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CAPITULO 10.
MANIFESTACIONES EXTREMAS DE VIOLENCIA
HETEROWINGKAPATRIARCAL CONTRA MUJERES INDIGENAS
DEL ABYA YALA: EL GENOCIDIO COLONIAL REEDITADO EN
FEMINICIDIOS

Doris Quifiimil Vdsquez*

Mari mari kom pu che. Ifiche Doris Quifiimil Vdsquez pingen, mapuche
ifiche, wariache, mapurbe, feminista ka servidora publica®.

Hola a todos y todas. Soy Doris Quifiimil Vasquez, mapuche de la ciudad
o mapurbe, feminista y servidora publica. Como comprenderdn, no me es
facil hoy hablar desde ac3, por lo que hablaré desde el corazdn, el lugar
donde reside la memoria, como nos recordarian las hermanas zapatistas.

Cada 25 de noviembre conmemoramos en todo el mundo el Dia
Internacional de la Eliminacién de la Violencia contra la Mujer, rindiendo

1 Mujer mapuche y feminista. Ademas, Psicdloga, Pontificia Universidad Catdlica de
Chile; y Master Erasmus Mundus en Estudios de las Mujeres y de Género, por las
Universidades de Granada y Bologna. También cuenta con un Diplomado Internacional
de Especializacion en Derechos Humanos, Diversidad Sexual y Politicas Publicas,
impartido por la Fundacion Henry Dunant; y con un Curso de “Género y Etnicidad:
reflexiones desde el Sur del mundo”, brindado por la Universidad de Chile. Desde el
2004 ha trabajado en Chile en la implementacion de Politicas Publicas en Educacién
y en Derechos Humanos. Ha colaborado en instituciones promotoras de Derechos
Sexuales y Reproductivos (principalmente desde APROFA); de Derechos de la
comunidad LGBTIQ+ (desde la Fundacidn Iguales); en Derechos Colectivos del Pueblo
Mapuche (desde su trabajo académico y activista en colectivos mapuche urbanos);
y de Derechos de las Mujeres (desde el ex SERNAM y actual SernamEG). Junto con
coordinar programas de capacitacion en la materia, ha disefiado materiales educativos
y de difusidn para la prevencién de la violencia contra las mujeres (VCM). Desde el
2015 esta a cargo del Programa Nacional de Capacitacion en VCM, al alero del Plan
Nacional de Accion en VCM 2014-2018, y forma parte del Programa de Prevencion de
la Unidad Nacional en VCM del Servicio Nacional de la Mujer y la Equidad de Género
(SernamEG). Desde el 2016 forma parte de la kolectiva mapuche feminista [RAN G | N
TULEW F U], Entre rios/Entre [].

2 Como se observa, este articulo incluye algunas palabras en mapudungun o lengua
mapuche segun el grafemario unificado.
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un homenaje a las hermanas Mirabal®, cuyo asesinato es icono de la
violencia extrema de género, que hoy apellidariamos interseccional y
feminicida.

Interseccional porque es un hecho que Minerva, Maria Teresa y Patricia
Mirabal asi como tantas Otras hermanas de NuestrAmérica o Abya
Yala* vivieron experiencias de dominacién multiple® que desafian la
comprensién monista de entender las formas de dominio, ya sea solo
desde el patriarcado, el colonialismo o el capitalismo.

Feminicida® porque desde la Declaracion sobre la Eliminacion de
la Violencia contra la Mujer de las Naciones Unidas del 93 y desde la
Convencion Interamericana para Prevenir, Sancionar y Erradicar la
Violencia contra la Mujer, o Belém do Pard, de la Organizacién de los
Estados Americanos del 94, se protege el derecho de las mujeres a una
vida libre de violencia y se busca eliminar actos de violencia contra
las mujeres, incluyendo los femicidios y feminicidios (unas de sus
manifestaciones mas extremas), los cuales pueden ocurrir en la familia
o en cualquier otra relacion interpersonal, en la comunidad y también
aquellos perpetrados y/o tolerados por el Estado o sus agentes’.

Sin embargo, esta violencia extrema de género, interseccional vy
feminicida, muta en sus intenciones y manifestaciones cuando se

3 El 25 de noviembre de 1960 agentes del Servicio de Inteligencia Militar de Republica
Dominicana, bajo 6rdenes del dictador Trujillo, asesinaron a las Mariposas: Minerva,
Maria Teresa y Patricia Mirabal, simulando un accidente automouvilistico.

4 “Abya Yala es el nombre kuna que, en especial en América del Sur, es utilizado por los
y las dirigentes y comunicadorxs indigenas para definir al sur y norte del continente,
siendo América un nombre colonial con el que no quieren identificar su territorio
comun. El pueblo Kuna, quien vive en los archipiélagos de Panamad y en el Darién,
habla una lengua del grupo chibchense y puede visualizar desde su precisa geografia
en la cintura del continente, tanto el sur como el norte de América, siendo quiza por
ello el Unico que le ha dado un nombre comun” (Gargallo, 2014, p. 23, n. 9).

> Lo que Patricia Hill Collins denomina Matriz de Dominacion (1998, p. 289), es decir,
la imbricacién de mudltiples sistemas de opresién o Interseccionalidad, concepto
elaborado por Kimberlé Crenschaw (1989).

6 Enla nota al pie 14 se expone brevemente la distinciéon femicidio/feminicidio; y en el
primer apartado de este articulo el porqué del uso del concepto de feminicidio en este
texto.

7 Adoptada por la Asamblea General de la Organizacién de los Estados Americanos en
junio de 1994, en Belém do Pard, Brasil, es el Unico instrumento internacional que
protege, especificamente, el derecho de las mujeres a una vida libre de violencia. En su
articulo 2° indica lo que serian sus tipos o manifestaciones y los dmbitos o contextos,
seflalando que se entenderd que violencia contra la mujer incluye la violencia fisica,
sexual y psicoldgica, los lugares donde puede tener lugar y quienes pueden perpetrarla
y/o tolerarla.
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perpetra contra mujeres indigenas, al no estar basadas solamente
en el género sino principalmente en el territorio (resignificado como
Madre Tierra y cuerpo femenino/feminizado), por lo que la designacion
como actos de violencia contra las mujeres deriva en este articulo,
siguiendo al Foro Internacional de Mujeres Indigenas (2006), del impacto
desproporcionado que tiene en las hermanas indigenas la reedicion del
Genocidio Colonial en Feminicidios, siendo ejemplo emblematico al
respecto el de Berta Caceres Flores, lideresa indigena lenca, feminista,
activista defensora de la Madre Tierra, asesinada el 03 de marzo de 2016
por sicarios de la hidroeléctrica de Agua Zarca?, quien nos recuerda que:

“Los cuerpos de las mujeres se convierten en objeto, en botin de
las transnacionales, de estos proyectos de dominacion, de opresion
multiple. No solo es el capitalismo depredador, sino que también
el patriarcado y el racismo, que se triplican mds cuando somos
mujeres indigenas o negras” (Berta Caceres Flores, en Alorda,
2016, p. 5).

Asi, hablar de violencia contra las mujeres indigenas implica profundizar
y abordar la relacién raza, clase, género y sexualidad, inserta en los
procesos histdricos del Abya Yala como son la colonizacion, la esclavitud,
el capitalismo, el neoliberalismo y el racismo y no solo el patriarcado. Por
lo anterior, propongo la categoria de violencia heterowingkapatriarcal
para visibilizar, reconocer y abordar las manifestaciones extremas de
violencia contra las mujeres indigenas, algunas de las cuales no son
aplicables a las mujeres no indigenas y van mas alld del mero analisis
desde el género®.

& La hermana Berta Caceres Flores cofund6 el Consejo Civico de Organizaciones
Populares e Indigenas de Honduras (COPINH) en 1993, en defensa de la Madre Tierra,
el rescate de la cultura Lenca y para mejorar las condiciones de vida de su regién. Luché
contra proyectos hidroeléctricos, mineros y maderedos, destacando su lucha contra la
represa de Agua Zarca. Berta recibid por aflos graves amenazas de muerte, llegando
incluso a ser encarcelada por su labor en la defensa de los derechos indigenas, por
lo que contaba con medidas cautelares por parte de la Comision Interamericana de
Derechos Humanos (CIDH) al momento de ser asesinada.

9 Aun cuando en el presente texto se entienda género como performativo, tal como
lo plantea Judith Butler, para quien el género lejos de ser algo natural inherente a
las génadas, es mds bien un rol que se representa iterativamente frente al escenario
recreado por las condiciones culturales dominantes. Por lo tanto, el género, al igual
que el sexo y la sexualidad, es performativo y no implicito. Un cuerpo no nace mujer,
sino que se construye/deviene mujer en base a un cuerpo dado, a través de citaciones
y reiteraciones de lo que se espera de tal, dentro de un marco cultural dominante
(Butler, 2010). Siguiendo a Butler, y con el fin de dinamitar el género binario instalado
a través de la repeticion de la norma heterowingkapatriarcal, también desde la
escritura, utilizo en todo el texto la x (tomandome la libertad de agregarla en las citas

207



Facultad Latinoamericana de Ciencias Sociales

Para desarrollar lo anterior, tejeré este articulo en los siguientes tres
grandes apartados:

1. Especificidad de las manifestaciones extremas de la violencia contra
las mujeres indigenas: El genocidio colonial reeditado en feminicidios
y violencia heterowingkapatriarcal como categoria propuesta.

2. Manifestaciones extremas de violencia heterowingkapatriarcal contra
mujeres indigenas del Abya Yala: Violencia en nombre del “Desarrollo”
y Violencia en nombre de la “Tradiciéon”.

3. Recomendaciones para asegurar una vida libre de violencia a las
mujeres indigenas del Abya Yala y desafios desde las politicas publicas
y desde la cooperacion Sur-Sur.

Especificidad de las manifestaciones extremas de la violencia
contra las mujeres indigenas: El genocidio colonial reeditado en
feminicidios y violencia heterowingkapatriarcal como categoria
propuesta

Desde el genocidio colonial del Abya Yala de 1492, los pueblos y las
mujeres indigenas hemos luchado y resistido contra la usurpacién y el
desplazamiento territorial, la colonizacion, el militarismo, el racismo,
la exclusiéon y criminalizacién, la asimilacién y migracién forzada, el
empobrecimiento sostenible, y los asesinatos de la Madre Tierra y de los
cuerpos indigenas, realizados “en nombre del progreso, la civilizacion y
el desarrollo”.

Esta aniquilacidon o exterminio parcial o total, sistematico y deliberado®®
de los pueblos indigenas por intereses imperialistas y econdmicos,
o colonialismo sustentado ayer en capitalismo y hoy, devenido en

seleccionadas) para sellar simbdlicamente la performatividad y situacionalidad del
género propuesta por Butler (2007). También se comprende el género desde la vision
de Joan Scott, quien lo considera un elemento constitutivo de las relaciones sociales
—basadas en las diferencias percibidas entre los sexos—, y forma primaria de relaciones
simbdlicas de poder. “Los cambios en la organizacién de las relaciones sociales siempre
corresponden a cambios en las representaciones del poder; pero la direccién del cambio
no es necesariamente Unica” (Scott, 2008, p. 65). En esta definicion la distribucion o
el control diferencial sobre los recursos materiales y simbdlicos (como es el territorio
para los Pueblos Indigenas), asi como el acceso a éstos se torna fundamental.

0 Como no es de extrafiar, durante la Segunda Guerra Mundial nacié la palabra genocidio,
término acufiado en 1944 por el jurista polaco Raphael Lemkin para caracterizar la
practica de exterminio de las naciones y los grupos “étnicos”. En 1948, la ONU adopté
la Convencidn para la prevencion y la sancion del delito de genocidio, que entrd en
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neoliberalismo?! en la escala mundial, o capitalismo gore!? en la escala
g-local*®, se ha centrado en la depredacion de los territorios indigenas.

“En afos recientes en muchas partes del mundo, los ataques que
durante décadas sufrieron los Pueblos Indigenas han aumentado,
mientras que los estados y las corporaciones se disputan el control
de las cada vez mas limitadas fuentes de recursos naturales en el
mundo, muchas de las cuales estdn ubicadas en los territorios de
los Pueblos Indigenas” (FIMI, 2006, p. 14).

Dicho genocidio colonial se ha intensificado por el neoliberalismo, y se
basa en politicas del despojo y colonizacién de todos nuestros territorios;
entendiendo el territorio como constituyente del ser indigena y como
“ese lugar por donde la vida transita, por donde somos y dejamos de

se

11

12

13

r” (Aguirre y Santacruz, 2008, 6). Asi, la usurpacion, la invasion, la

vigor en 1951. Esta confirma que el genocidio, ya sea cometido en tiempo de paz o en
tiempo de guerra, es un delito de derecho internacional y se entiende como cualquier
acto perpetrado con la intencién de destruir, total o parcialmente, a un grupo nacional,
“étnico”, racial o religioso, tales como la matanza de miembros del grupo; lesion grave
a la integridad fisica o mental de Ixs miembrxs del grupo; sometimiento intencional
del grupo a condiciones de existencia que hayan de acarrear su destruccién fisica,
total o parcial; medidas destinadas a impedir nacimientos en el seno del grupo; y
traslado por la fuerza de nifixs del grupo a otro grupo (art. | y Il Convencion, ONU,
1948, p. 1), siendo también castigada su tentativa y complicidad (art. lll), ya se trate de
gobernantes, funcionarixs o particulares (art. V).

O colonizacién de los mercados, que va de la mano de una colonizacién de las
conciencias, ya que el neoliberalismo ha entendido que la produccién de subjetividad
tal vez sea mas importante que cualquier otro modo de produccién (Guattari y Rolnik,
2006, citados en Valencia, 2010), utilizando para ello argumentos como la imposibilidad
de cambiar el sistema porque “opera por ldgica histdrica”, asi como que dicha ldgica
se basa en la desigualdad, y por ende, necesariamente en las sociedades actuales
siempre habrdn ganadorxs y perdedorxs —la mayoria mujeres— (Cobo, 2007). La base
de este nuevo modelo econémico son las trasnacionales, que obligan a los Estados a
liberalizar y privatizar todo, para colocarlo en el Mercado. Por ende, hoy ningln Estado
es soberano (Rubio, 2010), por lo que se habla de la crisis de los Estados Nacion.
Concepto acuiiado por Valencia (2010) para hacer referenciaa un nuevo capitalismo que
reinterpreta la economia hegemaonica neoliberal y global en los espacios fronterizos.
El concepto gore proviene del cine gore, un tipo de pelicula de terror que se centra
en lo visceral y en la violencia gréfica extrema, usando efectos especiales y exceso de
sangre artificial para demostrar la vulnerabilidad del cuerpo humano y la teatralizacion
de su mutilacién. Asi, el capitalismo gore implica violencia y derramamiento de sangre
explicito e injustificado como precio a pagar por el “Tercer Mundo” para seguir las
|6gicas del capitalismo, entendiendo a la vida y al cuerpo como mercancias canjeables,
susceptibles de producir riqueza a través de su tortura y extincion.

El término g-local refiere a que la economia y la produccién de sentido se piensan de
forma global y se ejecutan de forma localizada (Valencia, 2010).
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expropiacion, la explotacién, la privatizacién y mercantilizacién de la
Madre Tierra, incluyendo las aguas, bosques, minerales, semillas, plantas
medicinales y el cuerpo femenino/feminizado de los pueblos y mujeres
indigenas y sus subjetividades, memorias, conocimientos y lenguas pone
en jaque la existencia de los pueblos indigenas, reeditdndose hoy el
genocidio colonial en feminicidios.

Lo anterior porque el concepto de feminicidio, desarrollado por Marcela
Lagarde (2005), si bien se centra en los asesinatos de mujeres por razones
de género, ilumina las causas de estas muertes violentas, las razones de
género y la construccion social detrds de estos crimenes, asi como la
desidia institucional y la impunidad que los rodea (OEA, CIM y MESECVI,
2008)*. Asi, feminicidio enrostra la impunidad, indolencia y complicidad
de los Estados Nacidn, que rinden pleitesia a su amo y sefior, el Capital,
gue hoy deviene Gore, como nomina Sayak Valencia a propdsito de
Ciudad Juarez (2010), en los espacios g-locales respecto a los cuerpos
femeninos/feminizados de las mujeres indigenas y de la Madre Tierra.

Asi los feminicidios, tanto frustrados como consumados, en lo que
se conoce occidentalmente como Meéxico, El Salvador, Guatemala,
Honduras, Canada, Peru, Argentina, Chile, y triste e indignantemente

4 El concepto feminicidio muchas veces se utiliza como sinénimo de femicidio. Si bien
ambos, internacionalmente, son definidos como “la muerte violenta de mujeres por
razones de género, ya sea que tenga lugar dentro de la familia, unidad doméstica o en
cualquier otra relacion interpersonal; en la comunidad, por parte de cualquier persona,
0 que sea perpetrada o tolerada por el Estado y sus agentes, por accién u omisién”
(OEA, CIM y MESECVI, 2008, p. 6), es fundamental su diferenciacion en términos
politicos y técnicos. El concepto femicidio fue acufiado por las estadounidenses
Diana Russell, al testimoniar ante el Tribunal Internacional sobre Crimenes contra las
Mujeres, en Bruselas en 1976; y lill Radford, en su libro “Femicide: The Politics Of
Woman Killing” (Femicidio: La politica del asesinato de mujeres) de 1992, y lo definen
como el asesinato de mujeres, cometido por hombres, por el solo hecho de ser mujeres
(Harmes y Rusell, 2006). Marcela Lagarde toma la nocion de femicide de Russell y
Radford y no la desarrolla como femicidio (que vendria a ser su traduccion literal) sino
como feminicidio, al usarla para analizar el asesinato de mujeres en Ciudad Juarez,
Meéxico, y para visibilizar la tolerancia de parte de los Estados frente los asesinatos
de mujeres, muchos de los cuales no tienen investigacion ni culpables (OEA, CIM y
MESECVI, 2008). Asi, en este articulo se entendera por feminicidio, siguiendo a Lagarde,
el “conjunto de delitos de lesa humanidad que contienen los crimenes, los secuestros y
las desapariciones de nifias y mujeres en un cuadro de colapso institucional. Se trata de
una fractura del Estado de derecho que favorece la impunidad. Por eso, el feminicidio
es un crimen de Estado” (2005, p. 155). Para complementar dicha definicion se sugiere
revisar La escritura en el cuerpo de las mujeres asesinadas en Ciudad Judrez. Territorio,
soberania y crimenes de segundo estado de Rita Laura Segato (del 2006 y reeditado en
el 2013).
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en todo lo largo y ancho del Abya Yala, tienen rostro de mujer pobre
y/o de color, afrodescendiente o indigena. En cuanto a estas ultimas,
la Relatora Especial sobre la violencia contra la mujer, sus causas y sus
consecuencias, en su Informe del 2012 (A/HRC/20/16), describié como
esta forma extrema de violencia:

“Puede repercutir en las mujeres indigenas, como resultado de
su marginacion y opresién social, cultural, econédmica y politica
[...]. Los homicidios de mujeres indigenas por motivos de género
[directos o indirectos], pueden adoptar multiples formas, a
saber, asesinatos intercomunitarios; represalias por defender
sus derechos humanos; asociacién a conflictos; en el contexto
de desplazamientos de sus comunidades debido a evicciones de
tierra; denuncias de “mujeres desaparecidas” que supuestamente
han sido asesinadas” (ONU, 2015, p. 18).

Asi, el listado de feminicidios consumados como el de la hermana lenca
Berta Caceres Flores, de las hermanas mayas victimas del genocidio en
Guatemala®, de las hermanas pilagd victimas del genocidio silenciado
en Argentina’®, de las 1.017 mujeres y nifias indigenas desaparecidas o
asesinadas (registradas) en el Canada entre 1980y 2012", de la lamngen

% Entre 1960 y 1996 se asesind, torturd y/o desaparecié a defensorxs de los derechos
humanos en base a la Doctrina de Seguridad Nacional, con su obsesiva concep-cion
del “enemigo interior” y de la “subversidn universal”. Asi, el Grupo de Apoyo Mutuo
(GAM), formado por familiares de victimas desaparecidas, el Consejo de Comunidades
Etnicas Runugel Junam (CERJ), dedicado a la defensa de los derechos de Ixs indigenas,
el Consejo Nacional de Desplazados de Guatemala (CONDEG), que defendia los
intereses de las comunidades refugiadas en México y de Ixs desplazadxs internxs,
y otras organizaciones dedicadas a proteger los derechos de Ixs indigenas, fueron
intensamente reprimidas (Garcia, 2005).

1% El 10 de octubre de 1947, en pleno gobierno democrdtico de Juan Domingo Perédn,
cientos de indigenas pilaga fueron asesinadxs en La Bomba o Rincén Bomba en
Formosa, y luego, durante casi un mes, fueron perseguidxs, torturadxs, fusiladxs y
enterradxs en fosas comunes y las mujeres abusadas (Mignoli, 15 de diciembre de
2016). Para mayor informacidn revisar Octubre Pilagd, memorias y archivos de la
masacre de La Bomba de Valeria Mapelman (2000) e Historia de la crueldad argentina,
Julio A. Roca y el genocidio de los pueblos originarios (Bayer et al., 2010).

7" Native Women’s Association of Canada y Amnistia Internacional han documentado
y denunciado tales feminicidios al Foro Permanente para las Cuestiones Indigenas,
al Comité para la Eliminacién de la Discriminacién contra la Mujer, a la Comisién
Interamericana de Derechos Humanos, y a Ixs anteriores y actuales Relatorxs Especiales
sobre los derechos de los Pueblos Indigenas. “Se desprende de estadisticas de la Real
Policia Montada del Canada del afio 2014 que las probabilidades de ser asesinadas
se multiplican por cuatro en el caso de las mujeres indigenas en comparacion con las
mujeres no indigenas” (ONU, 2015, pp. 18-19).
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Macarena Valdés Mufioz asesinada el 22 de agosto de 2016%; y el de
Feminicidios Frustrados como el de la machi Francisca Linconao Huircapan
y de tantas Otras lamngen acusadas de “terroristas” (siendo torturadas,
amenazadas y presas politicamente), lamentablemente no solo en
Chile'®, se presenta solo como la punta del iceberg de innumerables
mujeres indigenas asesinadas, detenidas o desaparecidas en este
escenario tétrico de despojo, explotacién, violacidon, sometimiento y
militarizaciéon de la tierra y su contraparte de criminalizacidon de las
demandas de autodeterminacidn, recuperacién y defensa territorial.
Asi cabe preguntarnos écuantas vidas de hermanas se violentan hasta la
muerte por el solo hecho de defender los derechos humanos colectivos
de sus Pueblos Indigenas como defensoras de la Madre Tierra?

Al respecto, la Declaracién de las Mujeres Indigenas del Mundo, adoptada
en el foro de ONGs de la Cuarta Conferencia Mundial sobre la Mujer, en

8 La lamngen (hermana en mapudungun) Macarena Valdés Mufioz fue asesinada con
simulacién de suicidio el afio pasado, con 30 afios de edad, cuatro hijos y esposa de
werken (mensajero en mapudungun) de la comunidad Newen-Tranguil, a manos de
sicarios de la transnacional hidroeléctrica, RP Global, junto a la empresa eléctrica
SAESA, por oponerse a la instalacion de cableados de alta tensidn en el territorio de
dicha comunidad.

¥ Para mayor informacion ver notas de prensa en medios de comunicacién no
hegeménicos. En Declaracion Publica en el marco del Dia Internacional de la
eliminacidn de la violencia contra la mujer de la Red por la Defensa de los Territorios
(25 de noviembre de 2016), se denuncia como violencia de género y estatal: que hasta
principios de 2017 estuviese en la cércel una autoridad tradicional mapuche y mujer,
como es el caso de la Machi Francisca Linconao Huircapan, quien hizo una larga huelga
de hambre, que casi significdé su muerte, como ultimo recurso para exigir justicia (hoy
con arresto domiciliario); los golpes, patadas y dichos racistas perpetrados por agentes
represores de la policia militarizada a la anciana Machi Maria Claudina Ancamilla en
el afio 1999; la extrafia muerte de Nicolasa Quintreman, en diciembre del 2013, con
74 afos de edad, supuestamente ahogada en el mismo embalse creado por la central
hidroeléctrica Ralco, de la transnacional Endesa, en Alto Bio Bio, luego de luchar,
junto a su hermana Berta, por mas de 20 afios contra Ralco; las heridas realizadas
por contingente policial en enero del 2001 a Daniela Nancupil, de tan solo 12 afios,
y los dos intentos de secuestro para atemorizarla junto a su familia en pos de la
mantencion de la impunidad ante dicha violencia; la persecucién politico judicial a la
Machi Millaray Huichalaf, quien ha enfrentado detenciones, encarcelamiento y juicio,
siendo una activa defensora del lugar sagrado Pilmaiken, amenazado por la empresa
hidroeléctrica transnacional Statkraft; el baleo con perdigones de funcionarios del
GOPE a Ruth Mefiaco, a 10 metros de distancia, en su propio hogar y en presencia de
sus dos hijos, en mayo de 2016; el trato cruel, inhumano y degradante recibido por la
presa politica Lorenza Cayuhan Llebul, comunera contraria a las empresas forestales,
quien debid parir engrillada y en presencia de gendarmes en octubre del 2016; y las
amenazas de muerte reiteradas este afio a la papay/anciana Julia Quillempén Pefia,
compafiera de luchas de la lamngen Macarena Valdés Mufioz, por parte de los mismos
sicarios que asesinaron a Macarena.
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Beijing (1995) se inicia recordandole al mundo que “[l]a Tierra es nuestra
madre. De ella recibimos nuestras vidas y nuestra capacidad para vivir. Es
nuestra responsabilidad cuidar de nuestra madre y al cuidar de nuestra
madre, cuidamos de nosotras mismas” (p. 1), explicitando el despojo y
el desplazamiento de los Pueblos Indigenas de sus territorios ancestrales
como la violencia fundacional.

Para finalizar este apartado, por un lado, intentando evitar la cooptaciodn,
blanqueamiento e invisibilizacion del genocidio volonial al usar el término
feminicidio (enraizado histérica y fundacionalmente en este articulo
en dicho genocidio), y por otro, asumiendo el desafio expuesto por la
hermana maya Aura Cumes (2014 y 2012), quien reclama el derecho
y deber histérico de los pueblos del Abya Yala de construir nuestras
propias categorias y abandonar nuestra dependencia colonial con el
llamado Norte u Occiddonde; y por Lorena Cabnal, feminista comunitaria
xinka, quien nos recuerda que:

“Otras cosas el paso que necesitamos dar es nombrar desde
nuestros propios idiomas liberados y cosmovisiones, las categorias
y conceptos que estamos construyendo para el andlisis de nuestras
realidades histdricas de opresion, pero también de liberacién como
mujeres indigenas, originarias, campesinas, rurales o de pueblos”
(Cabnal, citada en Gargallo, 2014, p. 17).

Propongo la categoria de violencia heterowingkapatriarcal, usando la
palabra mapuche wingka con su anclaje “al winkiin o acto de vejamen,
usurpacion, violacion o desgarro” (Nahuelpan, 2012, p. 151), para
denunciar los procesos de despojo y violencias coloniales y patriarcales, y
de “rape/violacién” fundacional de esta HIStoria occidental hegemanica,
escrita de la mano de la sicaria y siniestra hidra colonial, capitalista,
neoliberal, racista y heteropatriarcal “que demanda territorios, recursos
y conocimientos indigenas, combinando estrategias de seguridad,
criminalizacién y militarizacion” (Nahuelpan, 2012, p. 151). Asimismo, y
siguiendo a otras lamngen feministas como Verdnica Huilipdn y Relmu
Nanku, quienes consideran estratégico a la lucha descolonizadora de
los pueblos y de los cuerpos el plantear el actual heteropatriarcado
indigena en general y mapuche en particular un producto colonial?®;

20 Pues combaten el machismo en sus comunidades explicando que en la identidad
mapuche no existe el sexismo, ya que nuestra cosmovision no jerarquiza masculino/
femenino (Ziga, 2011). Esta visidon se puede complementar con la consigna de las
feministas comunitarias, para quienes esimposible “descolonizar sin despatriarcalizar”;
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me ha llevado a proponer el neologismo heterowingkapatriarcal como
categoria descolonizadora, al visibilizar, reforzar e integrar a la lucha
indigena y mapuche contra lo ideolégicamente wingka y colonial (es
decir, los sistemas de opresion neoliberales y neocoloniales impuestos
por Occidonde, como los estados, iglesias, transnacionales y la
biomedicina), la lucha contra los heteropatriarcados chileno y mapuche,
pues no “es posible fraguar la resistencia real ante el sistema econémico
en el que vivimos, que basa su poder en la violencia exacerbada, sin
cuestionar la masculinidad” (Valencia, 2010, p. 182); pasando de
reivindicacion entendida solo como feminista a una reivindicacién vy
estrategia necesariamente de descolonizacion y recuperacién de todos
nuestros territorios?!. Al respecto, y bajo la consigna #NiUnaMenos, el
25 de noviembre de 2016 multiples sectores denunciaron la violencia
heterowingkapatriarcal que afecta a hermanas del pueblo nacién
mapuche, reconociendo “al capital y al patriarcado como enemigos de
nuestra existencia y [haciendo] un llamado a organizarse para poner fin a
la violencia machista en todos los ambitos de la vida. Que el capitalismo

desafiandonos como pueblo a no postergar las demandas de las mujeres y a reconstruir
comunidad para el kiime mongen (buen vivir o vivir bien en mapudungun) desde la
descolonizacidon/despatriarcalizacion personal “del amo que me habita” (Lorde, 2003)
y también colectiva de los proyectos de liberacién.

No obstante lo anterior, la categoria heterowingkapatriarcal debe someterse a
discusion colectiva como pueblo, pues si bien es planteada desde su potencial
aunador de luchas (facilitando no guetificarlas en pos de procesos descolonizadores
integrales) asi como un atisbo de “soberania” epistemoldgica; sigue siendo una
categoria mestiza, que por un lado, puede resultar engafiosa al homogeneizar lo
wingka en vivencias encarnadas y situadas de personas mapuche e indigenas y no,
comunes (como el coexistir en una sociedad heteronormativa, colonial y neoliberal)
y diversas (segun clase, raza, género, orientacion sexual, zona de residencia, etc.) a
la vez, de acuerdo a las coordenadas interseccionales de dominacién en que estan
insertas. Por otro lado, puede resultar neocolonizadora, pues retoma un concepto
medular dentro del feminismo blanco/mestizo-burgués-urbano y heterocéntrico
occidental, pudiendo alimentar una colonizacién discursiva nefasta y complice de los
feminismos hegemonicos del Norte y del Sur, como los feminismos de la igualdad y de
la diferencia, coludidos con la colonizacién discursiva denunciada por Mohanty (1986,
citada en Espinosa, 2009). Sin embargo, Guzman y Paredes nos impelen a resignificar,
repolitizar e historizar el concepto de patriarcado por su potencial desmantelador, al
entenderlo como “el sistema de todas las opresiones, todas las explotaciones, todas
las violencias, y discriminaciones que vive, toda la humanidad (mujeres, hombres y
personas intersexuales) y la naturaleza, histdricamente construidas, sobre el cuerpo
sexuado de las mujeres” (2014, p. 77). Por eso, para el feminismo comunitario (que
no apela ni a la igualdad ni a la diferencia, sino a la comunidad), la descolonizacion
pasa necesariamente por la despatriarcalizacidn, pero no viceversa. Independiente de
aquello, invito a sospechar del concepto de heteropatriarcado y a reemplazarlo por
otro u otros mapuche o indigenas.

21
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y el patriarcado caigan juntos!” (Comunicado Comunidades militantes
multisectoriales frente a la situacion de violencia patriarcal a mujeres del
Pueblo Mapuche, 25 noviembre de 2006).

Francizca Linconsd
Acodada por &l Estado

Racarona Valdés
Femicidin empresarial

Lorenza Cayuhdn
Terturads dwrste
trabaje de parts

CAPITALISMO Y PATRIARCADO ENEMIGOS DE LA VIDA
L i

Fuente: Afiche difundido el 25N del 2016.

Manifestaciones extremas de violencia heterowingkapatriarcal
contra mujeres indigenas del Abya Yala: violencia en nombre
del “Desarrollo” y Violencia en nombre de la “Tradicion”

En el Informe Complementario al Estudio sobre Violencia contra las
Mujeres del Secretario General de las Naciones Unidas, Mairin Iwanka
Raya, Mujeres Indigenas Confrontan la Violencia del Foro Internacional
de Mujeres Indigenas (FIMI, 2006), y fundadas en la usurpacion, invasion,
expropiacion y explotacién territorial, las mujeres indigenas del mundo
explicitan como manifestaciones particulares y extremas de violencia
contra ellas y sus pueblos, e interrelacionadas virulentamente, por un
lado, al neoliberalismo con su Desarrollo Agresivo/Destructivo (liderado
por los monopolios corporativos), la migracion y el desplazamiento
forzado, los conflictos armados y la militarizacion y la violencia estatal (o
violencia en nombre del “Desarrollo”); y por otro, la violencia en nombre
de la “Tradicién”, incluyendo la violencia familiar y de pareja.
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Respecto a la violencia en nombre del “Desarrollo”, ésta se basa en el
neoliberalismo. Segun la Relatora Especial sobre los derechos de los
Pueblos Indigenas, Victoria Tauli Corpuz, en su Informe del 2015 (A/
HRC/30/41),

“[este] paradigma econdmico que defiende el poder de las fuerzas
de mercado [,] argumenta que, desregulados, los mercados
permitirdn que se produzca un desarrollo mundial. La prevalencia
del neoliberalismo aumentd en las uUltimas décadas del siglo XX
y se infiltré en la politica de desarrollo. El ingreso de inversiones
extranjeras directas en los territorios indigenas para explotar los
recursos minerales y establecer proyectos de megainfraestructura
sin el consentimiento libre, informado y previo de Ixs ciudadanxs
afectadxs por la liberalizacién y la desregulaciéon del mercado
ha llevado a que se produzcan violaciones sistematicas de los
derechos sobre las tierras y la libre determinacion de Ixs indigenas.
El predominio mundial del neoliberalismo ha conducido a un
desarrollo medido por cifras globales de crecimiento, pero que
concede muy poca importancia al hecho de que tal desarrollo
desemboque en una reduccion de la desigualdad o un alivio de
la pobreza, por lo que perjudica en gran medida a los grupos
[vulnerabilizados], como los pueblos y las mujeres indigenas”
(ONU, 2015, p. 26)2.

Asi, el neoliberalismo o violencia en nombre del “Desarrollo Econémico”
invade y construye en territorios indigenas hidroeléctricas, gasoductos,
canales, rutas, puertos, parques edlicos y otros megaproyectos, que
incluyen el desplazamiento forzado, la degradacién del medio ambiente
y los conflictos armados. Estos megaproyectos generalmente son
construidos sin el consentimiento libre, previo e informado de las
poblaciones locales (principio CLPI respaldado por el Convenio 169
de la OIT), sufriendo éstas los efectos negativos de tales proyectos,

22 Sjguiendo dicho Informe, otra forma en la que el neoliberalismo ha afectado a los

pueblos y mujeres indigenas se refiere a las politicas de ajuste estructural del
Fondo Monetario Internacional y del Banco Mundial, que basadas en doctrinas
neoliberales, prescriben estrictos programas de austeridad fiscal como remedio para
el subdesarrollo econémico, generando un alto nivel de endeudamiento en relacién
con el producto interno bruto. Esto reduce drasticamente el gasto publico, lo que se
traduce en recortes en los servicios vitales y derechos econdmicos, sociales y culturales
basicos (agua, alimentacion, vivienda, educacién y salud), lo que repercuten de forma
desproporcionada en las personas mas vulnerabilizadas por este sistema, entre ellas
las mujeres indigenas.
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“pero muy rara vez se benefician de las ganancias que estos proyectos
generan” (FIMI, 2006, p. 23). Asi, “[a] través de las politicas neoliberales
gue desplazan a las comunidades indigenas o restringen su acceso a sus
territorios, las Mujeres Indigenas, quienes habitan en algunos de los
medio ambientes mds ricos de la tierra, se convierten en pobres” (FIMI,
2006, p. 23).

En base a dicha violencia neoliberal, econdmica y estructural, se
desprenden manifestaciones particulares y extremas de violencia
contra las mujeres indigenas y sus pueblos, que imponen un riesgo
desproporcionado para éstas, tales como:

e Laviolencia ecoldgica y racismo ambiental vinculada a las l6gicas
extractivistas y degradadoras de la Madre Tierra, y que refiere
a las “formas en que la salud, las formas de vida, el estatus
social y la supervivencia cultural de las Mujeres Indigenas estdn
siendo amenazadas por las politicas y practicas que afectan
negativamente a la tierra, su estabilidad climatica y sus diferentes
ecosistemas” (FIMI, 2006, p. 20), incluyendo “cualquier politica,
practica o directiva que afecta diferencialmente o desfavorece
(intencionalmente o no) a individuos, grupos o comunidades
basadas en la raza o el color” (Bullard, 1996, citado en ANAMURI,
FACSO y FONIS, 2015, p. 19), por lo que se habla de racismo
ambiental propiamente tal.

Por un lado, los territorios indigenas son especialmente codiciados por
las corporaciones en busca de comercializar, a través del saqueo de los
recursos naturales (petrdleo, oro, minerales, agua, bosques y fuentes de
medicinas), los cuales desde tiempos inmemoriales han sido utilizados
por los pueblos indigenas “bajo una ética cultural de la sostenibilidad”
(FIMI, 2006, p. 22). Por otro lado, las tierras de los pueblos indigenas son
destruidas por las corporaciones mineras, forestales, hidroeléctricas,
edlicas, etc. o son utilizadas como botaderos de desechos industriales,
téxicos, radioactivos y peligrosos. Este circulo de la muerte de
privatizacion, niveles de consumo y contaminacion insostenibles vy
el desastre climatico amenazan la existencia no solo de los pueblos
indigenas, e incluye el eufemistico capitalismo verde y el ecoturismo,
gue no tienen nada de “sostenible” mas que la explotacion y la muerte.

e La violencia epistémica con la pirateria bioldgica (como las

mismisimas semillas) y genética (como el mismisimo ADN), de
conocimientos y practicas ancestrales, a través de patentes,
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o0 biocolonialismo, que “ponen en peligro el acceso que
tradicionalmente tenian los Pueblos Indigenas a las medicinas
derivadas de las plantas y animales locales” (FIMI, 2006, p. 24),
vulnerando principalmente los derechos humanos bdasicos a la
salud y la seguridad alimentaria.

e La violencia espiritual referida al impacto del ataque sistematico
contra las practicas espirituales indigenas, a través de “formas
de coercidon e imposicidn, individual o colectiva, de un credo
dominante socialmente sobre otra creencia espiritual o religiosa.
En el caso de los pueblos originarios, esta violencia se inicia
historicamente con la conquista espafola, portuguesa, francesa
o inglesa y evangelizacién de los credos de éstos. Se reproduce
como violencia simbdlica, a través de procesos institucionales y
de internalizacion de la dominacién” (ANAMURI, FACSO y FONIS,
2015, p. 19) en pos de la asimilacién forzada en el nombre de la
“integracion”.

e La violencia militarizada cuyo principal objetivo es neutralizar
la oposicidn indigena para incautar sus recursos vy tierras,
transformando a los pueblos indigenas que siguen luchando por
la recuperacién de todos sus territorios y su libre determinacién
en “terroristas”, por lo cual la guerra contra el terrorismo? es en
realidad la continuacidon de guerras de conquista (FIMI, 2006) o de
recursos (Homer-Dixon, 1999, citado en FIMI, 2006).

“Durante la guerra que tuvo lugar en los afios 70 y 80, apoyada
y financiada por los Estados Unidos, el pueblo maya sufrié actos
de genocidio [..]. Mi realidad estuvo llena de amenazas de
destruccion, llena de terror y torturas, secuestros y bombardeos.
Quemaron nuestros bosques, destruyeron miles y miles de hogares.
Quemaron nuestros maices que para nosotrxs son sagrados.

2 Debido a que el antiterrorismo supone un racismo que diferencia por adelantado quién
contara como una vida (que vale la pena vivir, que merece ser protegida y que merece
que se lleve duelo por su pérdida) y quién no (Butler, 2011), pues el racismo deshumaniza
y vuelve ininteligible el valor de los cuerpos ubicados en territorios racializados (Cacho,
2012, citada en Hernandez, 2016); y los Estados Nacidn justifican las leyes antiterroristas
con fines de seguridad publica, es relevante superar el concepto de seguridad definido
desde el miedo al/la otrx y el consiguiente establecimiento de medidas de seguridad
individualistas y violentas, que limitan la libertad de las personas, para pasar a entenderla
como un ambiente sostenible para la vida, redistribucién de la riqueza y derechos
humanos como base para un orden global comprometido con las necesidades humanas
y que de cabida a modos diferentes de ser humanx (Valencia, 2010).
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Quemaron nuestras cosechas, quemaron nuestra Madre Tierra y
Ixs que sobrevivimos quedamos afectadxs a nivel psicoldgico, fisico
y espiritual” (Maria Toj Mendoza, Pueblo Maya Kiche, Guatemala,
2001, citada en FIMI, 2006, p. 36).

Como nos enrostra este testimonio, proporcionado en la Conferencia
Mundial Contra el Racismo, la Discriminacidn Racial, la Xenofobia y las
Formas conexas de Intolerancia de las Naciones Unidas (realizada en
Sudafrica en el 2001), esta violencia militarizada ha asolado a pueblos
indigenas en Guatemala, Chiapas, Bolivia, Chile, entre muchos Otros.
En el caso de las mujeres indigenas y como en todas las guerras, ha
implicado violaciones, embarazos y esterilizaciones forzadas, partos
deshumanizados, tratos degradantes al visitar a sus familiares presxs o al
ingresaraservicios desalud, y encarcelamientos por presunto “terrorismo”
(Gargallo, 2014), lo que enrostra multiples violencias: sexuales, gineco-
obstétricas, Estatales, por nombrar algunas (Quifimil, 2015).

e El empobrecimiento sostenible de los Pueblos Indigenas, de la
mano de otrasformas deviolencia extrema heterowingkapatriarcal
intrinsecamente asociadas con las crisis econdmicas g-locales y
el avance despiadado del neoliberalismo transnacional, como la
trata de mujeres indigenas relacionada al comercio de érganos
y servidumbre esclavista (incluyendo su reclutamiento forzado
a carteles del crimen organizado), su sobrerrepresentacion en
la base piramidal tanto delictiva (encarceladas por presunto
terrorismo o por presunto microtrafico o narcomenudeo) como
de las fuerzas armadas o del orden publico?, en contextos de
migracion y desplazamiento forzado.

Al respecto, ya que la “apropiacion de tierras no es imparcial con
respecto al género y los derechos de las mujeres indigenas interactian
con las violaciones de los derechos colectivos a la tierra” (ONU, 2015,

24 Un andlisis desgarrador e irrefutable acerca de esta sobrerrepresentacion en la base
piramidal delictiva de las mujeres indigenas se encuentra en el texto de Aida Hernandez,
La “Guerra contra el Narco”: Violencia de género, militarizacion y criminalizacion de los
pueblos indigenas (2016). Asimismo, el articulo de Rauna Kuokkanen, Globalization
as Racialized, Sexualized Violence: The Case of Indigenous Women (2008) muestra la
cooptacion de las mujeres indigenas en las filas de la milicia norteamericana, quienes
por sus condiciones multiples de marginaciéon como indigenas, madres solteras, pobres
y sin estudios “optan” por sumarse a las filas de la armada. Ambas lecturas ilustran
nuevas estrategias para continuar la agenda exitosa de asimilacién, colonialismo y
despojo de los Pueblos Indigenas.
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p. 4), dicha apropiacion empeora las condiciones de vida de las mujeres
indigenas, haciéndolas mas vulnerables al abuso, la violencia sexual, la
explotacion y la trata. Asi, por ejemplo, los efectos secundarios de las
violaciones de los derechos sobre la tierra como el deterioro de su salud
y la pérdida de sus medios de subsistencia tradicionales (tales como la
recoleccion de alimentos, la produccidn agricola y/o el pastoreo) afectan
a las mujeres indigenas desproporcionadamente, pues la compensacién
y los puestos de trabajo tras la confiscacion de la tierra tienden a
“beneficiar” a los hombres de las comunidades indigenas; y los marcos
patriarcales de “propiedad” indigena obstaculizan la tenencia y herencia
de tierras, especialmente cuando las mujeres enviudan (ONU, 2015).

En cuanto a la violencia en nombre de la “Tradicion” o violaciones
de derechos humanos de las mujeres justificadas en el nombre de la
cultura, religion o costumbres (como la mutilacidon genital femenina,
el matrimonio precoz forzado, los “crimenes de honor”, la violencia
familiar y de pareja), éste es un concepto adoptado por FIMI (2006) para
criticar la pseudoneutralidad ética del término “practicas tradicionales
perjudiciales o nocivas”, de la ONU, pues por un lado, justifica la
violencia sobre la base del relativismo cultural del concepto practicas; y
por otro, asume que dichas “practicas” son “tradicionales” o “antiguas/
ancestrales”®. Lo anterior, genera la falsa dicotomia Derechos versus
Cultura, reforzando dos ideas coloniales por antonomasia: que es la
cultura la que subordina y oprime a las mujeres y la modernidad la
que las libera (negando que la modernidad es en si misma un sistema
cultural (Engle, 2003, citada en FIMI, 2006); y que la tradicidon y la cultura
fuera inherente e inmutable, exdtica, “estdtica, sagrada, homogénea
y existente por fuera de las fuerzas de la historia y la politica [y la
economia]” (FIMI, 2006, p. 29).

Esta falsa dicotomia es desafiada por las hermanas indigenas, quienes
nos recuerdan que todas estas violaciones de derechos de las mujeres
son practicas patriarcales cometidas en nombre de la cultura, religion o
costumbres, e insertas en procesos de empobrecimiento, migraciones y
desplazamientos forzados.

% Olvidando la ONU en su definicion practicas de la modernidad nefastas por su violencia
de género como las violaciones sexuales durante citas o fiestas, los concursos de
belleza infantil, el 90/60/90 y el canon femenino en tacos y sempiternamente joven,
a costa de dietas, productos de la industria cosmética y dietética y del boom de las
cirugias estéticas.
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Ya que “la negacién del derecho colectivo a la libre determinacion de
los Pueblos Indigenas es en si misma una forma de violencia contra las
Mujeres Indigenas, y al mismo tiempo un contexto para muchas otras
violaciones de derechos humanos, incluyendo la violencia de género”
(FIMI, 2006, p. 42), el abordaje de la violencia intrafamiliar y de pareja
debe considerar:

e En sus estrategias antiviolencia de género (incluyendo Ia
criminalizacion de la violencia de pareja), la violencia estructural
e inclusive fisica perpetrada por los mismos Estados en contra
de las mujeres indigenas y de sus pueblos. Asi, el arresto forzado
aumenta la intervencién del Estado y el control sobre las vidas
de las mujeres indigenas y sus familias (junto con las vidas de
Otras mujeres y familias de color, migrantes y pobres), quienes
son examinadas de manera desproporcionada por los sistemas
estatales de servicios psicosociales, juridicos y migratorios (Coker,
2004, citada en FIMI, 2006).

e Al respecto, el que una mujer indigena de comunidad abandone a
su pareja abusiva requiere que se separe y aleje de su comunidad,
lo cual representa amenazas de violencia y disrupcion espiritual o
cultural que las mujeres no indigenas no enfrentan; por lo que las
casas de acogida o refugios sin perspectiva intercultural pueden
convertirse en espacios de violencia heterowingkapatriarcal,
perpetrando desde la asimilacién forzada a la discriminacion y
violencia racista por ser indigena (FIMI, 2016).

e Elasegurar el debido proceso a Ixs miembrxs de las comunidades
indigenas como obligacién de los Estados, es esencial para
garantizar los derechos de las mujeres indigenas y de Otras que
han sufrido violencia por parte de sus parejas y por parte del
Estado. De no ser asi, los llamados a “denunciar” o a acercarse a
los servicios estatales seran en vano, pues resulta paradojal pedir
ayuda a quienes, en vez de proteger, reprimen.

e El relacionar las estrategias contra la violencia de género con
estrategias para restablecer los derechos de los Pueblos Indigenas.

Si bien las mujeres indigenas rechazan la idea que la violencia machista
cometida por los hombres indigenas sea otra consecuencia negativa de
la colonizacidn, y plantean que la violencia contra la mujer no es esencial
ni natural a ninguna cultura, identificandola como un fenémeno negativo
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gue afecta el equilibrio de la familia y de la comunidad (Mercado, 2011;
Painemal y Richards, 2011, citadas en Palma y Sandrini, 2014), que
desestabiliza el principio indigena del buen vivir (al ser un mecanismo
de poder y control para conformar y mantener las relaciones de poder
dentro de la pareja y las familias), reconocen que:

“Para los hombres indigenas, esta disfuncién estd basada en la
violacidon de los derechos colectivos de sus pueblos, incluyendo la
pérdida de territorios, tradiciones, formas de vida, suministros de
alimentos, fuentes de medicinas, redes sociales y otros elementos
gue brindan la salud emocional y una identidad masculina positiva.
Las violaciones a los derechos colectivos también han determinado
que los hombres indigenas estén afectados por los conflictos
armados, la destruccion ambiental, el desplazamiento forzado,
los procesos de migracién, urbanizacién, racismo, desempleo
y pobreza, y han expuesto a los hombres indigenas a las drogas,
alcohol, modelos de masculinidad basados en la dominacion
y las doctrinas religiosas [...] Todos estos factores contribuyen a
promover la violencia de los hombres indigenas contra las Mujeres
Indigenas, considerando el término de “violencia doméstica” tanto
inadecuado como ahistorico” (FIMI, 2016, p. 35).

e Que la utilidad de los procesos de justicia restaurativa “depende
de que Ixs participantes en realidad condenen la violencia contra
las mujeres” (FIMI, 2006, p. 34). Por eso mismo, se critica la
aplicacién del derecho consuetudinario indigena en delitos
de violencia intrafamiliar, apelando al Convenio 169 de la OIT,
en base al cual Tribunales de Justicia han establecido acuerdos
reparatorios o la conciliacién tradicional®® (como pedir disculpas
publicas, comprometerse a no reiterar los hechos de violencia
o asistir a terapia familiar), transgrediendo el derecho de las
mujeres a vivir una vida libre de violencia y desestabilizando el
principio indigena del buen vivir (Quifiimil, 2015).

% Los cuales estan prohibidos en leyes nacionales en la materia como en la Convencién

Belém do Par3, pues la aplicacién de estas medidas “tiene efectos contraproducentes
en el acceso a la justicia para las mujeres victimas de violencia. También la CIDH ha
indicado que promover la conciliacién bajo la premisa de que las partes involucradas
se encuentran en igualdad de condiciones de negociacion, es erroneo. Por su parte la
Organizacidon Panamericana de la Salud (OPS) agrega que el desequilibrio de poderes
en los acuerdos de conciliacién aumenta el riesgo fisico y emocional de las mujeres,
ya que los acuerdos no son generalmente cumplidos por el agresor (MESECVI, 2012,
citado en CHIRAPAQ y ECMIA, 2013, p. 20).
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En cuanto a este punto, y ya que lo que abunda no dafia, a continuacion
cito textual Declaracion respecto a lamala aplicacidén e interpretacion por
parte de la justicia chilena acerca del Convenio 169 de la OIT (sustentada
en estereotipos y resoluciones racistas y discriminatorias hacia las
mujeres mapuche?’), en Encuentro Nacional de Mujeres Indigenas de la
Asociacion Nacional de Mujeres Rurales e Indigenas (ANAMURI, 2013,
citada en ANAMURI, FACSO y FONIS, 2015, pp. 48-49):

“La violencia machista no forma parte de la cultura ancestral de los pueblos
originarios”

Durante los dias del 19 al 21 de marzo, ANAMURI en la ciudad de Padre Las Casas,
mediante la Comision Nacional Indigena y con la participacion de las representantes
de las organizaciones de mujeres de los pueblos Aymara, Collas, Diaguitas y del Pueblo
Mapuche, se llevd a cabo el “Encuentro Nacional de Mujeres Indigenas Identidad,
Cultura y Derechos”.

En este contexto, hemos tomado conocimiento por la prensa —Diario Austral, del 11
de marzo de 2013— que en numerosos casos de violencia contra las mujeres mapuche,
se ha invocado la supuesta costumbre mapuche, en el marco del Convenio 169, que
ha finalizado con las disculpas publicas de los agresores y nada mas.

Frente a esa situacién, queremos ser claras y tajantes:

La violencia machista, heredada del sistema patriarcal, NO forma parte de la cultura
ancestral del pueblo mapuche, y de ningln pueblo indigena de nuestro pais.

Rechazamos terminantemente que se esté utilizando un valioso instrumento
internacional como lo es el Convenio 169 de la OIT para evadir el cumplimiento de
penas por haber cometido un delito y atentar contra los derechos de las mujeres.

Por tanto, hemos estimado necesario hacer presente a nuestras organizacionesy a la
opinién publica nuestro desconcierto e indignacidn ante las noticias aparecidas en el
diario El Austral que mas de doce casos de violencia ejercida en las mujeres Mapuche

27 Para mayor informacion ver Yamuwvn mu ka poyen tafii ixofij mogen amuleay tafi
kvme mogen. Con respeto y amor por las distintas vidas, avanzamos hacia el buen
vivir. Sistematizacion de nvxamkawvn (encuentros de conversacion) y definicion
de propuestas entre mujeres y organizaciones mapuche en torno a violencia
contra mujeres mapuche y aplicacion de sistemas de justicia propia (Contreras,
Mercado, Tragolaf y Zegers, 2015). Otro ejemplo aberrante de estereotipos y mitos
heterowingkapatriarcales, racistas y discriminatorios hacia las mujeres indigenas,
plasmados y perpetuados por marcos juridicos, es el caso de la Ley Chilena N° 16.441,
conocida como la Ley Pascua (de 1966), que supuestamente crea el Departamento
de Isla de Pascua, y que en sus articulos 13 y 14 establece que a todos los nacidos en
territorio insular, independiente de si son o no rapa nui, y a quienes cometen delitos
sexuales (abuso o violacion) dentro del territorio de la Isla, se les impondra una pena
inferior en un grado al minimo de lo sefialado por la ley para este delito, asi como la
posibilidad de acceder a beneficios carcelarios, como si las hermanas y nifixs rapa nui
fueran “originariamente abusables”.
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como fueron mediante la Defensoria Publica, el Juzgado de Garantia y la Corte de
Apelaciéon que trasgrediendo lo dispuesto en las sanciones penales para los agresores
han utilizado o distorsionada lo establecido en el convenio 169 de la OIT en el articulo
9 y 10 que seiala: “Que debe respetarse las formas en que las culturas resuelven
sus conflictos” para absolver a los agresores sefialando que este flagelo que sufren
las mujeres obedece a su cultura y se resuelve con una simple disculpa publica y el
compromiso de concurrir a terapia.

Nos parece inaceptable esta distorsionada interpretacion que pone al pueblo
mapuche como insensible ante la violencia que sufren las mujeres, de ahi que nos
asiste la duda que sus valores culturales y espirituales sean también pisoteados por
sus autoridades proporcionando cartas de aval o buenas conductas a los agresores
ante tan indigna conducta.

Nos parece de una extrema gravedad esta situacidn, por la cual mediante la Comision
Nacional Indigena, de ANAMURI, exigimos a las autoridades chilenas tomen la justicia
en su justa dimension en que no signifique una nueva forma de violencia a las mujeres
mapuche y hacia todas las formas de discriminacién contra la mujer.

Comisién Nacional Indigena, ANAMURI. Chile.

Por otra parte y para abordar la violencia contra las mujeres indigenas
en el contexto de pareja, se deben trabajar las otras formas extremas
de violencia contra las hermanas indigenas. Al respecto, el manual en
prevencién de violencia de pareja en comunidades mapuche, en el
contexto de otras formas de violencia que se ejercen hacia las mujeres
de los Pueblos Indigenas, “Caminando Juntas hacia la recuperacion del
Kvme Mogen y el Azmapu”, realizado el 2015 por ANAMURI, FACSO y
FONIS (y testeado con lamngen de la VIII, IX y XIV Regiones en Chile), nos
ilumina el caminar intercultural, visibilizando:

e Que el abordaje sobre la violencia contra la mujer debe partir de
una conversacion sobre la identidad indigena (entendida como
auto-identificacién a un pueblo) y la forma de recuperarla.

e Que “tenemos y nacimos de una historia de violencia” (Contreras
et al., 2015, p. 9), reconociendo las manifestaciones de violencias
cotidianas (tanto coloniales como patriarcales, es decir,
heterowingkapatriarcales). Para ello, metodolégicamente se
propone utilizar el siguiente esquema del entramado de violencias
intimas y sociales que afectan a las mujeres indigenas, basado en
la figura 9 (ANAMURI, FACSO y FONIS, 2015, p. 20), planteandolo
siempre como un diagrama incompleto:
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Violencia
Estructural

Violencia Violencia
Institucional Ambiental

Racismoy
Discriminacion
“étnica”

Violencia Mujeres

Espiritual Indigenas

Violencia

Violencia...
Politica

Violencia
de Género

Fuente: ANAMURI, FACSO y FONIS (2015). Manual de trabajo en prevencion de VIF
“Caminando Juntas hacia la recuperacion del Kvme Mogen y el Azmapu. Santiago, Chile:
FACSO Ediciones.

El auto-cuidado y la desvictimizacién, por ejemplo, a través
de la practica de la recapitulacién, que desde el recordar
corporalmente y revivir los acontecimientos dolorosos de la vida
en pos de un proceso de sanacidén que haga recobrar el estado
de equilibrio, armonia e integridad bio-psico-socio-espiritual que
teniamos al nacer (Sdnchez, 2003, citado en ANAMURI, FACSO U.
Chile y FONIS, 2015), se transforma en un ejercicio colectivo de
empoderamiento y recuperacion, al ser parte del bagaje ancestral
de conocimientos de los Pueblos Indigenas del Abya Yala.

Que la ruta intercultural de la violencia contra las mujeres o
caminos que ellas toman para recuperary ejercer el derecho a vivir
sin violencia, tanto en su comunidad (incluyendo sus autoridades
tradicionales) como en la institucionalidad, es el Sur a seguir. Lo
anterior es central, ya que:

Cuando las mujeres [indigenas] recurren a las instituciones publicas para
denunciar, o buscar algun tipo de ayuda frente a las violencias que estan
viviendo por parte de su pareja, se encuentran, en la gran mayoria de los
casos con respuestas y soluciones insatisfactorias y/o con situaciones de
violencia institucional, victimizacién secundaria o racismo abierto por
parte de Ixs funcionarixs que culpan a las propias mujeres de la violencia
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vivida, “por el hecho de ser [indigena]” (ANAMURI, FACSO y FONIS,
2015, p. 26)%.

No obstante, la profesionalizacién y tecnificacién de las soluciones a los
problemas sociales y de vulneracion de derechos, con la sobrevaloracion
del equipo biopsicosocial y juridico supuestamente altamente capacitadx
versus la invalidacion de las propias mujeres de los espacios colectivos
de participacion social y de las organizaciones femeninas (otra herencia
perversa del sistema neoliberal con su culto a la individualidad y a la
competencia), desempodera el accionar colectivo en la prevencién de la
violencia hacia la mujer (ANAMURI, FACSO y FONIS, 2015).

e Que es fundamental recuperar el tejido social y hablar de este
mal presente, que es la violencia de pareja, sustentado en una
historia de violencia y despojo, sacando dicha problemdtica
del espacio personal para que se transforme en clave para la
autodeterminacion y el control territorial —también del territorio
cuerpo de las mujeres indigenas— (Contreras et al., 2015).

Recomendaciones para asegurar una vida libre de violencia a
las mujeres indigenas del Abya Yala y desafios desde las politi-
cas publicas y desde la cooperaciéon Sur-Sur

Nosotras, las mujeres de los pueblos originarios, hemos luchado
activamente con el fin de defender nuestros derechos a la libre
determinacién y a nuestros territorios que han sido invadidos y
colonizados por naciones e intereses poderosos. Hemos sufrido y
continuamos sufriendo multiples opresiones como pueblos indigenas,
como ciudadanxs de paises colonizados y neo-coloniales, como mujeres,
y como miembrxs de las clases sociales mas pobres. A pesar de esto,
hemos protegido y continuamos protegiendo, hemos transmitido
y continuamos transmitiendo, hemos desarrollado y continuamos
desarrollando nuestra cosmovision indigena, nuestra ciencia vy
tecnologia, nuestro arte y cultura, y nuestros sistemas socio-politicos
y econdmicos, que armonizan con las leyes naturales de la Madre

2 En el caso mapuche “[lJas mujeres expresan distintas formas de violencia Estatal e
Institucional desde la implementacién de politicas y programas de abordaje contra la
violencia hacia las mujeres, manifestando claramente que no son reconocidas en su
identidad como mujeres mapuche, ni tampoco en sus particularidades de contextos
urbanos y rurales [destacando] el cruce de la violencia policial en territorios en
recuperacion, y la violencia que ejercen Ixs funcionarixs en las mismas instituciones
del Estado” (Contreras et al., 2015, p. 17).
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Tierra. Mantenemos los valores éticos y estéticos, el conocimiento y
la filosofia, la espiritualidad que conservan y nutren a la Madre Tierra.
Perseveramos en nuestra lucha por el derecho a la libre-determinacion
y por nuestro derecho a nuestros territorios. Esto lo hemos demostrado
a través de la tenaz postura y capacidad para soportar y sobrevivir la
colonizacion de nuestras tierras durante [mas de] 500 afios (Declaracién
de las Mujeres Indigenas del Mundo, adoptada en el foro de ONGs de la
Cuarta Conferencia Mundial sobre la Mujer, en Beijing, 1995, p. 1).

En base a esta Declaracidon y desde las propias voces de hermanas
del Abya Yala, rescato de todo este recorrido, para la tarea titanica y
desafiante de asegurar una vida libre de violencia contra las mujeres
indigenas del Abya Yala, desde las politicas publicas del continente y
desde la cooperacidn Sur-Sur, al menos las siguientes recomendaciones:

e Reconocer, historica y situadamente, el despojo de los territorios
como una violencia fundacional para las mujeres indigenas,
que lleva, por un lado, a reconocer los derechos colectivos de
los Pueblos Indigenas como elemento central de las iniciativas
antiviolencia de las mujeres indigenas; y por otro, a conciliar
integralmente los derechos colectivos e individuales de las
hermanas indigenas desde el buen vivir o vivir bien comunitario,
integrando la demanda de autodeterminacién y autonomia en
el territorio soberano que también debiese ser el cuerpo, en un
contexto colonial y heteropatriarcal, nacional como indigena.

Esto porque:

“Iplara las Mujeres Indigenas la sistemdtica violacién a los
derechos colectivos como Pueblos Indigenas es el factor de
mayor riesgo para la violencia de género, incluyendo la violencia
perpetrada dentro de las comunidades. Por lo tanto, las estrategias
antiviolencia de las Mujeres Indigenas estan basadas en la defensa
de los derechos colectivos de sus pueblos” (FIMI, 2006, p. 15).

e Descolonizar y despatriarcalizar los conceptos y abordajes de la
violencia de género contra las mujeres indigenas, repolitizando el
concepto feminista de interseccionalidad en las manifestaciones
extremas de violencia contra las hermanas indigenas (de por
si, heterowingkapatriarcales), con su anclaje histérico en el
Genocidio Colonial, hoy reeditado en Feminicidios.
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Para las Mujeres Indigenas, la violencia de género es definida
no solo por la discriminacién de género dentro de los contextos
indigenas y no-indigenas; sino también por un contexto de
continua colonizacién y militarismo, racismo y exclusién social,
politicas econdmicas y de “desarrollo” que aumentan la pobreza.
Estos fendmenos son interactivos y mutuamente influyentes,
al igual que los distintos aspectos de identidad que definen las
experiencias de violencia de las mujeres y sus estrategias de
resistencia (FIMI, 2006, p. 14).

Al respecto la conceptualizacion indigena de la violencia contra las
mujeres propuesta en el Informe Complementario al Estudio sobre
Violencia contra las Mujeres del Foro Internacional de Mujeres Indigenas
(FIMI, 2006) refleja la multiplicidad de formas en que la violencia
contra las mujeres es mediada por la interaccién de identidades o
interseccionalidad. Este Informe reconoce la violencia contra las mujeres
“como una violacién a los derechos humanos de alcance universal, la
cual es mediada en cada caso por aspectos de la identidad que van mas
alla del género, como [la] raza, clase, casta, religidn, orientacidn sexual,
situacion geografica” (p. 14).

Al analizar y abordar la violencia de género contra las mujeres indigenas
desdelasinterrelaciones entre distintos aspectos de laidentidad (y no solo
desde el género, analisis miope que suele despolitizar las manifestaciones
cotidianas de violencia que afectan a las mujeres indigenas) y las formas
en que son usados para resaltar privilegios u opresién, FIMI (2006)
recuerda trabajar siempre desde la interseccién y descolonizacién de
tres movimientos: los derechos colectivos de los Pueblos Indigenas, los
derechos humanos y los derechos humanos de las mujeres.

e Resignificar, descolonizar y despatriarcalizar la concepcién de
los derechos humanos vy las categorias de familia, comunidad y
Estado (FIMI, 2016) para abordar las manifestaciones extremas de
violencia contra las mujeres indigenas.

Derechos Humanos porque convencional/occidentalmente hoy son
entendidos como individuales en vez de colectivos, pues “el defender el
derecho de las Mujeres Indigenas a tener una vida libre de violencia de
género requiere de una revision fundamental del paradigma tradicional
de derechos que postula al individuo como sujeto de derechos” (FIMI,
2006, p. 17). Este binarismo juridico corrompe de raiz los tratados
internacionales en materia de proteccion de las mujeres al categorizar
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la violencia de género como actos que ocurren en “cierta familia,
comunidad y Estado”. De alli la urgencia de resignificar dichas categorias
y asi posibilitar el visibilizar y abordar otras manifestaciones extremas
de violencia de género contra las mujeres indigenas.

Familia porque el modelo de familia nuclear burguesa y heterosexual,
atomizada en un hogar individual, refuerza el aislamiento de las mujeres
indigenas, reproduciendo las relaciones de poder patriarcales dentro de
la familia y comunidad indigena.

Comunidad porque como espacio bio-geo-temporo-politico es diferente
para los Pueblos Indigenas y no Indigenas. Desde el actual marco de
los derechos humanos la comunidad es fija en términos temporales
y limitada al presente. Pero para los Pueblos Indigenas incluye Ixs
ancestrxs como a las generaciones venideras como integrantes de sus
comunidades®.

Por eso: “[u]ln marco legal en el cual el pasado y el futuro no existen,
no puede proteger adecuadamente los derechos de Ixs ancestrxs o de
las generaciones por venir, quienes son miembrxs integrales de muchas
comunidades indigenas” (FIMI, 2006, p. 19). De hecho, en el Informe del
Foro Internacional de Mujeres Indigenas, ya en el 2006 se planteaba a
los paises el procurar guiarse bajo el principio de la Séptima Generaciodn,
por el cual toda toma de decision es realizada teniendo en cuenta el
impacto de nuestras acciones en el bienestar de la séptima generacién
que esta por venir.

Estado porque su conceptualizacién de los territorios, las fronteras, la
ciudadania y la residencia de las mujeres indigenas difieren de las que
historicamente han construido los Pueblos Indigenas, exponiéndolas
a mayor violencia. Por ejemplo, las hermanas indigenas del Altiplano,
pastoras y ndmades, muchas veces son sujetas de multiples violencias
de género y de clase/raza cuando las fronteras nacionales dividen o
invaden sus territorios. Como no recordar el suicidio de las hermanas
colla Justa, Lucia y Luciana Quispe en 1974, tras la llegada de los
militares a su territorio®’; o la travesia diaria de las hermanas miskitas,

2 De hecho, FIMI (2006) considera que la erradicacion del pasado y el futuro no es
inherente al marco de los derechos humanos, explicitando como excepciones a esta
interpretacion occidental de éste, la Declaracion de Rio sobre Medio Ambiente y
Desarrollo del 92.

30 Para mayor informacion ver “Las Nifias Quispe”, pelicula del 2013 basada en este
suicidio interseccional y feminicida.
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cuyos territorios se encuentran divididos entre los paises de Nicaragua
y Honduras, quienes cruzan las fronteras nacionales todos los dias para
trabajar la tierra o recolectar plantas medicinales, enfrentando el riesgo
de acosos, extorsiones y violaciones por parte de los agentes del estado
en las fronteras “nacionales” o el ser victimas de trata al no poder cruzar
legalmente dichas fronteras.

e Incorporar manifestaciones extremas de violencia contra las
mujeres indigenas, que son particulares a éstas, inclusive en
las legislaciones nacionales, tales como la violencia espiritual,
epistémica, ecoldgica/medioambiental y transnacional o g-local.

e Co-construir con las mujeres indigenas politicas publicas y planes
de desarrollo interculturales e interseccionales, para erradicar
las manifestaciones extremas de violencia contra las mujeres
indigenas con Enfoque de Derechos Humanos (colectivos e
individuales) desde el buen vivir o vivir bien comunitario, principio
gue podria dialogar y ampliar el Norte de la Cooperacion, es decir,
el desarrollo inclusivo y sostenible, por ejemplo, a través de la
Etica de los Cuidados y la Cuidadania®, que pone en el centro de
la vida lo mds importante, es decir: la Vida.

La elaboracidn conjunta de politicas y planes debe ir mds alld del principio
del consentimiento libre, previo e informado de la OIT, en pos del ejercicio
del principio de libre determinacion, facilitando la recuperacion del
protagonismodelashermanasindigenas, quienes “[e]nsurol de guardianas
del conocimiento ambiental, técnico, cientifico, cultural y espiritual [...]
poseen las claves para combatir la pobreza en sus comunidades, creando
e implementando las estrategias para el desarrollo sostenible en todos los
niveles de formulacion de politicas” (FIMI, 2006, p. 28).

e Subsanar urgentemente el subregistro de las multiples formas
de violencia contra las mujeres indigenas y su desagregacion
por clase, religion, edad, discapacidades, zona de residencia,
incluyendo a los pueblos que son ndémadas, seminémadas,
migrantes, en transicién y desplazados (FIMI, 2006 y CHIRAPAQ y
ECMIA, 2013), en pos de la recoleccidn regular y exhaustiva sobre

31 Pues los Cuidados ponen al centro la produccién y mantencién de la “vida” (Prieto y
Serrano, 2013); y la Cuidadania apela a la construccion de una sociedad que busca la
sostenibilidad de la vida, desde un sistema econdmico-social basado en la cooperacion,
la interdependencia, la reciprocidad y la horizontalidad y no en la légica acumulativa.
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los actos de violencia perpetrados contra mujeres indigenas en
estadisticas de delitos oficiales, incluyendo las de feminicidios.

Velar porque en los objetivos e indicadores acordados para
hacer el seguimiento de los Objetivos de Desarrollo Sostenible se
incluyan formas de medir e incentivar los avances en relacion con
las comunidades y las mujeres indigenas (ONU, 2015), como es el
acceso a los territorios y los recursos naturales.

Ya que un cumulo de investigaciones reconocen la pobreza o
empobrecimiento sostenible de los pueblos indigenas (que en si mismo es
una forma de violencia extrema) como el principal factor de riesgo para la
violencia de género, es crucial descolonizar dicho indicador y relacionarlo
con la pérdida de los territorios. Por ende, el deterioro de los medios de
produccion y consumo sostenibles serian los principales indicadores de
pobreza en las mujeres y Pueblos Indigenas y no el ingreso (FIMI, 2006).

La rehabilitacién (por ejemplo, via reforestacién) de las tierras
indigenas destruidas, tanto por parte de las empresas como
de los gobiernos que han permitido dicha violencia ecoldgica y
racismo ambiental, pues la recuperacién de las tierras ancestrales
no solo permitira la prolongacién de los Pueblos Indigenas, sino
también de los roles de poder realizados por las hermanas en
el continente, salvaguardando asi sus conocimientos y practicas
ancestrales, espirituales, sanatorias y alimentarias por ejemplo.

Asumir que las mujeres indigenas, al igual que la tierra, son
sometidas, explotadas, desplazadas, encarceladas, tratadas,
violadas y asesinadas, y que en “esta embestida de violencia y
despojo, los cuerpos de las mujeres [...] se han convertido también
en territorios para ser invadidos, destruidos, desaparecidos”
(Hernandez, 2016, p. 8), impele a mirarse en el espejo de la
HIStoria, desempolvar la memoria del Genocidio Colonial y su
reedicion en Feminicidios, y dejar de ser cémplices de las neo o
recolonizaciones que se encubren bajo otras denominaciones,
aparentemente “neutras”, como los términos de globalizacion y
libre comercio, que resignifican y reivindican la violencia como
herramienta de enriquecimiento y de necroempoderamiento®.

32 Valencia (2010) define necroempoderamiento como “los procesos que transforman
contextos y/o situaciones de vulnerabilidad y/o subalternidad en posibilidad de accién
y autopoder, pero que los reconfiguran desde practicas distdpicas y autoafirmacion
perversa lograda por medio de practicas violentas” (pp. 205-206).
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Asumir que la globalizacion tan trillada e impuesta, en figura y fondo,
es una violencia fisica sobre los cuerpos y las vidas espectralizadas
de quienes viven “en el ominoso paréntesis de lo considerado fuera
de, y por tanto, indigno” (Valencia, 2010, p. 195)%, implica como
condiciéon minima para encarnar esa “sisterhood global”, tan vitoreada
por movimientos feministas del Norte y del Sur, o esa “justicia” de los
movimientos sociales del mundo; y para asegurar el derecho de las
mujeres indigenas a una vida sin violencia (o a vivir en paz como cantaria
Victor Jara) el visibilizar estas vidas como existentes y vivientes, ya que a
pesar de la distribucién geopolitica de la vulnerabilidad y de la violencia,
la cercania o distancia geopolitica no exime de la responsabilidad por la
vida fisica de las Otras®*.

Finalmente, con la esperanza que sean escuchadas con el corazon las
palabras de Berta Caceres Flores, en sus ultimos despojados dias de
vida, quien nos recuerda que:

“Despertemos, despertemos humanidad, ya no hay tiempo.
Nuestras conciencias serdn sacudidas, por el hecho de estar solo
contemplando la autodestruccion basada en la depredacion capitalista,
racista y patriarcal”®.

Y para que vivan las Mariposas, las Bertas Caceres, las hermanas
Quintreman, las Macarenas Valdés, las Machi, las Lorenzas Cayuhan,
para que vivan! porque vivas nos queremos!

3 Al respecto es aportativo lo sefialado por Butler (2010), quien profundiza en la
participacion de la sociedad dominante en la creacidon de una jerarquia valdrica de
personas: unas valen mas, otras menos, y sus cuerpos existen en la medida en que
éstas son etiquetadas o marcadas culturalmente —ya sea por género, raza, clase,
religion, etc.—. Asi, como en la guerra, con Ixs invasorxs e invadidxs, Ixs perdedorxs
y Ixs vencedorxs; asi como con Ixs inmigrantes y Ixs nativxs ocupadxs; asi como con
las mujeres en la HIStoria, algunxs se convierten en “vidas dignas de ser lloradas”, en
el sentido de poner un valor emocional extra a unas vidas mas que a otras, lo que se
relaciona con vidas dignas de ser protegidas y lloradas en caso de ser vulneradas.

34 De ahi que Valencia (2010) proponga pensar el dolor producido por la violencia en el
cuerpo de Ixs otrxs como un recurso politico, resignificando el peso de la muerte en el
entramado capitalista, patriarcalista y gore y haciendo que el dolor y la muerte del/a
otrx sean un estremecimiento de todos los cuerpos. Esto con el fin de desmontar y
deslegitimar una serie de comportamientos que nos vinculan con el culto a la violencia
—como son la violencia decorativa o el papel que juega cada unx en la cadena del
capitalismo gore—; asi como la creacién de modelos humanos alejados de la distopia
gore y del hiperconsumismo neoliberalista.

35 Extracto del Discurso realizado por Berta Caceres Flores al aceptar el Premio Goldman
de Medioambiente, premiacién mas importante del mundo en honor a activistas
medioambientales (también conocido como “Nobel Verde”), el 20 de abril de 2015.
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