismo y
del concepto raza. Si s6lo enfocamos una biologia determinista y reduccionista
como el mecanismo central de la operacion de lo que es la raza, entonces
perdemos otras dimensiones de ese campo de operacion [...] Ya sabemos que
el pensamiento racial opera en parte a través de la naturalizacién, de
representar como naturales fendmenos que son culturales. (Wade, 2014: 56)

La naturalizacion de muchos fenbmenos de caracter cultural —lo que incluye, entre
otras cosas, lo étnico o lo religioso - se fue manifestando de manera cada vez mas
clara y contundente a fines del Siglo XVIIl y durante el Siglo XIX. Uno de los
vehiculos mas poderosos para que esta naturalizacion se implantara en la sociedad
y la politica fue el de los planteamientos de algunas de las disciplinas entonces
existentes de la ciencia, entre las cuales, de manera central, la antropologia fisica y
la medicina. Estas plantearon que encarnar cierto tipo de cuerpo, tener cierto tipo
de tamano y de forma cerebral y tener cierta apariencia fisica era determinante en
el comportamiento, la cultura, los valores e incluso la inteligencia de la gente y de

los pueblos.

El llamado “darwinismo social” empezo a cobrar relevancia en la segunda mitad del
Siglo XIX. Este procedié a hacer una extrapolacion de la teoria darwinista al terreno
de la vida social de la especie humana. Esta extrapolacion desvirtué completamente
la teoria darwinista sobre la “sobrevivencia del mas fuerte, del mas apto”,
convirtiéndola en una justificacion del racismo. Darwin al sefalar que sobrevive el

mas fuerte o el mas apto, pretendia destacar que los organismos que pueden
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adaptarse a su medio ambiente y cambios, es aquel que puede desempenarse de

manera eficiente para favorecer su supervivencia.

A través del darwinismo social fueron lanzadas o justificadas diversas politicas
gubernamentales y diversas practicas sociales que ponian en riesgo o violentaban

a aquellos cuerpos que eran concebidos como inferiores.

La ideologia del mejoramiento racial se legitimo y fortalecioé al apoyarse en la
autoridad cientifica de la genética y del evolucionismo. Se consideraba que la
direccion que ambas disciplinas brindaban podia conducir al progreso o
decadencia de las naciones, y permitia interpretar «cientificamente» las causas
«naturales» de la estratificacion social. (Suarez y Lopez en F. Glick, Ruiz y Puig-
Samper, 1999: 188)

El darwinismo social operé a través de la idea de que los supuestos biolégicos no
s6lo servian para explicar la realidad social, sino que también operaban en las
l6gicas culturales que atraviesan la cotidianidad: para Harris, “la expresion
"darwinismo social" expresa y refuerza la idea errbnea de que a partir de 1859 los
cientificos sociales encabezados por H. Spencer habrian aplicado al funcionamiento
de la sociedad los conceptos desarrollados por Darwin”. (Lema Anon, C., 2007:
1065)

Si ya operaban la supuesta superioridad e inferioridad de ciertas personas y de
ciertos pueblos con base en su lugar de origen, cultura, religion, apariencia fisica y
las caracteristicas de su cuerpo, esto fue clave para posteriormente sefialar que
aquellos que cumplian bioldgica o fisicamente con ciertos parametros eran los mas
aptos para conducirlos destinos de la humanidad y decidir acerca del destino que

debian tener los demas.

De acuerdo con Rosaura Ruiz Gutiérrez, el darwinismo social se introdujo en México

en distintas etapas:

Durante el porfirismo se plantea que las desigualdades sociales tienen una
base biolégica, existen individuos naturalmente superiores a otros esto hay que
asumirlo y no puede cambiarse; lo mejor es adaptarse al papel que cada quien
pueda desarrollar. Afos antes, la Sociedad Metoddfila Gabino Barreda habia
encargado a uno de sus socios, Miguel S. Macedo, la investigacion sobre la
naturaleza de la superioridad de unos hombres con respecto a otros. [...]
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Ramos trata de mostrar que la sociologia esta subordinada a lo biolégico
puesto que: 1°. Los actos de una sociedad dependen de los actos de los
individuos que la componen, y como estos ultimos se verifican conforme a las
leyes, es indispensable la Biologia para comprender las acciones de la
sociedad; 2°. La sociedad, consideraba en su conjunto, ofrece fendmenos de
crecimiento, estructura, funciones, analogos a los que presenta el individuo. De
esta manera, dado que los fenédmenos sociales no sélo son analogos a los
biolégicos, sino resultado de ellos, las leyes de la vida también rigen lo social.
(Ruiz Gutiérrez, 1991: 152-153)

Cabe destacar que a través de pseudociencias se han justificado violencias y
marginalizacion sistematica hacia ciertas poblaciones, sin embargo, también es
importante mencionar que el pensamiento cientifico ha afirmado que la
diferenciacion mencionada no es real y que, de haber apariencias fisicas diferentes,

éstas no implican una superioridad o inferioridad.

Peter Wade retoma la definicion de la UNESCO y apunta que, aunque ella plantea
afirmaciones falsas, ello no significa que las implicaciones de este tipo de
definiciones no sean reales. Al respecto Peter Wade sostiene: la “raza” es una

construccion social, pero como tal tiene realidad y poder social. (Wade, 2011: 166)

La nocion de raza ha sido utilizada sistematicamente para diferenciar a las
poblaciones humanas de una manera muy rigida y radical. Esto ocurre
particularmente con aquellas que no son blancas. Esto no quiere decir que las
poblaciones blancas no sean racializadas, es decir, definidas en términos raciales.
Sin embargo, en funcion del pensamiento y de las practicas de lo racial —un territorio
muy poderoso- a estas poblaciones suele colocarseles en el campo de lo
‘racialmente superior”, y ello implica que ellas vivan de forma muy distinta este
fendbmeno a como lo viven quienes han sido racializados hacia la inferioridad, y que
las consecuencias de ellos marcan las vidas cotidianas y sociales de ambos grupos

de manera muy diferentes.

Plantear que hay variaciones genéticas entre las personas puede ser muy peligroso
y cuestionado, es un planteamiento que ha sido utilizado para sostener que dichas
variaciones genéticas impactan directamente en el comportamiento y capacidad
intelectual de las personas. En ese sentido, la “raza” se transformo en un constructo

social que fue la base de todo el tan condenable y brutal edificio del racismo.
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La raza y el pensamiento racial estan intimamente conectados con el
colonialismo y el imperialismo. Han sido continuamente utilizados para justificar
y explicar la explotacion y la desigualdad. Aunque la nocion de raza precedié el
trafico transatlantico de esclavos, dicho trafico y las instituciones esclavistas
asociadas en el continente americano y el Caribe ayudaron a consolidar la idea.
Pero la idea de raza no estuvo ligada unicamente a la esclavitud. De hecho,
cuando la esclavitud comenzo6 a desmontarse, la nocién de raza cobré aun mas
fuerza, lo cual contribuy6 a justificar la opresién de los no blancos por parte de
las potencias coloniales europeas en toda América, Africa, Asia y Australia. En
suma, la estrecha relacion entre las ideas de raza y la desigualdad social hace
parte de la razén por la cual, en esta perspectiva, la raza persiste como una
forma de pensamiento sobre ciertos tipos de diferencia humana. (Wade, 2011:
213)

Hay que destacar que, como constructo social, el hecho de que la llamada
‘pertenencia racial” haya sido vista como teniendo objetivamente diversas
implicaciones en todos los niveles de la vida de la gente, ha hecho que la calidad
de vida de las personas racializadas hacia la inferioridad sea menor que la de los
grupos racializados hacia la superioridad; que el acceso de las primeras a la
igualdad de trato, de oportunidades y de acceso al disfrute de los derechos humanos
haya sido siempre echada a un lado, y que sufran muchas violencias.

Es decir, descartar que la raza existe no implica obviar todas las implicaciones. Se
ha debatido la existencia de la raza y, sobre todo, se ha discutido su uso como
categoria valida de analisis. Al respecto:

La feminista francesa Colette Guillaumin apunta aspectos interesantes en este
sentido. Sostiene que seria un error sociolégico determinar qué es lo verdadero
y qué es lo falso dentro de la percepcion de la raza, pues responder a la realidad
material de la raza significa escamotear la realidad psicosocial que muestra la
existencia de un “hecho” racial. Lo importante para la autora es que el caracter
psico-social es igualmente discriminante, como lo fuera el fendmeno concreto
de la “raza real”. (Guillaumin, 1972, en Curyel, 2017: 54)

Esto ultimo me parece fundamental. En este trabajo he evitado hacer uso de la
palabra raza o identidad racial ya que pueden insinuar que sostengo que hay razas
humanas, sin embargo, entender las implicaciones de que se continue creyendo en
las razas o en las diferencias sostenidas a través de la biologia es fundamental para

entender el racismo.
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Llegamos ahora al concepto de “racializacion”. Alejandro Campos Garcia plantea
que uno de los sentidos con el que se usa la categoria racializacién, sirve para dar

cuenta de la produccion de subjetividades en términos raciales.

Racializacion es un proceso social mediante el cual los cuerpos, los grupos
sociales, las culturas y etnicidades se les produce como si pertenecieran a
diferentes categorias fijas de sujetos, cargadas de una naturaleza ontoldgica
que las condiciona y estabiliza. [...] La raza es un constructo social historico,
ontolégicamente vacio, resultado de procesos complejos de identificacion,
distincion y diferenciacion de los seres humanos de acuerdo a criterios
fenotipicos, culturales, linglisticos, regionales, ancestrales, etcétera. No
existen grupos raciales per se, sino solamente grupos socialmente
racializados como resultado de practicas, doctrinas y voluntariosas
producciones de saber. (Campos Garcia, 2012: 3)

La racializacion o el ser racializado es una forma de produccion de sujetos, pero
vista desde una cierta perspectiva. Dicha produccién se realiza en términos
sociales, histéricos, culturales, politicos, etc. Esto quiere decir que la racializacion
no responde a caracteristicas bioldgicas, sino que son imaginarios colectivos
insertos en contextos particulares que dotan de sentido y significado, asi como de

un nombre especifico, a ciertas experiencias que atraviesan algunas personas.

El proceso de racializacion puede ser detonado por el color de piel, las facciones
del rostro, la clase, el lugar de donde eres, si hablas o no una lengua distinta a la
“oficial”, tus costumbres o creencias, etc., Sin embargo, estos elementos no son per
se lo que te convierte en una persona racializada hacia la inferioridad, sino el cobmo
son leidas esas caracteristicas o significadas por otro grupo de personas. Es decir:
ninguno de los elementos anteriormente mencionados determina al ser; es la
significacion de esos elementos la que produce sujetos racializados. Huelga
destacar que los procesos de racializacibn no se dan en el vacio, sino que

responden a contextos, a tiempos y a los sujetos que nos rodean.

La formacion de categorias raciales puede ser resultado de agentes y
agendas involucrados en practicas de dominacion. [...] De igual forma,
practicas «politicamente neutrales» como los censos y la formacién
institucional de bases de datos juegan un papel sumamente importante en
el proyecto, no siempre voluntario, de asignar categorias «raciales» a grupos
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humanos a los que se asumen como diferenciables en sus caracteristicas
fenotipicas, culturales y sociales. (Campos Garcia, 2012: 5)

Todo proceso de subjetivacion esta influenciado por ideas dominantes del momento.
Es decir, el proceso de racializacidn es relacional, no sélo de individuo a individuo
sino en el contexto social, historico, politico, cultural, etc. Lo que entendemos y
significamos como persona racializada hacia la inferioridad depende de factores que
no son fijos, y que pueden modificarse no sélo a través del tiempo sino también
dependiendo del espacio geografico que estemos observando.

Considero que, en el caso de las personas afrodescendientes, aunque la nocién de
racializacion es relacional, implica la posibilidad de que una narrativa hegemonica
en torno a ser negro se instaure. Aunque no es lo mismo hablar de una persona
afroestadounidense que de una persona negra africana, ambos términos son
referentes de las pertenencias regionales de las personas negras, que tienen en
comun ya sea su africanidad o su origen africano. Esto implica un supuesto
consenso acerca de cOmo se ve a una persona negra en casi todo el mundo fuera
del Africa subsahariana, y no sélo eso, sino que se espera que cada persona negra
tenga una historia de vida o una serie de experiencias idénticas a las de estas
personas negras que en ciertos momentos y lugares. Recuperar los planteamientos
de Alejandro Campos es importante, ya que establece de manera puntual algunos
de los elementos que detonan el proceso de racializacién, y a su vez reconoce que
éstos dependen del contexto, y se ven influidos por los imaginarios sociales que
tenemos en torno a cdmo es lo negro. Por otro lado, el socidlogo puertorriquefio
Ramén Grosfoguel rescata el pensamiento de Frantz Fanon para destacar que la
racializacion ocurre en dos dimensiones: “La «racializacién» ocurre por la marca de
«cuerpos». Algunos «cuerpos» son racializados como superiores y otros «cuerpos»
son racializados como inferiores” (Grosfoguel, Ramoén, 2012: 94). Es importante
destacar y tener en mente que Grosfoguel apunta que todas las personas estamos
racializadas. Sin embargo, a cada una se le coloca, en cada sociedad especifica,
en una posicién de superioridad o de inferioridad, que desemboca en experimentar

diversas violencias o en atravesar algunas experiencias. Mas alla de esto, es
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importante destacar que esa asignacion de un lugar llamado “racial” hacia lo
superior o lo inferior es producto del marcaje racializado sobre todo de los cuerpos

al que procede cada sociedad."’

No hay que perder de vista esto. Un cuerpo no es marcado por lo que es en si
mismo, sino porque lo que se interpreta que es. En sentido estricto, una marca es
una sefal, cicatriz o elemento para distinguir A de B. El marcaje del cuerpo
racializado puede expresarse en el tono de la piel, la textura del cabello, los rasgos
fisiondbmicos, la forma en la que se habla, el lugar del que se proviene, la cultura a
la que se pertenece, entre otros; la violencia racista que las personas racializadas
hacia la inferioridad pueden sufrir no se detona por lo que su cuerpo y otros factores
que la caracterizan es, sino por la forma en la que éste es construido como una
amenaza, algo malo, grosero, sucio, completamente ajeno, etcétera. Este marcaje
tiene un propdsito. Para dar cuenta de esto, Ramén Grosfoguel retoma el
planteamiento de Anibal Quijano: “En un mundo imperial/capitalista/colonial, la raza
constituye la linea divisoria transversal que atraviesa y organiza las relaciones de
opresion de clase, sexualidad, y género a escala global. Esto es lo que se ha
nombrado la «colonialidad del poder» (Grosfoguel, Ramon, 2012: 94). Las marcas
colaboran a distinguir y ordenar. Grosfoguel, al recuperar a Quijano y a Fanon, nos
invita a pensar que no es lo mismo ser una mujer racializada hacia la superioridad,
que suele tener ciertos privilegios de clase, de género, culturales, étnicos y quizas
politicos y de otro tipo a ser una mujer racializada hacia la inferioridad, que suele no
tener acceso a muchos de los privilegios de los que gozan las primeras. Las
experiencias de distintos tipos de mujeres son distintas en distintos tipos de
sociedades. Tan s6lo pensemos en una mujer cisgénero y una mujer transgénero.
Si bien ambas son mujeres, sus vivencias coinciden en algunas cosas, mientras que

en otras son diametralmente opuestas.

" Si bien esto es cierto en la enorme mayoria de los casos, en muchos otros no lo es. Por ejemplo,
el antisemitismo de los nazis hacia los judios no partia del marcaje racializado de los cuerpos de las
personas judias, sino de la conviccion de que éstas pertenecian a una raza no sélo inferior, sino
peligrosa para la “raza aria” y para la humanidad entera. Otro ejemplo: en el caso de la islamofobia,
muchas personas musulmanas son racionalizadas hacia la inferioridad, no porque necesariamente
seran muy distintas de las personas “blancas” en cuanto a su color de piel y a su complexién, sino
porque se les ha etiquetado como perteneciendo a sociedades terroristas.
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En la zona del ser, los sujetos, por ser racializados como seres superiores, no
viven opresion racial, sino privilegio racial. [...] esto tiene implicaciones
fundamentales en como se vive la opresion de clase, la sexualidad y el género.
En la zona del no-ser, debido a que los sujetos son racializados como inferiores,
ellos viven opresion racial en lugar de privilegio racial. [...] la opresion de clase,
la sexualidad y el género que se vive en la zona del no-ser es cualitativamente
distinta a como estas opresiones se viven en la zona del ser. [...] hay una
diferencia cualitativa entre cdmo las opresiones interseccionales se viven en la
zona del ser y la zona del no-ser en el «sistema mundo capitalista/patriarcal
ocidentalocéntrico/cristianocéntrico moderno/colonial». (Grosfoguel, 2012: 94)

El ordenamiento social no sélo se realiza a través de un elemento que configura la
subjetividad de las personas, ya que todos los elementos que conforman a los
sujetos son significados, y, por lo tanto, los colocan en determinado rol. Ramén
Grosfoguel, en su planteamiento, esta introduciendo otra marca de identificacion
relevante para este trabajo: el género; mismo que posteriormente sera desarrollado

en este trabajo.

Es importante destacar algo fundamental del proceso de racializacion y que hasta
el momento solo ha sido sefialado como “significar al cuerpo”, y esto es la mirada.
Identificarse de una manera determinada no sélo es un proceso individual, sino que
también depende de como te ve el ojo del otro. Esto me lleva a afirmar que la
racializacion ocurre, en primera instancia, por la forma en la que tu ser es leido. Sin

esta particular mirada del otro, la diferencia en cierto sentido no existe.

Continuando con esta idea de la mirada, hay que reconocer que lo que se ve en
primer lugar es el cuerpo. Me interesa apuntar el por qué el cuerpo es importante,
pero distanciandome de plantear o insinuar que “somos cuerpo”. Nuestro cuerpo es
tan solo uno de los elementos que conforma nuestra subjetividad, y esta muy lejos
de ser el elemento mas determinante. Insinuar que estamos determinades por el
cuerpo es dar diez pasos atras en torno a las discusiones sobre identidad y

disidencias.

En ese sentido, en La invencion de las mujeres. Una perspectiva africana sobre las
discusiones occidentes del género, la feminista nigeriana Oyéronke Oyéwumi

sefala lo siguiente sobre el cuerpo como organizador social:
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El cuerpo es la piedra angular en que se funda el orden social [...]
convocando a una mirada de diferenciacion, [...] la diferenciacion de género
ha sido la mas constante. [...] La razén por la que el cuerpo ha sido tan
relevante en Occidente es que el mundo se percibe ante todo por la vista.
[...] La contemplacion invita a diferencia. (Oyéwumi, 2017: 39)

Nuestro primer mecanismo para relacionarnos suele ser la mirada, a través de la
cual significamos lo que vemos. En términos de esta investigacion, nuestra mirada,
-marcada por nuestra historia, la época y la sociedad en la que vivimos, nuestra
pertenencia identitaria, nuestros perjuicios, etcétera- racializan. La lectura que
hacemos sobre determinados cuerpos colabora a perpetuar el ordenamiento del

mundo y a evidenciar las marcas con las que identificamos algunas corporalidades.

Para resumir y dar claridad, Rita Segato dice: “raza no seria una cualidad inherente
al sujeto racializado o, mas especificamente, a su organismo, sino una forma de
calificar anclada en la mirada que recae sobre él” (Segato, 2007: 132). Esta idea
esta ligada con lo que sefiala Oyéwumi. El cuerpo es y esta. La mirada del otro y la
de una/o misma/o es la que lo significa, y posteriormente o nombra y clasifica.
Observamos a través de prejuicios, estereotipos, representaciones de ciertos
cuerpos, creencias, etc., y debido a que lo que vemos, en cierto sentido, se asemeja

al imaginario, se le coloca una etiqueta.

Rita Segato, al igual que Grosfoguel, reconoce que la racializacion no sélo depende
de la mirada sobre el cuerpo, sino que el contexto también influye. Segato explica:
“‘Raza es signo y como tal, depende de contextos definidos y delimitados para
obtener significacidn, definida como aquello que es socialmente relevante. Estos
contextos estan localizados y profundamente afectados por los procesos histéricos
de cada nacion”. (Segato, 2007: 137)

El planteamiento de Rita Segato evidencia que la mirada y el significado que damos
a ciertas marcas, signos, cuerpos, etc., se modifican al pasar de las épocas. Aunque
es preciso afadir que el caracter mutable de los sentidos y significados no cambia

sélo con el tiempo, también puede variar de un territorio a otro. Es decir, se puede
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estar anclada en el mismo tiempo y encontrar profundas variaciones de un espacio

geografico a otro.

Si raza es signo, tal como lo plantea Rita Segato entonces, es importante destacar

lo siguiente:

La raza no es, por lo tanto, transhistérica y tampoco debe entenderse como
real, salvo en la medida en que cualquier ideologia hace referencia a
relaciones sociales reales, es producida por practicas e instituciones reales
y tiene efectos reales. Lo que la raza representa es la division de las
poblaciones en grupos basandose en caracteristicas fisicas arbitrarias, de
tal manera que ciertas personas se ven sometidas a una mayor violencia y
explotacion. En otras palabras, por adornarlo un poco, el racismo es real
como relacion social, y produce una ideologia de raza, de diferencia
biolégica y de civilizacién, que es falsa, pero que hace referencia a
relaciones reales y tiene efectos reales al tiempo que reproduce las
relaciones sociales del racismo. (Haider, 2020: 23)

Lo que he retomado de multiples autores no es ocioso. El propédsito es crear un piso
comun en el que se situe esta investigacion. Inicialmente Ramén Grosfoguel indica
que la racializacion es un fendbmeno que se ha generalizado en todo el mundo,
creando un cierto tipo de ordenamiento que coloca a algunos en el rango superior y
a otros en el rango inferior dependiendo del contexto historico, social y geografico
que estemos observando. De la misma manera, Rita Segato indica que la raza es
un signo que ordena la realidad hay que destacar que cada sociedad establece o
consensa como es usada la categoria raza y lo que concibe como una persona
racializada. Asad Haider, por su parte, coincide con que se produce un
ordenamiento a partir del establecimiento de una distincion y de una diferencia a la

gue se califica como “racial’.

Ahora bien, si la mirada y las significaciones varian dependiendo del contexto
historico, social, politico, geografico, etc., ¢ esto supone que racializamos de manera
distinta? Considero que la sociologa Avtar Brah puede ayudarnos a entender esto,
ya que lo que leemos como negra y blanca, o como persona racializada hacia la

inferioridad o hacia la superioridad, también varia. Si bien ella se concentra en un
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espacio distinto al contexto latinoamericano, el analisis que realiza es valioso para

pensar nuestra realidad social en el contexto global.

En el capitulo “Diferencia, diversidad, diferenciacion” (Brah, 2011), Avtar Brah se
concentra en el uso del signo negro en Gran Bretafia, en una suerte de comparacion
con la reivindicacion del término negro que hace el movimiento Black Power en
Estados Unidos. Ella sefiala que “el término «negro» ha operado como un signo

contingente en diferentes circunstancias politicas”. (Brah, 2011: 124)

Para ahondar en como se ha entendido la categoria negro o negra, Avtar Brah
recurre a poner sobre la mesa algunos de los disensos sobre su uso. Ella dice que
los desacuerdos en su uso radican en nociones atravesadas por la diferencia. Por
ejemplo, explica, el proceso de racializacidn de grupos asiaticos en la Gran Bretana
se realizo, si por su color de piel, pero también por pertenecer a las clases bajas y
en torno al género. En determinados espacios, como aquel en el que esta viendo
Brah, es importante no perder de vista la clase, ya que es a través de ella que se

determina si se es 0 no negro.

Avtar Brah desataca que la racializacion en Gran Bretana fue un proceso que estaba
vinculado a la posicién de clase de las personas y a su género, asimismo el color
de la piel tenia un papel importante a la hora de asignarles un lugar en la estructura
social. (Brah, Avtar, 2011: 125) Es decir, en el analisis que realiza en su texto
Cartografias de la diaspora. Identidades en cuestion (2011) identifica que en ese
espacio geografico la no blancura detonada por el color, la clase y el género
conforman la identidad de las personas de color en la Gran Bretaia. Hay que
entender que esta observando un espacio geografico y un contexto especifico. Sin
embargo, es util para entender la manera en la que actualmente entendemos los

procesos de racializacion.

Al tener en cuenta lo anterior, podemos observar que lo negro no esta asentado en
cuestiones de caracter geografico. Se trata de una categoria multidimensional:
descriptiva, politica, social, etc., que opera de maneras diferentes en distintas
sociedades y en distintos momentos Si bien hay discusiones que sefialan que el
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término negro sélo opera en las personas de ascendencia africano-subsahariana,

Avtar Brah dice al respecto:

Los procesos culturales son dinamicos [...] el término «negro» no tiene por
qué ser construido en términos esencialistas. Puede tener diferentes
significados politicos y culturales en diferentes contextos. No puede decirse
que su significado especifico en la Gran Bretafa de la postguerra negara las
diferencias culturales entre africanos, caribefios y surasiaticos porque la
diferencia cultural no era el principio de organizacion dentro de este discurso
o de esta practica politica. Las luchas politicas concretas en las que estaba
basado el nuevo significado reconocian las diferencias culturales, pero
tenian como objetivo lograr la unidad politica contra el racismo. [...] Las
culturas en la diaspora siempre tienen su propia especificidad. [...] El
concepto «negro» se moviliz6 como parte de un conjunto de principios e
ideas constitutivas para promover la accion colectiva”. (Brah, 2011: 127)

La racializacion tiene multiples objetivos. He afirmado en todo este apartado que
jerarquiza a las personas y grupos insertos en determinadas relaciones sociales,
pero también, en algunas sociedades y en algunos momentos histéricos
especificos, genera cohesion social entre las personas que se identifican de la
misma forma, tal y como lo sefiala Avtar Brah. Tomando como referente a las
distintas personas que he citado, yo diria que la racializacién es el proceso mediante
el cual se crean ciertos sujetos que son colocados en el lugar superior que da ser
racializado como blanco o en el lugar inferior que implica ser racializado como no

blanco.

A esta invencion de individuos se les asigna un rol en la sociedad, un papel, y
también se les dota de caracteristicas positivas o negativas: que si son buenos en
los deportes, que si hay una predisposicidon a delinquir, que si las mujeres son muy
sexuales, que si son belles 0 no, etc. A mi parecer, la racializacion soélo es posible
cuando hay otro que te asigna ese lugar. Sin ese otro que te lee de una forma en

concreto, no habria ningun tipo de diferencias.

Desde mi perspectiva, la racializacion es un proceso de subjetivacion, ya que la
realidad produce sujetos. Es decir, se es una persona racializada en tanto una serie
de narrativas establezcan una suerte de deber ser a través del cual se configura a

los sujetos.
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En ese sentido Claudia Marcela Alcocer Yanez sefiala lo siguiente:

Por subjetividad Marcela Lagarde (2003) entiende la particular concepcion del
mundo y de la vida del sujeto, y que se constituye por el conjunto de normas,
valores, creencias, lenguajes y formas de aprehender el mundo. La subjetividad
se estructura a partir del lugar que ocupa el sujeto en la sociedad y esto impacta
las acciones que lleva a cabo sobre la realidad. (Lagarde, 2003, citada por
Alcocer Yanez, 2013: 15)

La subjetividad se configura dependiendo del ordenamiento social. Si
hablamos de una realidad social en donde lo blanco es lo hegemonico, éste
sera el referente principal para establecer un orden social, teniendo, asi como
resultado que los cuerpos no hegemonicos o no blancos sean construidos

como sujetos “otres”.

Los sujetos son producto de contextos especificos, la racializacién en ese sentido
es una forma de crear sujetos. Hay muchas discusiones que tienen como eje central
la nocion de subjetividad; Michael Foucault, por ejemplo, sefiala que los sujetos
somos producto de un discurso que se encuentra histéricamente situado y responde

a una agenda especifica, ya que la autonomia no es del todo posible.

Felix Guattari, por otro lado, da cuenta de una subjetividad especifica que es
producida en el marco del capitalismo. En su postura podemos afirmar que la
constitucidén de los sujetos se encuentra intimamente ligada con los engranajes de
la produccion de mercancias, ya que, en este mundo, estos sujetos resultan ser otra
suerte de mercancia. Podria hacer una revision en torno a la manera en la que se
ha definido y debatido la nocidén de subjetividad, sin embargo, ese no es el objetivo

de este trabajo.

En los Estudios Culturales, al hablar de subjetividad se destaca dos elementos
importantes: la experiencia y la cultura. Para el objetivo de esta investigacion, me
interesa particularmente la nocion de experiencia. Alejandra Aquino dice sobre la

experiencia:

La experiencia se revela como un proceso de significacion e interpretacion de
nuestras vivencias personales y colectivas. Se ve también como un espacio
discursivo donde se inscriben, reiteran o repudian subjetividades y posiciones
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diferentes y diferenciales. Se busca resaltar la nocion de experiencia como una
practica de dar sentido, tanto simbdlica como narrativamente; como una lucha
entre condiciones materiales y el significado. (Aquino Moreschi, 2013: 265)

En ese mismo sentido, Grossber dice que “la subjetividad no es una cuestion
ontoldgica sino un valor epistemoldgico contextualmente producido”. (Aquino
Moreschi, 2013: 266). Esto me parece que se corresponde con lo que he retomado
anteriormente sobre el proceso de racializacion. La racializacién no es un problema
del ser sino de una estructura de conocimiento, sentidos y significados que

demarcan a los sujetos.

La realidad social, entre otras cosas, esta construida por narrativas e imaginarios
compartidos. A su vez, éstos estan conformados por sentidos, significados,
simbolos, signos, etc., que nos permiten nombrar y ordenar lo que estamos
observando. Cabe destacar que no hay “una realidad social”. Tanto el tiempo como
el contexto geografico influyen para producir realidades sociales con diferentes
procesos politicos, sociales y econdmicos.

En ese sentido, es posible sefialar que la realidad social en toda su complejidad
también produce individuos que estan sujetos a o hacen parte de narrativas e
imaginarios especificos que les colocan en la estructura social. Es decir: si naces
con una vulva o un pene se te asigna un género: mujer u hombre. Posterior a esto,
se espera que seas o hagas determinadas cosas por el simple hecho de estar
sexuado de una forma en la que solo puedes pertenecen a uno de dos polos en un
sistema binario. Los ejemplos son innumerables y posiblemente mas complejos,

pero este reduccionismo me es util para ilustrar lo que quiero decir.

La narrativa sobre el género tiene consecuencias reales en las personas. Un
imaginario se encarna en una estructura que ejerce dominacion y opresion sobre
determinados cuerpos; en este caso hablo del patriarcado. No obstante, el
patriarcado no es la unica estructura opresora que opera en la realidad social.
Huelga decir que la vulva o el pene también distan de ser los unicos elementos a
partir de los cuales se construye y configura un individuo en términos de género y

SeXo.
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Ala par de la estructura patriarcal y de la mano de ésta, la racializacion y el racismo
también configuran los cuerpos de las personas. Este proceso, como se ha venido
diciendo a lo largo de este capitulo, no esta vinculado al cuerpo en si mismo, sino a
las estructuras sociales que imperan y nos atraviesan. Al respecto Jumko Ogata en

La raza es una ilusién, senala:

no es que seamos de una raza, sino que nuestros cuerpos son leidos por
quienes nos miran y rapidamente definidos y categorizados. De esta manera,
la racializacion blanca o blanqueada es vista como lo ideal y lo deseable,
mientras que la racializacién de las personas de color es percibida como
inferior. (Ogata, 2020: 14)

El cuerpo racializado, asi como al cuerpo al que se le asigna un género, no atraviesa
ese proceso por lo que es en si mismo, sino por la forma en la que se le percibe a
través de la vista y, sobre todo, con base en los parametros sociales. Estas
racializada porque se te asigna un lugar en la jerarquia social especifica, de acuerdo
con si se te racializa hacia la superioridad (blanquitud) o hacia la inferioridad, es
importante destacar que depende del contexto que estemos observando. En ese
sentido, “es importante comprender la racializacion unicamente una categoria que
nos permite entender nuestro lugar en una jerarquia definida por el sistema racista
y encontrar las formas de resistencia para nuestra experiencia. No mas.” (Ogata,
2020: 19)

Tanto la racializacion como el género, son elementos que ordenan, y al mismo
tiempo son representaciones social y politicamente construidas de acuerdo con el
contexto en el que se esta. En ese sentido, si son representaciones, es pertinente
recuperar el sefialamiento que hace Rita Segato en La nacion y sus otros: Raza,
etnicidad y diversidad religiosa en tiempos de Politicas de la Identidad: raza es

signo.

Rita Segato indica que la raza y el color de piel son signos en tanto responden a
ciertas pautas sociales y politicas que no soélo construyen al sujeto racializado, sino
que también colocan un deber ser especifico sobre éste y, sobre todo, lo coloca en
un lugar especifico en la sociedad. Segato sefala:
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la afro-descendencia no es, en Brasil, exclusividad de las personas negras [...]
En una sociedad de estas caracteristicas, ser negro significa exhibir los rasgos
que recuerdan y remiten a la derrota historica de los pueblos africanos frente a
los ejércitos coloniales y su posterior esclavizacion. De modo que alguien
puede ser negro y no formar parte directamente de esa historia -esto es, no ser
descendiente de ancestros apresados y esclavizados-, pero el significante
negro que exhiben sera sumariamente leido en el contexto de esa historia. [...]
es el contexto o historico de la lectura y no una determinacion del sujeto lo que
lleva al encuadramiento, al proceso de ‘ofrificacion’ y consecuente exclusion.
(Segato, 2007: 134)

Lo que nos remite a lo negro no es unicamente la forma en la que una persona se
ve. La mirada de los otros es la que llena de contenido y significados aquello que
esta observando y pensando a través de los valores propios de cada sociedad y de
la época, que también pueden ser heredados o producto de adaptaciones
temporales con el pasar de la historia. El proceso de convertir ciertos cuerpos en el
signo de una cultura, costumbres, estereotipos, deberes ser, etc., no solo ocurre a
nivel individual o de una persona hacia otra. Dicho proceso escala a niveles macro;
es decir, hay construcciones nacionales en torno a ciertas corporalidades.

Vale la pena destacar que las nociones de raza y de persona negra, indigena, de
color o racializada hacia la inferioridad, no son las mismas en el norte global que en
el sur global. Incluso en paises que pertenecen al mismo continente o que tienen
procesos historicos similares, la construccion racializada de los individuos no opera

de la misma forma. Es decir, lo negro se entiende y se lee de maneras distintas.

Cuando pensamos en la poblacidn negra estadounidense, nos viene el relato de la
esclavitud, el segregacionismo, el movimiento por los derechos civiles y, al mismo
tiempo, nos aparecen cuerpos especificos: pieles negras mas o menos oscuras,
narices anchas, labios gruesos, cabello muy crespo, cuerpos grandes, etc. Sin
embargo, cuando volteamos la mirada hacia otro punto geografico como México y
hablamos de la poblacion negra, también aparecen relatos especificos como la
llegada del barco lleno de esclavos.

Con el pasar del tiempo, se suman otras narraciones que dan cuenta de la poblacion
negra en México, como es el caso de Yanga, el primer pueblo negro-afro libre en

México. Aunque, a mi parecer, hay muchos vacios que no nos permiten construir
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una vision histérica sobre lo negro. Por otro lado, cuando pensamos en cuerpos
negros en México, se vuelve complejo senalar cdmo se ven. Por una parte, porque
hay una narrativa hegemonica sobre como se ven las personas negras y, por otro

lado, porque el mestizaje en México nos ha vuelto miopes ante esta poblacion.

El cuerpo racializado no es racializado en tanto se ve de una forma especifica. El
cuerpo racializado existe en tanto que se le llena de contenido historico, politico y

social, y a través de ese proceso se le domina.

El poder que implica la dominacion y la creacidn de alteridades puede ser explicado
a través de un fendbmeno o de una estructura histéricamente instaurada que es el
racismo. El racismo tiene consecuencias que toman la forma de diversos ejercicios
de discriminacion y violencia hacia ciertas personas. De una forma muy sencilla,
podemos decir que el racismo es pensar que ciertas personas son inferiores debido
a su color de piel, facciones, costumbres, idioma que hablan, etcétera, sin embargo,

es un fendmeno muy complejo que se ha enquistado en la estructura de la sociedad

Entonces se puede argumentar que el racismo constituye un tipo de discriminacion:
la discriminacion que se articula a partir de los rasgos o caracteristicas raciales. En
otras palabras, el racismo constituye una discriminacion efectuada por las

adscripciones raciales atribuidas a un individuo o colectividad. (Restrepo, 2007: 2)

El racismo es una forma de pensar, sentir y actuar que se base en una
caracteristica especifica de la diferencia humana a la que se ha llamado
“racial”. [...] El pensamiento racista ubica al cuerpo de las personas en un lugar
definido de acuerdo con su apariencia, pues sostiene que las caracteristicas
fisicas o bioldgicas de ellas estan directamente asociadas a sus practicas, a
sus maneras de comportarse e incluso a su inteligencia. (Gall, lturriaga,
Morales y Rodriguez, 2020: 45)

El racismo esta impregnado en toda nuestra cotidianeidad. No es necesario pensar
en grandes desplantes de violencia fisica para decir que eso es racismo. El racismo
estructura nuestra sociedad y la forma en la que construimos a los sujetos, y esto
impacta directamente en como les tratamos, les pensamos o nos imaginamos que
se ven, por ejemplo, y esto esta en todo lo que hacemos y consumimos. En
AMERICANAH, novela de Chimamanda Ngozi Adichie (2013), la autora relata que
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uno de sus personajes viaja a Estados Unidos para estudiar y se enfrenta a que le
preguntan si en Nigeria conocen la musica pop, si tienen celulares, centros
comerciales o servicios basicos como luz. El racismo también se ve y se

experimenta de esa manera.

En ese sentido, Eduardo Restrepo sefiala dos formas en las que el racismo se
puede expresar: racismo manifiesto y racismo latente. Lo que Chimamanda Ngozi
Adichie relata en AMERICANAH es un racismo manifiesto, pero también latente,
diria yo, porque, aunque su novela es ficcion, da cuenta de como socialmente
pensamos ciertos espacios del mundo y eso esta tan asimilado que no lo vemos

como algo violento.

El “racismo manifiesto” esta conformado por enunciados y practicas
explicitamente racistas, que pueden ser facilmente reconocidos tanto por
quienes los ejercen como por quienes los atestiguan o son objeto de ellos. El
racismo manifiesto es explicito, aunque a veces se esconde en eufemismos
que sustituyen términos que pueden resultar ofensivos o provocar malestar en
un grupo de personas, y de esta manera la agresién o el desprecio tal vez
pasen desapercibidos. El “racismo latente” opera sin que sea necesario
percibido por las personas involucradas. Este racismo, sefala Eduardo
Restrepo, esta arraigado en el sentido comun y se ha naturalizado tanto que
trabajo predominante desde el inconsciente, de forma soterrada pero eficaz, en
los procesos de diferenciacion y los ejercicios de exclusion de unas poblaciones
o individuos. (Gall, lturriaga, Morales, y Rodriguez, 2020: 47)

Como sefialé, el racismo no tiene que ser una expresion de violencia fisica o verbal,
el racismo latente del que hablan las y los autores es el mas asimilado socialmente,
que reproduce y perpetua las jerarquias sociales y copta las oportunidades de
acceso a derechos y oportunidades sin que nos demos cuenta a primera vista.

Al hablar de racializacion anteriormente, sefialé que es un proceso que se detona,
no por lo que los individuos son en si mismos sino por lo que otros significan acerca
de ellos, o, en otras palabras, lo que las otras personas asumen que cada individuo
es, desde una perspectiva que se ha dado en llamar “racial”. En ese sentido, los
procesos de racializacion y el racismo van de la mano: mientras que la racializacion
marca sujetos y les asigna un lugar, el racismo es la consecuencia vivida, material

y simbdlica de dicho proceso, que se traduce en practicas concretas.
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Racializar a alguien implica verle y asumir una serie de cosas. El ejemplo clasico es
lo que ocurre cuando alguien, al ver a una persona negra o0 morena o prieta caminar
sobre una banqueta, se cruza hacia el otro lado. Esto responde a un estereotipo
racista que es pensar que las personas negras o morenas estan predispuestas a
delinquir. Si bien esta forma de leer a estas personas ya es racista, la discriminacion
racista, es decir, las consecuencias, en la practica, de dicho proceso de racializacion
son que esta persona no tenga la oportunidad de acceder a un empleo, porque la
persona que contrata asume que le puede robar dinero, material, etcétera. “Los
estereotipos suponen ideas prefabricadas que alguien proyecta sobre todo en un
grupo de personas por su origen, condicion o apariencia. Estas ideas generalmente
caricaturizan erroneamente las caracteristicas y comportamientos de quienes son

estereotipados” (Restrepo, 2007: 1).

Hablar de racializacion y de racismo implica reconocer que ambos son procesos
interdependientes. El racismo en contra de personas o grupos de personas es
producto de un tipo de racializacién, de acuerdo con la cual ellas o ellos son
“‘racialmente” inferiores. Asimismo, hay diversas formas en las que el racismo puede
experimentarse o vivirse. El racismo cotidiano puede experimentarse en el ejemplo
de la banqueta que mencioné anteriormente, en que la gente toque tu cabello sin
pedir tu consentimiento, en recibir comentarios que develan que estan esperando
que te guste cierta musica o que tengas algun talento o habilidad especifico, o que

seas sucio o tonto.

También es un fendbmeno estructural que puede impactar en el acceso que las
personas tienen o no a ciertas oportunidades, acceso a derechos, cuotas de
representacion o a simplemente ser visibles. Otra de ellas se puede manifestar en
el terreno socioecondmico: si observamos quiénes son, en muchas sociedades, las
personas mas empobrecidas o con mas dificultad para acceder a espacios
laborales, educativos o de salud, veremos que esto responde a una logica racista.
Estas dinamicas son actuales, pero histéricamente heredadas, y aunque las
diversas practicas del racismo en una sociedad se han ido modificando con el
tiempo, suelen operar vulnerando a ciertos grupos especificos de personas.
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A través de la historia, el racismo se ha manifestado en formas muy crueles y
terribles como la esclavitud o la segregacion o el exterminio, legitimados de diversas
maneras por distintos gobiernos. No obstante, el racismo no forzosamente ase
expresa de esas maneras. Asumir que el racismo soélo se manifiesta de esas formas
tan violentas implicaria decir que en 2023 no hay practicas racistas porque no
vemos a personas esclavizadas en el contexto mexicano, aunque en otros espacios
que no estan en nuestra cotidianidad y no sean visibles si los tengan, o porque la
segregacion racial termind en el papel hace unas décadas, asi como el exterminio
causado por los que se conoce como “motivos raciales”. Hay manifestaciones de
racismo que, si bien no son tan drasticas o formales en el papel, si perpetuan el

racismo.

Una de las caras de estas manifestaciones es, por ejemplo, la que pasa a través del
discurso, que en general esta aparejado con practicas. A través del discurso
creamos narraciones que generan pautas en torno a lo que debe ser una persona,
por ejemplo. El discurso es uno de los dispositivos a través de los cuales se
reproducen y se perpetuan las dinamicas racistas contemporaneas. La forma en la
que nombramos y construimos a los sujetos en el discurso tiene implicaciones

reales en su vida cotidiana.

En 2023, las dinamicas de segregacién oficiales o legales en contra de minorias
racializadas hacia la inferioridad son las menos, aunque si las hay. Por ejemplo, los
rohingya en Myanmar o los uigur en China.'? En el caso de las personas negras y
afrodescendientes tenemos que preguntarnos qué espacios habitan ellas en muy
diversas sociedades, si pueden o no acceder a créditos hipotecarios para adquirir

una vivienda, si tienen posibilidades de acceso a la educacion, etc.

Por ejemplo, durante la pandemia, muchas personas empezaron a hablar de la
racializacion de la pandemia. Es decir, se sostenia que muchas personas
racializadas hacia la inferioridad no tenian acceso a servicios de salud o a

medicamentos, a tanques de oxigeno, a hospitales, etc, y que por estas razones

12 Vid, Rohingya, Human Rights Watch, https://www.hrw.org/tag/rohingya y Sudworth, John (9 de
noviembre, 2018), China y los Uigures: los campos ocultos de reeducaciéon donde internan a los
musulmanes en la nacién asiatica, https://www.bbc.com/mundo/noticias-internacional-46073663.
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muchas personas de esas comunidades murieron. Asimismo, se discutié que la
pandemia estaba racializada en términos de que, aunque las personas que viajaban
fuera de su pais eran mas propensas a contagiarse de covid-19, también era posible

que pudieran acceder a atencion médica.

O bien, cuando finalmente se tuvo acceso a las vacunas, el hecho de que personas
mexicanas, latinoamericanas o de otras nacionalidades se hayan ido a Estados
Unidos para aplicarselas antes que muchos de sus conciudadanos o para recibir las
de “mejor calidad”, también dio cuenta de las dinamicas de privilegio que implica
tener una visa o pasaporte frente a quienes no lo tienen o se les ha negado. En ese
sentido, también podriamos hablar de las personas que trabajan como repartidoras
de servicios de paqueteria como Fedex, DHL, Estafeta, Redpack, etcétera, o
servicios como Rappi y Uber Eats. ; Quiénes eran esas personas repartidoras que
no pararon en la pandemia y que le llevaban ciertos productos a gente que si se
podia quedar en casa? Si bien estas experiencias pueden hablar mas bien de la
condicion de clase de las personas, hay que considerar que muchas personas
racializadas desempefan estos trabajos y esto les puede colocar en adversidades
econdmicas o de otro tipo.

Si bien la racializacion y la condicion de clase no necesariamente van de la mano,
las reflexiones anteriores son parte de la discusion que se tuvo en redes sociales y
que, todavia se continuan teniendo. Cabe destacar que son discusiones que se
tienen desde el sentido comun o sus propias vivencias, y también en conexion con
discusiones o conversaciones académicas. Estas conversaciones y discusiones
pueden tener muchos puntos erréneos y cuestionables, pero es importante tenerlo
presente precisamente porque genera espacios de discusion que, aunque no son

los hegemonicos y mas destacados, si son relevantes.

Aunque el discurso puede parecer solo ‘palabras’, [...] el texto y la charla juegan
un papel vital en la reproduccion del racismo contemporaneo. Esto es
especialmente verdad para las formas mas perjudiciales de racismo
contemporaneo, a saber, las de las élites. Las élites politicas, burocraticas,
corporativas, mediaticas, educativas y controlan las dimensiones y decisiones
mas cruciales de la vida cotidiana de las minorias y los inmigrantes: entrada,
residencia, trabajo, vivienda, educacion, bienestar, salud conocimiento,
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informacion y cultura. Realizan este control en gran parte hablando o
escribiendo, por ejemplo, en las reuniones de gabinete y las discusiones
parlamentarias, en entrevistas de trabajo, en los noticiarios, anuncios, lecciones
escolares, libros de texto, articulos cientificos, peliculas o talk shows, entre
muchas otras formas de discurso de la élite. (Van Dijk, 2001: 191)

El discurso es una de las maneras en las que el racismo se continua reproduciendo.
No obstante, no es la unica perspectiva a través de la que opera este sistema. Los
diversos trabajos que han observado el racismo lo hacen desde muchas posturas.
Los debates se centran en cdmo funciona el racismo y de qué manera éste se ha
modificado con el tiempo. También muchas personas estudiosas del tema se han
concentrado en dar cuenta de los distintos procesos de asimilacion que tanto el
racismo como la ideologia, las practicas y las politicas publicas mestizantes han
detonado en diversos territorios, entre los cuales México. En 2016, Monica Gabriela
Moreno Figueroa hizo una genealogia que comprende una serie de articulos
escritos por académicos mexicanos en los que se discute desde diversas

perspectivas la problematica del racismo. (Moreno Figueroa, 2016)

1.3 Negritud, negrura y negridad

En uno de los debates contemporaneos en torno a la racializacion se ha
desarrollado una discusion acerca de categorias y conceptos, que me parece
importante y que pretende responder a la pregunta: ; como nombrar las identidades
negras en México y en América Latina? Este tipo de discusiones son utiles en el
contexto académico, si bien en espacios distintos a los académicos, tales como los
del activismo o el de las organizaciones comunitarias, ellas no sélo son ignoradas,

sino que no son relevantes, o en esos ambitos operan categorizaciones diferentes.

Para el caso de esta tesis, me situo en el ambito académico ya que considero que
la discusion en torno a la identidad y si se es 0 no afrodescendiente no es la principal
preocupacion de los/las activistas en otros espacios y territorios. Es decir, las
discusiones de redes sociales tal vez no son las mismas que tengan en Guerrero,

Oaxaca, Veracruz u otros espacios fuera del internet. Inicié este trabajo
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mencionando que quienes hacen parte de este trabajo estan y estamos ubicadas
en un espacio social muy especifico en donde las discusiones en torno a la identidad
forman parte fundamental del activismo. Sin embargo, en otros espacios la agenda

no prioriza esta discusion, sino otras problematicas.

Puedo estarme equivocando al afirmar que en otros espacios fuera del internet no
se discute si se es 0 no afrodescendiente y pensar que se discute sobre el acceso
a derechos o servicios basicos, por ejemplo, sin embargo, todo este trabajo esta
atravesado por mi experiencia y observaciones como mujer universitaria que habita

en la Ciudad de México.

En su articulo Trayectorias de negridad: disputas sobre las definiciones contingentes
de lo negro en América Latina Roosbelinda Cardenas Gonzalez desarrolla una
genealogia de las distintas categorias que dan cuenta de lo negro y de sus usos en
el territorio latinoamericano. El recorrido de Roosbelinda Cardenas en ese trabajo
es un trazo histérico en el que se destacan los puntos coyunturales para entender
las diversas formas en las que se ha nombrado, construido y pensando la identidad

negra.

La autora de Trayectorias de negridad destaca el hecho colonial, es decir, la
conquista, como un punto de profunda relevancia en el que se originan estos

debates sobre las categorias de analisis.

Para Roosbelinda Cardenas, negridad es una categoria que abraza las distintas
dimensiones en las que se ha entendido lo negro a través del tiempo, lo que le
caracteriza y de acuerdo con su posicidn geografica. Es una propuesta de nombrar
y discutir conceptualmente el término en los espacios académicos ya que, en la
realidad, las personas negras y afrodescendientes no hablan de esto. En ese
sentido Roosbelinda Cardenas Gonzales sostiene:

La larga historia del colonialismo en América Latina es crucial para entender,
entonces como ahora, la produccion de una categoria de diferencia afin a
negridad. Sin duda, el periodo colonial estuvo marcado por el surgimiento y la
consolidacion de proyectos que trataron de posicionar al «negro africano»
como esclavo. [...] Dicho esto, resulta ilustrativo volver a la categoria del
esclavo negro como punto de partida para comprender de qué manera el
colonialismo dejo huella en las formaciones sociales afines a negridad. Mucha
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de la literatura que explora la esclavitud en América Latina la ve, en primer
lugar, como una categoria econémica. (Cardenas Gonzalez, 2010: 150-151)

Es destacable retomar este momento histérico ya que, como sefiala Roosbelinda
Cardenas, una de las primeras categorias que pretende diferenciar, en términos
raciales, los cuerpos de las personas colonizadas o esclavizadas de los de los
conquistadores, es justamente la nocidn de “esclavo negro”. Si bien la autora sefiala
que es una categoria que apela a formas determinadas de produccién (explotacion),
ya es en si misma una forma de organizar el mundo y jerarquizar a la sociedad
durante el periodo de la conquista, de acuerdo con lo que dice la autora antes

mencionada.

La nocidn de esclavo negro tuvo muchas implicaciones sociales. Por una parte,
colocaba a los cuerpos racializados negros como cuerpos sujetos a ser explotados.
Al mismo tiempo que ocurria esto, también se les construyd como cuerpos
diferentes, es decir, socialmente se les configuré como sujetos inferiores de acuerdo

con los imaginarios que permeaban durante ese momento historico.

Algunos de los imaginarios que circulaban durante la época tenian que ver con que
se presumia que las personas no blancas no tenian alma y por lo tanto eran
cercanas a los animales o a las bestias. Estas creencias no son mas que la
categorizacion y diferenciacion de los cuerpos en términos raciales, pero también
de género que posteriormente fueron constituyéndose de manera distinta y
nombrados de otras maneras. Ambos elementos se intersecan de tal forma que

Roosbelinda Cardenas explica lo siguiente:

la negridad en la América Latina colonial fue una categoria racializada y
marcada por las diferencias de género que permitia que desigualdades de
poder se reprodujeran de forma discursiva y a través de una administracion
diferenciada de los cuerpos femeninos y masculinos. (Cardenas Gonzalez,
2010: 156)

Es decir, Roosbelinda Cardenas sostiene que el ser una persona negra que vivia en
situacion de esclavitud tuvo implicaciones diversas para las mujeres y los hombres,
gue se manifestaron, entre otras cosas, en sus cuerpos. Mientras que los esclavos

negros fueron forzados a realizar muy diversos tipos de trabajos, en el caso de las
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mujeres no soélo se les exigié ser mano de obra, sino también ser objetos sexuales
esclavizados y cuerpos esclavos capaces de reproducir la mano de obra esclava

para continuar con las labores de trabajo forzado.

Las categorias vinculadas a la racializacion, ya sea indigena o negra, a mi parecer,
se manifiestan también formas de deber ser o en estereotipos. De acuerdo con el
planteamiento de Cardenas Gonzalez, pienso en las mujeres relegadas al trabajo
domeéstico, pero no al que se lleva a cabo en el propio hogar, sino al que se hace en
calidad de “muchachas” de alguna casa, en la que los duefios tienen el poder
adquisitivo para contratar los servicios de estas mujeres, que son pobres, pero

también son las otras por excelencia.

La nocién de negridad da cuenta de la diferencia entre unos cuerpos y otros, al
mismo tiempo que ayuda a asignarle a cada uno de ellos un lugar en el entramado
social. Si bien la nocién de negridad se situa en el esclavo negro, Roosbelida
Cardenas sefala lo siguiente:

Si en la seccién anterior centré mi atencion en la figura del esclavo negro para
analizar los diferentes proyectos que dejaron marcas indelebles en la formacion
de la negridad, en esta seccion la fuente de esa fuerza centripeta sera la
nacién. La construccion de nacion [...] provee la estructura guia desde la cual
trazo algunas coyunturas historicas claves. Un nacionalismo racializado que
matiza la historia de América Latina contribuye de manera central a mi
comprension sobre las cambiantes construcciones y manifestaciones de la
negridad. Sin embargo, de acuerdo al enfoque analitico que ve la negridad
sobredeterminada y multiple, exploro la ciudadania y el capital como proyectos
de modernidad imbricados, pero no idénticos. El rostro cambiante de los
nacionalismos racializados en América Latina, las prolongadas luchas para
definir la ciudadania y los encarnizados enfrentamientos por el control de los
recursos, son las fuerzas generales que han impactado la produccion de
negridad en el periodo post-independentista.” (Cardenas Gonzalez, 2010: 161)

De acuerdo con lo que Roosbelinda expone, me pareceria atinado apuntar a que la
nocion de negridad se vincula al proyecto mestizante mexicano del Siglo XIX, en el
sentido de que, en este pais, este proyecto decide borrar la negridad de la mezcla
biolégica y cultural indigena-espafola que considera ser el corazon étnico y racial
del nuevo Estado-nacion. Esta ideologia pretende borrar y negar a la parte

afrodescendientes de la sociedad nacional. Es a través del Estado-nacion mexicano
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decimononico que la negridad termina por ser borrada. No fue sino hasta la segunda
década del Siglo XXI que se reconocié que una parte de las personas que han sido
racializadas hacia la inferioridad en México son afrodescendientes, negras o
afromexicanas. Esto ocurrié veinte afnos después de que el EZLN proclamara que
en este pais hay racismo en contra de las y los indigenas., “es claro que el
reconocimiento de la negridad como categoria de analisis cultural —no solo racial—
tuvo importantes consecuencias en los analisis académicos, su importancia se hace
mas evidente en el terreno politico”. (Cardenas, Gonzalez, 2010: 171)

Con base en el articulo de Roosbelinda Cardenas hay que destacar que lo que se
entiende y se coloca en la categoria negridad depende del contexto, es decir, es
una nocion que cambia con el pasar del tiempo, los hechos sociales, las coyunturas
politicas, etc. Es decir, la negridad depende de los otros y, sobre todo, depende de
aquello que se esta otrorizando en contextos y circunstancias especificas.
Negridad es una categoria que pretende dar cuenta de lo que estamos entendiendo
como negro en un contexto especifico.

La autora Beatriz Urias Horcasitas en su libro Historias secretas del racismo en
México (1920-1950) (2007) no solo da cuenta de las diversas politicas eugenésicas
que operaron en México durante el siglo XX, sino que hace un registro de como
distintas practicas eugenésicas se sostienen de distintas pseudociencias y también
de creencias o prejuicios sociales construidos en torno a lo que asumian que era
una persona morena o con algunos rasgos especificos. Jesse Lerner también habla
al respecto en su texto E/ impacto de la modernidad. Fotografia criminalistica en la
Ciudad de México (2007), el autor explica como a partir de la medicion de craneos
en Estados Unidos, se hablaba sobre la predisposicion a la violencia, delinquir,
robar, etc., y para realizar estos perfilamientos se auxiliaban de fotografias. No
obstante, explica que en México no operd de la misma forma que en Estados
Unidos.

Este perfilamiento del que hablan la autora Urias Horcasitas y Lerner respondia a
caracteristicas fisicas primordialmente, ya que se asumia que éstas daban cuenta

de una predisposicidon para ser un criminal. Esto implicé que todas las personas que
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se veian de una forma especifica eran potencialmente peligrosas y, por lo tanto,

sujetas a ser detenidas. Lerner dice:

La aplicacion de la fotografia como instrumento de control social se fue
haciendo cada vez mas elaborada en las prisiones. [...] El doctor Ignacio
Fernandez Ortigosa introdujo en México el gabinete antropométrico, también
conocido como el método Bertillon, un complicado sistema de identificaciéon
basado en la mediciéon y la fotografia. [...] basado en once mediciones
corporales, entre las cuales se incluian el tamafio de la cabeza, el pie y |la oreja.
[...] Aparte de las generalizaciones sobre la forma craneal del criminal
mexicano -por ejemplo, que los ladrones indios tenian angulo facial mas
pequefio mientras que los asesinos mestizos presentaban uno mas grande-
[...] Los violadores se caracterizaban por tener «Ojos grandes y saltones... una
mirada clara y brillante, labios curvos y gruesos... y escaso vello facial».
(Lerner, 2007: 25)
Urias Horcasitas y Lerner registran que hay una serie de creencias en torno a las
personas que se ven de determinadas maneras y que tiene un impacto no sélo en
la jerarquia social que se les asigna, sino que también les convierte si no en un
enemigo publico, si en personajes marginados que no son deseados en el tejido
social al ser percibidos como potencialmente peligrosos.
De acuerdo con lo que he rescatado de Roosbelinda Cardenas, se encarna por
ejemplo en los meseros racializados, las personas que recogen la basura, las
personas migrantes de los distintos estados del pais y que llegan a México, las
trabajadoras sexuales de calle, los cuerpos otros que son percibidos como no
hegemaonicos. En el contexto social y politico actual, considero que la negridad esta
adoptandose en personas que, si bien son racializadas por su tono de piel, sus
facciones y, quiza, su lugar de nacimiento, no lo son en tanto a su acceso a ciertos
privilegios de clase y de género.
Cabe destacar que el hecho de que tengan acceso a ciertos privilegios no implica,
que no sean racializados o que no encarnen negridad. Son racializados en ciertos
espacios, bajo determinadas circunstancias y frente a personas especificas; si se
desplazan a otro lugar, quiza serian leidos como personas mestizas o, incluso, como
personas blancas. Esto no hace menos valida su identidad, sino que hace evidente
que la identidad es situada y circunstancial. Al tiempo que margina a unos, también

provee a ciertas personas de un capital social y politico.
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Hay que destacar que la negridad depende del contexto social que se esté
observando y, sobre todo, ésta se transforma a través de la historia. Al respecto
Rocio Gil Martinez de Escobar en su articulo El dilema de la racializacion: entre
negridad e indianidad en la frontera México-Estados unidos destaca de manera

clara y precisa:

Robert era completamente distinto a la imagen que me habia hecho de él
después de una llamada telefénica es sintomatica de la gran multiplicidad de
conjeturas con las que operamos en nuestras construcciones del «otro», pero
lo que me interesa resaltar es que devela las definiciones limitadas con las que
entendemos la negridad y la indianidad. Robert no tiene ningun rasgo fenotipico
que hable de su negridad o indianidad; sin embargo, se reconoce como
afroindio. La brutalidad policial en Estados Unidos ha dejado claro que el color
si importa, porque ser una persona visiblemente negra puede llevar a multiples
violencias e incluso a la muerte. Sin embargo, casos como el de Robert nos
obligan a pensar mas alla del color para dirigir la atencién a los procesos de
racializacion que sugieren que la negridad y la indianidad no son caracteristicas
o identidades esenciales, sino relaciones sociales. (Martinez de Escobar, 2022)

Me parece complejo definir qué es negridad, considero que no se puede realizar un
punteo que establezca lo que implica e incluso seria dificil explicar como se ve ya
que hay una gran variedad de formas a través de las cuales se puede entender la
negridad. En conclusion, podemos intuir que lo que en 2022 estaremos entendiendo
como negridad es sélo una de las formas en las que se puede percibir y, ademas,
depende del contexto en el que estamos insertos.

Através de este trabajo, pretendo dar cuenta de las multiples formas en las que las
coparticipes piensan, configuran y manifiestan su identidad, si bien tendran puntos
en comun, también habra puntos en los que no coincidiran en ninguna circunstancia

y ninguna identidad sera mas o menos racializada.

Considero que hay multiples categorias para nombrar la que algunos llaman
“‘identidad negra” y, sobre todo, para dar cuenta de todo el conjunto de esquemas
socioculturales que dan forma a un fenomeno social identitario complejo como es lo
llamado “afro”. Es decir, cuando hablamos de lo negro no hacemos referencia
unicamente al cuerpo, sino que se trata de todas las implicaciones sociales que trae

consigo ser leida o leido como una persona negra y también el impacto de la cultura.
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Utilizaré la categoria negridad o, en su defecto, hablaré de “lo negro”. Para el caso
de México, de acuerdo con lo que Karina Ochoa, Gabriel Medina Carrasco y
Bulmaro Garcia Zavaleta rescatan en su cuadernillo Comunidad afromexicana,
Cultura en resistencia, la autora y autores antes mencionados para dar cuenta de la
identidad afromexicana, hablan de Yanga como parte de la genealogia de la cultura
negra. (Ochoa, Karina, Medina Carrasco, Gabriel, Garcia Zavaleta, Bulmaro, 2020)

La forma de nombrar lo negro esta ligada a la historia y a los proyectos nacionales
de cada pais. Como he mencionado, en el caso mexicano la forma de nombrar lo
negro se alimenta de dos grandes narrativas. En primer lugar, pensamos en todas
las personas esclavizadas que fueron traidas al territorio de manera forzada y
también el mestizaje. No obstante, los ecos del proyecto de mestizaje también
influyen en como damos contenido a esta categoria. Monica Moreno dice:

El negro [...] fue conducido a la Nueva Espafia como esclavo para que sirviera
de bestia de trabajo; de él se exigia exclusivamente trabajo muscular, por lo
tanto, la caracteristica principal que anotan los comentaristas coloniales es una
grande y prodigiosa fortaleza. [...] una caracteristica permanente y necesaria
para el proyecto del mestizaje es una aversion continua a la Negridad, ‘lo
Negro’, lo ‘mas oscuro’, como idea que vive en el imaginario sociocultural y la
vida cotidiana de todas las personas mexicanas, y un des-favorecimiento
persistente de, la poblacién racializada como Negra. Esto quiere decir que el
imaginario del ser mexicano se basa en la idea de que a) hay que distanciarse
de lo que represente lo Negro, y b) no hay personas mexicanas Negras (como
una cuestion ontolégica). Asi, la aparente negacion, exclusion o dilucion de la
poblacion Negra del imaginario nacional es una estrategia necesaria para el
mantenimiento mismo de la identidad nacional. (Moreno Figueroa, 2022: 33)

Monica Moreno da cuenta de uno de los hechos que no solo constituye la identidad
negra sino la negridad; Este trabajo suyo arroja luz sobre uno de los hechos
histéricos mas importantes que la cultura negra construye que rescatamos
inmediatamente cuando vemos o pensamos en la poblacién negra. Si bien ésta no
es la unica narrativa, si da forma al imaginario colectivo y termina convirtiéndose en
un gran referente cultural, politico e historico.

Al mismo tiempo, también me parece relevante destacar que Modnica Moreno

plantea:
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el término Negra(o/e), cuya pertinencia es debatida como una de las fuerzas
distractoras del racismo anti-negro prioriza una posicion politica comun, a
diferencia de afrodescendiente, que sefala la inclusion de todas las
comunidades migrantes de herencia africana, o afromexicano(a/e), que es el
término oficial incorporado a la Constitucion Mexicana en el 2019. Negra(o)
reconoce a la poblacidon que ha sido marcada por la devastadora y
deshumanizadora experiencia de la esclavitud ya sea por ascendencia o por
asociacion. Usar este término es una decision critica y politica para enfatizar
un distanciamiento de la estrategia de etnizacion de la poblacion Negra, es
decir, el énfasis en lo identitario y lo cultural como su experiencia y rasgos
caracteristicos mas importantes el cual sefialé como otra de las fuerzas
distractoras del racismo anti-negro. También lo uso con la intencion de lidiar
con las estructuras de desigualdad racializada que organizan la vida social
mexicana que nos unen globalmente con la diaspora africana. (Moreno
Figueroa, 2022: 37-38)
De acuerdo con el planteamiento de Mdnica Moreno, es preciso reconocer que
identificarse como negre, afrodescendiente o afromexicane puede ser también un
posicionamiento politico que ayuda a posicionarse frente al racismo anti negro que
permea en Meéxico. Aunque esto puede ser debatido, me parece importante
destacarlo en tanto que es una posibilidad.
Las formas en la que decidimos nombrar algo que estamos viendo, no soélo
responden a la realidad social desde la que estamos observando algun objeto de
interés. Tal como sefiala Mdnica Figueroa, también es un posicionamiento politico y
en ocasiones un compromiso ético y en ese sentido, recupero la categoria
negro/negra para mantenerme lo mas cercana a los debates contemporaneos
ubicados en América Latina. Intento asi realizar un trabajo de investigacion con una
mirada situada en el contexto geografico e histoérico que se observa y analiza desde

los estudios latinoamericanos.

1.4 Afrodescendenciay afromexicanidad

Para hablar de afromexicanidad y de las personas afromexicanas, es necesario
entender quiénes son las personas afrodescendientes. El Consejo para Prevenir y
Eliminar la Discriminacion (COPRED) y la Comision Nacional de los Derechos
Humanos (CNDH) coinciden en que una persona afrodescendiente es aquella
persona que tiene origen africano o desciende de antepasados o ancestros
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africanos que fueron comerciados como esclavos o migraron de sus lugares de
origen a causa de otros procesos historico-sociales. Una condicion para la
afrodescendencia es que estas poblaciones habiten en un territorio distinto a Africa.
(CNDH, 2016: 8)

Hablar de afrodescendencia en México implica reconocer la presencia historica de
personas provenientes del Africa subsahariana en el territorio. El punto de partida
determinante, sin duda, es la conquista y colonizacién de diversos territorios
latinoamericanos, entre ellos México. Este hecho desatd distintos fenbmenos:
nuevas enfermedades, establecimiento de técnicas distintas de cultivo y crianza de
ganado, organizacion social y distribucion de trabajo diferenciado, etcétera. Durante

la conquista muchas personas negras esclavizadas fueron traidas al territorio.

Las poblaciones negras son descendientes de individuos que llegaron a México
como esclavos. Eran empleados en numerosos sectores, a veces concentrados
por region (mina, plantaciones de azucar, ganaderia), pero, mas a menudo,
dispersos en practicamente todas las regiones del pais, tanto en el campo
como en la ciudad (artesania, empleos domésticos, obrero) (Martinez Montiel,
1994 en Hoffmann, 2006: 109)

No obstante, la esclavitud no es la unica forma en la que la poblacion negra estuvo
presente en el territorio. Maria Elisa Velazquez y Gabriela lturralde Nieto sostienen
que algunas personas negras fueron traidas al territorio en calidad de libres y, en
algunos casos, participaron en las acciones de conquista desplegadas por Hernan
Cortés colocandoles en una situacion diferente a la de sus pares traidos para

realizar trabajos forzados. El caso de Juan Garrido es paradigmatico en ese sentido:

Juan Garrido, ex-esclavo nacido en Africa oriental y convertido al cristianismo
en Portugal, participé en las expediciones de conquista de Puerto Rico y la
Florida y tal vez fue el primer africano que llegé con Hernan Cortés a estas
tierras. Garrido fue pregonero, portero y guardian del acueducto de
Chapultepec. Se le atribuye haber sido la primera persona que planté trigo en
el Nuevo Mundo y algunos historiadores sostienen que se le otorgo un terreno
dentro de la nueva traza de la Ciudad de Meéxico, privilegio del que sodlo
gozaban los espanoles. (Iturralde Nieto y Velazquez, 2012: 59-60)
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La presencia de las personas negras no se limita unicamente a la esclavitud.
Experiencias como la de Juan Garrido me parecen interesantes para reconocer las
distintas formas en las que la poblacién negra habit6 y habita México. Sin embargo,
también es importante destacar que, aunque pudieron haber existido personajes
negros con acceso a ciertos privilegios como el de poseer tierras, esto no
necesariamente implica que hayan sido colocados en el mismo status que los

conquistadores espanoles.

Ahora bien, en la Nueva Espana las personas que fueron esclavizadas podian
obtener su libertad de diferentes formas, en algunos casos podian comprarla o ser
liberados por otras razones. No obstante, la libertad también se obtuvo a través de

la resistencia, la lucha y las huidas.

Una de las rebeliones mas importantes del periodo virreinal tuvo lugar en
Cérdoba, Veracruz, y estuvo encabezada por un africano llamado Yanga o
Nyanga. Durante afios, las fuerzas virreinales trataron inGtimente de
someterlos hasta que en 1609 se vieron obligadas a pactar con Nyanga y los
cimarrones que los acompafiaban, como unica via para poner fin a los asaltos
en los caminos y evitar asi las permanentes fugas de esclavos de las haciendas
de la region. Asi se fundé el pueblo libre conocido como San Lorenzo de los
Negros. (lturralde Nieto y Velazquez, 2012: 73)

La vida de las personas negras en México tampoco se reduce unicamente a los
eventos previamente mencionados. La cotidianidad de las personas tiene muchas
aristas, una de estas es la reproduccién. Es indudable que todas las personas que
llegaron al territorio novohispano, negras o espafolas, crearon familias. También las
crearon los habitantes originarios de estas tierras. Los descendientes de las
personas africanas, es decir, las hijas e hijos que tuvieron han sido reconocidos de
diversas formas; entre ellas, se les ha nombrado afrodescendientes.

Sin embargo, cabe destacar que la afrodescendencia no se reduce a los linajes o0 a
los descendientes de estas personas unicamente, ya que las personas negras que
fueron traidas al territorio latinoamericano y mexicano eran personas con una
socializacion y parametros culturales previos ¢Qué implican dicha socializacion y

dichos parametros culturales? Quienes fueron traidos de manera forzada e incluso
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aquellos que llegaron en libertad, formaban parte de un contexto distinto del que
recién estaban por pisar. Hablaban un idioma diferente al castellano y a los que se
hablaban en los territorios que fueron conquistados; tenian rituales distintos de
celebracion, de despedida o destinados a honrar a figuras religiosas que les eran
significativas; se alimentaban con variedades distintas de granos, frutas, verduras y
animales, etcétera. Por ello, la conquista, la colonizacion y la presencia, en las
colonias, de personas esclavizadas detonaron procesos de intercambio y
adaptaciones culturales que, hasta nuestros dias, se siguen haciendo evidentes.

La afrodescendencia no se manifiesta unicamente en los origenes o en la apariencia
de las personas, también hay muchas otras cosas que nos rodean y que tiene su
raiz en Africa: comidas o palabras, por ejemplo. A mis amistades y a mi familia les
cuento dos anécdotas que en este momento sirven para ilustrar los intercambios
culturales a los que me refiero. Mi amiga Victoria Rovira, que es una activista
antirracista y por los derechos humanos de las personas trans, viajo a Tanzania, un
pais de Africa Oriental. En una de las tantas fotografias que mi amiga compartié en
sus redes sociodigitales, subio un platillo que tenia topotes.

Los topotes son un pez muy pequeio de la familia de los pecilidos y son un plato
tipico de ciertas zonas de Veracruz. Imaginen mi emocion y extrafieza al ver que en
un plato de comida local de Tanzania se encontraban los topotes que mi abuelita
solia hacer y que mi familia sigue consumiendo cuando regresamos a San Andrés
Tuxtla y a Comoapan. Cuando yo vi esa foto y la comparti con ciertas personas,
llegamos a la conclusion de que tiene todo el sentido que en Veracruz y Tanzania
se consuman topotes. Recordemos que el puerto de Veracruz fue una zona de
arribo de muchas embarcaciones que traian personas esclavizadas, y esto posibilitd
los aportes culturales de esta naturaleza. Encontrar que tu cotidianidad se parece a
la de personas que habitan Africa, también puede ser afrodescendencia.

El otro dato curioso que también denota afrodescendencia y que me sirve para
explicar quiénes son, en Meéxico, las personas afromexicanas, tiene que ver
precisamente con la forma en la que le damos nombre a la descendencia de

personas negras. Decir afromexicano, afroperuano, afrocolombiano o
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afroestadounidense es una suerte de gentilicio o regionalismo. Da cuenta de una
persona afrodescendiente que tiene una nacionalidad especifica: una persona
afrodescendiente mexicana, una persona afrodescendiente peruana, una persona
afrodescendiente colombiana, etcétera. No obstante, también hay otras formas de
nombrar a las personas afrodescendientes, y, en ellas, las palabras utilizadas tienen
un origen especifico en Africa o denotan cercania a ciertas palabras o idiomas

provenientes de Africa.

Recientemente encontré un articulo escrito por Odile Hoffmann, “Negros y
afromestizos en México: viejas y nuevas lecturas de un mundo olvidado” (Hoffmann,
2006: 103-135),"® En un apartado de su texto, Hoffmann destaca otras formas de
nombrar la herencia negra que no son precisamente afrodescendiente o negro vy,
sin embargo, son muy similares o intercambiables con afromexicana o

afromexicano:

En ciertas regiones en las que el mestizaje es tardio y la proporcion de negros
es mayor, existen identidades regionales particulares que integran y recuerdan
los origenes negros sin reducirse a ellos: jarochos en Veracruz, guaches en las
tierras calientes de Morelia, mascogos en Coahuila. (Hoffman, 2006: 110-111)

Estas formas distintas de darle nombre a la afrodescendencia de varias partes de
Meéxico responden también a especificidades locales. Es decir, una persona
afromexicana no solo es afrodescendiente, sino que es mexicana y, por lo tanto,
también esta imbuida en ciertas costumbres, formas de expresarse, ritos, creencias,
etcétera. La afromexicanidad da cuenta de como conviven las raices africanas con
las mexicanas. En ese sentido: jarocho, guache y mascogo son términos
correspondientes distintos regionalismos, que da cuenta de particularidades que
estas distintas poblaciones de personas afromexicanas tienen.

También es importante destacar que la afrodescendencia y la afromexicanidad,
como conceptos y como identificadores, responden a la necesidad de nombrar

3 Afromestizo es un término acufiado por Gonzalo Aguirre Beltran, en el afio 1989, en su libro Cuijla:
esbozo etnografico de un pueblo negro. No es que las personas de las regiones afrodescendientes
de México se autonombraran asi. Ese término fue usado basicamente, mas bien, por intelectuales
que seguian a Aguirre Beltran, pero entré en desuso posteriormente.
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experiencias distintas a las de las personas indigenas. En la narrativa de la identidad
nacional mexicana, la poblacion se compone de personas mestizas, indigenas
versus las “nacidas en el extranjero”. Historicamente hablando, a partir de la mayor
parte del tiempo transcurrido desde 1829, a poblacion negra no tuvo un registro
historico legitimo que sirviera para nombrarla y reconocerla en su especificidad. Eso
apenas empezo a pasar, a partir de 2015, fecha en la que el INEGI llevé a cabo la
Encuesta Intercensal, en la que por primera vez desde que las y los
afrodescendientes fueron liberados de la esclavitud En México, se hizo un conteo

oficial de ellas y ellos.

Aunque las experiencias de las personas histéricamente racializadas hacia la
inferioridad pueden ser muy similares, también hay distinciones importantes entre
ellas, de las que s6lo podemos dar cuenta mediante el recorrer histéricamente cémo
se ha portado el racismo hacia cada una de ellas y sus grupos de pertenencia, Yy,
por lo tanto, mediante mirarlas y nombrarlas de una manera diferente. De no ser
asi, el fendbmeno sélo se reduciria a ser una persona o un grupo “racializado”, pero

esto no da cuenta de la complejidad de las vivencias.

Las identidades solo pueden expresarse si existen marcos legitimizantes de las
mismas, de los que precisamente carecen los “negros” mexicanos, quienes no
ocupan ningun lugar en el tablero identitario nacional. Sin dialogo posible con
un “otro” que les reconoceria su propia alteridad y, en particular, con el Estado,
los afromexicanos no poseen una frontera por cruzar e integrarse
eventualmente a las otras categorias identitarias disponibles (indigenas,
mestizos, blancos). Permanecen en un espacio intermedio que asumen en
tanto que “afromestizos” o “morenos”, y la mayoria de las veces en tanto que
“mexicanos”. (Lewis, 2000 en Hoffmann, 2006: 107-108)

La lucha que las personas afrodescendientes de México o afromexicanas han
librado para ser reconocidas, se ha materializado, por ejemplo, en dispositivos como
los censos poblacionales desplegados por instituciones gubernamentales. Los
censos llevados a cabo entre 2015 y nuestros dias preguntan a la poblacion de todo
el pais si se autoidentifica o no como indigena o afrodescendiente, negra o
afromexicana. En ese sentido, en el caso de estas poblaciones, estos ejercicios
censales han contribuido mucho a visibilizar a estas poblaciones; han contabilizado
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cual es el grueso de las personas que se consideran pertenecientes a las y los
mexicanos de origenes africanos, sino que también permiten identificar algunos de

los indicadores de su situacion socioecondmica.

En 2015, después de una larga insistencia, el Instituto Nacional de Estadistica,
Geografia e Informatica (INEGI) los tom6 en cuenta en la Encuesta Intercensal
para disponer de una estimacion del tamafo de la poblacién afromexicana. En
México, segun los datos de la Encuesta Intercensal de 2015, hay [habia] un
millon 391 mil 853 personas afrodescendientes, representando el 1.2% de la
poblacion nacional. (Solis Téllez, 2021: 49)

Es importante destacar también que el termino afrodescendiente no apela al color
de piel exclusivamente, sino que apela a la memoria historica, es un concepto que
pretende visibilizar la historia de una poblacién en especifico. Como término fue
institucionalizado en la Conferencia mundial contra el Racismo, la Discriminacion

Racial, la Xenofobia y las Formas Conexas de Intolerancia en 2011. (Copred, 2011)

Nombrar y visibilizar a una poblacion y sus necesidades solo es una pequefia parte
de las acciones que se puede desplegar para que estas personas mejoren su
calidad de vida y tengan acceso a derechos y oportunidades. En 2015 se encontré
que poco mas de un millén de personas se autoidentificaban como afromexicanas,
y sabemos que esta autoadscripcion puede estar atravesada por diversos

elementos.

Como he desarrollado en este apartado, la afrodescendencia tiene multiples
variables. Las razones por las que una persona puede identificarse como
afrodescendiente son distintas. En el recorrido que realicé, he citado la forma
institucional y también la académica en las que se ha pensado la afromexicanidad.
Sin embargo, esto no significa que los parametros expuestos sean los mismos que
los que a todas las personas afrodescendientes les generan un sentido de

pertenencia.
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2. Trazos histéricos y contextuales

Un punto referencial cercano al momento en el que se esta escribiendo este trabajo
es 2020, 2020 debido a que por primera vez el censo de poblacién nacional
incorpord una pregunta sobre la autoadscripcion afrodescendiente. No obstante,
aunque ese puede ser un hito clave para la visibilizacion de la poblacion
afromexicana, no es el primer esfuerzo y mucho menos el unico.

México es un territorio con una poblacion diversa. Las personas que habitan el norte
del pais tienen costumbres diferentes a las que viven en el sur, la comida también
es distinta, las formas de relacionarse, los modismos, etc. Sin embargo, hay otras
diferencias que atraviesan el cuerpo y convierten a las personas en sujetos de
opresiones Yy violencias. En el pais habitan cuerpos racializados que historica y
sistematicamente han sido menospreciados, relegados, discriminados e
invisibilizados. Los pueblos originarios que han luchado por ser vistos por las
politicas publicas gubernamentales y también por ser tratados dignamente, son una
parte importante de esa poblacién racializada mexicana que resiste y se conserva.
No obstante, a lo largo de la republica esta otra gran poblacidén que, desde mi punto
de vista, también ha sido olvidada: ; qué ocurre con las personas afrodescendientes
en México? No podemos permitirnos olvidar que siempre ha habido negros en el
pais, personas que fueron esclavizadas durante la colonia y que después también
se integraron al tejido social como creadores de sentidos y significados; asi como
también los flujos migratorios contribuyen al crecimiento de las diasporas.

Si escarbamos en la historia de México, encontraremos que la poblacién negra y
posteriormente afrodescendiente, ha estado presente, pero por alguna u otra razén
no se les nombra de esa manera y, en ciertos casos, quienes forman parte de esa
poblacién especifica no se reconocen como tal. No dudo que detras de ese no-
nombrar, haya desconocimiento por el término afrodescendiente pero también, hay
racismo y colorismo.

Es preciso sefalar que ser negra durante la colonia y ser negra en 2020 no es lo
mismo. La identidad es un fendbmeno vivo que continuamente cambia. EIl mundo no

es blanco o negro, aunque la mayor parte del tiempo la cultura hegemonica diga
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que el mundo si es blanco y ademas es hombre, heterosexual y de clase media. La
realidad es que la poblacion es (literalmente) de todos los colores y es en el medio
de ese espectro que se ubica la poblacion que es el interés central de esta propuesta
de proyecto. Hago esta aclaracién ya que no quiero caer en un binarismo moral:
blanco malo, negro bueno; no obstante, esto no significa que pase por alto la
estructura moderna-colonial que posibilita la supremacia blanca y el racismo
sistémico.

Cabe destacar:

En México las dinamicas del racismo son mas bien asimilacionistas. Es
decir, también se sostiene la existencia de las razas, pero al contrario del
segregacionismo que entiende que estas diferencias son irreparables, el
racismo asimilacionista cree que las razas inferiores gradualmente podran
alcanzar a las mas desarrolladas. No sin mucho esfuerzo, evidentemente.
Hay que ‘mejorar la raza’ a toda costa, y se compara con el
segregacionismo, es mucho mas dificil identificar la violencia y el racismo
con la claridad que implica la separacién de grupos. ¢ Cémo afirmar que hay
racismo en México si el mestizaje -ese gran mito fundacional- esta basado
en la mezcla de dos razas distintas? (Ogata, 2020: 18)

Para hablar de cdmo se ha abordado la conversacion en torno a las personas
afrodescendientes en México, es importante tener claro a qué nos referimos al

hablar de esta poblacion:

“Las personas afromexicanas o afrodescendientes son quienes descienden de
personas provenientes del continente africano que llegaron a México durante
el periodo colonial, en épocas posteriores o en la actualidad y se
autorreconocen afrodescendientes por su cultura, costumbres y tradiciones.”**

En el pais hay tres estados en los que se ha concentrado historicamente la
poblacién afrodescendiente: Veracruz, Oaxaca y Guerrero. No obstante, es preciso
aclarar que hay diasporas, es decir mas alla de los tres estados anteriormente

' Instituto Nacional de Estadistica y Geografia, Poblacion afromexicana o afrodescendiente,
Disponible en: https://bit.ly/3D7UDa0.
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mencionados, es posible encontrar poblacién afro, no obstante, se suele decir que
se encuentran situadas en esa region geografica.

La historia en torno a la presencia de la poblacion afrodescendiente en México tiene
sus inicios en la época colonial con la traida de esclavos negros al territorio. Maria
Elisa Velazquez y Gabriela lturralde sefialan que “con Hernan Cortés y los otros
conquistadores llegaron las primeras personas africanas a México. Varias -en su
mayoria ladinas- fueron recompensados con tierras y mano de obra, y otras
adquirieron la libertad por su participacion en la conquista de los pueblos indigenas”.
(Velazquez, Maria Elisa, lturralde Nieto, Gabriela, 2016: 61) Durante el periodo de
conquista, personas negras de origen africano fueron traidos con fines de
explotacion; si bien la pretension, debido a la construccion social y simbdlica de los
cuerpos negros, era mantener a la poblacién esclava lejos de la poblacion blanca
colonizadora, invariablemente hubo mezclas indeseadas y atravesadas por la
violencia.

En sentido estricto y superficial, la afrodescendencia implica ser descendiente de
personas africanas. Una suerte de indicador que ha fungido como elemento para
clasificar y racializar a las personas es la apariencia fisica. El fenotipo heredado
entre las mezclas raciales que se realizaron, fueron un marcador social
determinante para continuar con la jerarquizacion. No obstante, la apariencia fisica
no es el factor mas importante para determinar la afrodescendencia.

Recordamos que las poblaciones esclavizadas fueron extraidas de sus contextos,
esto implicé que, aunque se invisibilizaran sus historias, costumbres, etc., las
personas replicaban sus contextos culturales y costumbres en el nuevo mundo al
que fueron insertados. Si bien es cierto que la reproduccion y por lo tanto la
maternidad racializada se vivio de formas especificas a causa de la violencia y la
privacion de libertad, ciertas costumbres y creencias fueron heredadas.

Es decir, la mezcla que se dio no desembocd unicamente en variaciones fenotipicas,
sino que también hubo una serie de adaptaciones y mezclas culturales que también
colaboraron a construir eso que entendemos como afrodescendientes. La
afrodescendencia en México data entonces del resultado de las multiples mezclas

que hubo durante y posterior al hecho colonizador.
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En ese sentido cabe destacar:

Las caracteristicas y diferencias entre las poblaciones histéricas de origen
africano se relacionan con los procesos de intercambio y convivencia que
mantuvieron con indigenas y espafoles, es decir, con las variantes que el
mestizaje tuvo en cada region. Algunos sitios, entre ellos los puertos s de
Acapulco y Veracruz, se construyeron y formaron con africanos y
afrodescendientes, quienes edificaron los fuertes que caracterizan a esas
ciudades, se integraron a las milicias, establecieron comercios y trabajaron en
ocupaciones maritimas. (Velazquez, lturralde Nieto, 2016: 19)

Con cierta regularidad cuando pensamos en la poblacion afromexicana, nos
dirigimos a la costa de Veracruz, Guerrero y Oaxaca. Esto debido al flujo historico
migratorio en el que multiples personas esclavizadas fueron traidas contra su
voluntad a ciertos puertos del pais. No obstante, también es importante considerar
que otros fendmenos migratorios, llevan a las personas a desplazarse de sus
lugares de origenes en busqueda de oportunidades distintas.

No obstante, de acuerdo con el trabajo que realizan Maria Elisa Velazquez
Gutiérrez y Gabriela lturralde, estos tres estados no eran las unicas rutas de paso
0 acceso de personas esclavizadas. Las autoras retoman a Aguirre Beltran para
destacar los principales estados en los que transitaban o llegaban personas
esclavizadas: Parral, Monterrey, Zacatecas, San Luis, Tampico, Ledn, Querétaro,
Guadalajara, Colima, Morelia, Pachuca, Puebla, Chilpancingo, Villahermosa y
Mérida'®.

Las personas que colaboran en este trabajo nacieron y se encuentran asentadas
en lugares diferentes del pais. En el caso de Cora Montafiez es la unica persona
que nacio, crecio y vive actualmente en Saltillo, Coahuila, un estado ubicado al
norte del pais. Mientras que Nahui Olin, Jumko Ogata y yo somos de distintas
partes de Veracruz; Nahomi por otro lado es de Ciudad de México.

La diferente ubicacion geografica de las coparticipantes tiene diversas
implicaciones. Si la identidad es relacional y contextual, no se entiende, ni se vive

de la misma manera la identidad racializada en distintos puntos geograficos. Hay

5 Vid. (Velazquez, Iturralde Nieto, 2020: 11)
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que tener en mente que el norte del pais esta profundamente influenciado por
Estados Unidos y lo que concebimos por cultura norteamericana. En zonas de
Tijuana, por ejemplo, tiende a celebrarse el thanksgiving o dia de accion de gracias,
que si bien es una fiesta estadounidense algunas zonas de México terminaron por
adoptar la costumbre.

Esto es interesante y relevante porque, asi como esta influencia ha modificado
hasta cierto punto la vida cotidiana de las familias y de la colectividad, también de
manera individual hay otros elementos que articulan diferencias y que condicionan
en mayor o menor medida la manear en la que leemos o concebimos ciertas
identidades.

Para esta investigacion entonces el contexto es importante ya que tenemos mujeres
qgue se identifican de la misma manera o que han construido reflexiones en torno a
su identidad con muchas similitudes, pero estas reflexiones también estan

profundamente atravesadas por sus contextos.

2.1. Hitos de la historia de la poblacién negra y afromexicana

Algunos de los puntos de partida importantes para reconocer a la poblacion negra
en México se encuentran en los movimientos independentistas de esta region a
principios del siglo XIX, es importante destacar que estas movilizaciones tenian
como proposito emanciparse de la Corona espafiola con todo lo que esto implica en
términos politicos, econdmicos sociales y culturales. Los independentistas querian
establecer un proyecto politico distinto al de la Monarquia Espafiola: la creacion del
Estado-nacion.

Maria Elisa Velazquez Gutiérrez, sefala:

El reconocimiento de los americanos, como un grupo distinto al de los europeos, con
derechos iguales, sin privilegios o distinciones en apariencias, color de piel, posicion
econdémica o social, no era sélo una idea "romantica", era una de las consignas
centrales del movimiento insurgente. La abolicion de las calidades y el reconocimiento
de los americanos como un pueblo con caracteristicas propias, daba sentido a la
necesidad de independencia y autogobierno. [...] aunque la esclavitud, ya no era para
principios del siglo XIX una forma de sometimiento tan rentable para la economia
colonial, seguia siendo una manera de control y explotacién en regiones como Veracruz
o Morelos [...] no sélo la padecian los africanos o afrodescendientes, sino también
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indios sometidos en "guerra justa", eran esclavos en regiones del sur y del norte de la
Nueva Espafa. (Velazquez Gutiérrez, 2011: 51)

Es decir, en la abolicion de las calidades y la esclavitud convergen elementos
importantes a través de los cuales la poblacion negra se ha constituido
histéricamente. Estos hechos no son importantes unicamente porque la poblacion
negra obtiene libertad sino porque pasan a convertirse en sujetos insertos en el
proyecto del Estado-nacion.

Cuales son las implicaciones que el proyecto independentista tuvo en la poblacion
negra. Hay que destacar que la abolicion de calidades implicaba reconocer como
iguales a las personas. Se trataba de un proyecto que pugné por la igualdad de
derechos en la Constitucion, es decir se trataba de igualar el acceso a derechos, a
oportunidades, etc., sin embargo, esto no significa que socialmente se tradujera de
la misma manera.

El antrop6logo mexicano Gonzalo Aguirre Beltran, en su trabajo La poblacion Negra
de Meéxico. Estudio etnohistorico (1990) opina que este proceso de
homogeneizacion era pensado como uno que, tras abolir el sistema de divisiones
entre calidades y castas, transitara hacia una sociedad en la que la clase fuera el
organizador social.'® Para la poblacién afrodescendiente del nuevo México, dicho
transito implico recibir el mensaje “intégrate como parte de las masas mexicanas vy,
en ese proceso, diluye tu identidad diferenciada”.

Esta integracion no es una forma perversa en la que actud el proyecto del Estado-
nacion mexicano, sino que responde a la forma en la que suelen conformarse los
estados nacionales. Es importante generar cohesion social a través de convencer a
la poblacién de que tiene costumbres y tradiciones compartidas o el construir
simbolos patrios de identidad unificada que generen sentimientos nacionalistas y de
orgullo de pertenecer a esta nueva entidad nacional.

El propdsito de generar cohesion social, identidad y orgullo es una forma de
homogeneizar a la poblacion o asimilarla. El caso paradigmatico y mas destacable

'6 En el periodo novohispana habia tres calidades —espafioles, indios y africanos o negros- y las
castas eran las personas producto de mezclas mas diversas que espafol con indigena y espafiol
con negro.
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de este proceso es el de la poblacion indigena. En ese sentido Eva Sanz Jara

senala:

Con el nacimiento de México como nacion se pone en marcha, por parte del
Estado, el «proyecto liberal», vigente durante todo el siglo XIX, que tiene como
proposito, en lo que se refiere a los indigenas, darles el tratamiento opuesto al
que recibieron durante la Colonia: si los espafoles trataron de mantener
apartado al indio del resto de la sociedad, el objetivo del «proyecto liberal» sera
el de la asimilacién, dado que se considera la pervivencia del indio un obstaculo
al progreso. La asimilacion significa terminar con lo diferente, homogeneizar la
nacién entera, lo que conlleva necesariamente la desaparicion de la cultura
indigena. (Hirsch, Joachim, 2001: 93)

Si bien el caso de la poblacion indigena destaca debido al intento de asimilarla
ya no distinguiéndola por sus caracteristicas étnicas sino instaurando una
narrativa en la que se le dice que es parte fundamental del origen glorioso de
la nacion mestiza; la poblacion negra simplemente es desaparecida. No

obstante:

Es del consenso general que los esclavos que contribuyeron a dar color a la
carga genética de México quedaron integrados en el mestizaje de modo tan
completo que resulta dificil, para el lego, distinguir los rasgos negroides en el
conjunto de la poblacion actual. Lo anterior implica aceptar que la integracién
negra es un hecho consumado en el tiempo histérico. (Aguirre Beltran, 1972:
277)

La pretension de igualdad y la disolucion de las calidades no solo son el alma del
Estado-nacion mexicano, sino que también funda el llamado proyecto de mestizaje.
Tanto Aguirre Beltran como Sanz Jara advierten de esto en sus textos. Eva Sanz
Jara se concentra en el caso de la poblacion indigena, mientras que Gonzalo Aguirre
Beltran da cuenta de la poblacién negra. Estos dos casos tienen similitudes y es
importante observarlos a la luz del proyecto del Estado-nacién y de la légica

mestizante.

Si el proyecto mestizante esta pensado sélo como mezcla de indigenas y espafioles,
excluyen totalmente del proyecto identitario nacional a la poblacion

afrodescendiente: los borran del mapa, del futuro del pais. Eso a pesar de que, en
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los siglos XVI a mediados del XVIII, eran la segunda poblacién por su importancia

demografica en la Colonia, después de los indigenas, y antes de los espanoles.

Como he sefalado anteriormente y de la mano de Monica Moreno Figueroa, es
pertinente no perder de vista que el proyecto del mestizaje genera sentimientos de
pertenencia, pero también Iégicas discriminatorias y racistas al no cumplir con los
deberes ser, al tener una apariencia distinta a la de las personas blancas o blanco-
mestizas, al ser construidas imaginariamente como lo inferior.

En ese sentido, Ménica Moreno destaca:

Es a través de estas logicas del mestizaje que tiene lugar la negociacion de pertenencia
a la nacion. Las logicas de mestizaje son estrategias de diferenciacion racial que
permean la vida social mexicana. Operan cuando, por ejemplo, existe un discurso
orientado a mejorar la apariencia personal o a obtener un color de piel mas claro sin
establecer un vinculo explicito con las nociones de «raza» que sustentan dicho discurso
o hacer referencia a como esos presupuestos han cobrado forma a través de la historia.
Lo que hace una «légica del mestizaje» es desconectar la experiencia personal del
racismo del contexto social mas amplio que la reproduce, asi como borrar los lazos con
su proceso historico de formacion. Al operar mediante esta légica, el racismo pierde su
nombre y sus referentes y se convierte en «es lo que hacemos, simplemente», y «asi
son las cosas, simplemente». (Moreno Figueroa, 2012: 9)

Cabe destacar que este texto de Monica Moreno habla de la experiencia de mujeres
indigenas, sin embargo, me parece que en ciertos momentos las experiencias de
racializacion y violencia entre la poblacion indigena y afrodescendiente, dialogan
entre si. Lo que plantea Mdnica Moreno no sélo es util para hablar de la poblacion
indigena, sino que también pienso que la I6gica mestizante atraviesa la experiencia
negra de formas similares.

Al igual que en el caso de la poblacién indigena, la poblacion negra ha sido
percibida como inferior en diversos sentidos y por lo tanto, se les exige la
modificacion de su apariencia, mas alla del color de la piel, la demanda de
abandonar quiza ciertos peinados, ropa, modificar la forma en la que habla, se
mueven, etc., en este caso en particular el texto de Mdnica Moreno es pertinente;
aunque hay que tener en mente que cuando se habla de mestizaje esto hace eco
directamente en la narrativa indigena y no en la negra, aunque esto no signifique

que la poblacidn negra no sea perjudicada a causa de esto.
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Si bien podemos decir que posteriormente al hecho colonial, la independencia y la
integracion de la poblacion racializada al proyecto del Estado-nacion mexicano, las
personas afrodescendientes fueron colocadas como iguales ante la constitucion,
esto no quiere decir que los estandares de valoracion, el deber ser y las politicas
publicas empezaran a operar de la misma forma que en la poblacidn no racializada
hacia la inferioridad.

En ese sentido es importante reconocer que tanto el color de piel como el fenotipo
de las personas racializadas resultd ser el principal marcador que distinguia y
colocaba a dichas personas en situaciones y lugares especificos que los hacian
vulnerables o sujetos de violencias especificas. Sin embargo, el marcaje no solo se
quedod en las distinciones de fisicas de los cuerpos, dicho marcaje fue leido e
interpretado. Los cuerpos racializados resultaron ser leidos como cuerpos con taras,
criminales, idiotas, mentalmente enfermos e incapaces, pobres, etc.; mismas
lecturas y categorias no eran ociosas colocaban a los cuerpos en una suerte de

tutelaje a la par de ser potenciales cuerpos sujetos a castigos.

Los marcadores anteriormente mencionados, comenzaron a tener diversas
implicaciones, por ejemplo, la perfilacion criminal. En El impacto de la modernidad.
Fotografia criminalistica en la Ciudad de Meéxico (Lerner, 2007), Jesse Lerner
explica como a partir de la medicién de craneos en Estados Unidos, se hablaba
sobre la predisposicion a la violencia, delinquir, robar, etc., y para realizar estos
perfilamientos se auxiliaban de fotografias. No obstante, explica que en México no
operd de la misma forma que en Estados Unidos. Lerner explica:

En México [...] la fotografia se aplico con fines mas practicos en el ejercicio de
la ley. [...] el Estado mexicano de mitad del siglo XIX estaba preocupado por la
vigilancia, el control y la represion. [...] No es de sorprender entonces que, muy
pronto en la historia de la fotografia, las autoridades se dieran cuenta de la
potencia de este joven medio como herramienta de control e identificacion
social, e incluyeran como politica el fotografiar a los prisioneros. (Lerner, 2007:
25)

Como mencione anteriormente, el perfilamiento que se realizaba de los prisioneros
respondia a caracteristicas fisicas primordialmente, ya que se asumia que éstas
daban cuenta de una predisposicién para ser un criminal. Esto implicé que todas
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las personas que se veian de una forma especifica eran potencialmente peligrosas
y, por lo tanto, sujetas a ser detenidas.

Lerner dice:

La aplicacion de la fotografia como instrumento de control social se fue
haciendo cada vez mas elaborada en las prisiones. [...] El doctor Ignacio
Fernandez Ortigosa introdujo en México el gabinete antropométrico, también
conocido como el método Bertillon, un complicado sistema de identificacion
basado en la mediciéon y la fotografia. [...] basado en once mediciones
corporales, entre las cuales se incluian el tamafio de la cabeza, el pie y la oreja.
[...] Aparte de las generalizaciones sobre la forma craneal del criminal
mexicano -por ejemplo, que los ladrones indios tenian angulo facial mas
pequefio mientras que los asesinos mestizos presentaban uno mas grande-
[...] Los violadores se caracterizaban por tener «Ojos grandes y saltones... una
mirada clara y brillante, labios curvos y gruesos... y escaso vello facial».
(Lerner, 2007: 25)

La descripcion de criminales que acabo de presentar nos remite a personas
racializadas hacia la inferioridad y, éstas pueden ser indigenas o también negras.
Para no ahondar en los perfilamientos, es importante establecer que estos
prejuicios son consecuencia del hecho colonial y también de la organizacion social
establecida en la Nueva Espaina, los fragmentos que acabo de presentar dan
cuenta de lo que ocurria a mediados de siglo XIX e inicios de siglo XX.

Este antecedente es fundamental porque desde mi perspectiva, son las primeras
formas en las que la eugenesia se hizo presente en México. Posteriormente estas
medidas cobran fuerza y salen de las prisiones para pasar a ser parte de la vida
cotidiana y privada de las personas. La eugenesia afectdé a la poblacion
afrodescendiente en general, pero tuvo formas distintas de manifestarse, es decir,
la vida cotidiana de las personas afrodescendientes esta también sexualmente
diferenciada.

Mientras que los hombres eran vulnerables a ser encarcelados por ser potenciales
criminales, asesinos, violadores, ladrones, etc., tanto hombres como mujeres eran
candidatos para encerrar en manicomios debido a las supuestas taras o la
incapacidad para llevar una vida normal. No obstante, las mujeres atravesar los

procesos de eugenesia de otras formas, la apropiacién de los cuerpos de las
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mujeres racializadas hacia la inferioridad se materializé en esterilizaciones
forzadas, por ejempilo.

En el siguiente apartado daré cuenta de algunos aspectos especificos que
atravesaron las mujeres afrodescendientes durante el siglo XX y a la luz de un
México con un proyecto de Estado-nacion sélido, una légica mestizante y, ahora

también, con politicas eugenésicas.

2.2 Las otras de los otros: Mujeres afromexicanas

La historia de las mujeres racializadas hacia la inferioridad en México esta repleta
de violencias invisibilizadas o negadas que aun a la fecha se manifiestan incluso en
la forma en la que se realizan ciertas demandas de acceso de derechos tales como
el aborto, el sesgo racial es una herencia gestada desde el hecho colonial y que se

consumoé durante el siglo XX.

Durante la época colonial, las mujeres indigenas y negras servian como criadoras
y nodrizas de les hijes de otras parejas, se les dio un papel de domésticas en casas
de personas blancas o blanco mestizas. Mientras que por un lado las mujeres
racializadas hacia la superioridad podian ocupar “comodamente” el papel de
madres, las mujeres racializadas hacia la inferioridad solo eran reproductoras o
criadoras. Debido a esto muchas mujeres fueron esterilizadas de manera forzada
como parte de las politicas de eugenesia del pais.

Cabe destacar que el acceso a los cuerpos de las mujeres resultd ser sélo la punta
del iceberg de las politicas de eugenesia instauradas después de la Independencia.
La eugenesia en México data de principios del siglo XX, Beatriz Urias Horcasitas en
su libro Historias secretas del racismo en México, realiza un punteo muy preciso
sobre la forma en la que aparece y se manifiestan las politicas de limpieza en
México.

Beatriz Urias Horcasitas explica:
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Una de las primeras manifestaciones de la eugenesia en México aparecio en
el ambito literario, dentro del género de la ciencia ficcion. EN 1919, fue
publicada en Yucatan la novela Eugenia, de Eduardo Urzaiz, médico nacido en
Cuba y radicado en Yucatan. [...] En la trama de la novela escrita por Urzaiz,
las uniones entre hombres y mujeres rompian con el marco de la moral sexual
establecido en las capas alta y media de la sociedad porfiriana. [...] El estado
asumia la crianza y la educacion de la nifiez, y tanto los hombres como las
mujeres eran libres de unirse o separarse siempre y cuando estuvieran
esterilizados. La politica de esterilizar a todo aquel que no fuera considerado
un buen reproductor se justificé en la novela. (Urias Horcasitas, 2007: 103)

Entendiendo la eugenesia como un proyecto de control selectivo de la reproduccion,
es importante distinguir que los principales cuerpos afectados por estas politicas
fueron los de las mujeres y también a sus crias. Es preciso sefialar que esta
corriente meédico-higiénica, como se mencion6 anteriormente, es una herencia del
Norte Global.

Es pertinente reconocer la herencia del pensamiento eugenésico ya que, segun lo
qgue plantea Beatriz Urias Horcasitas, podriamos entender que la especificidad de
la limpieza racial se desprende directamente de los ideales del nacionalsocialismo
en Alemania y el profundo antisemitismo de la época y el proyecto politico impulsado
durante la guerra. Al mismo tiempo, que la presencia de las politicas eugenésicas
se hayan desarrollado durante el porfiriato, también habla de del proyecto politico
instaurado por el entonces presidente José de la Cruz Porfirio Diaz Mori.

Las politicas eugenésicas se manifestaron de diversas formas en México, Beatriz
Urias Horcasitas sefala por un lado que “el combate en contra de las enfermedades
venéreas, el alcoholismo y la prostitucion, fueron los puntos mas visibles del
programa de regeneracion que los médicos eugenistas trataron de imponer en los
afnos treinta y cuarenta”. (Urias Horcasitas, Beatriz, 2007: 110)

Con mayor claridad, cuando se habla de prostitucion, podemos intuir que mas que
un control sanitario para el caso de las enfermedades venéreas se trataba de un
esfuerzo por garantizar que aquellas personas que ejercian la prostitucion, en su
mayoria mujeres empobrecidas y racializadas, no se reprodujeran.

Mientras que, por otro lado, cuando se habla de alcoholismo, inevitablemente se

desarrolla una discusion sobre moralidad: personas buenas y valiosas. ¢Quiénes
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eran estas personas y qué implicaciones tenia pertenecer a estos grupos? Urias

Horcasitas explica:

Con frecuencia, los médicos eugenistas establecieron un vinculo entre las
razas indigenas y las inclinaciones hacia la delincuencia o las enfermedades
mentales. Al igual que en la ultima parte del siglo XIX, se consideraba que el
origen de la delincuencia era bioldgico-hereditario, y que esta «enfermedad
social» podia ser corregida por medio de la «profilaxia». Esto explica la
importancia que los eugenistas dieron a la realizacién de estos estudios en las
carceles y correccionales. (Urias Horcasitas, 2007: 117)

Esta creencia de que la poblacion racializada tenia una predisposicion genética para
delinquir o para padecer alguna enfermedad mental, resulté ser un movilizador
fuertisimo para las politicas de limpiezas. Huelga decir que la perfilacion racial
criminal azotd principalmente a los hombres indigenas, negros y racializados.
Mientras que las politicas eugenésicas operaban de otras formas en los cuerpos de
las mujeres como hasta ahora se ha ido mencionando. Las politicas eugenésicas
de México atravesaron a las mujeres duramente cuando de la reproduccion se

trataba.

Durante un corto periodo, México fue uno de los pocos paises latinoamericanos
que puso en practica las politicas de esterilizacion. En julio de 1932, durante la
gubernatura de Adalberto Tejada, en Veracruz fue expedida una ley que
legalizaba esta medida en caso de idiotismo, locura, enfermedades incurables
o criminalidad. [...] Sin embargo, la orientacion general de la eugenesia
mexicana no aplic6 medidas extremas como la esterilizacion. Aunque se hablo
de la necesidad de controlar la reproduccion de los individuos que provocaban
el atraso y la degeneracion de la sociedad.” (Urias Horcasitas, 2007: 121)

El control natal en México estaba orientado, en apariencia, a prevenir el alza de
mortandad materna, asi como infantil. Mientras que las politicas eugenésicas y de
limpieza tenian la pretension de mejorar la poblacién y asi no solo evitar
enfermedades sino también para, supuestamente, mejorar la calidad moral de la
sociedad. Las esterilizaciones no fueron el unico mecanismo de control colocado
sobre la mesa, el aborto también fue considerado como una practica valida y
legitima para descartar aquellos potenciales seres, en apariencia, no adecuados.
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En ese sentido cabe destacar que la discusion sobre la legitimidad del aborto y su
posible legalizacion, respondian a las practicas eugenésicas que se popularizaron
en el siglo XX. Al respecto, Urias Horcasitas nuevamente vuelve a darnos luz sobre

el tema:

La discusion acerca de la legalizacién de aborto se inscribioé en el marco de un
conjunto de politicas publicas poblacionistas muy influidas por la eugenesia, la
higiene mental y las teorias acerca de la degeneracion que buscaron «mejorar
a las razas» y establecer controles sobre genitores potenciales aquejados de
alcoholismo, desviaciones sexuales y tendencias criminégenas. (Urias
Horcasitas, 2007: 147)

La discusion del aborto se entre cruzé con los valores conservadores tanto de los
médicos mexicanos eugenistas, como de los politicos y la misma sociedad
mexicana. Sin embargo, los mismos conservadores que pertenecian a los estratos
mas altos de la sociedad se dejaron llevar por los valores catolicos que pugnaban
por salvaguardar la gestacion y la crianza como la mayor realizacion que pueden
tener las mujeres.

No obstante, esto no fue impedimento para que las discusiones en torno al aborto
rapidamente volviesen a volcarse en esterilizaciones a cierto tipo de mujeres. Cabe
destacar que, a la luz de estas discusiones, tomo fuerza la idea de que las mujeres
tenian unicamente dos funciones: gestar hijos para después criarlos, todo esto en
el ambito doméstico y al servicio de sus maridos. Es menester reconocer que las
mujeres relegadas a este papel fueron mujeres especificas, pero la consolidacion
de dicho papel trajo consigo otro papel para las mujeres racializadas: domésticas.
La dicotomia creada entre mujeres madres de familia y esposas de familia, contrasto
con aquellas mujeres que, al ser empobrecida, marginalizadas y vulneradas, se
vieron en la necesidad de salir de sus hogares para poder trabajar. Esto desemboco
en que “los médicos pusieron en entredicho el compartimiento sexual y el instinto
materno de las mujeres que trabajaban «fuera del hogar», ésta, segun ellos, era la
causa por la que trataban de evitar un embarazo”. (Urias Horcasitas, 2007: 151)
Este dato no es ocioso, ya que la gran mayoria de mujeres meédicas que militaban
e impulsaban las medidas higienistas, resultaron ser mujeres feministas. Hay que

contemplar esta precisidén ya que esto da sentido al convocar o hacer un llamado de
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atencion por hacer un esfuerzo por entender a la poblacion de mujeres negras,
indigenas y racializadas a través de una perspectiva en feminista que afiada las
variables de raza y clase en sus analisis.

Si bien es durante los primeros afios del siglo XX que se consolidan las ideas y
proyectos eugeneésicos que afectaron de maneras especificas a las mujeres
indigenas y negras, también es durante este siglo que se consolidan diversas
movilizaciones no sélo de resistencia sino de demandas por el reconocimiento de la
poblacién negra y afrodescendientes. Es aqui en donde también encontramos el
principio de los debates entorno a la identidad afrodescendiente y afromexicana.
Cuando se habla de los primeros activistas por los derechos de las personas
afrodescendientes mexicanas, inmediatamente resuena el nombre Glyn Jemmott
Nelson. Jemmott Nelson, fue un hombre trinitense que luch6é en favor de los
derechos de la poblacion afrodescendiente, es el cofundador de México Negro en
1997.

Si bien el activismo realizado por Glyn Jemmott Nelson se enfocé en la poblacion
afrodescendiente y negra de algunas regiones de México, hay que sefalar que las
mujeres también se organizaron para no solo atender a la problematica de la
poblacion afrodescendiente sino para atender las necesidades especificas que las
mujeres racializadas atravesaban.

El activismo de Glyn Jemmot junto con el de México Negro se concentro
principalmente en Guerrero y Oaxaca, posteriormente se extendid a algunas
regiones de Veracruz. Focalizar los mayores esfuerzos en las regiones costefias y
del sur del pais responde a que la mayor cantidad de poblacion negra y
afrodescendiente se concentra en esa zona. No obstante, esto no significa que en
otras regiones de la Republica Mexicana no haya personas afrodescendientes y
negras, su presencia se debe a la gran migracion motivada por el profundo
centralismo del pais o bien, por otras razones.

Cabe destacar que iniciar este recorrido historico desde principios de siglo XX hasta
sus finales, es decir, desde la Independencia y Revolucion, hasta el nacimiento de

México Negro tiene como fin resultar dos puntos importantes que convergen y que
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son determinantes para dar cuenta de la experiencia de las mujeres negras y
afrodescendientes a través de la historia.

Por una parte, como he venido resaltando el proyecto del Estado-Nacié de la mano
con el Mestizaje, esta plagado de pretensiones homogeneizadoras. Esto no soélo
con el fin de generar sentimientos de pertenencia y orgullo nacional sino de crear
una identidad monolitica: el mexicano mestizo, la mexicana mestiza. Es decir,
asimilando las diferencias.

Mientras que en los ultimos afios del siglo XX el activismo y la pugna por los
derechos y reconocimiento de la poblacidon negra y afrodescendiente hace parte de
los esfuerzos por reconocer otras identidades que habitaban el pais y que tenian,
no solo especificidades culturales, sino que requerian de reconocimiento, derechos,

etc. Al respecto, Itza Amanda Varela Huerta destaca:

[...] podemos observar que México llega de forma tardia a los procesos politico-
identitarios latinoamericanos, dado que éstos inician a principio de los afos 80
del siglo XX en paises como Colombia, Venezuela y Brasil, entre otros. Pese a
que en México la formacion de una alteridad negra-afrodescendiente solo inicia
a finales de los afos 90, ésta tiene elementos en comun con otros movimientos
afros en el continente y se adhiere a los convenios internaciones sobre politicas
de justicia y reparacién respecto a la esclavitud y lucha global contra el racismo.
(Varela Huerta, 2021: 3)

Desde mi punto de vista, los esfuerzos de México Negro y el activismo
afrodescendiente y negro pugnaban por ser reconocidos no solo en derechos sino
también por hacer valida su identidad que no se correspondia a la identidad
homogénea impuesta por el Proyecto del Mestizaje.

El activismo particular de las mujeres afromexicanas y negras se entrecruzaba con
defender y reconocer su identidad étnico-racial, asi como echar luz sobre las otras
violencias que las atravesaban: género y clase. En ese sentido, cabe destacar que
las mujeres racializadas dotaron a su activismo y posicionamiento politico de otras

movilizaciones de mujeres, asi como de escuelas de pensamiento:

Tanto para el movimiento negro-afromexicano como para la discusién respecto
al papel de las mujeres en éste, el neozapatismo ha sido una referencia en
diferentes momentos, sobre todo en lo que se refiere a la participacion de
sectores alterizados en las politicas nacionales. Por otro lado, para el
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movimiento afrodescendiente en América Latina, las reflexiones del black
feminismy el feminismo negro latinoamericano, han impactado de forma
particular en las narrativas y las practicas politicas de las activistas, quienes
reconocen las intersecciones de los procesos de racializacion. (Varela Huerta,
2021:7)

En paralelo a la construccion colectiva de la identidad afromexicana,
afrodescendiente o negra mexicana, se construia y se reflexionaba la identidad de
las mujeres afromexicanas con las respectivas particularidades que las mujeres
atraviesan. Las discusiones que se gestaron entre las mujeres organizadas no solo
estaban vinculadas a la pugna por la dignificacion, reconocimiento y lucha por los
derechos de la poblacion afromexicana, sino también buscaban echar luz sobre
como las mujeres experimentaban opresion al interior del mismo movimiento como
fuera de éste. “Las mujeres negras-afromexicanas estan luchando junto a sus
companeros, pero también dentro de esos espacios para impulsar la discusion
sobre relaciones de poder y subordinacion que afectan a las niflas y mujeres
afromexicanas”. (Varela Huerta, 2021: 11)

Cabe destacar que dichas relaciones de poder y subordinacion no soélo se
encarnaban en las relaciones entre mujeres racializadas-hombres blancos; las
relaciones de subordinacion también se encarnaban entre mujeres racializadas-
mujeres blancas y, por otro lado, también las tensiones por razéon de género se
manifestaban entre mujeres racializadas-hombres racializadas. Debates que fueron
puestos sobre la mesa a la par de la lucha por el reconocimiento por la identidad de
las personas afromexicanas.

El breve recorrido histérico que realicé tiene como proposito echar luz sobre algunas
de las coyunturas mas importantes y trascendentes en la realidad de las mujeres
afrodescendientes. No obstante, es importante sefalar que la presencia de la
poblacidén negra data de siglos anteriores al XX, podriamos realizar un mapeo de
los hitos mas importantes que estallan y se desprenden del hecho colonizador. Sin
embargo, el siglo XX al ser el inmediatamente anterior, es un periodo necesario de
ver para entender las discusiones contemporaneas en torno a la identidad racial

afromexicana.
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Huelga destacar que si uno de los referentes historicos que me ayudaron a construir
este apartado esta intimamente ligado a la experiencia de la poblacién indigena, es
a mi parecer parte de las consecuencias de invisibilizar y negar a la poblacion negra
en el territorio mexicano. Aunado a esto también responde al Proyecto del Mestizaje
y sus pretensiones homogeneizadoras. Si bien ambos casos no son comparables
en su totalidad, hay muchos puntos de coincidencia que nos permite hacer un simil
con la poblacion indigena y el caso de la poblacion negra.

El segundo capitulo de mi investigacion es una exploracion de la historia de la
poblacién afrodescendiente, afromexicana y negra en Meéxico. Destaqué solo
algunos hitos y eventos significativos que han influido en su identidad y
experiencias. Este breve recorrido evidencia que las poblaciones afrodescendientes
han desempefiado un papel fundamental en la construccion de la nacion mexicana,
contribuyendo asi a su diversidad cultural y social.

La llegada de la poblacion negra al territorio que hoy es México durante la
colonizacion trajo consigo una serie de consecuencias, a menudo, dolorosas y
violentas para estas poblaciones. Recordemos que la eugenesia en México y la
segregacion racial en el territorio, han calado hondo en la identidad de las
poblaciones negras y afrodescendientes. Un elemento clave en este capitulo es la
distincion entre las vivencias de las violencias histéricas que han atravesado
hombres y mujeres afrodescendientes. Las mujeres afromexicanas han
experimentado violencia de género y racista, lo que influye en la manera en la que
construyen su identidad.

Este capitulo me permiti6 comprender mejor la historia de la poblacion
afrodescendiente en México y las complejidades de sus experiencias; asi como
establecer cuales pueden ser algunos de los elementos historicos que dan forma a

la construccién y configuracion de la identidad de mujeres afromexicanas.
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3. Imbricacién e interseccion de opresiones: racializacion y género

Si se trata de hablar del movimiento feminista, por regla general, lo primero que
encontraremos es que el feminismo como movimiento social y como teoria critica
tiene su origen en Europa. El lema “Libertad, igualdad y fraternidad” a traveso la
Revolucidén Francesa, esta triada de valores, aspiraciones o expectativas tenian
como fin ser orientadores para discutir y elaborar lo que conocemos como Derechos
Humanos y del Ciudadano. De acuerdo con la época, quienes estaban activos
politicamente en su mayoria eran hombres, sin embargo, algunas mujeres

comenzaron a preguntar: ;qué pasa con los derechos de la ciudadana?

Diversas mujeres se organizaron para discutir con sus pares y sefalar que no eran
ciudadanas de segunda categoria, sefialaron que el acceso a la educacion era clave
para la emancipacién de las mujeres, asi como también se hablaba de la
importancia del derecho a la propiedad privada y el acceso al voto. A esta
agrupacion de mujeres se les di el nombre de sufragistas; mientras que la agenda
que contiene sus demandas y las ideas o conocimiento construido durante esa

época se conoce o se nombra histéricamente como Primera Ola Feminista.

Olympe de Gouge con su Declaracion de los Derechos de la Mujeres y de la
Ciudadana defendido que hombres y mujeres eran iguales en el ambito de la vida
publica y privada, defendié el acceso a voto, el trabajo y la educacion, asi como la
posibilidad de tener propiedad privada. Olympe de Gouge también lucho por la

aboliciéon de la esclavitud.

A la par de este trabajo que fue paradigmatico para el feminismo, Mary
Wollstonecraft publicé Vindicacion de los derechos de la mujer, si bien la propuesta
de Olympe de Gouge y Mary Wollstonecraft son muy similares, también ha
distinciones muy importantes. Wollstonecraft abogaba por el reconocimiento de las
mujeres como seres pensantes y racionales que requieren de recibir educacion al

igual que los hombres para asi no s6lo formarse como seres completos.

Olimpia de Gouges publico la réplica feminista: la «Declaracion de los Derechos de
la Mujer y de la Ciudadana», que constituy6é una de las formulaciones politicas mas
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claras en defensa de ese derecho a la ciudadania femenina. Con su Declaracion,
denunciaba que la revolucién habia denegado los derechos politicos a las mujeres
y, por lo tanto, que los revolucionarios mentian cuando se les llenaba la boca de
principios «universales» como la igualdad y la libertad, pero no digerian mujeres
libres e iguales. [...] Poco antes de que se tomara La Bastilla, se escribié Vindicacion
de los derechos del hombre, un texto emocionado y emocionante hecho en menos
de 30 dias que la convirti6, de pronto, en una mujer famosa y, subraya Burdiel,
insolita para la época. Tras ese éxito rotundo e inesperado, Mary Wollstonecraft tuvo
la osadia de escribir otro libro, continuacion del primero, donde se reivindicaran los
derechos de la mujer. Asi naci6 Vindicacion de los derechos de la mujer, en el que
abogaba por el igualitarismo entre los sexos, la independencia econdémica y la
necesidad de la participacion politica y representacion parlamentaria. (Varela, 2008:
24-28)

Durante la segunda ola feminista tanto la agenda como la produccion de
conocimiento estaban enfocados en otros aspectos de la vida. Como obras
fundamentales de este momento feminista se encuentra El segundo Sexo de
Simone de Beauvoir, La mistica femenina de Betty Friedan, Politica Sexual de Kate
Millet, La dialéctica del sexo: en defensa de la revolucién feminista de Shulamith

Firestone, entre otras obras.

Las sufragistas de la primera ola, identidad el trato diferenciado y como la vida
cotidiana y politica se construye unicamente observando la experiencia masculina.
Para la segunda ola, las pensadoras continuan reconociendo el trato diferenciado y
la dominacion que implica la distincidon sexo genérica. Para este punto las mujeres
feministas, dan nombre a esta diferencia histérica y estructural: patriarcado. Para
las pensadoras de la segunda ola, el patriarcado articula diversas esferas de la
cotidianidad: familia, escuela, gobierno, sexualidad, etcétera.

Una de las caracteristicas tomadas en cuenta también para explicar el
funcionamiento del patriarcado, es la nociéon de sexo bioldgico. A través de sus

trabajos las estudiosas feministas establecieron que las relaciones de dominacion
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son provocadas no sélo por la construccidn social de la diferencia sexual, sino por

la realidad material de los cuerpos.

Por otro lado, las feministas de la segunda ola no soélo reconocen la estructura social
de poder y dominacion, también hablan de los deberes ser de las mujeres y los
distintos mandatos que pesan sobre ellas. A través de las movilizaciones sociales
que se gestaron durante la segunda ola, se hablé de revolucidon sexual, métodos
anticonceptivos, aborto, placer sexual, heterosexualidad obligatoria, amor libre,
delgadez, uso de ciertas prendas de vestir, etc.

Es decir, la segunda ola feminista se revel6 contra la construccion social
hegemonica de lo que tenia que ser una mujer y de como tenia que verse. Se
revelaron y crearon conocimiento para desmontar la nocion de femineidad que

segun las mujeres activistas y también las estudiosas, les oprimia y limitaba.

Rumbo a la tercera ola las demandas giraban en torno a la igualdad salarial, las
dobles o triples jornadas a las que estaban sujetas las mujeres, asi como se echo
luz sobre el feminicidio como uno de los dispositivos de violencia patriarcal mas

crueles y preocupantes que socialmente se atraviesan.

Todas las olas tienen en comun diversas cosas, no obstante, la que resulta mas
relevante para esta investigacion es que las demandas estan geograficamente
situadas en el norte global y tienen como principales actoras a mujeres blancas de
ciertas clases sociales y con posibilidad de acceso a ciertos espacios. Cabe
destacar que esto no implica que las mujeres blancas no sufran violencia y
opresiones por el hecho de ser mujeres, sin embargo, su experiencia no es la misma
que las vivencias de mujeres racializadas, negras, indigenas, de color, migrantes,

etc.

Esta suerte de punteo de las olas no s6lo tiene como propdsito evidenciar quiénes
son las mujeres que participaban y tenian voz, también da cuenta de la época
historica en la que estan situadas las olas y las implicaciones sociales que tenia en
diversos puntos geograficos que no son el Norte Global.

Sin embargo, la experiencia de las mujeres no es homogénea. Mientras las

sufragistas francesas y muchas mujeres estadounidenses de la segunda ola tenian
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ciertas agendas especificas construidas a partir de sus vivencias, para otras
mujeres, de otras latitudes o del mismo espacio, no operaba de la misma manera.
Paraddéjicamente mientras algunas mujeres luchaban contra estereotipos de belleza
y contra la idea de que las mujeres son débiles, las mujeres negras hablaban de
que ellas siempre han trabajado a la par que los hombres negros, por ejemplo. Ellas
reconocen que su ser mujer no esta atravesada por la debilidad o la delicadeza, y

esto supone un quiebre entre las diversas experiencias de las mujeres.

Las mujeres negras sefialaban también que las violencias que viven no solo son
ejercidas por los hombres negros que las rodeaban, sino por hombres blancos v,
sorprendentemente, también por mujeres blancas que mientras estaban en sus
hogares siendo amas de casas, no sélo tenian domésticas’’” (que en realidad eran
esclavas) que hacian trabajo pobremente remunerado, sino que también las

violentaban de diversas formas durante sus espacios de trabajos.

Tanto las feministas negras como las mujeres indigenas, las chicanas, las de color
y otras, comenzaron a crear conocimiento con base en sus experiencias y las
especificidades que implica habitar un mundo siendo mujeres racializadas. Este
quiebre de vivencias y la distincion que las mismas pensadoras colocaron sobre la
mesa es fundamental ya que las feministas negras y las feministas descoloniales,
cuestionan la operatividad que la categoria “mujer” tiene sobre sus cuerpos. Segun
el planteamiento de Angela Davis, Maria Lugones y Oyérénke Oyéwumi, las
mujeres negras y las mujeres racializadas no han sido vistas histéricamente como

mujeres.

Si entendemos que el poder y la narrativa hegemonica en torno a ser mujer estaba
bajo el control de hombres blancos, eso explicaria no sélo el papel al que se relega

a las mujeres blancas, sino que también se entiende por qué las mujeres negras no

7 El uso de la palabra “doméstica” es totalmente intencional, la estoy utilizando con el fin de dar
cuenta de las dinamicas de poder entre mujeres blancas y mujeres negras; asimismo es la forma en
la que se les nombraba durante el momento histérico del que estoy hablando que coincide durante
la segregacion racial en Estados Unidos, en los afios 60. Cabe destacar que es un término
profundamente racista, el termino adecuado es trabajadora del hogar. Para mas informacién sobre
esto, se puede consultar la pagina del Centro Nacional para la Capacitacion Profesional y Liderazgo
de las Empleadas del Hogar A.C.
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entran en la categoria mujer. Recordemos que Davis afirma que las mujeres negras
eran equiparadas con animales de trabajo o carga y culturalmente, esto tiene mucho

peso ya que continuamos siendo herederas de esa narrativa deshumanizante.

Tanto la realidad esclavista que relata Davis, como la construccion social de la
nocion de mujer, responde a lo que Maria Lugones denomina Sistema
Moderno/Colonial de Género. Si bien es cierto que la historia de Estados Unidos,
contexto del que habla Davis, no se asemeja a la historia de América Latina si es
una forma de dar cuenta de la construccion social en torno a las mujeres negras

que opera de la misma forma, desde mi perspectiva, en diversas

Maria Lugones reconoce que tanto la racializacion como el género asignado
atraviesan todos los cuerpos, no obstante, el efecto es distinto, esto explica por qué
las mujeres blancas y mujeres negras no comparten vivencias mas alla de estar
sexuadas de una forma especifica. Cabe destacar que estar sexuadas de la misma
forma, no significa lo mismo, por lo que podremos intuir que el sexo biologico dista

mucho de ser el elemento principal y vital para determinar la vivencia de las mujeres.

Lugones explica muy claramente por qué la categoria mujer deja por fuera muchas
experiencias y que, en todo caso, es necesario repensar qué es eso a lo que
estamos llamando “mujer”, Maria Lugones da claves al decirnos que ni es la realidad

biolégica sino la forma en la que significamos esa realidad.

El ser mujer no es una experiencia homogénea. Un elemento que, invariablemente
es determinante, es el cuerpo. Sin embargo, la feminizacion del cuerpo no depende
del cuerpo en si mismo sino en la forma en la que éste se lee. En ese sentido, no
todos los cuerpos feminizados son el de una mujer y no todo cuerpo de mujer es un

cuerpo forzosamente feminizado.

La construccion social del género implica la imposicion de estereotipos y roles, una
serie de deberes ser que se les imponen a ciertos cuerpos. En ese sentido el cuerpo
feminizado responde al proceso a través del cual se asignan los roles de acuerdo
con el llamado sexo bioldgico.

A la luz de lo que se ha retomado de Género y Decolonialidad, pensadoras como
Maria Lugones e incluso como Oyérénke Oyéwumi, hablan del hecho colonial como
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un proceso organizador que a través de la mirada asigna roles y deberes ser, de
acuerdo con el sexo visible, en ese sentido, el hecho colonial es una suerte de
proceso histérico que construye el género a través del sexo bioldgico y la
interpretacion que tiene de éste.

Feminismos distintos al blanco o al hegemonico, son los que se han concentrado
en analizar como se intersecta el género y la racializacion. Desde el feminismo
descolonial, feminismos negros, feminismo poscolonial, feminismos del tercer
mundo y feminismos comunitarios, se han discutidos las distintas agendas y como
han operado en sus cuerpos.

En este capitulo, exploré los conceptos que considero cruciales para comprender y
analizar la identidad de mujeres afromexicanas. Este primer apartado tiene como
propésito destacar laimportancia de la identidad individual y colectiva, reconociendo
que las experiencias de cada mujer afromexicana se distinguen y varia de acuerdo
con su contexto, historia, vivencias personales y relacion con otras personas.
Ademas de profundizar en torno a los procesos de racializacion, es sumamente
importante abordar cuestiones de género en el analisis de la afromexicanidad, ya
que las mujeres afrodescendientes enfrentan vivencias, violencias y experiencias
de discriminacion de género que también influyen en su identidad racializada y
viceversa.

Asimismo, destaque como el racismo influye en la construccion de la identidad
afromexicana e incluso en su negacion. Los conceptos de negritud, negrura y
negridad han demostrado ser herramientas utiles para desafiar estas estructuras de
pensamiento y de violencia que nos permitan identificar cdmo se construye la
identidad afrodescendiente y su herencia cultural.

En este capitulo también he comenzado a dar claves sobre como el feminismo
descolonial y la teoria descolonial son marcos epistemolégicamente prudentes para
analizar y abordar la identidad racializada de las mujeres afromexicanas. Los
conceptos expuestos en este capitulo son herramientas para comprender y analizar
la identidad racializada, no sélo ayudan a visibilizar y valorara la diversidad de

experiencias racializadas, sino que también nos permiten crear y pensar en
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horizontes emancipatorios. Estos concetos me parecen piedras angulares para
futuras investigaciones y reflexiones.

La ola feminista que azotdé México a partir de 2016 echd luz sobre las violencias que
implica ser mujer en este pais. Puso a muchas mujeres y personas a reflexionar en
torno a las dificultades que implica ser una mujer estudiante, desplazarse por la
ciudad siendo mujer, los riesgos que implica tan solo salir de fiesta con amistades,
la maternidad, las jornadas dobles, el aborto, la vida sexual, etc.

No obstante, como mencioné con anterioridad, la ola feminista se dio de bruces
contra la ola antirracista que llega a México posterior al asesinato de George Floyd
y tomo fuerza cuando México y cierta parte de su poblacion tomé conciencia sobre
los propios casos de brutalidad policial y racismo que ocurren en el territorio:
Giovanni Lopez y Victoria Salazar.

Cuando ciertos activismos feministas se encuentran con una parte del activismo
antirracista, se encuentran ante una movilizacion y una postura critica que demanda
que las especificidades de las mujeres racializadas sean tomadas en cuenta en la
postura feminista, ya que, desde mi perspectiva, el feminismo ha pasado por alto no
solo la existencia de las mujeres racializadas, sino que también se ha beneficiado
de su existencia en ciertos puntos de la historia.

En ese sentido Mikki Kendall destaca en entrevista para El Pais:

Feminismo de barrio frente al feminismo de la clase media blanca que esta
centrado en cosas como tener o no tener el apellido del marido. O en el derecho
a no depilarse. Y el feminismo de barrio se centra en necesidades basicas para
la vida. Escribi este libro porque en conversaciones sobre el feminismo percibia
que las mujeres de clase baja se sentian excluidas. Porque ellas estan
luchando por la educacién y no por otras cosas menos necesarias. Luchan por
comida, por un techo, no luchan por un liderazgo, luchan por sobrevivir. No
luchan por vencer el techo de cristal. Luchan por algo que estad aun en los
margenes. Y de todo eso, el feminismo blanco se olvida. Rara vez se habla de
las necesidades basicas como una cuestion feminista. Problemas como la
inseguridad alimentaria, el acceso a una educacion de calidad, la atencion
médica, unos vecindarios seguros y unos sueldos dignos también son
cuestiones feministas. (Cubells, 2022)
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Con base en lo que Mikki Kendall plantea, podemos sefialar que bajo su
consideracion y de otras mujeres negras, racializadas o indigenas que he leido, el
feminismo blanco no centra su proyecto emancipatorio en las mujeres racializadas.
A mi parecer, no se trata de pasar por alto de forma deliberada las especificidades
de mujeres racializadas, sino que cuando giramos la mirada y observamos los
origenes del feminismo, observaremos que se construyd por y para mujeres
blancas.

En ese sentido, me parece que es importante hablar de identidad de mujeres
afromexicanas por dos razones importantes. En primer lugar, a causa del Proyecto
del Mestizaje las poblaciones afrodescendientes, indigenas y racializadas han sido
desdibujadas de la historia y debido a la homogeneizacion que procura la nocion
del mestizaje se pasan por alto las particularidades que tienen la experiencia de
estas personas.

Mientras que, por otro lado, el feminismo blanco también ha pecado de
homogeneizar la experiencia de las mujeres; de la misma forma que el Proyecto del
Mestizaje, el feminismo blanco también borra las distinciones entre las experiencias
de mujeres. Pienso por ejemplo en Dahlia de la Cerda, en Feminismo sin cuarto
propio, la autora plantea: “;Quién barre los trozos de cristal de los techos que
rompen las mujeres blancas” (De la Cerda, 2020: 84)

Lo que para unas se presenta como emancipacion, para otras no es mas que la
exacerbacion de las violencias y opresiones para otras, en ese sentido, me parece
importante dar cuenta de las especificidades que atraviesan a las mujeres
afromexicanas. Hablar de la identidad de mujeres afromexicanas, implica reconocer
y escuchar para asi, quienes construyen conocimiento desde la academia o se
posicionan en algun grupo activista, coloquen sus reflexiones como una forma de
echar luz sobre lo que hemos invisibilizado al posicionarnos desde el feminismo
blanco.

Hablar de la identidad de mujeres afromexicanas implica reconocerlas en primer
lugar como parte de la poblacion que habita la Republica Mexicana, es decir, echar

luz sobre su presencia en el pais implica, a mi parecer, reconocerlas como
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creadoras de sentidos y significados. Es decir, como agentes de accion y cambio,
asi como sujetas de derechos.

Mientras que por otro lado hablar de la identidad de mujeres afromexicanas a la luz
de los debates feministas y las discusiones realizadas en torno al género implica
también replantear o repensar ciertos conceptos que fueron creados Unicamente
para ver desde un angulo la experiencia femenina, mientras que al sefialar que hay
otras experiencias de mujeres que necesitan analizarse desde una Optica
reconstruida.

Bajo mi consideracion, hablar de la identidad de mujeres afromexicanas, mas alla
de reconocerlas y visibilizarlas, implica caracterizarlas. Es decir, entender cuales
son algunos de los elementos que las atraviesan y en ese sentido, plantear de qué
forma se puede dar cuenta de las experiencias que comparten utilizando el
feminismo académico con sus respectivas adecuaciones.

Asimismo, hablar de la identidad racial de mujeres afromexicanas implica reconocer
que hay diversas experiencias que a traviesan a las mujeres, es decir, no hay
solamente una forma de ser mujer. Esto implica, desde mi punto de vista, dinamitar
la definicion misma de mujer. Si el feminismo hegemonico blanco se ha esforzado
por construir un unico sujeto politico para su movimiento, otras experiencias de ser
mujer ya sea al ser mujeres racializadas, empobrecidas o trans, tambalean el
supuesto sujeto politico que el feminismo hegemodnico se ha esforzado en poner al
centro.

En el caso especifico de mi trabajo de tesis, la pretensién de hablar de la identidad
racial de mujeres afromexicanas tiene como objetivo rastrear y dar cuenta de la
forma en la que estamos configurando la forma en la que pensamos y concebimos
a las mujeres afromexicanas. Me parece que hacer una suerte de punteo sobre los
elementos que mas destacan en la configuracién y construccion de la identidad de
mujeres afromexicanas es una invitacion a pensar de qué manera los procesos de
racializacion operan sobre nuestros cuerpos e intervienen nuestras experiencias de
geénero.

Reconocer la identidad de mujeres afromexicanas, no solo pasa por el ser vistas en

si mismas sino también por volverse sujetas de derechos y asi minar las constantes
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violencias que de manera cotidiana atraviesan. Ahora bien, hablar de las mujeres
afromexicanas también implica situarlas en contextos especificos. Es decir, no es lo
mismo ser una mujer afromexicana que vive en la Ciudad de México o en Monterrey,
que ser una mujer afromexicana que vive en alguna zona rural o e empobrecida.
Cuando se habla de identidad, a mi parecer, también implica caracterizar a las
mujeres y reconocer sus experiencias. Por una parte, las mujeres racializadas que
viven en la ciudad podriamos pensar que pudieron haber migrado para estudiar o
trabajar o, en algun otro caso, que sean hijas de personas que migraron con
anterioridad y ahora habitan la ciudad en una dinamica no propia de migracion, pero
si de alterizacion.

Caracterizar las identidades de las mujeres afromexicanas y ubicar cuales
experiencias les atraviesan, evitara entonces homogeneizar nuevamente sus
vivencias vy, por lo tanto, no desdibujaremos dichas especificidades. Por ejemplo,
como sefiale con anterioridad al retomar el Jueves de Debate'®, una de las
participantes sefialaba la dificultad de conseguir papeles que no estén encasillados
en el estereotipo de mujer racializada (empleada domeéstica, vendedora, etc) que
como actriz prieta atraviesa.

No obstante, su experiencia no se compara en lo absoluto con la experiencia de
Deyma Bernal, miembro de la Colectiva MUAFRO, por ejemplo. Deyma Bernal es
una mujer afromexicana que vive en Villa de Tututepec, Oaxaca, en entrevista para

Mi Valedor'®, Deyma sefiala:

en mi municipio hay 55 comunidades afromexicanas, pero el centro de salud
es solo la infraestructura, porque no esta equipado ni tiene personal, las
instituciones educativas casi no tienen pupitres, hay mucha desercion escolar
y a veces no van los maestros, el acceso a Internet es muy precario y la luz se
va constantemente, incluso hasta por diez dias seguidos. El agua esta llena de
azufre y hay que comprar agua para el consumo”. Agrega que «el alumbrado
publico también falla, porque los postes no tienen lamparas que funcionen y el
transporte suele ser escaso”, a menos que vivas cerca de la carretera federal.

'8 Programa televisivo de Capital 21 que busca ser un espacio en el que se conversen distintos
temas de interés politico y social; también disponible en linea.

19 Asociacién civil no gubernamental que apoya a personas en diversas situaciones de vulnerabilidad. Su
revista callejera también lleva por nombre Mi Valedor.
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“Son muchos los factores que deterioran la calidad de vida de este sector de la
poblacién». (Pefia, 2021)

Con base en el fragmento extraido de la entrevista que le realizaron a Deyma Bernal
podemos darnos cuenta de que sus preocupaciones estan colocadas en otro lugar
y, aun asi, tienen el mismo detonante: la racializacién y el racismo. Esto no quiere
decir que en su experiencia de vida y en sus reflexiones ella no detecte el color de

piel como un detonante de diversas violencias. Ella detecta y comparte lo siguiente:

Deyma sostiene, sin dudarlo, que en México hay niveles alarmantes de
racismo. Lo vivid desde nifia en su escuela, donde era victima de burlas
constantes tan solo por su color de piel, aunque en ese momento no tenia idea
del trasfondo de degradacion social que eso entrafiaba. «Una vez nuestra
preparatoria nos llevé a un encuentro. Alli se tocaron varios temas sociales, y
habia una mesa donde se hablaba de discriminacion y racismo hacia los
jévenes y las mujeres afromexicanas”, denota Deyma, quien recuerda que en
ese momento aprendié varias cosas que cambiarian su vida. “A mi no me
gustaba verme al espejo, no me gustaba mi piel, mi cabello, las pecas en mis
manos, nada. Pero me di cuenta del porqué de mi forma de ser, de mis rasgos,
de mis origenes, y de las razones que motivaban a mis comparieros a ser
crueles conmigo», sefala. (Pefia, 2021)

Si bien es cierto que el color de piel es un factor determinante de las experiencias
que atraviesan las personas, esto no quiere decir que las vivencias sean las
mismas. Ambas jovenes denuncian el no tener oportunidad de acceso a ciertos
espacios o derechos, pero estan colocados en diversos lados: una es una actriz que
demanda no tener acceso a ciertos papeles, la otra es una mujer racializada que
vive en una comunidad pequena.

Es por esta distincion de experiencias que homogeneizar puede desembocar en
equiparar experiencias que claramente no pueden compararse. De hecho, bajo
cierta perspectiva, la actriz racializada tiene privilegios frente a Deyma Bernal y la
misma actriz que se presenta como privilegiada en este caso, puede ser la otra
frente a una persona racializada con diferentes oportunidades o, en el caso mas

l6gico, frente a una persona blanca.
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Hablar de la identidad de mujeres afromexicanas es necesario en tanto que nos
permite reconocer estas distinciones y asi podemos observar en qué punto sus
experiencias convergen y en qué otros se alejan. Es importante destacar esas
diferencias para no continuar homogeneizando los procesos de racializacion e
incluso esa distincion también nos va a permitir entender como operan los procesos
de racializacion de acuerdo con el contexto que estamos observando.

Hablar de la identidad de mujeres afromexicanas me parece que es un paso
importante para reconocernos, es decir, reconocer de qué manera opera en
nuestros cuerpos el proceso de racializacién y como éste se engarza con las
vivencias de geénero, y asi se carga de especificidades que dotan al proceso de
construccion identitaria en algo complejo.

Como he explorado en todo este capitulo, hay diversos factores histéricos que
convergen no soélo para la invisibilizacion de la poblacién negra del pais sino,
paradodjicamente, para visibilizarla y convertirla en la alteridad. En este proceso
tenso de visibilizacion e invisibilizacion es que se construyen las narrativas en torno
a la negridad y a cdmo se ve y es lo negro en México. Estas narrativas son
articuladas con diversos elementos retomados en torno a la presencia histérica de
la poblacion negra en México y también de las narrativas exportadas desde otras
latitudes.

Para entender a partir de que elementos se construyen estas narrativas, es preciso
hacer un punteo de las categorias que operan en estos procesos, es decir, es
preciso entender qué entendemos por racializacion, negridad, mujeres, identidad,
cuerpo y como todos esos elementos se articulan como un diagrama para explicar
y dar cuenta de las narrativas qué operan en la configuracion identitaria de las

mujeres.

3.1 La identidad de las mujeres afromexicanas desde un enfoque feminista
descolonial

Los Estudios de Género articulan diversos campos de estudios relativos a la mujer,
las masculinidades y las disidencias sexo genéricas; el feminismo también forma

parte de éstos. Es importante precisar que hablar de perspectiva de género es
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distinto a hablar de feminismo, ambas atienden a fenbmenos muy similares, pero
se aproximan a estos desde perspectivas y metodologias distintas.

Hay que precisar que los Estudios de Género, a grandes rasgos, dan cuenta del
funcionamiento de las relaciones jerarquizadas u ordenadas por el género. Es decir,
analiza las relaciones de poder, relaciones sociales e histéricas que estan
atravesadas por lo que socialmente se ha construido en torno a ser hombre o mujer.
Tanto los Estudios de Género como la perspectiva de género son marcos tedricos
aplicados a la investigacion académica, proyectos y programas sociales, politicas
publicas y diversos proyectos de injerencia social. Es una metodologia y una
herramienta que pretende echar luz sobre una poblacion especifica, al tiempo que
atiende o da respuesta a ciertas problematicas, tales como la representatividad, la
discriminacion y el funcionamiento o atencion a situaciones como el acoso u
hostigamiento.

Por otro lado, la apuesta politica del feminismo es mucho mas amplia. El feminismo
es un movimiento social, una teoria critica y de conocimiento; algunas personas
afirman que el feminismo es también una forma de vivir la cotidianidad, aunque no
me parece del todo atinado si considero que el ser feminista reconfigura nuestras
relaciones con otras personas y con los espacios que habitamos.

La distincion entre Estudios de Género y Feminismo es pertinente aclararla, aunque
sea superficialmente, en tanto que ambos no so6lo son conceptos utiles ya que
forman parte del enfoque de analisis que utilizaré en este trabajo. Es preciso
recordar que uno de los conceptos que conduce mi analisis es género y, de éste, se
desprende la nocién de mujer.

Segun Marta Lamas:

la perspectiva de género implica reconocer que una cosa es la diferencia sexual
y otra cosa son las atribuciones, ideas, representaciones y prescripciones
sociales que se construyen tomando como referencia a esa diferencia sexual.
(Lamas, 1996: 8)

Con base en lo que sefala Marta Lamas, la perspectiva de género implica reconocer
los deberes ser, privilegios, estereotipos y construcciones sociales creadas
alrededor de tener un pene o una vulva. Cabe destacar que estas implicaciones
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sociales responden a un contexto social, politico e historico especifico. Por lo que
los estereotipos, deberes ser y privilegios no son fijos, cambian con el transcurrir del
tiempo. Lo que se espera de un cuerpo sexuado con una vulva o con un pene, muta
con el paso del tiempo.

La perspectiva de género como mencioné anteriormente es util en tanto que nos
permite visibilizar ciertas problematicas y construir proyectos, propuestas o
mecanismos para atender a situaciones especificas derivadas de la diferencia
sexual. Conceptualmente, la Perspectiva de Género dio como resultado la nocion
de género que responde a las construcciones sociales ya mencionadas, con

algunas particularidades:

Género es una categoria en la que se articulan tres instancias basicas:

a) La asignacion [...] de género. Esta se realiza en el momento en que
nace el bebé, a partir de la apariencia externa de sus genitales. [...]

b) Laidentidad de género. Se establece mas o menos a la misma edad
en que el infante adquiere el lenguaje [...] Desde dicha identidad, el nifio
estructura su experiencia vital; el género al que pertenece lo hace identificarse
en todas sus manifestaciones: sentimientos o actitudes de "nifio" o de "nifa",
comportamientos, juegos, etcétera. [...]

c) El papel de género. [...] se forma con el conjunto de normas y
prescripciones que dictan la sociedad y la cultura sobre el comportamiento
femenino o masculino. (Lamas, 1996: 6-7)

Es decir, la forma en la que se ha establecido el género o la etiqueta mujer u hombre
es asignada a partir de los genitales visibles al nacer: vulva corresponde a mujer y
pene a hombre. Posterior a que se realiza este etiquetaje, segun Marta Lamas, se
desarrolla la identidad de género que implica adoptar los deberes ser que implica
estar sexuado de una forma especifica y de recibir la etiqueta correspondiente.
Estos dos procesos desembocan en la asignacion de roles de género, es decir, de
cumplir con lo que socialmente corresponde a ser un hombre o a una mujer.

Ahora bien, como he mencionado anteriormente, el género es una categoria que se
modifica con el pasar del tiempo. De acuerdo con la propuesta que realiza Marta
Lamas, el género depende de la forma en la que un cuerpo esta sexuado. Sin
embargo, con el pasar del tiempo, diversas estudiosas han llegado a la conclusion

de que género y sexo no son lo mismo y mucho menos dependen la una de la otra.
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El sexo responde a la materialidad del cuerpo, en términos simples el sexo es unica
y exclusivamente la vulva o el pene. Mientras que la identidad de género es un
espectro mas grande. Ahora tenemos claro que existen identidades de género que,
con base en lo que se ha dicho en otros momentos, no se ajustan a lo que la
sociedad dice que debe ser una persona sexuada de determinada forma.

Las personas trans existen y son validas, en ese sentido es necesario sefalar que
existen mujeres con pene, hombres con vulva, personas no binarias sexuadas de
una u otra forma; la identidad es un abanico muy amplio.

Esto desemboca en una pregunta que nos lleva al segundo concepto relevante para
este trabajo: ¢ qué es una mujer? A través de la explicacion que ofrece Marta Lamas
podriamos decir que una mujer es aquel cuerpo que esta sexuado con una vulvay,
en consecuencia, es un individuo fragil, sensible, vulnerable que requiere de la
proteccion de otra persona. También una mujer esta destinada a ser una esposa y
una madre, es bella, fragil y entre sus intereses se encuentra el ser ama de casa o
servir a los hombres de su familia.

El feminismo como movimiento social y como teoria critica tiene su origen en
Europa. Recordemos que durante la Revolucién Francesa y la pugna por los
Derechos Humanos y del Ciudadano, las mujeres no fueron contempladas mas que
como ciudadanas de segunda categoria, continuaban estando a expensas de los
hombres, aunque estos eran unos progresistas, liberales y revolucionarios con aires
emancipatorios.

Las mujeres se organizaron para manifestar sus inconformidades y para sefalar
que no eran inferiores en ningun tipo de sentido, exponian también que el acceso a
la educacion era clave para lograr que las mujeres se liberaran y fuesen autbnomas
en muchos sentidos. A esta agrupaciéon de mujeres se les dio el nombre de
sufragistas, entre sus demandas se encontraban el acceso al voto, el
reconocimiento como ciudadanas y el acceso a espacios educativos.

La produccién de conocimiento también cobré mucha relevancia, Olympe de Gouge
con su Declaracion de los Derechos de la Mujeres y de la Ciudadana defendié que

hombres y mujeres eran iguales en el ambito de la vida publica y privada, defendio
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el acceso a voto, el trabajo y la educacion, asi como la posibilidad de tener
propiedad privada. Olympe de Gouge también lucho por la abolicién de la esclavitud.
A la par de este trabajo que fue paradigmatico para el feminismo, Mary
Wollstonecraft publicé Vindicacion de los derechos de la mujer, si bien la propuesta
de Olympe de Gouge y Mary Wollstonecraft son muy similares, también ha
distinciones muy importantes. Wollstonecraft abogaba por el reconocimiento de las
mujeres como seres pensantes y racionales que requieren de recibir educacion al
igual que los hombres para asi no so6lo formarse como seres completos sino también
para estar preparadas politicamente.

Esta primera ola feminista tenia una agenda politica muy clara, que es el lograr el
derecho voto, la ciudadania, la propiedad privada y el acceso a la educacion.
Durante la segunda ola feminista tanto la agenda como la produccion de
conocimiento estaban enfocados en otros aspectos de la vida.

Como obras fundamentales de este momento feminista se encuentra E/ sequndo
Sexo de Simone de Beauvoir, La mistica femenina de Betty Friedan, Politica Sexual
de Kate Millet, La dialéctica del sexo: en defensa de la revolucion feminista de
Shulamith Firestone, entre otras obras.

Desde mi punto de vista, lo que tienen en comun estas obras son dos cosas
fundamentales. Por una parte, todas las autoras reconocen una estructura social
que social e histéricamente oprime a las mujeres, le llaman a esta organizacion de
dominacion sexo-género, patriarcado. El patriarcado segun las feministas de la
segunda ola se articula en diversas esferas sociales: la familia, la escuela, el poder
politico (Estado, gobierno) y, sobre todo, echan luz sobre la vida intima/personal de
las mujeres en donde también se ejerce poder y las mujeres son subordinadas.
Una de las caracteristicas tomadas en cuenta también para explicar el
funcionamiento del patriarcado, es la nocién de sexo bioldgico. A través de sus
trabajos las estudiosas feministas establecieron que las relaciones de dominacion
son provocadas no sélo por la construccién social de la diferencia sexual, sino por
la realidad material misma de los cuerpos. Es decir: las mujeres sufren violencia por

estar sexuadas con una vulva.
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Por otro lado, las feministas de la segunda ola no soélo reconocen la estructura social
de poder y dominacion, también hablan de los deberes ser de las mujeres y los
distintos mandatos que pesan sobre ellas. A través de las movilizaciones sociales
que se gestaron durante la segunda ola, se hablé de revolucidon sexual, métodos
anticonceptivos, aborto, placer sexual, heterosexualidad obligatoria, amor libre,
delgadez, uso de ciertas prendas de vestir, etc.

Es decir, la segunda ola feminista se revel6 contra la construccion social
hegemonica de lo que tenia que ser una mujer y de como tenia que verse. Se
revelaron y crearon conocimiento para desmontar la nocion de femineidad que
segun las mujeres activistas y también las estudiosas, les oprimia y limitaba.
Rumbo a la tercera ola las demandas giraban en torno a la igualdad salarial, las
dobles o triples jornadas a las que estaban sujetas las mujeres, asi como se echo
luz sobre el feminicidio como uno de los dispositivos de violencia patriarcal mas
crueles y preocupantes que socialmente se atraviesan.

Todas las olas tienen en comun diversas cosas, no obstante, la que resulta mas
relevante para esta investigacion es que las demandas estan geograficamente
situadas en el norte global y tienen como principales actoras a mujeres blancas de
ciertas clases sociales y con posibilidad de acceso a ciertos espacios. Cabe
destacar que esto no implica que las mujeres blancas no sufran violencia y
opresiones por el hecho de ser mujeres, sin embargo, su experiencia no es la misma
que las vivencias de mujeres racializadas, negras, indigenas, de color, migrantes,
etc.

Esta suerte de punteo de las olas no s6lo tiene como propdsito evidenciar quiénes
son las mujeres que participaban y tenian voz, también da cuenta de la época
historica en la que estan situadas las olas y las implicaciones sociales que tenia en
diversos puntos geograficos que no son el Norte Global.

Durante la Revolucién Francesa, las mujeres que tenian acceso a los espacios de
habla, pese a estar oprimidas de diversas formas, tenian la oportunidad de abrirse
camino hacia la vida politica. Contrario a mujeres esclavizadas y a diversos
contextos geograficos en donde las brechas de desigualdad no sélo tenian que ver

con el género sino con la racializacion.
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Mientras las mujeres francesas se encontraban debatiendo en torno a los derechos
humanos y la ciudadania, en el territorio latinoamericano, las mujeres continuaban
siendo relegados a diversos trabajos forzados y a violencias heredadas y como
resultado del proceso de conquista del territorio.

Los contextos historicos, sociales y politicos no solo eran profundamente diferentes,
sino que también eran selectivos para con los cuerpos que iban a ser reconocidos
como muijer. Es durante el movimiento por los Derechos Civiles y las movilizaciones
contra la esclavitud que surgen grandes voces feministas negras que sefalan las
diferencias abismales entre las experiencias de mujeres blancas y mujeres negras.
Paradoéjicamente mientras algunas mujeres luchaban contra estereotipos de belleza
y contra la idea de que las mujeres son débiles, las mujeres negras hablaban de
que ellas siempre han trabajado a la par que los hombres negros, reconocen que
su ser mujer no esta atravesada por la debilidad o la delicadeza, y esto supone un
quiebre entre las diversas experiencias de las mujeres.

Las mujeres negras sefialaban también que las violencias que viven no solo son
ejercidas por los hombres negros que las rodeaban, sino por hombres blancos v,
sorprendentemente, también por mujeres blancas que mientras estaban en sus
hogares siendo “amas de casas”, no sélo tenian domésticas (que en realidad eran
esclavas) que hacian trabajo pobremente remunerado, sino que también las
violentaban de diversas formas durante sus espacios de trabajos.

Esta afirmacioén no responde unicamente al contexto colonial y esclavista en el que
a las mujeres y hombres negros no eran considerados seres humanos, sino que
tiene que ver con la misma construccién social de mujer y lo que se espera de éstas
socialmente hablando y de acuerdo con los estereotipos de género del contexto.
Sobre las profundas diferencias en torno a las experiencias de ser una mujer blanca
y una mujer negra o racializada, se ha dicho mucho. Uno de los discursos mas
potentes y que echa luz sobre la brecha entre vivencias se encuentran las palabras

de Sojourner Truth, en jAcaso no soy una mujer?, ella dice:

Ese hombre de ahi dice que las mujeres necesitan ayuda para subir a las
carrozas y para sortear las zanjas, y para que tengan los mejores sitios en todas
partes. Nunca nadie me ha ayudado a subir a las carrozas o a saltar un charco
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de barro, o me ha ofrecido el mejor sitio. ; Acaso no soy una mujer? [...] He
arado y cultivado, y he recolectado todo en el granero, y nunca ningun hombre
lo ha hecho mejor que yo! ;Y acaso no soy una mujer? Podria trabajar tanto y
comer tanto como un hombre, cuando puedo conseguir comida, jy también
soportar los latigazos! ¢Y acaso no soy una mujer? Tuve trece hijos y vi como
todos ellos fueron vendidos como esclavos y cuando chillé junto al dolor de mi
madre, jnadie, excepto Jesus, me escuchd! ; Acaso no soy una mujer? (Trtuh,
2020)

Este discurso de Truth se realiz6 a la luz de las Movilizaciones por los Derechos
Civiles que se empata también con las movilizaciones de mujeres que pugnaban
por la igualdad de género. Sojourner Truth a través de su discurso evidencia que las
vivencias de las mujeres esclavizadas no se parecen en lo absoluto a la vivencia de
las mujeres blancas.

Por un lado, recordemos que muchas mujeres y feministas se posicionaban politica
y socialmente manifestando que las mujeres no son débiles y que la emancipacion
del género femenino implicaba la independencia econdmica de las mujeres, esto
suponia el acceso de las mujeres a espacios de trabajo que les garantizara poder
hacerse de solvencia econdmica para no depender de ninguna persona.
Paradoéjicamente Sojourner Truth manifestd que las mujeres negras siempre han
trabajado de manera forzada y a la par de sus pares hombres que también han sido
forzados, al mismo tiempo Truth sefiala que no son mujeres delicadas, ni tampoco
amas de casa forzadas a quedarse a cuidar a sus hijas o hijos, Truth sefala también
que la maternidad de las mujeres negras no se acerca ni remotamente a la de las
mujeres blancas.

Estas distinciones evidencian también que lo que para algunas mujeres implicaba
opresion y un grado de violencia, para otras mujeres se trataba de una suerte de
emancipacion. Es decir, las mujeres negras veian en el trabajo forzado o el trabajo
domeéstico pobremente remunerado, un espacio de violencias y diversas agresiones
por parte de sus patrones; mientras que por otro lado las mujeres blancas, veian en
el trabajo la posibilidad para hacerse independientes econémicamente y por lo tanto
huir no sélo de la tortuosa vida doméstica que vivian sino también de las propias
violencias que los hombres blancos ejercian sobre ellas.

Mientras las mujeres negras habian sido esclavizadas, Angela Davis sefala:

107



las mujeres blancas —las amas de casa de clase media, asi como también las
joévenes «chicas de las fabricas textiles»— invocaban con frecuencia la
metafora de la esclavitud en su busqueda por articular sus respectivas
opresiones. Las mujeres mas acomodadas comenzaron a denunciar sus
insatisfactorias vidas domésticas definiendo el matrimonio como una forma de
esclavitud. (Davis, 39)

Dicha equivalencia forzosa evidencia el desconocimiento que las mujeres blancas
tenian con respecto a la vida de las mujeres negras y al mismo tiempo, también da
cuenta de como la femineidad era creada de acuerdo con las caracteristicas de
cada experiencia. Es decir, los hombres blancos veian a las mujeres negras como
criaturas explotables, pero también abusaban sexualmente de ellas
sistematicamente al leerlas como cuerpos hipersexualizados en comparacion con
las mujeres blancas y su estereotipo de mujeres recatadas.

Ambos estereotipos son profundamente daninos para las mujeres, no obstante, hay
un estereotipo femenino hegemonico: la femineidad blanca. Como se ha
mencionado, las mujeres blancas cumplian con una suerte de listado que las volvia
‘mujeres buenas”, deseables, hermosas, legitimas, a pesar de que de igual forma
eran violentadas.

En ese sentido, las mujeres negras no se ajustaban al imaginario de ser mujer. No
s6lo no eran blancas, sino que también no eran bellas, eran explotables al ser
equiparadas con bestias de cargas, no eran madres, pero si reproducian la fuerza
de trabajo. En resumen, las mujeres negras no eran vistas con mujeres sino como
hembras humanas que las acercaba mas a una categoria de animal que de ser
humano.

En el capitulo 1. El legado de la esclavitud: modelos para una nueva feminidad, de
Mujeres, raza y clase Angela Davis expone diversas claves que nos apuntan a que
las condiciones de las mujeres negras de la época eran abismalmente distintas a
las de las mujeres blancas, mientras las mujeres blancas encontraban la vida

domeéstica, de esposa y de madre como papeles opresivos, Davis sefala:
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las mujeres negras siempre han trabajado fuera de sus hogares mas que sus
hermanas blancas. El inmenso espacio que actualmente ocupa el trabajo en
sus vidas responde a un modelo establecido en los albores de la esclavitud.
[...] En palabras de cierto académico, «la mujer esclava era, ante todo, una
trabajadora a jornada completa para su propietario y, sélo incidentalmente,
esposa, madre y ama de casay. (Davis, 2019: 13)

Esto, mas alla de hacernos pensar en que los horizontes de emancipacién
responden a las particularidades de las experiencias que cada poblacién atraviesa,
me hace hacerme una pregunta: si ser mujer implicaba ser esposa de alguien, ser
la madre de alguien y hacerte cargo unica y exclusivamente de tu casa, asi como
de ti misma para continuar siendo la mejor esposa, entonces, ¢, qué eran las mujeres
negras?

En torno a la capacidad reproductiva de las mujeres negras, Angela Davis dice:

la capacidad reproductiva de las mujeres tuvo una revalorizacion. [...] Pero esto
no significa que las negras, como madres, poseyeran un status mas respetado
del que poseian como trabajadoras. La exaltacion ideoldgica de la maternidad
-a pesar de la gran popularidad de la que gozé durante el siglo XIX- no se
extendio a las esclavas. De hecho, a los ojos de sus propietarios, ellas no eran
madres en absoluto, sino, simplemente, instrumentos para garantizar el
crecimiento de la fuerza de trabajo esclava. Eran consideradas «paridoras», es
decir, animales cuyo valor monetario podia ser calculado de manera precisa en
funcion de su capacidad para multiplicar su numero. (Davis, 2019, 15)

Estas concepciones son relevantes en tanto que, si entendemos que el poder y la
narrativa hegemonica en torno a ser mujer estaba bajo el control de hombres
blancos, eso explicaria no sélo el papel al que se relega a las mujeres blancas, sino
que también se entiende el porqué las negras no entran en la categoria mujer. Eran
equiparadas con animales y culturalmente, esto tiene mucho peso ya que
continuamos siendo herederas de esa narrativa deshumanizante.

Tanto la realidad esclavista que relata Davis, como la construccion social de la
nocion de mujer, responde a lo que Maria Lugones denomina Sistema
Moderno/Colonial de Género. Si bien es cierto que la historia de Estados Unidos,
contexto del que habla Davis, no se asemeja a la historia de América Latina si es
una forma de dar cuenta de la construccion social en torno a las mujeres negras
que opera de la misma forma, desde mi perspectiva, en diversas geografias.

Cabe destacar:
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en la modernidad eurocentrada capitalista, todos/as somos racializados y asignados un
género, no todos/as somos dominados o victimizados por ese proceso. El proceso es
binario, dicotdomico y jerarquico. (Lugones, 2014: 21)

Maria Lugones reconoce que tanto la racializacion como el género asignado
atraviesan todos los cuerpos, no obstante, el efecto es distinto, esto explica el
porqué las mujeres blancas y mujeres negras no comparten vivencias mas alla de
estar sexuadas de una forma especifica. Cabe destacar que estar sexuadas de la
misma forma, no significa lo mismo, por lo que podremos intuir que el sexo bioldgico
dista mucho de ser el elemento principal y vital para determinar la vivencia de las

mujeres.

Kimberlé Crenshaw y otras mujeres de color feministas hemos argumentado
que las categorias han sido entendidas como homogéneas y que seleccionan
a la dominante, en el grupo, como su norma; por lo tanto, “mujer” selecciona
como norma a las hembras burguesas blancas heterosexuales [...] En la
interseccidon entre ‘mujer’ y ‘negro’ hay una ausencia donde deberia estar la
mujer negra precisamente porque ni ‘mujer’ ni ‘negro’ la incluyen. [...] Solo al
percibir género y raza como entre tramados o fusionados indisolublemente,
podemos realmente ver a las mujeres de color. Esto implica que el término
‘mujer’ en si, sin especificacion de la fusion no tiene sentido o tiene un sentido
racista, ya que la légica categorial histéricamente ha seleccionado solamente
el grupo dominante, las mujeres burguesas blancas heterosexuales y por lo
tanto ha escondido la brutalizacion, el abuso, la deshumanizacién que la
colonialidad del género implica. (Lugones, 2014: 21)

Lugones explica muy claramente el porqué la categoria mujer deja por fuera muchas
experiencias y que, en todo caso, es necesario repensar qué es eso a lo que
estamos llamando “mujer”, Maria Lugones da claves al decirnos que ni es la realidad
biolégica sino la forma en la que significamos esa realidad.

La construccion social del género implica la imposicion de estereotipos y roles, una
serie de deberes ser que se les imponen a ciertos cuerpos. En ese sentido el cuerpo
feminizado responde al proceso a través del cual se asignan los roles de acuerdo
con el llamado sexo bioldgico.

A la luz de lo que se ha retomado de Género y Decolonialdiad, pensadoras como
Maria Lugones e incluso como Oyérénke Oyéwumi, hablan del hecho colonial como
un proceso organizador que a través de la mirada asigna roles y deberes ser, de
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acuerdo con el sexo visible, en ese sentid, el hecho colonial es una suerte de
proceso histérico que construye el género a través del sexo bioldgico y la

interpretacion que tiene de éste.

3.2 Algunos feminismos negros alternativos a los hegemoénicos

Hablar de identidad de mujeres afromexicanas implica articular, por lo menos, tres
grandes ejes: mujeres, racializacion y afrodescendencia en México. Es por ello por
lo que requiero de una escuela de pensamiento que me permita mirar de qué
manera opera el género y la racializacion en un territorio y contexto determinado.
Desde mi punto de vista el feminismo descolonial es la herramienta teédrica
pertinente para realizar dicho analisis.

Es importante puntualizar que el feminismo descolonial se desprende, por ponerlo
de alguna manera, de la teoria descolonial. No obstante, si bien es cierto que la
teoria descolonial le aporta mucho al feminismo descolonial, éste también le sefala
la ausencia del género como un organizador historico y social fundamental presente
en el territorio que estan observando.

Sin embargo, para entender las puntualizaciones que realizan las feministas
descoloniales, es importante primero tener claro cual es la propuesta de la teoria
descolonial. Esta escuela de pensamiento centra su analisis en un territorio
especifico: Latinoameérica y el Caribe. Asimismo, situa su punto de partida historico
en el hecho colonizador que atraveso el territorio a manos del imperio espanol.
Para el Grupo Modernidad/Colonialidad el hecho colonial posibilité la instauracion
de la modernidad y el capitalismo, ambos con particularidades que responden unica
y exclusivamente al territorio latinoamericano. Si bien los estudiosos descoloniales
reconocen el hecho colonizador como un punto de partida, sostienen su analisis en
las consecuencias a largo plazo que dicho fendmeno tuvo y que continuan
haciéndose presentes en la configuracion social, politica y econémica de la region

latinoamericana.
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Dichas consecuencias reciben el nombre de colonialidad y para la teoria descolonial
es fundamental destacar las diferencias entre colonizacion y colonialidad, ya que de
ahi se desprenden las categorias centrales que la teoria descolonial propone para
su analisis. En ese sentido, como he venido diciendo, la colonizacién es el hecho
histérico de la conquista, mientras que al sefalar la colonialidad como las

consecuencias de la accion da cuenta de lo siguiente:

la colonialidad se refiere a viejos patrones de poder que surgen en el contexto
del colonialismo y redefinen la cultura, el trabajo, las relaciones intersubijetivas,
las aspiraciones del ser, el sentido comun y la produccién del conocimiento, de
forma que la superioridad del europeo queda establecida. La colonialidad se
mantiene viva mucho tiempo después del que el colonialismo ha sido
erradicado, y cala profundamente en la conciencia y las relaciones sociales de
la vida contemporanea. (Mendoza, 2019: 57)

En ese sentido, la colonialidad no es sd6lo un patrén sino un conjunto de pautas que
operan de diversas formas, el Grupo Modernidad/Colonialidad destaca la
colonialidad del poder, la colonialidad del ser y la colonialidad del saber. Anibal
Quijano, definio la colonialidad del poder como una suerte de organizador mundial
que opera a partir del proceso de racializacién atravesado durante el periodo de
conquista. Es fundamental pensar esto a la luz de la distincion entre colonizador y
colonizado.

Los marcajes sociales realizados durante la conquista se realizaron a través de
algunos elementos fenotipicos que permitian sefalar a ciertos individuos como “los
otros”. Es decir: lo negro, lo indigena, lo no espafol era visto como lo otro no
humano y sin alma. Este proceso se ha mantenido en operacién a través del tiempo.
Por ejemplo: los migrantes o refugiados blancos son bienvenidos mientras que las
puertas se cierran de maneras violentas para migrantes sudamericanos,
centroamericanos o negros.

Lo blanco es lo humano, mientras que lo racializado es lo no humano. De este
proceso discriminatorio se desprende la colonialidad del ser, en el que se establece
que hay seres humanos que son el sujeto legitimo de la historia, tanto como actores
como reproductores de ésta. Estos sujetos legitimos y deseables tienen acceso no
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s6lo a la humanidad sino también al poder y esto implica que son los sujetos que
tienen acceso a la riqueza y también al consumo y produccion de saberes.

Al ser sujetos legitimos de conocimiento, también se convierten en productores de
este, mientras que el no humano, no sélo no es un sujeto legitimo, sino que no es
actor, productor o reproductor de la historia y conocimiento. Asi como hay “niveles
de humanidad”, también hay una clasificacidn muy minuciosa del conocimiento; se
consume y reproduce conocimiento situado en espacios especificos de legitimidad.
La colonialidad del poder contiene y posibilita la colonialidad del saber y la
colonialidad del ser, al ser el patron de orden mundial es de ésta que se desprende
la categorizacion de sujetos validos y conocimientos legitimos. Cabe destacar que
el funcionamiento de la colonialidad es sumamente complejo y requiere de una
investigacion mucho mas profunda para lograr plasmar el impacto social, historico
y politico que tiene y ha tenido.

Sin embargo, para fines de mi investigacién, me resulta utii quedarme en las
caracteristicas generales para entonces poder sefalar que Maria Lugones, quien
también hizo parte del Grupo Modernidad/Colonialidad, le sefialo a Quijano y a los
grandes estudiosos descoloniales que, en su analisis de patron de ordenamiento
mundial, estaban dejando de lado un elemento también determinante para el acceso
al poder y la legitimidad del ser: el género.

En ese sentido Maria Lugones propone hablar de la colonialidad del género y a su
vez, del Sistema Moderno/Colonial de Género. Este llamado de atencion que realiza
Lugones me parece determinante ya que es el punto de quiebre entre la teoria
descolonial y el feminismo descolonial.

Maria Lugones argumenta que al igual que la nocion de raza fue instaurada como
principio organizado con la llegada de los conquistadores, el género oper6 de la
misma forma. Cabe destacar que esto no implica que previo a la conquista no
hubiese una organizacién especifica que fuese diferenciada, la propuesta que hace
Anibal Quijano y Maria Lugones sefala que la organizacion social sufrid una
intervencidn y que, probablemente, se realizaba bajo parametros que no eran
relevantes previo al hecho colonial.

Al respecto del analisis de Maria Lugones, Breny Mendoza sefiala:
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Lugones combina la interseccionalidad con la colonialidad del poder de Quijano
para desarrollar su propia concepcion de la colonialidad de género. Critica la
idea de “género” de Quijano por varias razones: sigue enclaustrada en el
determinismo biolégico; presupone el dimorfismo sexual donde no existia;
naturaleza la heteronormativdad en culturas donde no veian la homosexualidad
ni como una transgresion sexual o social, y da por sentado una distribucion del
poder patriarcal en sociedades donde predominaban relaciones sociales mas
igualitarias entre hombres y mujeres. [...] Lugones argumenta que debe ser
entendido como un constructo colonial, tal como la raza fue una imposicion
europea. En el proceso de colonizacion, tanto las mujeres como los hombres
de la Colonia fueron racializados y sexualizados cuando el género fue utilizado
como una herramienta poderosa para destruir las relaciones sociales entre
colonizados, causando profundas divisiones y antagonismos entre ellos.
(Mendoza, 2019: 60)

Maria Lugones llama la atencién al grupo Modernidad/Colonial y sefala lo
problematico que es pensar el género haciendo hincapié en lo bioldgico,
recordemos que hay categorias construidas socialmente y es esta construccion la
que termina por imponerse a la realidad material. Es decir, la experiencia de ser
hombre o mujer no se reduce por la ausencia de ciertos 6rganos o la presencia de
estos, ambas son experiencias mas complejas que requieren pensarse de manera
mas amplia.

Sin embargo y debido al dimorfismo sexual presente en la especie humana, la
clasificacion que puede realizarse a través de lo que se ve, se instaurd y prevalecio
posterior a la conquista. Lugones dira que los sujetos conquistados no sélo fueron
vistos como los sujetos distintos en términos de color, sino que también fueron
sexuados de acuerdo con lo que habia entre sus piernas: tener un pene supuso
ciertos privilegios, pero también actividades de trabajo forzado, mientras que tener
una vulva implicoé ser relegada a otras vivencias y ser atravesada por violencias
distintas.

Oyérdnke Oyéwumi, feminista descolonial nigeriana, en su texto La invencion de las
mujeres habla del cuerpo y de la mirada, como elementos que fueron exacerbados
con la llegada de los conquistadores. Para aproximarnos al mundo, tenemos como
primera herramienta la vista, sin embargo, ésta tiene limitantes ya que permite ver

a los otros sdélo desde una forma superficial. La sociedad no puede ser clasificada
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unicamente a traveés de lo que vemos ya que dejariamos de lado diversos elementos
que también la configuran.

Oyéwumi, sefala lo siguiente sobre el cuerpo como principal organizador social:

El cuerpo es la piedra angular en que se funda el orden social [...] convocando
a una mirada de diferenciacion, [...] la diferenciacion de género ha sido la mas
constante. [...] La razén por la que el cuerpo ha sido tan relevante en Occidente
es que el mundo se percibe ante todo por la vista. [...] La contemplacion invita
a diferencia. Por lo tanto, distintas aproximaciones a la compresion de la
realidad implicaran diferencias epistemoldgicas entre las sociedades.
(Oyéwumi, 2017: 39)

Si bien, Maria Lugones no enuncia la colonialidad del género de la misma forma en
la que recupero a Oyeronke Oyéwumi, a mi parecer, en el fragmente anteriormente
presentado se da cuenta de como funciona el cuerpo y, por lo tanto, el género como
principio organizador.

En ese sentido cabe destacar que la colonialidad del género, tiene todo que ver con
la colonialidad del poder, la colonialidad del saber y la colonialidad del ser.
Recordemos que la colonialidad da cuenta de los individuos que son legitimos y
deseados no s6lo como actores sociales sino como productores de la historia y del
conocimiento, sefala a quienes tienen un lugar en la sociedad y, ademas, les da un
lugar en ésta.

La colonialidad del género que propone Lugones hace visible el impacto que tuvo la
conquista en los cuerpos especificos existentes, si ya habia una clasificacién racial
que interiorizaba al conquistado frente al conquistador, también estaba presente una
diferencia sexual que hacia a cuerpos especificos sujetos de otro tipo de
apropiacion.

Durante el hecho colonial las mujeres también realizaron trabajos forzados de igual
forma que sus pares hombres, no obstante, también fueron sujetas a la
reproduccion de la fuerza de trabajo lo cual implico apropiacion y violencia sexual
sistematica hacia sus cuerpos. Asimismo, cabe destacar que la violencia sexual
siempre ha sido una forma de apropiacion de los cuerpos conquistados, casi que un

ademan que realiza “el ganador”, esto lo sefala de forma mas minuciosa Rita
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Segato en Las estructuras elementales de la violencia: Ensayos sobre género entre
antropologia, el psicoanalisis y los derechos humanos.

Sueli Carneiro en Ennegrecer el Feminismo, sefiala:

Son suficientemente conocidas las condiciones histéricas en las Américas que
contribuyeron a la cosificacion de los negros en general y de las mujeres negras
en particular. Sabemos también que en toda situacion de conquista y
dominacion, la apropiacion sexual de las mujeres del grupo derrotado es un
momento emblematico de afirmacién de superioridad del vencedor. (Carneiro,
2014: 1)

Esto ultimo es importante ya que la apropiacién sexual se realizd con un cuerpo
especifico, que es el de las mujeres conquistadas; esto no quiere decir en ninguna
circunstancia que las mujeres colonas no atravesaran violencias, no obstante,
atravesaban violencias distintas por parte de sus pares, aunque esto no impedia
que fuesen leidas como mujeres a diferencia de las otras conquistadas.

La propuesta de Maria Lugones es util en tanto que nos permite reconocer que las
mujeres conquistadas no eran sujetas de humanidad, por lo tanto, no eran vistas
como actoras sociales, productoras de historia, ni de conocimiento, las mujeres eran
las otras de los otros.

Esta organizacion, calé hondo en la estructura social, a tal punto que es la logica,
que a mi parecer, continua permeando en la realidad social que atravesamos. El
feminismo descolonial hizo evidente esa diferenciacion entre hombres y mujeres,
pero, sobre todo, sefiala que las mujeres no atraviesan las mismas experiencias y
esto implica un llamado de atencidn a no pecar de universalizar las vivencias de las
mujeres ya que, histéricamente, jamas han sido iguales.

Este recuento tedrico muy breve es util para reconocer, en primer lugar, cuales son
los principales sefialamientos que realiza tanto la teoria descolonial y el feminismo
descolonial y para tener un piso comun que me permita hacer explicito desde dénde
y por qué estoy parada en este lugar especifico para observar la identidad racial de
mujeres afromexicanas.

En ese sentido, el feminismo descolonial es una escuela util de pensamiento para

esta investigacion ya que contempla la profunda imbricacién que hay entre género

116



y raza, a su vez que da cuenta de como ésta ha operado a parte del hecho colonial.
Maria Lugones como pensadora que propone hablar de Sistema Moderno/Colonial
de Género, nos ensefa el camino a seguir para entender el porqué la organizacion
social no se ha realizado unica y exclusivamente a través de la cuestion racial.
Lugones trae a la mesa de debate la forma en la que lo racial se imbrica con el
género y eso desemboca en la creacion de un sujeto que no solo no tiene acceso
al poder, sino que tampoco alcanza la condicion de ser humano y de mujer y que
por lo tanto no es sujeto para producir conocimiento ni historia.

Aunque el feminismo, junto con otras escuelas de pensamiento se ha encargado de
desmontar estas creencias violentas para con los cuerpos feminizados, también es
cierto que en la actualidad continua presente no soélo este mecanismo de
organizacion social sino también de deslegitimacidon de cuerpos de mujeres
racializadas a las que no se les permite el acceso a puestos de poder o a las que
se les continua violentando por ser mujeres racializadas.

Desde mi punto de vista el analisis de imbricacion de opresiones que realiza
Lugones es mucho mas pertinente para esta investigacion ya que el referente
historico, politico y social le es familiar al territorio que estoy observando y da cuenta
de la complejidad del fenbmeno que esto estudiando.

En este apartado ahonde en la imbricacidn que hay entre los procesos de
racializacion y la identidad de género, ambas dimensiones de la identidad no
pueden verse de manera aislada. La identidad de las mujeres afromexicanas esta
determinada por multiples factores en donde conviven los distintos procesos de
racializacion que han atravesado a lo largo de su vida, su condicién de clase,
identidad de género y otros elementos. Una de las conclusiones centrales de este
capitulo es que las mujeres afromexicanas enfrentan violencias distintas a las de
ciertos hombres racializados y también a la de otras mujeres racializadas hacia la
superioridad.

El enfoque feminista descolonial que exploré desde el capitulo 1y este, proporciona
elementos valiosos para abordar el tema de investigacion de esta tesis. Este
enfoque reconoce la necesidad de repensar las estructuras de poder y las narrativas

dominantes que perpetuan la discriminacion racial y la violencia de género. Este
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capitulo tiene como propdsito entender la interseccion entre la identidad racializado
y el género como principales elementos configuracionales en la identidad de

mujeres afromexicanas.
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4, Narrativas de cinco jovenes mujeres negras, afrodescendientes,
afromexicanas

En este capitulo presentaré a todas y cada una de las mujeres que me ayudaron a
construir este proyecto de investigacion, su apoyo fue fundamental para construir
mis reflexiones vy, sin duda, gracias a ellas mi trabajo de maestria tomé forma y se
llen6é de contenido. Aunado a la presentacion de las participantes, compartiré mi
propio relato de vida, compartiré la relacién que he sostenido con mi cuerpo, asi
como las experiencias y vivencias que me han significado y hecho reflexionar en
torno a mi identidad.

Esta recuperacion de algunos hitos en mi vida, tienen como fin de dar cuenta del
origen de mis preguntas y reflexiones, asi como para reconocer y echar luz sobre
las experiencias que atraviesan mi cuerpo y dia a dia que detonaron mi interés por
la construccidn y configuracion de la identidad de mujeres afrodescendientes u
afromexicanas.

Durante el capitulo anterior, sefalé algunos de los elementos que destacan en las
entrevistas que realicé, asi como cuales fueron los ejes conductores para construir
la matriz de analisis que sistematiza la informacion obtenida, sin embargo, en este
capitulo profundizaré en el analisis de cada entrevista para asi poder,
posteriormente, construir una reflexién tomando en cuenta todas las entrevistas que
realicé.

Al momento de redactar este capitulo, cuento con 5 entrevistas. Todas las mujeres
que entrevisté me dieron su consentimiento para publicar y extraer fragmentos de
lo que compartieron conmigo para presentarlo en este trabajo. El apartado que
contiene los fragmentos de conversacion con cada una fue sometido a revision y
visto bueno de ellas, ninguna manifesté querer descartar su entrevista.

Como mencioné con anterioridad, a través de la red social Instagram lancé una
convocatoria en donde expliqué brevemente el objetivo de mi tesis, el tema de
investigacion y el porqué me interesaba la identidad afromexicana. El propdsito era
ser muy transparente con mis motivaciones para que la gente que se acercara para
ser entrevistada tuviera mucha claridad sobre lo que haria con la informacién que

me compartieran y también que conocieran quién soy.
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Mi convocatoria no tuvo grandes requisitos, para mi era muy importante que las
entrevistadas se acercaran por interés o solidaridad en ayudarme a darle forma a
esta investigacidon. Su edad, lugar de origen, lugar de residencia, etcétera, no me
eran relevantes, para mi era fundamental que ellas se asumieran o identificaran
como afromexicanas y como mujeres. Estas dos variables eran las relevantes para
esta investigacion.

Cristina Masferrer Ledn en su trabajo Contar esa historia. Memoria e identidad
afromexicana de una mujer joven de la Ciudad de México (Masferrer Ledn, 2018:
42) retoma a Mario Camarena y Gerardo Nacoechea y destaca: «la manera en que
las personas estructuran las narraciones de su propia vida representa “la llave” para
comprender sus experiencias».

Masferrer en su articulo permite que Maria Celeste, a quien entrevista, construya
sus reflexiones y destaque los hitos, espacios y temporalidades fundamentales para
ella y la configuracion de su identidad. Las entrevistas son un desafio para quien
investiga, no solo por las implicaciones de obtener la informacion que nos interesa
y que puede ser pertinente sino para que nuestros sesgos e intereses no
condicionen o limiten las respuestas de quien colabora con nosotras.

En ese sentido para esta investigacion los criterios para realizar entrevistas fueron
bastante laxos. Lo fundamental para mi era que quienes decidiera participar en esta
investigacion, se identificaran como mujeres y afromexicanas. Es decir, para mi lo
importante era que las reflexiones en torno a su identidad ya estuvieran construidas
ya que en ese trabajo de investigacion lo fundamental es entender como
concluyeron que son afromexicanas, qué elementos la hizo tener esa certeza o qué
eventos fueron los mas relevantes para las coparticipes.

Si bien los criterios para realizar entrevistas fueron bastante laxos, las
coparticipantes y yo, tenemos mas en comun de lo que esperaba inicialmente;
incluso entre ellas hay bastantes similitudes que no necesariamente tienen que ver
con su identidad de género o identidad racializada.

Es importante mencionar dos elementos que atraviesan la experiencia de todas las

coparticipes de este trabajo, asi como la mia: el activismo y educacidon superior.
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Ambas experiencias y espacios fueron fundamentales para detonar ciertas
reflexiones o nombrar vivencias de una manera especifica.

Nuestra identidad esta profundamente atravesada por lo politico. La militancia y la
conciencia politica forman parte del proceso de autorreflexion en todas nosotras.
Los espacios activistas y académicos fueron importantes para Nahui, Cora, Jumko
y yo, ya que fueron esferas que nos permitieron nombrar de una manera diferente
0 pensar con otras herramientas experiencias e ideas que ya nos atravesaban en la
cotidianidad.

Es muy importante entender la relevancia de lo politico en la configuracion de la
identidad, ya que es lo politico lo que nos permite también generar cohesion y
horizontes politicos comunes, no solo de emancipacion, sino también de
convivencia y redes mutuas de apoyo.

Al respecto de la dimensién politica de la identidad, Rafael Sandoval Alvarez sefiala:

la posibilidad de reconocer la identidad se da en funcion también de las
diferencias con otros. [...] la identidad como proyecto tiene que ver con
la utopia, pero también con la voluntad colectiva; es decir la posibilidad
de construir agrupamientos colectivos para la accion politica y la
proposicion de un programa. [...] Una relacion entre memorias,
colectivas e individuales, y visiones de futuro. (Sandoval Alvarez, 2000:
d)

La identidad no se construye de manera aislada, la convivencia y el pensarnos de
juntamente con otras personas es una parte fundamental del proceso. Si bien las
coparticipes no hablan como tal de su activismo, si destacan como estos espacios
de dialogo con otras personas, estructuraron una parte de su identidad.

Todas quienes participan en esta investigacion tenemos educacidén superior, la
universidad también se articula y configura como un espacio politico y social que
permite generar otras reflexiones en torno a su identidad racializada y también
articulacion entre sujetos que tienen vivencias parecidas a las nuestras.

En todas las entrevistas realizadas, la universidad y militancia se presentan como
espacios relevantes para las compaferas y para mi. Ya sea por los temas que en
clases estudiabamos, por las vivencias que atravesabamos ahi y también por la
propia organizacion estudiantil que facilitaba el intercambio de ideas y como sefala
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Sandoval Alvarez, de utopias, proyectos comunes o espacios de reflexion y
concienciacion.

En el caso de Jumko Ogata y mio la UNAM, tanto la Facultad de Filosofia y Letras
como la Facultad de Ciencias Politicas y Sociales, son espacios de mucha
relevancia. Filosofia y letras, y Ciencias Politicas, tienen fama de tener estudiantes
muy grilleros o interesados en la politica, por lo tanto, son espacios propicios para
construir reflexiones sobre diversos temas.

En mi caso, las reflexiones que se detonaron inicialmente no fueron sobre la
identidad racializada sino sobre el género y feminismo, sin embargo, esto propicio
que la facultad para mi fuese un espacio seguro para hacerme preguntas en torno
a mi identidad. No obstante, al mismo tiempo que se configura como un espacio que
propicia reflexiones, también se atraviesan experiencias de violencia o de
racializacion como en el caso de Jumko; mismo que se expondra en el apartado
dedicado a ella.

Twitter como red sociodigital también se configur6 como un espacio politico
fundamental en el caso de Jumko y mio. Si bien nuestro activismo o debates sobre
la identidad no se dieron unicamente en el internet, me parece interesante como es
un elemento que también nos ayudo a articular reflexiones y, por lo tanto, también
es un elemento fundamental para delinear nuestra identidad.

Las redes sociodigitales albergan una potencia politica que eventualmente podria
intervenir en la realidad fuera del internet?®°, asi como en 2016 un area de twitter
discutia fervientemente sobre el feminismo y cuestiones de género, para 2019 y
2020 las discusiones sobre racismo e identidad racializada comenzaron a tomar una
profunda relevancia.

Jumko Ogata es una de las personas que estuvo y ha continuado activa en redes
sociales, hablando de su experiencia y su proceso de reflexion identitaria. Recuerdo
en algun momento haberme acercado a ella, contarle algunas inquietudes y
preguntas que yo me hacia y que sentia que resonaban con su historia; como

siempre, las devoluciones que me hizo al respecto para mi fueron como piedritas

20 Vid, Twitter como espacio de lucha, denuncia y reivindicacion: un estudio de caso del activismo
feminista contemporaneo, (Linares Ixba, 2020)
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angulares que me detonaron mas preguntas pero que también me dieron
respuestas.

Cora por otro lado, era estudiante de maestria en el momento en el que tuvimos la
entrevista. Ella destac6é que muchos de los temas que estudiaba en su posgrado le
detonaron diversas reflexiones. Cora cursaba su posgrado en historia, decidié
enfocarse en estudiar la historia de las personas esclavizadas en cierta region y
como este proceso se extiende o tiene consecuencias a largo plazo.

Durante la conversacidon que sostuvimos con Cora, la educacion superior también
se presentdé como un espacio sumamente importante para construir reflexiones y
autorreflexiones, también, si bien ella no menciona activismo durante su proceso de
maestria o previo a esto, si me parece que las experiencias que el posgrado le
posibilitd fueron elementos sumamente importantes en la configuracién de su
reflexién identitaria.

Yo no afirmaria que el activismo y la educacion superior fueron los espacios que
colaboraron mas a delimitar la identidad de Jumko, Cora o mia pero si considero
que fueron espacios para entender nuestras experiencias con otras herramientas y
sobre todo también, fue confrontador observar cdmo éramos las otras en ese
espacio o como nuestras compafieras y compafieros, nos delineaban como las otras
diferentes, racializadas y mujeres.

Como una persona que ha estado en instituciones de la UNAM desde los 15 afios,
he observado que, en el espacio universitario, se juega una gran diversidad. No creo
que todas las personas que asistimos estamos en las mismas condiciones, ni
provenimos de los mismos lugares, pero también hay una serie de circunstancias
gue nos vuelven bastante parecidas: el sélo hecho de poder acceder a la educacion
universitaria, por ejemplo, ya habla de que quiza contamos con apoyo familiar y con
una serie de recursos para sostener nuestra estancia en nuestros espacios de
estudio.

Si bien hay una suerte de homogeneidad en nuestras caracteristicas, intereses,
experiencias y contextos, hay marcadores que nos diferencian profundamente y
que, de hecho, son marcadores de clase y raciales: nuestros lugares de origen, el
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ser foraneas o no, dotan a nuestras experiencias en la universidad de caracteristicas
distintas a las de quienes nacieron y crecieron en Ciudad de México.

En mi caso y el de Jumko, pienso que hay una similitud en tanto que somos leidas
como foraneas. Jumko crecié en Xalapa para posteriormente migrar a CDMX para
poder acceder a la educacién superior. Por mi parte, soy una persona que nacio en
Veracruz pero que la mayor parte de su vida crecio entre la ciudad y el pueblo. Si
bien considero que jamas fui leida como foranea, tampoco era leida como chilanga,
era la comparfera de Veracruz; durante el apartado en donde narro mis vivencias
hablo de las complejidades que supuso en mi vida ser veracruzana, las experiencias
de acoso, exotizacion y racismo que implico.

Para el caso de Jumko, si bien ella no compartié una gran cantidad de vivencias
racistas o de violencia, si sefiala que en la ciudad era vista y leida como la otra, no
soélo por ser de Xalapa, sino que también por la forma en la que se ve y la manera
en la que las personas leen y perciben esas diferencias. En el espacio universitario
éramos las otras y esto facilito también que las demas personas nos racializaran y
el que nosotras nos identificaramos también con esos procesos y caracteristicas
qgue colocaban sobre nosotras.

Aunado a esto, es pertinente mencionar que Jumko y Nahui, ademas son personas
migrantes en otra escala, pasaron una parte importante de sus infancias y de
desarrollo en Estados Unidos. Este elemento e hito en sus vidas me parece muy
importante porque su estancia y su relacion con otras personas también colaboré a
que distintas reflexiones se construyeran en torno a como se ven y el porqué son
percibidas de una manera en especifico.

Jumko y Nahui comparten en sus respectivos relatos de vida como habitar en
Estados Unidos, las llevd a entender que eran percibidas como las otras en términos
no soélo de diferencia sino también de ordenamiento: las otras inferiores, pero
también las otras que se reconocen en los ya de por si subalternizados.

Nahui con base en su experiencia resalta la forma en la que de pronto se le
menospreciaba y, sobre todo, el como la l6gica era de mucha sospecha hacia ella
como mexicana. Es importante sefalar que ella habla también de haber sido
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cercana a espacios religiosos en donde los valores tradicionales pesaban
demasiado y cualquier minimo desajuste a esto, generaba tensiones.

En el caso de Jumko la vivencia es distinta ya que ella destaca mas bien el
reconocimiento, la mirada aprobatoria o de aceptacion por parte de personas negras
hacia ella y su madre. Jumko me conté una experiencia muy bonita en donde no se
trata de violencia si no de ser vista como una igual o una parecida, una vivencia de
cobijo y de reconocimiento que se presenta como central para la configuracion de
su identidad y sobre todo que también da certeza.

Nahomi y Cora al contrario de Jumko, Nahui y yo, se encuentran al norte del pais.
Si bien Cora no migré si destaca al igual que Nahomi que el norte, debido a su
cercania a Estados Unidos, es un espacio profundamente racista, quiza mas que
otros espacios del pais y que por eso, han hasta alterado su imagen corporal o
tapado sus cuerpos como una forma de camuflar su negridad.

Los espacios en los que nos desenvolvemos se presentan como profundamente
importantes si consideramos que la identidad es contextual. En los capitulos
anteriores destaque que seremos leidas de diversas maneras dependiendo del
lugar en el que estemos y de la gente que nos rodea. Es por ello por lo que todas
tenemos experiencias de racializacion distintas en contextos muy diferentes incluso

porque diversos elementos de nuestra identidad se activan mas o menos.

4.1 Cora Montainez

Cora Montafez es una mujer afromexicana de 26 afios (edad que tenia al realizar
la entrevista) nacida en Saltillo, Coahuila. Coahuila es un estado de México ubicado
al norte del pais. Este territorio ha sido habitado por un grupo de poblacion
afromexicana conocida como Mascogos. Rocio Gil Martinez de Escobar sefala:

Esta colectividad se identifica como parte de una raza transfronteriza de
estatus migratorio y ciudadania mixta, que en Texas recibe el nombre de
black seminoles y en Coahuila de negros mascogos: estos ultimos
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habitan en un lugar llamado El Nacimiento de los Negros, en Coahuila,
donde reconocen su pertenencia del lado mexicano. En 1850 llegaron a
México escapando de la esclavitud en Estados Unidos y este pais les
ofreci6 refugio y ciudadania a cambio de que se convirtieran al
catolicismo y que fungieran como soldados guarda fronteras. Asi, una
parte se asent6 en Coahuila y la otra en Texas; quienes pueden cruzar
la frontera, pero esto se vuelve cada vez mas dificil por la situacién
migratoria. (Gil Martinez de Escobar, 2022)

En ese sentido, la identidad de los negros mascogos o de las personas
afrodescendientes de Coahuila tiene una herencia estadounidense que atraviesa la
forma en la que entienden su afromexicanidad. El flujo migratorio del que provienen
dota a los afrodescendientes de Coahuila de algunos elementos que no estan
presentes de la misma forma en otros asentamientos, el lenguaje por ejemplo es
uno de ellos, algunas personas hablan espafol, inglés y mascogo (aunque este se
ha mantenido unicamente en las personas de la comunidad de mayor edad,
diluyéndose asi entre las y los miembros mas jovenes). Asimismo, también han
adoptado costumbres propias de Estados Unidos pero que debido a su origen

también son importantes para ellas y ellos. (Belén Concepcion Muiiz Estrada, 2023)

Cora se describe como una mujer voluptuosa de cabello rizado, piel oscura y labios
gruesos. “Tengo cuerpo de negra”, dice. No obstante, pese a esta afirmacion, Cora
considera que una mujer afromexicana no tiene que verse necesariamente asi. Cora
explica que hay muchos colores de piel que van desde un moreno claro a unos muy
oscuros, considera que también hay un abanico de facciones y texturas de cabello;
es decir, no hay una regla o molde que dicte como debe verse una persona
afromexicana.

Cuando Cora Montafiez comparte conmigo la forma en la que ve y concibe su
cuerpo, asi como su breve reflexion sobre que no hay una forma unica en la que se
pueden ver las personas afromexicanas, yo decido preguntarle cual es la relacion
gue tiene con su cuerpo, asi como la forma en la que ella considera que es vista o

tratada por la forma en la que se ve.
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Cora recuerda que durante la secundaria se dio cuenta que, aunque habia
compaferas mas morenas, a ella la molestaban mas porque no sélo es morena,
sino que tiene el cabello chino. Aunado a esto, ella detecta que, a lo largo de su
vida, se ha enfrentado con personas que tocan su cabello sin permiso. Cora
reconoce que no aceptaba la textura de su cabello y, durante mucho tiempo, lo
sometio a tratamientos alisadores y planchados.

Aunado a esto, Cora reconoce que, al no verse como otras muchachas, se auto
exotizd. Senala que al ser sexualizada constantemente se ha reapropiado de ese
imaginario construido en torno a como se ven las mujeres negras. Cora dice que
constantemente le cuestionan como se le ve la ropa, aunque también piensa que
no puede hacer nada al respecto porque su cuerpo es asi.

Si bien algunas experiencias tienen que ver con la hipersexualizacion, Cora también
explica que ha sufrido otro tipo de violencias: “Me dijeron que no podian tatuarme
porque mi piel es muy oscura y no se iba a ver”, afiade. Cora reconoce que estas
experiencias estan atravesadas por el racismo y la misoginia, ella reconoce que

dichos comentarios y experiencias, la hacen sentir vulnerable.

Cora sefala que para ella no hay posibilidades de rastrear a su familia mas alla de
sus abuelxs paternos y maternos. Aunado a esto, explica que su mama, papa,
hermanos y ella son las unicas personas morenas de su familia extensa. Desde mi
punto de vista y escuchando a Cora, considero que uno de los espacios importantes
qgue detonan su reflexién identitaria es su familia nuclear.

Al profundizar en su historia familiar, Cora sefala que ella se cuestiona porqué su
familia nuclear y ella tienen ciertos rasgos fenotipicos. Estas diferencias fisicas la
llevan a preguntarse de donde vienen si el resto de su familia no se ven como ella,
sus hermanos, madre o padre. No obstante, Cora también reconoce que, cuando
comparte ciertas inquietudes o reflexiones sobre su identidad, su familia le dice que
ella no es lo suficientemente negra y le sefialan que tampoco tienen parientes
negros.

Si bien en la narracion que Cora comparte conmigo sobre su vida puedo identificar

que su familia fue un espacio importante para la reflexion, también al avanzar con
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su narracion es importante ver que otros espacios, tales como la escuela, las
amistades, viajes, relaciones de pareja, etc., también fueron fundamentales en la
construccion de su identidad.

Cora me explica que la universidad fue una parte fundamental de su proceso de
autoidentificacion. Por una parte, por lo que estudi6 durante una clase y por otra por
las experiencias que vivido ahi. Ella explic6 que tenia un profesor cubano que
constantemente le preguntaba si es 0 no es cubana. Sin embargo, esta experiencia
es sblo una de las tantas experiencias de racializacion que ha vivido. Cora narra
que cuando visitd Cuba, mientras ella estaba en La Habana, una mujer negra se
acerco a preguntarle por una direccion. Cora me comenté que la muchacha se
sorprendié cuando ella le dijo que no era de ahi; por curiosidad, ella le pregunté de
donde es y la joven respondio que de New York.

Puedo percibir que esta experiencia le resulta curiosa a Cora, no obstante, ella
sefala que ha habido ocasiones en la que le preguntan de donde es, pero de una
forma despectiva. Dice que una vez, junto con su mama, les comentaron que creian
que eran oaxaquenfas; sin embargo, Cora dice que vio que les dijeron esto con una
cara de desprecio. Cora también recuerda que en una ocasiéon un amigo de
Guerrero le dijo: “te pareces a la gente de mi tierra”. De una forma amable y como
si estuviese reconociendo algo.

Cora sefala que esta experiencia, la hizo sentir validada, sehala que sintié que su
identidad como afrodescendiente fue reconocida; especialmente cuando tomamos
en cuenta que en el norte del pais se considera que la mayoria de las personas son
blancas o persiste la narrativa sobre la existencia de un familiar europea.

Todos los elementos recuperados de esta entrevista son profundamente relevantes
en la configuracion de la identidad racial de Cora. Hasta ahora he retomado
experiencias de racializacion, la forma en la que percibe su cuerpo y otros también,
algunas violencias racistas que ha vivido, a la par de su historia familiar poco
inaccesible para ella. No obstante, un parte fundamental de los procesos
identitarios, de cualquier tipo, es la auto reflexién.

Cora Montanez sefiala que ella se identifica como afrodescendiente por su fenotipo,
ya que no comparte aspectos culturales, religiosos o gastronomicos; pese a esto
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Cora considera que hay negritud (ella lo nombra asi) en ella. A la par de esto, Cora
sefala que no puedes encasillarte unicamente en el cuerpo para identificarte como
afromexicana, ella reconoce que hay otros elementos que pesan mucho y que te
hacen identificarte de maneras especificas.

A mi parecer, Cora tiene muy claro como funcionan los procesos de racializacion,
ya que, si bien ella sefala que no hay costumbres heredadas asociados a lo negro
que ella practique, puede identificar de manera muy clara que la forma en la que
terceras personas la perciben tiene diversas implicaciones en su vida cotidiana y en
la forma en la que la tratan o dan lugar en distintos espacios.

Como reflexion final, Cora identifica algunas narrativas en torno a lo negro en
México. Ella sefiala que reconoce la narrativa sobre las personas esclavizadas y su
ubicacion generalizada en ciertos territorios, abona a hacerse una idea, quiza,
equivocada sobre las personas afrodescendientes. Cora reconoce que tiene ciertas
inseguridades sobre descender de las personas esclavizadas en la region de
Saltillo, considera que hay una posibilidad también de que asi sea.

La entrevista de Cora permite reconocer que la mirada de otros es fuente de
validacién, asi como de inseguridades en torno a la identidad. Por un lado, la gente
que te racializa a través de comentarios amables o mal intencionados, asi como
aquellas que ejercen cierta violencia para con ella, validan su identidad, pero
también la hacen dudar de ésta. Persiste una sensacidon de ser afromexicana a la
par de no ser lo suficientemente negra.

Un elemento que destaca y que llama poderosamente mi atencion es que, desde
mi punto de vista y a través de lo que escuché en su entrevista y en el breve
momento que compartimos, puedo observar que hay una posibilidad de que Cora
se autoidentifique y se nombre afromexicana por el miedo persistente a que, si se
llama negra, la invaliden.

En la narracion de Cora puedo identificar también que la forma en la que es leida
por otros es quiza el elemento mas importante para la configuracién y construccion
de su identidad. Sin los comentarios y las experiencias racistas que atraveso, quiza,
no habria detonantes para el proceso de autoidentificacion de Cora. Otra posibilidad
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es que las reflexiones se habrian construidas de una forma diferente y con otras
especificidades.

Cabe destacar que Cora construyd su reflexion no sélo con dichas experiencias
antes mencionadas, sino que ella también es historiadora y, durante la universidad,
tomd clases en donde se hablaba de la presencia de la poblacion negra; cosa
fundamental ya que estas clases también influyeron en su proceso de identificacion
al sentirse tocada por lo que estaba escuchando y comentando durante ese espacio
académico.

En la narracién de Cora, destacan vivencias que atraviesan su cuerpo en el sentido
de que ella detecta que es percibida de una forma distinta a la de sus compafieras,
no solo a sus compafieras con tez mas clara sino también a las personas que son
de su mismo tono de piel pero que no tienen el cabello rizado como ella. Este
elemento es muy importante ya que considero que la racializacion esta intimamente
ligada con el cuerpo.

Es decir, en el caso que expone Cora, su apariencia detona la forma en la que otras
personas la observan y a raiz de ahi, esperan ciertas cosas de ella: que sea una
mujer muy sexual, que sepa bailar, que sepa hacer ciertas cosas, etc. De esta forma,
en estos deberes ser es que se manifiestan los procesos de racializacion. Esto no
quiere decir que los cuerpos negros, afrodescendientes o afromexicanos tengan

una diferencia per se, sino que a partir de ellos se construye un imaginario social

4.2 Nahui Olin

Nahui Ollin es una mujer afromexicana de 23 afos. Nacida en Cosamaloapan y
radicada en Puebla; Nahui Olin crecié en Estados Unidos, experiencia que atraviesa
su identidad. Es hija de una madre afrojarocha y un padre mixteco. Es importante
destacar que Cosamaloapan es una ciudad ubicada al sur de Veracruz, el sur del
estado se compone también por Acayucan y la region de los Tuxtlas. Veracruz,
particularmente la zona sur, es una zona en la que se ha concentrado también una

gran cantidad de poblacion afrodescendiente.
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para el siglo XVIIl, es posible apreciar ciertos patrones de residencia. La
mayoria de los negros y mulatos se concentraba en Acayucan,
Chinameca, Cosamaloapan, Santiago Tuxtla, San Andrés Tuxtla y
Huimanguillo; esto debido a que tenian prohibido vivir en los pueblos
indios [...] en el area de Chinameca habia al menos dos rancherias
formadas exclusivamente por negros: Chacalapa y Tonalapa [...] al
menos Corral Viejo, Santiago Jomate y Cruz de Milagro también tenian
poblacién parda (Hoffmann, 2004: 137)

Asimismo, es importante destacar que si bien el flujo migratorio que compone y
origina la presencia de la poblacion afrodescendiente en Veracruz (en comparacion

con los negros mascogos) proviene de lugares distintos:

Pero la poblacién negra en Veracruz tiene multiples antecedentes,
ademas de los coloniales. Recordemos por ejemplo la llegada, en los
siglos XIX y XX, de pobladores negros de otros horizontes, sin relacion
con el sistema esclavista mexicano: cubanos, jamaiquinos, haitianos.
Estos llegan con oficios muy diversos, algunos refugiados, otros
buscando mejoria econdmica, pero sin la relacion directa con el estigma
esclavista. Referencia especial merecen los migrantes cubanos del
ultimo cuarto del siglo XIX que venian huyendo de las guerras en la isla,
y que se afincaron aqui aprovechando el ambiente econdmicamente
favorable en México y particularmente en Veracruz, tanto en el puerto
como en otras localidades del Sotavento (Garcia Diaz, 2002: 298)

Las diferencias geograficas pues, ocasionan que haya algunas diferencias en la
manera en la que viven su afrodescendencia y también en la forma en la que la
construyen. Nahui al ser de Cosamaloapan quizas construye su identidad con
elementos distintos a los de Cora, no obstante, al ser una persona que emigré a
Estados Unidos también tiene otras reflexiones que constituyen su identidad.

Al escuchar a Nahui Olin compartirme estos datos generales, lo primero que me
vino a la cabeza fue, ¢por qué afromexicana y no chicana? Esta duda aparecio
inmediatamente ya que Nahui compartié conmigo que vivié un tiempo importante en
Estados Unidos y decidi6 calificarlo como “tiempo importante” en tanto que atraveso
parte de su adolescencia alla. En ese sentido, se sabe que la adolescencia es un

momento determinante en formacion de nuestra personalidad y nuestra identidad.
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Nahui Olin, destaca que la negritud gringa es muy especifica. Ella sefiala que nunca
se le pasé por la cabeza, pese a tener una historia similar en un contexto diferente,
que podia hacer clic con ellos. Nahui Olin dice: “me reconozco en la negritud
mexicana, que no es la negritud gringa pero si es una negritud”.

Tanto en el caso de Nahui como en el de Jumko (caso que se explora ampliamente
en el siguiente apartado) la migracion a Estados Unidos conforma una parte
importante de su narrativa de vida. Una de las preguntas realizadas a las dos
companeras justamente iba encaminada a entender el porqué no nombrarse
chicanas. Ambos casos tienen caracteristicas, experiencias y vivencias que podrian
desembocar en la adopcion de esa identidad.

No obstante, las reflexiones antirracistas que Jumko y Nahui tienen, las alejan de
sentirse identificadas con lo que entendemos como chicano.

Nahui no sélo me ayuddé a entender la identidad de una forma mas clara, sino que
también me revelo6 el término “afrojarocho/a” que, al escucharla explicandolo, me
genero muchas preguntas en torno a éste y en general a la llamada region jarocha.
Al respecto de la identidad y de su experiencia en Estados Unidos, Nahui Olin
reflexiona: “Al colonialismo le viene bien fijar arquetipos identitarios. Le funciona
decir «si te desvias un poco ya no lo eres». Nahui construye esta reflexion al
recordar que quiza ella no se veia como las personas afroamericanas, pero en sus
vivencias y experiencias habia muchisimas similitudes; no obstante, tampoco se
reconocia en la mexicanidad chicana.

Nahui Olin destaca brillantemente que todo el abanico de posibilidades identitarias
implica una fragmentacion que es util para desmoronar la cohesion social, no
obstante, Nahui dice “no estoy segmentada: si soy nahuala?!, racializada,
empobrecida”. La reflexion que Nahui Olin realiza sobre las identidades
segmentadas es interesante ya que las personas no sélo somos racializadas o
mujeres, somos mujeres racializadas. Es decir, esta entrelazado, las experiencias
que nos atraviesan van de la mano y se manifiestan de esa forma en tanto que

ambos elementos son interdependientes.

21 Nahui usa nahuala para hacer referencia a que es una mujer trans.
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Al mismo tiempo, su reflexion también advierte de los esencialismos identitarios.
Cuando Nahui explica que el colonialismo fija identidades, precisamente esta
relacionado con formas “puras” de ser o no ser algo. Es bajo esta idea que discursos
de odio hacia la poblacion trans, se han esparcido. Cuando la idea de que las
mujeres tienen caracteristicas fijas e inamovibles entonces borramos otras
experiencias de mujeres que no se ajustan a esa nocion esencialista pero que son
igual de validas en su ser mujer; de la misma forma opera, la racializacién.

Nahui destaca que quiza ella no sea el estereotipo de mujer afromexicana, pero esto
no puede quitarle el vinculo con sus ancestras, con su historia ya que Nahu Olin
sefala que eso que quieren que sea, esas formas rigidas de pensar las identidades
le benefician al sistema y no a ella. Las reflexiones sobre la identidad fueron
detonadas, como ya sefialé anteriormente, por su experiencia en Estados Unidos,
pero también un momento que me parece fundamental en su narrativa de vida es
cuando Nahui regresa a México y ella seiala que “ya no tenia que usar una mascara
de blanquitud porque la gente ya se veia como yo”.

De acuerdo con lo que Nahui me comparte sobre su proceso de construccién
identitario y del impacto que tuvo desenvolverse en un territorio extranjero para
luego volver, me queda claro que la mirada de otros y la forma en la que otros eligen
nombrar lo que ven, es determinante. Al respecto, Nahui relata:

Cuando yo regreso a México, también fue complejo. Para la gente de Veracruz, yo
no era lo suficientemente jarocha porque no habia crecido ahi y esto es paraddjico,
porque en Estados Unidos, si era lo suficientemente veracruzana como para que
también se me relegara o se me tratara de una forma distinta porque yo era la Otra;
y cuando regreso, resulta que también era Otra.

Hay que destacar que esto para mi es muy importante ya que considero que es el
mismo patron que las otras entrevistadas también destacan. Se te ve como Otra y
por lo tanto se te asigna ciertos lugares o se te cierran espacios, en el caso de
Nahui, el hecho de que haya crecido en Estados Unidos hace que la gente la perciba
de una forma distinta, no obstante, al ser una mujer nahuala afromexicana, tampoco
la hace encajar en la idea de que las personas mexicanas son mestizas y por lo

tanto se ven de formas especificas; mientras que en el caso de mis otras
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entrevistadas, el criterio opera igual aunque ellas no hayan crecido en un espacio
extranjero.

Nahui Olin destaca que, durante el censo de 2020, ella no se encontraba en su casa
en Puebla, no obstante, el compafiero de departamento si. Ella coment6 que, al
llegar, él en broma le dijo “ya vinieron a censar y para molestar les dije que eras
afrodescendiente”, ella lo vio y le dijo “ok, pero si soy afrodescendiente”,
descolocando asi a su compafiero que, en primer lugar, pens6 que ella se
molestaria al ser nombrada de esa forma y en segundo, reconociendo que, incluso
en esa broma, la lectura que tiene de Nahui, es una lectura que pasa por la
racializacion y por verla “diferente”.

Desde mi perspectiva, al tener Nahui un padre mixteco, sus reflexiones en torno a
la identidad pudieron haber despertado tempranamente. Es decir, desde pequeia
pudo haber entendido que habia “diferencias” entre su padre en comparacion con
otras personas que también les rodeaban. Asimismo, la forma en la que percibe a
su mama afrojarocha. Si bien Nahui destaca que su mama no se asume como tal,
si hay claridad en torno a ciertas vivencias que la atraviesan.

Por otra parte, es importante reflexionar que Nahui es una mujer trans, es decir, no
s6lo se mantiene cercana a organizaciones feministas de mujeres, sino que también
es cercana a las reflexiones que se construyen en espacios LGBTTIQ+, al respecto
Nahui Olin dice:

“Los espacios LGBT también son profundamente blanqueados, el acceso a ellos
depende de cumplir ciertos estereotipos y cuando no te ajustas, hay problemas”,
esta afirmacion que hace Nahui esta directamente vinculada con el racismo que
invade diversos espacios de la vida cotidiana. En el caso de los espacios LGBT las
practicas racistas vulneran aun mas a la poblacion que compone a la llamada
diversidad, ya que les coloca en dinamicas en donde, si bien no se violenta su
identidad de género o su orientacion sexual, si se violenta el hecho de que sean
identidades racializadas hacia la inferioridad.

La experiencia de Nahui Olin me parece muy interesante en tanto que ella se
reconoce como distinta, como Otra al enfrentarse a un mundo que no solo es lejano,

sino que es distinto en diversos aspectos (Estados Unidos), es importante recordar
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que la sociedad estadounidense es profundamente racista con las personas
migrantes y la diferenciacion a la que te enfrentas, impacta directamente en la
configuracion de tu identidad. Sin embargo, volver a México también le implica ser
vista como otra, e incluso al querer incorporarse en otros espacios activistas o
reflexivos. Nahui Olin finaliza diciendo:

“‘Me llamo afrojarocha porque lo jarocho es una zona geografica que abarca
Veracruz, Oaxaca y ciertas zonas de Tabasco. Enunciarme asi es reconocer la
mezcla y los lazos de cooperacion que existieron entre nuestras ancestras negras
e indigenas. También de esa forma, rechazo la mexicanidad. Noto que mi identidad
como jarocha se activa o no en circunstancias especificas y con ciertas personas.”
Desde mi perspectiva, el color y las facciones, incluso las experiencias de
racializacion que la hacen ver como la prieta, negra, afro, no es lo que a Nahui Olin
le significa mas en la construccion identitaria; lo que considero que a Nahui le resulta
muy significante es esa conexion ancestral a la que se remite constantemente en
su relato de vida.

En ese sentido, la afrodescendencia no esta ligada a la apariencia fisica
necesariamente, hay otros elementos que también impactan en nuestra identidad:
las costumbres o la propia historia familiar nos da un sentido de pertenencia, nos
hace reconocernos y, por lo tanto, también determina la forma en la que decidimos

enunciarnos.

4.3 Nahomi

Nahomi es la mujer afromexicana mas joven que entreviste, tenia 20 afos al
momento de la entrevista; Nahomi es de Ciudad de México que radica en Torredn.
El caso de la Ciudad de México es interesante, la ciudad es un punto muy importante
ya que muchas personas migran de su correspondiente lugar de origen a este punto.
La ciudad es profundamente heterogénea, es un punto en donde también considero
que la diversidad, en muchos sentidos, es mejor recibida.
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Es importante destacar que la Ciudad de México no solo es un punto importante
para los migrantes internos, también es para personas migrantes extranjeras que,
dependiendo el caso y lugar de origen, también colaboran a que la poblacion
afrodescendiente en México se entienda y articule de una manera distinta. La
entrevista inicid6 conmigo preguntandole por sus antecedentes familiares. Nahomi

comento lo siguiente:

Nahomi destaca que su abuela materna compartio con ella en alguin momento que
la mama de su abuelo, le explico que era una mujer negra. Es decir, Nahomi
reconoce que en su arbol genealdgico hay ancestras y ancestros negros. En ese
sentido, también Nahomi destaca que su bisabuela fue vendida a un hacendado;
este dato pareceria no ser relevante, pero al tener antecedentes familiares negros
y, dadas las circunstancias de explotacion de los cuerpos negros, este dato cobra
sentido. Nahomi destaca también que ella, junto con su hermano son quienes tienen
un fenotipo mas vinculado a lo negro. Al mismo tiempo, siempre se hacen esfuerzos
por destacar a la familia perdida europea pero no a los otros.

Reconocer la herencia y a los ancestros y ancestras negras que hay en nuestra
historia familiar es un importante en nuestra construccidon identitaria y en el
reconocimiento de ésta. Al mismo tiempo, la imposibilidad de continuar el rastreo de
la familia (teniendo en mente la venta de la bisabuela) también dificulta reconocer
de dénde venimos y, sobre todo, también es una constante en la historia de las
personas racializadas. Es decir, la dificultad de rastrear las raices a veces pasa por
eventos violentos tales como la desaparicion de familiares, explotacion, venta, etc.
Posterior a la breve exploracidon que realizamos en torno a lo que sabe de su historia
familiar, le pregunté a Nahomi por la relacion que tiene con su cuerpo, teniendo en
cuenta que para las anteriores participantes es distinto: a una su cuerpo le significa
cosas y reconoce que hay ciertas implicaciones de verse asi; que es el caso de
Cora Montanez, mientras que para Nahui Olin, el cuerpo no tiene esa misma

dimension.
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En ese sentido, Nahomi destaca lo siguiente: “Mi cuerpo es grande, nunca va a ser
un cuerpo delgado, ni seré una talla cero nunca. Tampoco soy bonita de acuerdo
con los estereotipos de Torreén”.

La percepcidon que Nahomi tiene su cuerpo, también hace que ella reconozca
experiencias de racializacion, tales como las que comparte:

“Siento que tengo que arreglarme mas porque siento que la gente me ve feo o
pueden pensar mal de mi. He sido exotizada en diversos momentos y también

sexualizada por la forma en la que me veo”.

Nahomi se percibe de una forma en especifico que se corresponde a la manera en
la que las personas la perciben. Nahomi destaca que la forma de su cuerpo, orilla a
las personas a tratarla formas que la incomodan. Cuando Nahomi también reconoce
su cuerpo como grande, me recuerda a Cora Montafiez afirmando que su cuerpo
es un cuerpo de negra, desde mi perspectiva cuando hablamos de cuerpos grandes
racializados, generalmente la afirmacion se orienta hacia ese sentido.

Nahomi también menciona lo siguiente: “No uso cierta ropa porque me ven
diferente, de alguna forma u otra siempre me ven mas provocativa. Me vi forzada a
verme neutra o elegante. Hay una carga social que te dice que no eres lo
suficientemente bonita por ser prieta. El norte de México es muy blanqueado y
racista”.

El hecho de que Nahomi se vea orillada a modificar su apariencia para no llamar la
atencion, en un esfuerzo por no ser reconocida como Otra, hay una tension directa
con también querer ser reconocida como afrodescendiente. Es decir, Nahomi se
sabe racializada, pero al vivir en un espacio blanqueado como lo es la zona norte
del pais, busca blanquearse para no ser discriminada o violentada.

Sin embargo, Nahomi también me comparte que le asusta no ser lo suficientemente
afro como para que su identidad sea validada y reconocida, no obstante, Nahomi
menciona:

“Me apropio de lo que soy porque nadie me lo va a dar: soy afrodescendiente”.

En ese sentido, Nahomi reconoce que no hay una forma especifica de ser
afrodescendiente, hay muchas formas en las que la afrodescendencia se puede
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manifestar y todas son igual de validas. No se necesita tener el cabello muy rizado,
la piel muy oscura o ciertas facciones. Nahomi tiene muy claro esto y, sin embargo,
no deja de asustarse por no cumplir con lo que el imaginario social ha construido en
torno a la identidad afrodescendiente.

El temor a no ser lo suficientemente negra o afro, es algo recurrente en todas mis
entrevistadas, con excepcion de una que no tiene ningun tipo de duda en torno a su
identidad. Este elemento para mi es muy importante porque considero que las
narrativas hegemonicas en torno a lo negro en México se ven eclipsado por el
mestizaje y al mismo tiempo, se construye con elementos extranjeros, tales como
lo estadounidense y africano.

Estas narrativas han ocasionado que a ciertas mujeres les cueste trabajo
reconocerse como tal y, a mi parecer, deciden identificarse como afromexicanas,
aunque me da la impresion de que consideran que negra es mas adecuado. Esto
me parece muy relevante ya que pareciera que afrodescendiente es una suerte de

identidad negra diluida, es decir, “no eres tan negra pero si eres”.

44 Jumko Ogata

Jumko Ogata es una joven mujer negra, nacida en Xalapa, Veracruz que, en vista
de sus intereses y a causa del centralismo del pais, emigré a la Ciudad de México
para acceder a la educacidon superior en la Universidad Nacional Autbnoma de
México, estudio Estudios Latinoamericanos en la Facultad de Filosofia y Letras.

Las reflexiones que Jumko Ogata ha generado en torno a la racializacién y su
identidad se detonan de diversas situaciones. En primer lugar, Jumko sefala que
algo que lo comenzo6 a suceder es que se le cuestionaba el lugar de origen su padre.
Ella dice que le preguntaban si su papa era cubano, incluso le llegaron a preguntar
si ella es colombiana. Jumko describe que una experiencia que le problematizo y le
genero ciertos cuestionamientos a la par que se comenz6 a cuestionar su negritud

fue el siguiente:

138



“Yo estaba con una amiga y me dijo «de chiquita yo tenia una amiga y su papa era
de Jamaica y era negrita tambiény», yo solo pregunté «¢ negrita como quién?» a lo
que ella respondié «negrita como tu». Yo solo me quedé sin saber muy bien qué
decir, no lo tomé a mal, pero fue una cuestién de darme cuenta de que ella me veia
de esa forma”, explica Jumko.

Este episodio que comparte Jumko, fue una experiencia de racializacion importante
para detonar sus reflexiones en torno a su identidad negra. Al igual que en el caso
de las mujeres que anteriormente entrevisté, la mirada de otras personas, la forma
en la que nos conciben, puede suponer el principio de repensar nuestra identidad o
replantearnos cosas que anteriormente no habiamos sabido colocar de manera
adecuada para configurar y dar sentido a quiénes somos. Cuando tomamos
conciencia de la forma en la que otras personas nos ven, nos reconocemos en esa
imagen o narrativa que construyen, podemos o no, tomar algunos de esos
elementos de su mirada para incorporarlo a nuestra historia de vida.

Jumko también me compartié que, desde bebé hasta los 9 afos, vivid en Estados
Unidos. Esto también es relevante porque ella describe que en ocasiones mientras
platicaba con su mama y aproximandose a textos que hablan sobre negritud, ella
comentaba: “por lo que estoy leyendo y viendo, creo que a mi en Estados Unidos
me categorizarian como negra”, mientras que su madre le decia “4 por qué hablas
en hipotético? Si, asi pasaba”. Ella me decia que cuando entrabamos a tiendas de
la comunidad negra, la atendian bien porque me veian a mi, mi mama es como
mestiza, entonces siempre la atendian bien porque asumian o tenian la certeza de
que mi papa es negro.

Desde mi perspectiva, las vivencias desde pequefia de Jumko asi como la apertura
de su madre para hablar sobre la racializacion, pudieron a ver generado puentes y
facilidades para reconocerse como negra o afrodescendiente, mientras que en el
caso de mis anteriores entrevistadas, la negacion o el no saber como enunciar
ciertas experiencias, las llevaron a construir sus identidades de maneras aisladas a
su familia e incluso siendo cuestionadas por éstas.

Por otro lado, Jumko comenta que su familia paterna, el papa de su papa es de la
mixtequilla (zona alrededor de Cordaba y Yanga), mientras que su mama es de
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Otitlan de Veracruz, zona fronteriza con Oaxaca. Toda mi familia de alla, me
llamaban “negra”, no lo decian en una forma despectiva o para molestar; mas bien
yo pensaba “4por qué te dirian negra, si no lo eres?”. Eso, por un lado, hablando
con otras amigas, hice parte de un proyecto que se llamaba Flores de Jamaica. Ahi
me di cuenta de que teniamos muchas experiencias en comun, hablabamos sobre
que reconocerte como una persona negra, no era algo deseable y, en un contexto
mexicano, se intenta suavizar llamandote “morena”, por ejemplo.

Jumko también describe que, en otro dialogo que tuvo con otra amiga, hablaron
sobre que la palabra negro se utiliza como insulto incluso cuando las personas no
son negras, ya que la asociacion ya es un insulto. Jumko también reflexiona que en
un contexto mestizo y se corrige a si misma diciendo mas bien “ultrablanqueado”,
las personas que son ligeramente racializadas ya son incluidas en esta categoria
de negro. Jumko sefala que se refiere a casos como el de Alejandro Gonzalez
IRarritu, ella dice: “a él le dicen «el negro» y el vato no lo es”, no obstante, en los
espacios super blanqueados en el que él se mueve tener la piel medianamente
morena y el pelo rizado, ya es como «uy, el negro».

También pensando en las experiencias del pueblo del que es mi papa, mi abuela
me contd que las nifias que viven alrededor de su casa iban muy seguido porque
ella les sacaba pintura, las ponia a hacer actividades recreativas diversas pero un
dia una nifia negra, le decia a otra que no era negra «es que eres una pinche negra,
una muerta de hambre» insultandola, pero mi abuela la escuchd y le dijo «qué no te
has visto y a tu familia y a tu mama, ¢ qué te pasa?», por un lado como esa nifia no
se ve a si misma como negra y usa ese término para insultar a otras personas
porque es algo negativo.

Es atravesando estas experiencias y dinamicas que Jumko comienza a reflexionar
en torno a su identidad y la racializacion, también ella menciona que al compartir
con su papa y al conocer las vivencias de él, también fueron un referente al éstas
estar atravesadas por el racismo antinegro aqui en México como en Estados
Unidos. Es gracias a estas experiencias que ella ha comenzado a interesarse por la
historia de la poblacién afromexicana y, sobre todo, es a través de estas
experiencias compartidas que ella decide nombrarse negra.
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Jumko destaca también que cuando consume literatura o cine de autoras africanas,
africanos o africanes, ella se reconoce en muchas de estas vivencias, si bien no en
todas ni en la misma manera si le hacen eco en su propia historia de vida y, en ese
sentido, ella también reconoce que la categoria negra es diversa y atraviesa a las
personas de formas distintas.

Al terminar de escuchar la narracion de Jumko, le comenté que me parecia muy
bonito y reconfortante que su narrativa de vida no destacara episodios de violencia
0 agresiones, no es que éstas no estén o que ella esté exenta de estas, sino que
me parece muy lindo que no las tome como experiencias determinantes en la
configuracion de su identidad. Al respecto, Jumko destaca algo que ella considera
fundamental y que a mi me parecié muy importante también:

“Estas reflexiones son parte de mucha chamba colectiva, por un lado, fui parte de
un proyecto que tendra como resultado un material llamado «Experimentos en
Alegria» en el que justo para mi ha sido muy importante no quedarme en esos
relatos de lo traumatico, lo doloroso, porque va mas alla. Siento que muchas veces
la enunciacion de grupos que han sido histéricamente violentados o minorizados,
nos piden que, para ser legitimos o validos, siempre quieren algo muy a la porno
miseria. O sea, una exigencia de «cuéntanos, qué te paso, los detalles» pero
también esos lugares de enunciacion por mucho mas que eso.

He sido muy consciente en todos los espacios, especialmente si no son espacios
en los que seamos personas negras hablando entre nosotros, sino que son mas de
divulgacién o qué nos dirias de tu experiencia de tu afromexicanidad, pues si soy
muy consiente de no volverlo algo asi. No es nada mas asi, es como cuando en
ciertos espacios feministas, en especial blancos o blanqueados, hablan de que ser
mujer es que sufras por la calle y sufres por la violencia sexual y sufres y sufres y
sufres y es como si para las mujeres esas cosas son parte de nuestra experiencia
pero ser mujer no es nada mas que la pasemos mal, también es que nos apoyamos
entre nosotras, que encontramos paliativos para los colicos o la compa que te apoya
para que no te sientas tan sola si te van siguiendo o incluso cosas que no tienen

gue ver con violencia. A veces se trata de echar chisme por la tarde e invitarse a
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salir o hacerle de comer a tu amiga. Esa es la perspectiva a través de la que trato
de nombrar todas mis experiencias vividas”.

Jumko destaca que no tiene una vivencia que le haya supuesto un quiebre para
decir “si soy negra”, sino que tiene varias experiencias desde la prepa hasta la
licenciatura que, al acumularse o al irse sumando, le dieron la seguridad para
identificarse como negra.

A la luz de estas experiencias que abonaron para que se identifique de esta forma,
Jumko destaca: “Si bien hay cierta ambiguedad en mi, si se me racializa como
afrodescendiente. Hay cosas que me vea mas o menos racializada en el espacio
publico, me refiero a que cuando traigo trenzas o box braids si me han detenido, me
piden mis papeles y cuando me encuentro con otras personas negras en la calle,
hay un reconocimiento mutuo. Antes me daba inseguridad hacer eso, era algo nuevo
para mi. Es decir, a lado de mi familia o en Xalapa, ser una persona negra no era
algo que me distinguiera de las personas que me rodean, pero en un lugar como la
Ciudad de México, en el que hay menos personas negras, encontrarte con una
supone un reconocimiento agradable.

Al respecto, tuve una experiencia muy linda, justo antes de la pandemia. Estuve en
Guanajuato, andaba sola en la calle y me encontré con otra chica negra, me saludé
como si nos conociéramos de toda la vida, me sonrié. Nos saludamos, nos dijimos
que nos gustaban nuestros cabellos, no volvimos a coincidir, pero fue un
reconocimiento muy lindo.”

Las experiencias que Jumko ha descrito durante toda la entrevista, son experiencias
de racializacion que, a diferencia de algunas de las mujeres anteriormente
entrevistas, también atraviesan con ciertas distinciones. El reconocimiento de los
otros o la forma en la que otras personas te leen, como bien destacé Jumko con
anterioridad no tiene que pasar forzosamente por experiencias desagradables o
violentas, la racializacion se presenta también entre pares. Es decir, cuando alguien
te reconoce como una igual. Punto que hace eco con la experiencia que Cora
describe cuando le mencionan “tu te pareces a la gente de mi tierra”.

Hacia el final de la entrevista Jumko hace una reflexidon interesante a la luz de

algunas discusiones en torno a la racializaciéon que se han venido sosteniendo en
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redes sociales desde hace algun tiempo. Ella sefiala que identificarse como negra
o afrodescendiente, no ha sido una eleccion para ella, sino que es una forma en la
que se mueve y es marcada en el mundo, mientras que en otros casos si es una
eleccion y aunque es valido, las implicaciones sociales, son distintas. Identificarse
como negra o afrodescendiente es solo una forma en la que nombra sus
experiencias.

Jumko no obstante también es una persona asiatico descendientes, es
descendiente de inmigrantes japoneses, su familia es de Okinawa que es un
espacio que fue colonizado por japoneses. Es decir, Jumko reconoce que
identificarse también con esta parte de su historia familiar, también implica otros
procesos y reflexiones. Jumko dice “mi ancestro no eligié ser japones, se lo
impusieron”. En ese sentido Jumko se reconoce como afroasiatica y ambas partes
de esta racializacion son matizadas y ambiguas tiene implicaciones racistas.
Jumko dice: “No es que yo haya elegido esto [ser afroasiatica] sino que es una forma
en la que estoy nombrando las experiencias que he atravesado a lo largo de mi
vida”.

Desde mi perspectiva, la reflexion con la finaliza Jumko es muy interesante por
diversas razones. Desde el inicio de este trabajo he argumentado que, a mi parecer,
hay diversos elementos que constituyen la identidad: el cuerpo, nuestras
experiencias, la forma en la que otras personas nos miran y nuestras propias
reflexiones sobre todos los anteriores elementos, dan forma a nuestra identidad.
Sin embargo, me parece que la observacion de Jumko termina por ser muy
esclarecedora porque la racializacién o la forma en la que somos racializadas
trasciende estos elementos.

Recordemos que la racializacion es una forma de ordenar el mundo entre una
supuesta creencia de inferioridad y superioridad en términos raciales socialmente
construidos. Sin embargo, cuando Jumko dice “esto no es una eleccion”, es
contundente al sefialar que, independientemente a nuestras reflexiones o a la forma
en la que nos vemos, la mirada del otro nos va a colocar en cierto lugar y eso va a
tener implicaciones reales y tangibles en nuestra vida y en el acceso a

oportunidades.
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Si bien es cierto que las reflexiones que podamos construir a partir de ciertas
experiencias que tengamos, la racializacion se activara en determinados espacios
trayendo asi consecuencias buenas o perversas para las personas que son leidas
de determinadas formas.

Al margen de estas reflexiones finales, he de destacar que, las experiencias de
todas las mujeres afromexicanas que entrevisté son validas, ninguna es mas o
menos negra u afrodescendiente. Si bien en su narrativa de vida hay diferencias,
todas estan ligadas por experiencias muy similares, especialmente por la forma en
la que son percibidas y por lo tanto tratadas. La diferencia mas contundente que yo
encuentro es que Jumko es la unica que tiene la seguridad para identificarse como
negra mientras que las otras entrevistadas se inclina por afrodescendiente al
enfrentarse a familiares que les dicen “tu no eres tan negra”.

Aunque las entrevistadas tienen claro que la afrodescendencia puede verse distinta,
les da miedo que su identidad sea invalidada, aunque en su cotidianidad sean
racializadas como negras y, por lo tanto, sean tratadas de determinada forma en
consecuencia. Retomando la reflexion de Jumko, en realidad ellas no estan
eligiendo, sus vivencias dan cuenta del racismo, exotizacion e incluso, del sentido
de comunidad con la que otras personas las tratan, no obstante, el miedo a que su
identidad sea puesta en duda elige que afrodescendiente es mas adecuado que

negra.

4.5 Donaji Linares Ixba

Mi nombre es Donaji, empecé a pensar este trabajo teniendo 26 afios, actualmente
tengo 29. Naci en San Andrés Tuxtla, Veracruz. Mi familia migré a la Ciudad de
México en busqueda de oportunidades distintas a las que su lugar de origen podria
ofrecerles. Sin embargo, mis padres decidieron que querian que yo naciera en
Veracruz. Toda mi vida he vivido en Ciudad de México y aunque mi familia migro
hace mas de 20 afios, acostumbramos a decir que somos de los Tuxtlas.
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Mis reflexiones en torno a la identidad comenzaron a madurarse cerca de mis 24 y
26 anos, antes de eso, me hacia preguntas muy sencillas: ¢por qué me ven asi?,
¢por qué se expresan de ciertas formas de mi? Fue hasta tiempos muy recientes
que logré nombrar mis experiencias como racializacion y racismo.

La primera experiencia de racializacion o, lo que para mi es un proceso de
racializacion, ocurrié cuando yo estaba en mis primeros afos de primaria. Cursé
primero y segundo de primaria en el Instituto Pedagodgico Juarez, una escuela
privada ubicada en lztapalapa. En esa escuela muchos nifios y nifias comenzaron
a burlarse de mi por ser “negra”, me sefalaban de ser fea, apestar, ser “burra” y
mas insultos. Para mi era inentendible porque en mi cabeza de nifia de 6 afos, las
personas negras no se veian como yo. Los sefialamientos eran tan constantes que
mi mama me cuenta que yo llegaba de la primaria llorando, diciéndole que no queria
ser negra.

En ese sentido, la relacion que he tenido con mi cuerpo y mi apariencia fisica ha
quedado muy marcada por ese evento. Desde muy pequefia me hice a la idea de
que mi color de piel, mis rasgos faciales, mi cabello, me hacian fea; ya que eso era
lo que me decian o hacian creer a través de sus insultos.

Para tercero de primaria mis papas me cambiaron de esa primaria privada a una
publica por muchas razones. De tercero a sexto de primaria, no hubo ningun tipo de
incidente de esa indole, ahora, a la distancia me pregunto si tiene que ver con que
mi segunda primaria, era una primaria ubicada en una zona muy periférica de la
ciudad, esa escuela se encuentra en la colonia Desarrollo Urbano Quetzalcoatl, esta
zona también es |ztapalapa, pero es la parte de la delegacion que ya colinda con el
Estado de México. Ahora me cuestiono si es porque en ese espacio los nifios y nifias
éramos muy parecidos no solo en nuestra apariencia fisica sino también en nuestra
situacion de clase.

Anos después hice la secundaria en una escuela de la misma zona, en este periodo
de mi vida lo que mas recuerdo es tener un comparfiero que una vez me dijo que él
era racista. Como era de esperarse, particularmente conmigo y otros comparieros
era molesto y grosero. Desconozco si él tenia claro que es ser racista y cuales son

sus implicaciones, éramos prepubertos de secundaria y pienso que, a esa edad, no
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dimensiones lo que estamos diciendo, Si bien eso no implica que no haya violencias,
es posible que no haya un entendimiento profundo de lo que estamos diciendo o
haciendo.

Posterior a esta etapa en mi vida, entré a la prepa, ingresé la Escuela Nacional
Preparatoria N° 2 “Erasmo Castellanos Quinto”, ubicada en Tezontle y Churubusco.
Para ese momento yo ya tenia 15 afios. La relacibn con mi cuerpo era mas
compleja, no solo porque estaba en un proceso de cambio propio de la
adolescencia, sino porque para ese momento era una joven adolescente gorda, de
acuerdo con los médicos, con obesidad tipo1.

Durante este periodo de mi vida, tenia muy grabadas las experiencias pasadas en
donde se me sefialaba de fea por tener piel morena, mas otras cosas. Durante la
preparatoria nunca me insultaron por mi color de piel, sin embargo, tuve otras
experiencias que hasta la universidad pude identificar. Mis compaferos de
preparatoria, algunos, se tomaban la libertad de hacer comentarios sobre mi cuerpo,
pero eran comentarios que solo salian a relucir cuando yo mencionaba que soy de
Veracruz y mi familia es veracruzana.

Recuerdo que, hablando una vez con un compafiero, le mencioné que soy de
Veracruz y lo que me dijo fue “con razén estas tan piernona y nalgona, eres como
la tipica veracruzana voluptuosa”. Ese comentario nunca supe como tomarlo, en
ese momento solo senti incomodidad y ya. Afios después, durante la universidad y
después de tener clases y espacios de formacion de género, entendi que eso fue
acoso sexual.

Me tomoé todavia unos afos mas entender que no solo habia sido acoso sexual,
sino que también tenia un componente de hipersexualizacion. Esto pude entenderlo
en espacios activistas donde discutiamos experiencias de racismo entre personas
prietas, morenas, afrodescendientes y negras. A partir de que participé en estos
espacios, comenceé a hacerme preguntas: ; soy afrodescendiente?

Conclui con cierta inseguridad que si, que soy afrodescendiente. Mi identidad no
sblo fue validada a través de violencias, por ejemplo, como usuaria de redes
sociales todas las veces que he sido insultada ha sido debido a mi color de piel, mi
cabello y mis facciones. No obstante, también he sido validada en tanto que me
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reconocen como una persona afrodescendiente otras personas afrodescendientes
y negras.

Para este momento, la relacién con mi cuerpo es distinta, si bien sigo teniendo
constantemente experiencias violentas de racializacion ahora ya puedo verlo y
vivirlo desde un lugar que no es de menosprecio. Ahora intento cuidar mi cabello
como lo requiere un cabello rizado, por ejemplo.

Inicié esta investigacion convencida de que soy afrodescendiente y ahora, durante
la recta final, tengo mas preguntas que respuestas. Esa certeza en torno a mi
identidad ya no esta. Me queda claro que soy una mujer racializada pero ya no estoy
segura de que sea forzosamente una mujer afromexicana. Este trabajo me ha
permitido identificar que la racializacion no depende unica y exclusivamente del
color de piel, sino que hay otros elementos que se activan y que nos ordenan

socialmente o nos asignan un lugar de inferioridad o superioridad.

En este capitulo exploro las voces y experiencias de mujeres afromexicanas a
través de las entrevistas en profundidad que realicé a cinco mujeres
afrodescendientes de Meéxico. Durante las entrevistas que realicé y las
conversaciones que comparti con cada una de ellas, se reflejo la complejidad de su
identidad racializada y de género, asi como las distintas formas de violencia racista
que las han atravesado en distintos momentos de su vida.

Los coparticipes de esta investigacidn compartieron sus vivencias personales de
discriminacion, asi como distintas experiencias que influyeron en la construccion de
su identidad afromexicana. Ademas, estas entrevistas evidenciaron la relacion que
hay entre la construccion identitaria de estas mujeres afromexicanas con su
apariencia fisica, cabello, tono de piel, etc. Estos elementos son solo algunos de los
que destacan en la configuracion identitaria de estas mujeres. Una pregunta central
en las entrevistas fue si hay o hubo una experiencia que les deton6 sus reflexiones
en torno a su identidad. Las respuestas y vivencias que compartieron las
companeras van desde experiencias personales de discriminacion y violencia, hasta

personales con su relacién con otras personas.
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Estas entrevistas me permitieron observar cuales son los principales elementos que
estas mujeres afromexicanas significan como relevantes e importantes para su

identidad racializada.
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5. Reflexiones finales

Esta investigacion me deton6 mas preguntas que respuestas. Por un lado, las y los
estudiantes siempre imaginamos que nuestro trabajo va a revolucionar nuestro
campo de investigacion y nos exigimos eso. Y si bien eso no es imposible esta
exigencia puede ser también un fantasma que nos asusta cuando no obtenemos los

tan esperados resultados revolucionarios.

Mi investigacion forma parte de una serie de preguntas y reflexiones personales. En
otras palabras, esta tesis nacié durante conversaciones con mis amigas y de crisis
existenciales personales por las que atravesé desde antes de ingresar a la maestria.
Es un trabajo que ademas de estar redactado en primera persona, esta totalmente
pensado desde el “yo”, es decir, nacio de las preguntas ¢ quién soy yo?, ;de donde

vengo?, como me ven los otros y las otras?

Durante una clase que tomé en la Universidad Autdbnoma Metropolitana con Karina
Ochoa en el seminario “Apuestas tedrico-metodologicas feministas y descoloniales
en las ciencias sociales”, la profesora dijo que las tesis y los trabajos de
investigacion son posicionamientos politicos. Esto me dio seguridad y atenud la
culpa que me generaba estar realizando una investigacion en la que jamas me pude

mantener cien por ciento objetiva.

Mi investigacion tuvo muchos momentos complejos a partir de los cuales también
tomd forma. Las preguntas que me hacia y las reflexiones que tenia en torno a mi
propia identidad fueron fundamentales, pero también lo fueron las conversaciones
con mis amigas, la Doctora ltza Amanda Varela Huerta y mi directora de tesis, la
Doctora Olivia Gall; asi como las conversaciones a modo de entrevistas que tuve
con Cora, Nahui, Nahomi y Jumko. Las entrevistas que realice con la colaboracion
de mis compaferas no solo son mi trabajo de campo, sino que también son la

columna vertebral de todo este trabajo.

A lo largo de este trabajo exploré las multiples dimensiones que configuran la
identidad racializada de estas mujeres afromexicanas. Cada capitulo de este trabajo
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es una herramienta que dialoga con los testimonios proporcionados por las

participantes en este trabajo.

Conceptos como identidad, identidad individual o identidad colectiva resaltan la
importancia de considerar la individualidad como un factor que influye en la
construccion colectiva de la identidad de mujeres afromexicanas. El concepto
identidad individual es fundamental y me parece el inicio perfecto para este trabajo,
ya que nos permite identificar cuales son los elementos que son centrales en la

conformacién de cada persona: cuerpo, experiencias y autorreflexion.

Para mi fue fundamental tener claro este concepto desde el inicio de este trabajo,
porque esto fue en gran medida una guia que me permitié puntear y estructurar mis

entrevistas.

Hablar de racializacion y entender qué implicaciones tiene también fue fundamental
para explorar de qué manera los coparticipes de esta investigacion consideran como
muy significativos ciertos elementos de su identidad o ciertas vivencias que han

atravesado en su construccion identitaria.

Un hallazgo interesante que identifico en este trabajo es que todas las coparticipes
en él —me incluyo—, a pesar de tener caracteristicas tipicamente asociadas a las
personas afro, como el cabello chino u ondulado, ciertas facciones, ciertas formas
del cuerpo e incluso ciertos tonos de piel, consideramos que el elemento mas
significativo en la configuracion de nuestra identidad racializada como
afromexicanas es la forma en la que otras personas nos perciben. Es decir, mientras
haya reconocimiento de los otros y otras, hay una suerte de certeza en quienes son
ellas y a donde pertenecen.

El reconocimiento de nuestra identidad afromexicana por parte de otras personas
proporciona validacion y, hasta cierto punto, seguridad de nombrar en voz alta
quiénes somos. Si bien, la ausencia del reconocimiento por parte de otras y otros
no condiciona que seas o dejes de ser afrodescendiente, al vivirnos con preguntas
e inquietudes, el reconocimiento se vuelve un elemento importante de nuestra

propia identidad. Cuando este reconocimiento no existe, nuestras identidades no se
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desdibujan, pero si aparecen preguntas, las preguntas que hasta el momento han
atravesado toda esta investigacion.

No obstante, aunque hay una tendencia en nosotras a validar nuestra identidad
afromexicana a través de la mirada de los otros, no es el unico elemento que
destacamos las comparieras con quienes realice las entrevistas y yo misma. La
historia también es una parte muy importante de nuestros procesos de
identificacion. Todas quienes participamos en esta investigacion tenemos una
historia familiar que también es sumamente relevante para la forma en la que
construimos nuestra identidad racializada. Aunado a esto, también pesa en nosotras
la historia de la poblacion negra de México y afromexicana, ya que nos identificamos
con las violencias histéricas y las politicas discriminatorias que han atravesado a
esta poblacion.

Las caracteristicas que nos identifican, la forma en la que otras personas nos ven y
los trazos histéricos que también hacen parte de nuestros procesos de identificacion

se entrelazan para moldear lo que entendemos como identidad afromexicana.

En este trabajo también fue fundamental abordar la imbricacion de opresiones. La.
Identidad de género y la racializacion no pueden observarse por separado, ya que
conviven y son interdependientes entre si. El enfoque feminista descolonial me
parecio el mas pertinente para analizar esta convivencia e imbricacion. El feminismo
descolonial no so6lo es una alternativa a los feminismos hegemonicos, sino que
también es un enfoque tedrico que nos permite observar y analizar las distinciones
que existen en la poblacion catalogada como de mujeres, o en las distintas formas

que hay de habitar la categoria mujer.

Las identidades racializadas se construyen y configuran en relacion con cada
contexto historico, politico, social y cultural especifico. Lo que entendemos como
identidad racializada cambia con el tiempo. Inclusive los elementos que son
significados como relevantes o importantes para cada persona también cambian

con el tiempo y con las relaciones.
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Hablar de identidad afromexicana no soélo implica tener herramientas para
reconocer cuales son los elementos historicos que continuan siendo importantes en
las personas que se identifican como afromexicanas en la actualidad, sino que
también es necesario tener claro que hay otras narrativas que enmarcan lo que

consideramos que es 0 No es una persona negra.

Considero que los referentes centrales en torno a la identidad negra se situan en
espacios geograficos como Estados Unidos, Africa y algunas veces en la region
caribefa. Tener como referente estos territorios ha implicado que la idea que
tenemos en torno a lo negro se compone de elementos que no necesariamente se
corresponden con la realidad de Latinoamericana y mas especificamente, de
México.

Es decir, hay multiples formas en la que la identidad negra se encarna. La identidad
negra no implica necesariamente tener una piel muy oscura, un cabello muy rizado,
labios gruesos, nariz ancha, etc. La negridad puede estar encarnada en cuerpos
con pieles no tan oscuras, con facciones consideradas “no negroides” o con un

cabello no tan rizado, y aun asi hablamos de personas negras validas.

Sin embargo, estas manifestaciones de la negridad y las narrativas que pueden
construirse a partir de ahi si influyen en la manera en la que pensamos la negridad
mexicana. Y ellas también impactan directamente en la forma en la que se elige
nombrar esta negridad. Es decir, uno de los hallazgos que tuve en mi tesis es que
algunas mujeres a las que entrevisté eligen autonombrase afrodescendientes o
afromexicanas en lugar de negras, por miedo a no ser lo suficientemente negras a
ojos de otras personas. En mi caso, como ya mencioné en mi relato de vida, jamas
he tenido la suficiente seguridad para nombrarme publicamente como
afromexicana, sin embargo, me reconozco y vivo como una persona morena o
prieta. En ese sentido es importante destacar que, para este trabajo de
investigacion, afrodescendiente, afromexicane y negre es lo mismo. Sin embargo,
para algunas de las entrevistadas no lo es, y por eso es relevante destacar que, en
ocasiones mi impresion es que hablar de afrodescendencia es una forma de “diluir”

la identidad negra.
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No sé si diluir es la palabra correcta, pero en algunos casos, las entrevistas me
hicieron pensar que querian nombrarse negras, pero habia una inseguridad,
inseguridad detonada por no tener la piel tan oscura o el cabello tan rizado, por
ejemplo. Si bien se reconocen en las experiencias que implica ser una persona
negra, queda claro que también hay muchas distinciones que quiza pueden alejarlas
de las vivencias de una persona negra de tez mas oscura y siendo conscientes de

eso, distinguen sus propias experiencias no llamandose negras.

Por otro lado, pude observar que la identidad afromexicana esta atravesada por
diversos elementos. Para empezar, las experiencias de racializacion que
atravesamos las mujeres afromexicanas no solo estan ligadas con la asignacion de
un lugar de inferioridad o superioridad a partir de un marcaje racial, sino también

con las experiencias de género que éstas atraviesan.

Las personas que se identifican como mujeres negras atravesamos un doble
proceso de opresion que tiene que ver con la racializacion y el género. Se nos
asigna un rol en la sociedad de acuerdo sobre todo con estos dos elementos. Ser
una mujer implica estar atravesada por diversos estereotipos, formas de deber ser
y violencias. Y cuando, ademas de ser mujer, estas racializada hacia la inferioridad,

las vivencias que atravesamos se transforman.

Como he venido sefialando en este trabajo, identificar las vivencias de mujeres
racializadas hacia la inferioridad es fundamental para distinguir y reconocer la
diversidad de vivencias y posibilidades de ser mujer que van mas alla de lo corporal
y de la forma en la que estamos sexuades. Al reconocer estas multiples
posibilidades y experiencias de ser mujer, también podemos crear proyectos
politicos y horizontes emancipatorios que contemplen las diversas formas en las
que todas las mujeres logremos que nos sea garantizado el acceso equitativo a
derechos y oportunidades.

Reconocer nuestra identidad de las mujeres afromexicanas no solo pasa por el que
seamos vistas en nosotras mismas, sino también porque nos volvamos sujetas de
derechos. Es de esta ultima forma como podemos llegar a minar las constantes

violencias que de manera cotidiana nos atraviesan. Ahora bien, hablar de las
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mujeres afromexicanas también implica situarlas, situarnos, en contextos
especificos. Es decir, no es lo mismo ser una mujer afromexicana que vive en la
Ciudad de México o en Monterrey, que ser una mujer afromexicana que vive en
alguna zona rural o e empobrecida. Hablar de la identidad de las mujeres también
implica caracterizar a las mujeres y reconocer sus experiencias. Las mujeres negras
racializadas hacia la inferioridad que viven en la ciudad pudieron haber migrado
hacia alla para estudiar o trabajar, o pueden ser hijas de personas que migraron con
anterioridad, por lo que ahora habitan la ciudad en una dinamica no propia de la
migracion, pero si de aquellos procesos que te transforman en E/ Otro/La Otra/Les
Otres.

Hablar de las distintas formas de la identidad de las mujeres afrodescendientes y
de sus distintas narrativas de vida no solo nos va a permitir dar cuenta de sus
posibilidades politicas y de construccidn de proyectos., Quiero pensar que esto
colabora con que otras personas reconozcan sus vivencias y las nombren. Es decir,
identificarse como afrodescendiente, saberse parte de este grupo social, no solo
posibilita su cohesidén social, sino también implica que se arroje luz sobre esta

identidad y, por lo tanto, se visibilice a las personas afrodescendientes.

Resumiendo, parte de lo ya planteado en estas reflexiones finales, la identidad
afromexicana o la afromexicanidad no consiste en tener un cuerpo especifico, cierto
fenotipo o color de piel, sino que ésta se construye a través de como percibimos y
coémo otres perciben nuestro cuerpo, la manera en la que nos expresamos, el lugar
del que provenimos y en el que vivimos, nuestra historia familiar e incluso nuestras
costumbres. Nuestra identidad como mujeres afromexicanas no es estatica, sino

que cambia con el tiempo y el contexto.

Es importante desarticular la creencia de que la racializacion tiene que ver unica y
exclusivamente o en forma sine qua non con el color de la piel. Si pensamos eso,
no estaremos mas que contribuyendo a esencializar las diferentes identidades
racializadas y caeremos en posturas biologicistas en las que se corre el riesgo de
reivindicar la nocion de que las distintas razas humanas raza estan conformadas

por diferentes caracteristicas biologicas que las distinguen y separan.
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Esta tesis ha sido un viaje de autodescubrimiento y reflexion, tanto a nivel personal
como académico. Espero haber podido mostrar como la interseccidon que existe
entre la forma en la que cada una de nosotras, las protagonistas de este trabajo,
hemos construido nuestra identidad de género y nuestra identidad racializada

demuestra que la experiencia de cada una de nosotras es unica y compleja.

Con mi investigacion no pretendo dar respuestas definitivas, sino mas bien generar
dialogo, aumentar la visibilidad de las personas y de las mujeres afromexicanas, y
contribuir a la comprension de nuestras experiencias, caracterizadas por una
notable complejidad identitaria. Sin embargo, si espero que los hallazgos y las
reflexiones contenidas en esta tesis, que no es sino una pequeina pieza en un gran
rompecabezas, logren poner en jaque los estereotipos simplistas sobre lo que
significa ser afromexicana e inspirar a otros a continuar explorando y valorando la

riqueza de la identidad afromexicana.

Cabe destacar que esta investigacion no tiene aspiraciones de ser representativa,
los casos aislados que investigué fungen como una suerte de marcadores que
posteriormente pueden colaborar a ampliar mi entendimiento sobre la identidad
afromexicana. Como todas las investigaciones, esta tesis tiene limitaciones
metodologicas. Mencioné con anterioridad que es un trabajo realizado durante la
pandemia por Covid-19, por ello el trabajo de campo no sélo se redujo a lo virtual
sino que también procuré que las interacciones fueran minimas para no exponer a
ninguna de las participantes, sus seres queridos o0 a mi. En otras circunstancias

contextuales el trabajo de campo habria tenido otras caracteristicas.
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