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Prélogo
Un libro imprescindible

Las historias presentes conectan con el feminismo y la aparicion de la
novela moderna. En efecto, cuando nace la novela, surge también la
posibilidad de relatarnos unos hechos de manera compleja, y de que ese
relato que hacemos de nosotras mismas y del mundo que vivimos quede
en la posterioridad para que sepamos cdmo se vivia en ciertos momentos
de la historia, en ciertos siglos o cdmo eran las costumbres, el papel de la
mujer o las relaciones sexuales. De manera que, dos siglos después, algo
deja de existir sino sale en las primeras paginas de un periddico. De hecho,
el barco Open Arms da vueltas por el Mediterraneo a las puertas de
Europa, y dentro hay cientos de refugiados cuyas mujeres y nifios se
mueren de frio, pero como no sale en las primeras paginas de los
periddicos, nos importa un pito. Ante ello, la primera herramienta que
tenemos es la narracidon; narrarnos en primera persona, el testimonio, el
relato, la novela que también ha cambiado, y ese cambio es bestial. Es
decir, la forma de eliminar la estructura abstracta con la cual nos quieren
relatar y con la cual nos han relatado desde los medios de comunicacion,
desde los poderes publicos, desde las instituciones vy, sobre todo, desde la
Iglesia durante tantos siglos. La segunda es el humor; reirnos de ellos
porque ahora somos mas y somos mas valientes. Y la tercera es el cuerpo y
la sexualidad: debemos disfrutar y vivir nuestra sexualidad en libertad y
gozar y mostrar el cuerpo que tenemos, porque nuestro cuerpo para ellos
es muchas veces una ofensa y otras veces un campo de batalla, y para
nosotras ha de ser un instrumento de placer.

Este prologo es intencionadamente breve por una razén principal: soy
una mujer blanca. Y, sin embargo, creo necesario reconocer el trabajo de
Abuy Nfubea en la visibilizacidon de todas estas mujeres. La narrativa sobre
sectores acallados y subalternizados, como el de las mujeres negras en
Espafia, resulta imprescindible. Y lo primero que quiero hacer es dar las
gracias a las compaferas africanodescendientes que durante estas cinco
décadas han luchado por el feminismo vy la libertad de la mujer. Es por eso
por lo que estoy aqui; y si ahora estamos viviendo una revolucion



tremenda y extraordinaria es gracias a ellas, a la lucha de millones de
mujeres negras que durante décadas se han jugado la vida en tiempos
mucho mas dificiles. Y si entre todas hemos conseguido crear una red
internacional y solidaria es gracias a que hemos conseguido las
herramientas de comunicacién que nos estaban negando.

El poder construye el relato de lo que somos; una vez que estd hecho
permanece. El dolor de las mujeres con su relato se construye a partir del
relato de los hombres que son incapaces de aceptar tu realidad. El
feminismo es un movimiento politico, y hay otros y de todos los signos, lo
qgue hacen al asumirlo o no es intentar convertirnos en un movimiento
social o incluso en una coreografia de balé-zumba. En tanto en cuanto
quieren usar el feminismo le quitan de raiz lo que es su naturaleza politica
como cualquier otro. El libro de Abuy hace suyo un relato que podemos
hacer nuestro, porque ademas de internacional y solidario, hemos
inaugurado una nueva forma de identificacion que se nos habia prohibido y
que es la base de la lucha de clases, mas alld de las ideas abstractas, sino
historias femeninas frente a las ideas concretas que asocian redes de
identificacion de lo comun, y hay que poder aplicarlo en otros aspectos o
luchas de la vida, como el antirracismo, el womanist, la negritud, el
panafricanismo o el cimarronaje.

El tiempo nos ha ensefliado que dichos silencios jamas son reparados por
las administraciones publicas o los estamentos oficiales. Las voces vy la
presencia de las mujeres negras, como el de otros colectivos obligados —y
no inocentemente— al ostracismo deberian y deben salir a la luz. Los
nuevos modos de comunicacion y el empefio de personas como Abuy
Nfubea no solo reparan, sino que establecen marcos referenciales, son
ejemplo. Pienso ahora en la enorme cantidad de literatura ensayistica que,
sobre todo en las universidades afroamericanas, ha construido un corpus
gue modifica la realidad y modifica también la mirada que los ciudadanos y
las ciudadanas tenemos sobre nosotras mismas. La historia nos construye,
la memoria nos cimenta, sin ellas somos seres incompletos. La
contribucién de obras como la presente no se acaba en si misma. Forma
parte de un numero ingente de aportaciones individuales que en las
ultimas décadas han arrojado luz a historias en la sombra. Ninguna sombra
es inocente. Ninguna luz es en vano. De ahi que quiera hacer constar aqui
mi reconocimiento a esta obra vy, con ella, a todas las que nos ayudan a



crecer y nos completan como sociedad.

Cristina Fallaras
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A Dra. Basilisa Mangue Nfubea Bikie y
A dofa Vicenta Avoro,
A «Concha» Concepcion Albertos,
Adela Ovono, Mary Luz Okomo, Mama Nso Mpweré, Raquel Pereira, Rosa Riguesa y Odetti
Bioko.

Y las que, ayery hoy,
desde la fuerza, paz y alegria,
han sembrado la semilla del amor,
esperanza y kilombo.
A todas las que hoy buscan referencias
en YouTube, pero las tienen en su casa.

Mi pueblo, mi gente, abrid los ojos

Y responded a la llamada del tambor

FRELIMO, FRELIMO
Samora Machel, Samora Machel ha venido
Maputo, Maputo, hogar de los valientes
Nuestra nacidn pronto serd una sola
FRELIMO, FRELIMO
Samora Machel
Samora Machel ha ganado
Mozambique, la lucha contintda
La lucha continua, continta, continta

Y a aquellos que han dado sus vidas

Alabanzas a ti
Maridos y esposas, y todos sus hijos
Segaras lo que siembras

Este continente es el hogar



Mis hermanos y hermanas, pdnganse de pie y canten:

«Eduardo Mondlane no se fue»

FRELIMO, FRELIMO, tu llama eterna
Nos ha mostrado la luz del amanecer
Mozambique, a luta continua
A luta continua, continua, continua
En Zimbabue, a luta continua
A luta continua, continua, continua
En Botsuana, a luta continua
A luta continua, continua, continua
En Zambia, a luta continua
A luta continua, continua, continua
En Angola, a luta continua
A luta continua, continua, continua
En Namibia, a luta continua
A luta continua, continua, continua
En Sudafrica, a luta continua
A luta continua, continua, continua

MIRIAM MAKEBA



Introduccion

Un antecedente a este trabajo esta en el programa especial emitido por
Uhuru Afrika TV, para el dia Internacional de la Mujer en 2014, en el cual
participaron la empresaria Lorena Modu, la abogada Isabel Elunku, la
cineasta y periodista Mbenga A Bilangwe y el director editorial de Uhuru
Afrika TV, Baldw Lumumba.

Otra fuente se encuentra a en la conferencia que pronunci€, en junio de
2018, en la facultad de Ciencias Economicas de la UNED, titulada
«Cuarenta afios de activismo de las mujeres guineanas», donde expuse los
perfiles de género en el panafricanismo en Espania, donde analicé a estas
hermanas a sus organizaciones, sus reivindicaciones y a los espacios
acciones e 1deas y como figuras clave en la conformacion, contribucion y
redefinicion de y la praxis femenina, dentro de esta tradicion. Mi interés
incluye la historica aportacion politica al pensamiento desde el activismo, la
migracion afroespafiola incluyendo también la mal llamada segunda y
tercera generacion,! y que hoy son la esencia del nuevo resurgir del
activismo afrofeminismo.2

Tras el éxito de la convencidn Black Women Day (Leganés, 2016), Odetti
Bioko me pregunto: «¢Cuales son las formas de vida, luchas y culturas
populares cimarronas que construyeron el panafricanismo en Espafia?».
No supe la respuesta, necesité un tiempo para meditarla. Ahora puedo
decir que el punto de partida se debe a las mujeres, puesto que
construyeron las bases del actual movimiento de liberacién negra en
medio siglo. En efecto, estos cincuenta afios han sido un tiempo necesario
y suficiente para estudiar a muchas activistas y sus experiencias. En los
ultimos afios, los intelectuales africanos y las nuevas élites
afrodescendientes se han caracterizado por la falta de voluntad para
cumplir escrupulosamente las tareas de analisis, formacion y defensa de
esos postulados feministas historicos. Consideramos necesario superar
esta ahistoricidad que vive actualmente el movimiento negro: las mujeres y
el panafricanismo. Pretendemos con esta epopeya en femenino superar el



método artesanal de trabajo politico en que se ha basado el movimiento
negro en los ultimos anos, y la forma de conseguirlo pasa por convertir en
ciencia nuestra experiencia de lucha, que es lo que da valor a nuestra
filosofia: la adecuacion a los retos de lo que Martha Trujillo llamé
«panafricanismo del siglo xxi».2 ¢Cémo tomar posicidn, proyectar y poner
en practica esta necesaria transformacion, qué cambios y con qué alcance
de posibilidades e imaginacién? Pero, sobre todo, como decia Aminata
Umoja, «écomo hemos llegado aqui? ¢Como, cuando, quiénes y cual fue el
proceso?».%

Examinamos, pues, el compromiso politico, social, cultural, la experiencia
y el recorrido de las mujeres negras activistas, durante medio siglo (1968-
2018), con sus diferentes luchas, contextos y organizaciones sociales.
Afirmamos que la discriminacién raza y género relegaron a las mujeres
negras a los margenes del movimiento feminista, demostramos cémo estas
activistas lucharon por una comprensién mas inclusiva del movimiento de
la libertad vy la justicia social, ya que consiguieron desarrollar nuevas ideas
sobre las mujeres. Intentamos mostrar cémo las creadoras de
organizaciones como Afromujer Andalucia, Partido de Panteras Negras,
Frente Afro, Los Colours, FAAM de Murcia, E'Waiso Ipola o FOJA, por
ejemplo, ayudaron a estimular el debate entre activistas sobre la
centralidad del género en el desarrollo del panafricanismo, que, en ultima
instancia, ha hecho que muchas de estos colectivos contemporaneos
adopten una critica mucho mas radical contra la colonialidad. La mujer
negra se imagind el activismo de un modo que no solo desafid el sexismo,
sino que redefinid el significado de racializado e identidad. Estas mujeres
son, entra otras, Irene Yamba, Martha Trujillo, Lucrecia Ndong, Norma
Falconi, Pilar Obama, Maria Angeles Ecoro, Aissatou Ndaye, Fatima Djarra
Sani, Natividad Obama, Fatimata Sogho M’baye.

Basilisa Mangue Nfubea, Maaba Nguema o Mbosse Ndiaye, a través de
sus luchas, actividades, escritos, compromisos y charlas transformaron una
era. Fueron el corazén de una poderosa dinamica de acumulacidon social
dirigida sobre el compromiso, los cuerpos, los saberes y la reproduccién
qgue todavia hoy resuenan con fuerza. Hemos recordado a algunas de estas
hermanas en distintos escenarios; uno de estos fue la jornada de la
Coordinadora Antifascista de Madrid (noviembre, 2017), donde rendimos
homenaje a algunas de las militantes de la seccion espafiola de las



Panteras Negras-OEUA como Maaba Nguema o Lidia Thompson.2

En este trabajo nos proponemos involucrar a todas las interesadas en
conocer un capitulo de la historia afroespafiola, que forma parte de la
revolucién social pendiente. La obra esta basada en una dilatada
experiencia, cuya realidad parte de tres premisas diferentes: la primera y
fundamental, la afirmacion de que las mujeres negras siempre han sido
determinantes en el desarrollo de un discurso y una evolucion kemitika
para configurar el panafricanismo y su devenir feminista. La segunda, que
ellas han estado en la centralidad de las luchas sociales. En tercer lugar,
siguen siendo la base de la formacidén, desarrollo y definicién del concepto
de cimarronaje. Reconocemos los sacrificios hechos por estas
revolucionarias negras andnimas, no Unicamente como fundamento de la
necesaria coherencia feminista, cuya influencia sigue siendo determinante
en la evolucién de nuestra estética y las modas, como es el movimiento
natural. Por lo tanto, reivindicamos aqui el rol de nuestras madres, que
fregaban suelos, se prostituian para darnos de comer o/y sofiaban con que
fuésemos a la universidad. También, a aquellas que se atrevieron a desafiar
las normas de la plantacién provocando un gran escandalo publico. Su
reivindicacion es determinante y critica para nuestra lucha contempordanea
por la libertad. Incluso por cosas que hoy consideramos tan normales
como la forma de vestir o reir o atreverse a hablar. La sociedad espafiola
sigue admitiendo un discurso en funcién de la autoria de las negras; suelen
ser bien vistas si no dicen nada o confirman el estatus de subalternidad del
relato colonial. Por eso, son mas visibles en las redes, porque esas
referencias internautas no amenazan la autoridad, la supremacia ni el
privilegio blanco (racismo).

La heterogeneidad de las mujeres negras no ha sido una dificultad para la
definicion tedrica del texto, pues me he servido de las multiples propuestas
conceptuales tanto del ambito académico como desde el propio
movimiento panafricanista (afrodescendiente, «de color», racializado,
subsahariano, africanos, negros, etc.), a fin de evitar ampliar esos largos
debates que aun perduran en la red. Pero sobre todo el interés también ha
estado en el protagonismo que cobran hoy a través de las redes, los nuevos
liderazgos afrofemeninos de blogueras, cuyo argumento discursivo «no
tenemos referentes» consiste en la negacion o desconocimiento
sistematico del proceso histdrico negro en Espafa con una voluntad



explicita de presentarse como la génesis. Como diria Malcolm X: «I’'m the
only Negro in this place»® estas afirmaciones fomentan el
desconocimiento, el negacionismo, el afropesimismo, los discursos
apocalipticos y la catarsis. Otros ejemplos fueron los debates que al
respecto se produjeron entre alumnos de diferentes generaciones durante
el curso Mujeres Panafricanistas, que imparti en la libreria La Canibal de
Barcelona, en mayo de 2017. En ella, una alumna reprochaba a la
generacion anterior la responsabilidad de haber crecido con una falta total
de referencias africanas.

Se da una misma retérica dirigida a un publico blanco de clase media que
consume «negrolandia». La aculturacion no se debia a la falta de
referencias afros. Madres que, llevadas por la educacidn neocolonial,
aspiraban a apartar a sus vastagos de los ambientes negros, y con ello, lo
qgue consiguieron no fue la ansiada integracion sino crear tio Tom con
profundos complejos de inferioridad, cuya crisis de identidad explica muy
bien Franzt Fanon.Z Todo ello se debia a la colonialidad de sus progenitores.
Nosotras, como hijas de Winnie Mandela, debemos combatir estas
afirmaciones y ofensivas contra nuestra abuelas y madres (no importa que
quienes las realizan sean mujeres y negras).2 En la misma linea, Angela
Davis, en su ultimo viaje a Barcelona, afirmé que «atentan contra nuestra
memoria colectiva, nuestro sentido de pertenencia y la fe en la victoria».
De igual modo, Esther Stanford: «No debemos reirle las gracias a las
esclavas que buscan seducir al amo».2 Porque el desafio que nuestras hijas,
las jévenes negras, tienen hoy no es luchar contra el racismo institucional,
sino contra su propia alienacion familiar provocada por el negacionismo
gue ha pasado de madres a hijas y nietas.

Este discurso, lejos de una moda, forma parte de la contrainsurgencia
intelectual, o lo que Macias Nguema llamaba «colonialismo tecnolégico»,
qgue se ha extendido a toda Espafia. Responde mas a una profunda crisis
epistémica de las élites afroespanolas que a una implicacion real.
Alentadas por lo que Amy Jacques Garvey llamaba los «negros lovers».
Esto es, incapaz de enfrentar el racismo en su fase intelectual discursiva,
organica y militar decide pactar con él en términos de autonegacionismo.
También, denominado, por Amy Montemor, «afroconveniencia». Estos
jovenes negros huyen del gueto, y al hacerlo pretenden matar a sus
abuelas, a sus madres, a sus tias... En definitiva, huyen del propio procesoy



se refugian, pero desde la negacidon en internet o lo fashion del proceso.
Sin proceso no hay cohesién, empoderamiento, identidad, referencia,
comunidad. Y, lo mas importante, no hay relato garveyista afrocentrado de
éxito.l2 Con ello nos hemos sumado, constructivamente, a la critica del
afrofeminismo para presentar a las mujeres negras como sujetos politicos
activos con una carga histdrica, que es objeto de reflexion filosoéfica; y seres
pensantes fuertes y lideres panafricanistas sujetos de praxis politica y
revolucionaria en la creatividad reivindicativa de derechos en un sentido
comunitario que, a pesar del pluralismo tedrico y las demandas basadas en
la individualidad, rechaza el universalismo ético como diria Sojourner
Truth.l

Otro aspecto trascendental es la oportunidad de encontrarnos hoy en la
mayor movilizacion del feminismo, sin parangén en la historia. Gracias a las
mujeres, el panafricanismo ha recuperado las calles para los movimientos
sociales, revolucionando todas las esferas de la vida, poniendo debates en
la agenda publica que parecian tabu. Una fuerza que ha hecho de lo
personal algo politico. Apelando a tantas injusticias, ningln partido puede
sustraerse a los debates... para lo bueno y para lo malo. Y aqui reside el
gran éxito del feminismo, que ha conseguido colarse en todos los rincones,
desde las altas esferas, como Ana Botin declarandose «feminista», a los
puntos «morados» en las verbenas de los barrios, los noticieros sobre Ia
violencia sexual, el divorcio, el aborto o la brutalidad policial, etc.

Por eso he procurado que las mujeres aparezcan no como estrellas de
rap, que viajan a reuniones en Davos, Ginebra y Londres haciendo
«turismo revolucionario», sino desde la pertenencia a un contexto social
comunitario, donde, a pesar de la inmigracién y el exilio, los negros tenian
un fuerte pilar matriarcal (madres, tias, abuelas, hermanas, la discoteca, la
iglesia y el barrio). Eso hoy no existe. Por ello, desde la unidad tematica, la
investigacion no asume una responsabilidad académica, sino militante.
Debido a ello, he intentado aproximarme a las genealogias del feminismo
afroespafol, buscando analizar las organizaciones desde las propias
mujeres para establecer la evolucidén del panafricanismo. Por lo tanto, no
pretendo sentar catedra sobre el feminismo o la experiencia de mujeres
negras, porque seguro que hay mas y mejores enfoques alternativos, pero
si abordar, sin complejos, la histérica lucha de las mujeres en el
movimiento panafricanista, tratando de establecer un marco teérico de



corte operativo, que parte del andlisis de la naturaleza variada de estas
mujeres para determinar sus cualidades comunes y puntos habituales. Asi,
se sintetizan las formas, visidon, época, situacion, ambito geografico y otras
cualidades: la mayoria de ellas han pertenecido a una militancia de
estructura horizontal, asamblearia, a veces sin cargos directivos y alcance
local. Otras han sido religiosas, artistas, empresarias, modelos, politicas,
educadoras o universitarias. En cualquier caso, estas cualidades son
suficientes para diferenciar a las mujeres negras, que pueden llegar a
cumplirlas sin saber necesariamente qué es o sin sentirse identificadas con
el panafricanismo. No obstante, una paradoja es que las referencias negras
qgue hoy se insertan en la vida social, politica y cultural espafiola y de la
Ameérica Latina no surgieron de los movimientos feministas, sino que se
formaron en las distintas luchas del movimiento panafricanista desde de
los sesenta del pasado siglo. Luego, el feminismo blanco europeo y el LGTB
realizd una recuperacion parcial de ellas (estética y del espacio discursivo
politico), donde la colonialidad con el tiempo desaparecid. Y, a pesar del
gran salto cualitativo que supusieron las politicas de Rodriguez Zapatero,
las mujeres negras fueron negadas como grupo y sujeto histérico, en tanto
que historicidad, a favor de mujeres blancas de clase media, cuya
experiencia se universalizd al resto de mujeres.

En los ultimos treinta afos (1988-2018), he tenido la suerte y la
responsabilidad de participar modestamente en la direccion de diferentes
luchas promovidas en Espafa y el mundo por el movimiento con un
sinnumero de mujeres intrépidas, sabias, que me han animado, ensenado
y ayudado a amar y escuchar. Exponemos lo que ha estado oculto
demasiado tiempo. Estas mujeres son sujetos historicos, no objetos de
estudio —como hace la antropologia de la mediacion intercultural y otras
formas neocoloniales académicas de moda—.2 Esto cambia nuestra
mirada. Asi, se pasa de los desgastados discursos paternalistas de autores
reaccionarios, que desarrollaron y proyectaron sobre el proceso negro
enfoques darwinianos: rituales que definieron quiénes eran y quiénes
querian que fuesen. El presente, pues, cohabita con el recuerdo a Winnie
Mandela, no solo como referencia de esa esperanza e ilusién que supuso la
derrota del apartheid, sino ante todo testigo de las narrativas del pasado
que pretendemos superar y cuya superacion genera una realidad
determinada. Con la ventaja que nos da el tiempo transcurrido y, teniendo



en cuenta los cambios de época y las condiciones sociales de los negros en
un sentido general, podemos decir que este trabajo es revolucionario, pues
nunca se plasmé un relato e historia de victoria sobre las luchas organicas
de las mujeres negras en Espaia, en su triple condicion y sentido: negras,
mujeres y espafolas.

Partimos de una periodizacién amplia, a saber: una primera ola, que
comienza en los sesenta del siglo xx, influida por el afrotropicalismo, en el
contexto de las provincias espanolas en Guinea Ecuatorial con la primera
alcaldesa en Espaia. Este periodo coincide con la llegada de afrocubanas
quienes a partir de la revolucion castrista se exilian, como la pianista
Zenaida Gonzalez Manfugas, madre del periodista Carlos Montes.2 Una
segunda ola, entre los afos setenta y noventa, donde se articulan luchas
antifranquistas, teorias y practicas marcadas por la lucha anti apartheid y el
Free Mandela. La tercera, que subsume a la cuarta, quinta y sexta, una ola
contemporanea, posterior a Mandela, en la que destaca las luchas
migratorias atravesadas por debates identitarios, incluido el género. La
cuarta va desde el Il Congreso Panteras Negras (1995) hasta el proceso
Omowale. El quinto de Durban 2001 a la PNL 2010 y la ultima hasta 2018,
el decenio afro. Tal periodizacién identifica en la actualidad al menos
muchas corrientes feministas que se reclaman para el panafricanismo,
siendo Winnie Mandela y womanist la que mas afecté al movimiento negro
de Espaia, constituyendo junto a Arcelin el fundamento de la conciencia
del panafricanismo.t En el plano estrictamente biografico e histérico, me
doy cuenta de que las limitaciones histéricas y geograficas a las que
aludimos pueden entorpecer la visidon de conjunto que trato de analizar,
pues me he remontado a antecedentes no conocidos de los siglos Xv, xvil y
XIX con personajes como Chikaba, lyescas, y la duquesa de Alba, siendo
algun aspecto o reducido voluntariamente para poder entender mas y
mejor lo que fue, y sobre todo la dimensidn global de la experiencia del
feminismo negro en Espafia, su proceso, estrategia, centralidad y evolucién
del movimiento negro.

En Espafa, eso solo se pudo hacer con el concurso panafricanista basado
en una preocupacion y vision que planted una doble lucha contra el
elitismo consumista: contra la derecha espanolista, con su culto al
jacobinismo, tradicionalismo y la uniformidad y contra los grupos de
intelectuales y académicos. Alli donde todos fracasaron, los cimarrones



triunfaron. Fracasaron porque continluan evocando la subordinacion
epistémica a la invisibilidad espacial, una violencia propia de la colonialidad
del saber, cuyos paradigmas eurocentrados en circulacién abundan en
consideraciones de diversa indole acerca de la negacion de «lo otro».
Todos ellos —al menos los validados por el mainstream— estan
concretados en la interioridad de todos los discursos y pensamientos
hegemonicos feministas. Al igual que los nuevos grupos afrodescendientes
de internet, al tratar sistematicamente de «inventar la rueda», desde el
complejo de Edipo, acaban matando a sus abuelas, madres y hermanas
mayores que precisamente son el fundamento cientifico del movimiento
negro. Esto cuestiona los marcos epistémicos de la elite negras, pues la
mayoria de las grandes lideres que aqui aparecen, asi como otras
hermanas con los que fundamos los Panteras Negras, no descubrimos
nuestra negritud en la universidad o en YouTube, lo habiamos mamado en
el seno familiar, gracias a nuestras madres, abuelas, tias, hermanas.

No hemos intentado abordar este viaje desde la tipica tradicidn
intelectual de la estructura narrativa y estilo de oratoria euroblanca, como
diria Daniela Ortiz, con el fin de seducir y hacerse entender por el «kamo».22
No he usado la tradicidn intelectual occidental para expresarme, sino la de
las cimarronas, la de las negras del gueto de las hermanas en la puerta de
Stones, sin papeles, manteros y raperos que no aparecen en RNE3, que son
el sujeto de esta historia. Nos hemos esforzado para que nuestro estilo de
oratoria no solo emerja de los comentarios de las heroinas, sino que, a su
vez, sea el reflejo de las experiencias de vida que han tenido. A diferencia
de otros negros de mi generacién, naci y creci en una familia negra donde
las mujeres han sido siempre la principal base de inspiracidon y orientacién
espiritual en la formacion de la conciencia, moral y revolucionaria. Un
entorno donde ellas jugaban un papel central en la transmisidon de saberes
culturales e ideas y acciones vinculadas a la suficiencia doctrinal y la
configuracion de marcos epistémicos. Dichas mujeres no solo apelaron a la
resistencia contra politicas injustas como fue el apartheid, sino que
también me ensefiaron el orgullo de ser y sentirse negro, a la moda, y de
tener una disposicidén para hacer de la experiencia negra la base cientifica
fundamental de las organizaciones negras y el pensamiento. Parte del
legado filoséfico que aprendi de mi madre Basilisa Mangue Nfubea y las
mujeres negras de su generacion como Pilar Ngomo, Carmen Mafana,



Rosa Riguesa, Vicenta Avoro, fue el enfoque de «consciencia negra» del
ogasayefo Nkrumah y Steve Biko. A diferencia de otras, mi madre era de la
creencia de que la liberacién negra no vendria solo imaginando y luchando
por los cambios politicos estructurales, tal y como preconizan las jipis, las
fashion, los progres guays o los afrosocialistas, etc., sino que también se
produciria a través de una transformacidon psicolégica en la mente de la
propia comunidad negra y los estados africanos, bajo el liderazgo vy
vanguardia de las mujeres, lo que Gaida Kamboa llama «negras del
campo». Este andlisis muy actual sugiere que, para conseguir el
empoderamiento (poder negro), la comunidad negra tiene que creer en el
valor de lo que propiamente supone ser negro y eso no se aprende en la
universidad, sino en las familias o las organizaciones de base social
comunitarias como FOJA, FVGEV, Lukum Taka. Por ejemplo, si las mujeres
negras como expresion de la vanguardia creian en la democracia, en la
belleza natural, el feminismo, pero no en sus propios valores como el
panafricanismo, nunca se comprometeran en la lucha por la unidad, la
liberacion de manera sincera, sino que buscaran ser diputadas de
Podemos, PP, PSOE o cualquiera otro partido, sin asumir ninguna relacion
de compromiso con el kilombo.

Por tanto, mi mama decia que la lucha no es para tener «poder blanco en
caras negras», sino para recuperar la conciencia africana en dos etapas: de
la liberacion psicolégica y la de la liberacién fisica. Aunque recitaba al Dr.
King, nunca fue partidaria de sus técnicas, pero si de su estrategia. Tuve la
suerte de ser descendiente de dos de estas heroinas. Es un orgullo haber
trabajado, militado, aprendido y formado a algunas de estas mujeres que
hicieron muchos sacrificios, dando un valor y compromiso absoluto. A lo
mejor no tenian una gran formacion intelectual pero si tenian un espiritu
imbatible, y a través de este valor y compromiso el panafricanismo
encontrd su Unica oportunidad para organizar a la comunidad negra, lo que
resultd crucial para apoyar sus posteriores argumentos sobre la necesidad
del activismo frente al secuestro mental de intelectuales glamurosas cuya
practica es tan habitual, como los quinientos pares de zapatos de
Guillermina Mokuy.%¢

La obra es un recorrido sobre una forma no hegemadnica de feminismo,
contemporanea. Sin pretensiones de ser exhaustivo, pero desde la
conviccion de que la confrontacion de posiciones y experiencias nos puede



ayudar a comprender criticamente la historia de ese movimiento negro
gue nunca sale en los medios debido a sus formas, ideas, interpretaciones
y usos radicales. Una version disidente de la historia de Espafia que se ha
fraguado en las bases. En cierto modo, con la inocencia de aquellas que
ven y buscan qué hacer con lo que ven y escuchan, sin miedo. Utilizamos la
experiencia del movimiento panafricanista porque queremos trasladar al
lector ese espiritu disidente de esas mujeres negras que aman a sus hijos y
odian al amo. Frente a ese negro de la casa tan presente en la opinidn
publica y los medios online cuya dialéctica y oratoria busca seducir al
opresor.

Aqui nos diferenciamos un poco, ya que no analizamos las vivencias de
las mujeres afro como plasmacién literaria de un fendmeno que crece al
calor de las redes sociales, sino de las lideres mas combativas con una base
social real, subordinadas a una estrategia comunitaria y que posibilitan a
esta nueva generacién a abandonar el campo del no-ser.XZ El libro tampoco
estd escrito solo para que los blancos de clase media, seducidos por la
progresia de los internautas con pelo natural «entiendan», sino para un
publico general cuyo transito kemitico, sentido de penitencia y cohesidn
representa una peligrosa actitud. Virtud que Lourdes Antuan esbozé la
noche que se fue Mohammed Ali, y que expresa el derecho a permanecer
negra, estupida e ignorante y finalmente a la accién en el proceso de
construccion de la identidad politica.

Cabe anadir una breve nota sobre las criticas al feminismo desde el
proceso decolonial. La critica del feminismo desde el pensamiento
anticolonial constituye una mirada en torno al problema del racismo, lo que
la feminista, académica y activista mexicana, Karina Ochoa Mufioz llama
feminismos decoloniales en los sures globales.® Supone aceptar que no
existe la poscolonialidad, sino que el problema colonial todavia existe, es
uno, aunque las experiencias de transformacion son multiples. La batalla
por la representacion y la creacion de referentes femeninos en los distintos
ambitos culturales es de gran importancia para la socializacion de las
nuevas generaciones. Toda esta politica de la representacion tiene su
contraparte. La promocion de un feminismo despolitizado es algo inevitable
cuando un movimiento coge tanta fuerza y toca tantos ambitos distintos.
También existen las contradicciones y posiciones dispares. Igual sucede con
la cuestion racial. Las vivencias, experiencias y necesidades de las mujeres



migrantes o racializadas pueden ser distintas, aunque no enfrentadas,
respecto de las mujeres blancas con una vida asentada en el lugar donde
vive. Durante mucho tiempo en el mundo hispano (Espana e
Hispanoameérica y Guinea Ecuatorial y sus instituciones: OEA, SEGIB,
AECID, Fundacién Carolina, Casa América, Casa Africa etc.), la critica al
eurofeminismo forma parte esencial del discurso del conjunto del
movimiento panafricanista de cardcter revolucionario y de las feministas
negras, indias, arabes, paquistanies y de la negritud en general.? Sin
embargo, no son los panafricanista espafioles los que ha acufiado esta
terminologia que ha hecho una gran critica a lo que denominan como
hegemonico y blanco a partir de una genealogia feminista y afrocentrada de
un proceso, que surge hace mucho tiempo, en la modernidad y en la
conquista esclavista. Desde alli las activistas llamaron la atencion sobre
algo que ha sido una constante entre el movimiento de mujeres negras... la
invisibilizacion producida por la epistemologia tedrica de este feminismo
hegemonico neocolonial hacia el movimiento de mujeres negras y otras
opresiones distinta de la de género. La primera critica que siempre hizo el
movimiento negro fue que el sujeto mujer, como un sujeto homogéneo y
estable, parte de las experiencias vividas de las feministas blancas, del norte
y del sur, de clase media con papeles. Esto ha provocado un silenciamiento
hacia un mar de experiencias diferentes que deberian complementar a ese
sujeto.?2 Aqui se insertan las grandes criticas del pensamiento negro frente a
una epistemologia que niega otras experiencias que no partan de la
experiencia concreta de las mujeres blancas, progres y de izquierda.2!

Las panafricanistas como Rufi Maaba, Martha Trujillo, Mbose Ndiaye,
Bilangwe, Maria Ndour... han estado en la batalla ideologica mediante la
dificil y compleja critica del feminismo eurocéntrico. Por ello, fueron
tachados de afroderecha. Cuestion que los panafricanista siempre han
negado, aunque si lo fuera estarian en su derecho; porque creemos que el
Estado tiene la responsabilidad de intervenir en la cuestion social de las mas
empobrecidas, comenzando por la reparacion de las mujeres negras. El
feminismo blanco mantiene, en su praxis, que el racismo no es una cuestion
fundamental en la historia, sino que lo situando como algo subalterno de la
lucha de clases. Para este feminismo concreto solo es importante el género
y, en menor medida, la clase, pero no la raza y menos el racismo.?2 En parte
es comprensible esta vision que tienen las feministas eurocéntricas —la



izquierda blanca en general—. Hasta ahora no podian concebir el racismo
como una cuestion fundamental del debate social, puesto que perderian toda
autoridad moral, doctrinal y discursiva, toda legitimidad y vigencia, toda
importancia; seran las activistas negras, arabes, gitanas, latinas... quienes
emerjan como protagonistas y pensadoras de esa cuestion; pero hasta ahora
el feminismo, como la progresia en general, no acepta o acepta muy mal
esa idea de que las negras en general sean protagonistas, y mucho menos
pensadoras. Que las mujeres negras o indias produzcan obras criticando a
sus diosas eurocéntricos como Simone de Beauvoir, Betty Friedan, Kate
Millett, Emma Goldman, Alexandra Kollontai o Shulamith Firestone,
diosas que colocaron en pedestales al lado de sus homologos Socrates,
Trotski, Bolivar, Karl Marx, Engels, Gramsci, Bakunin, etc. Acaban
imponiendo, como hacia Carme Chacén y otras mujeres que han
desempeiiado cargos de ministro de Defensa. Esto es lo que Yuderkis
Espinosa denomina la «razén feministay, una razon que justifica la invasion
de Irak, Somalia o Haiti, manteniendo y fortaleciendo los vinculos con un
entramado de construccion de pensamiento eurocéntrico, donde se continta
reproduciendo ese ideal de objetividad y neutralidad y, por tanto,
colonialidad al interior de las luchas (véase la actitud del Ayuntamiento de
Madrid, Rita Maestre, con el conflicto de los manteros). Segiin Maaba
Nguema, «coincidimos en objetivos tacticos con el afrofeminismo e incluso
con el eurofeminismo, pero es muy pertinente dejar claro que nosotras
somos ante todo womanist revolucionarias, queremos liberar y unificar en
su conjunto a Africa. Nuestra divergencia con el feminismo progre y guay
blanco es que se fundamenta en la percepcion de la cuestion racial, como
algo ahistorico y antihistorico».

Pero finalmente, al ser el feminismo transversal, tanto la derecha como la
izquierda espafiola y latinoamericana estan adorando en el mismo panteon a
los mismos dioses; aunque con estéticas aparentemente distintas,
exactamente, pero dioses del mismo taberndculo. Las blancas progres de
clase popular y que han desarrollado una conciencia feminista suelen ser el
sector mas reaccionario y racista de la sociedad (la aporofobia no es
racismo, es clasismo). No se trata de quitarle importancia a esa experiencia
de opresion como mujeres blancas, sino de demostrar la universalidad de un
sujeto que ha sido construido a partir de una experiencia muy concreta que
impide que quepan otros. La segunda tesis es la critica del racismo y el



combate por la subjetividad panafricanista: porque las feministas negras
parten de la afirmacion de que el sujeto mujer negra esta construido sobre la
experiencia de las blancas, ya que no tienen en cuenta que existen otras
mujeres que no sean exactamente como ellas, fruto de una mirada
supremacista heredada. De hecho, muchas feministas blancas eurocéntricas
creen que han inventado la rueda y que todos los hombres negros son
potencialmente machistas, violentos, racistas, homofobos y reaccionarios.
Esta vision racista es hegemonica, tiende a ignorar e invisibilizar las
experiencias y reivindicaciones politicas organicas afrocentradas en general,
y aceptan mal, muy mal, que un negro o muchas otras personas
racializadas, simplemente digamos que esos dioses blancos que nos
quisieron liberar no solo no son dioses nuestros, sino que no los hemos
elegido. Y eso exige que el movimiento negro reflexione desde donde
hablamos cuando hacemos teoria y luchamos en la politica. Como nuestra
subjetividad es necesaria y se debe tener en cuenta a la hora de explicitar y
accionar nuestro aparato politico, porque estdn cargadas de subjetividades
que contienen una miopia racial, pues imponen el andlisis en la
concentracion de género y, en ese sentido, continlla ejerciendo una
intencionalidad colonial sobre los pueblos oprimidos en su conjunto, no
solo en los hombres, sino también en aquellas personas blancas que desean
librarse del racismo.

Si queremos documentarnos sobre este particular, El segundo sexo, La
mistica de la feminidad y Sexual Politics son magnificas aportaciones
feministas; sin embargo, es importante sefialar que no fueron escritas
pensando en las personas negras y subrayo lo de personas. Que sus autoras
nunca pensaron siquiera en mujeres ni hombres negros, sino que pensaron
siempre en el mundo euroblanco. Por tanto, sus obras no solo son
eurocéntricas, sino incluso promotoras del neocolonialismo y por tanto
racistas. Decir esto, no nos convierte en patriarcales o enemigos de la
emancipacion de la mujer, sino mas bien en partidarios del feminismo
decolonizado y antirracista, womanist.2

Contra la colonialidad no hay antidoto, sino resistencias. La presente es
una reunion de aportes reflexivos diversos que comparten un caracter como
practicas transformadoras —en palabras de Sylvia Marcos—. Su base
critica son los feminismos decolonizadores que, con sus —finos y
corrosivos— aparatos criticos y sentipensantes, ensanchan las grietas en los



constructos de poder hegemoénico para observar la realidad en otras
latitudes.

El objetivo principal es reinscribir lo politico en lo cotidiano para leerlo
desde la optica afrocentrada, pues la decolonialidad como fendémeno
académico no interesa. Es con este fin que se presentan conceptos como el
de colonialidad del género, formulado por Maria Lugones o el de
esquizofrenia de la subalternidad, acuiiado por Pastora Filigrana, que sefiala
la incongruencia que niega derechos a la cultura gitana, pero la utiliza como
bandera en el mercado turistico espafiol. Un puente articulador de
experiencias, donde se incluyen apuestas decoloniales y anticoloniales,
sabiendo que el problema colonial es uno y las experiencias de resistencia y
transformacion son multiples. Sin embargo, la mera critica del feminismo
por mujeres u hombres no blancos feministas sigue siendo muy dificil,
aunque necesaria. A veces no es constructiva ni se entiende por los sectores,
si esta no va acompaifiada de una empoderamiento y articulacién orgéanica
de las luchas anticoloniales para ganar poder negro, mediante la permanente
construccion de un espacio organico revolucionario de unidad y reparacion,
cuyo resultante debe servir para garantizar una capacidad real de actuacion
politica consolidada dentro y fuera del movimiento negro, conseguir una
verdadera formacion ideoldgica y practica de la militancia, asi como
contribuir a la elaboracion y difusion del nuevo discurso ideoldgico que
necesita el movimiento negro actual en la coyuntura de crisis teodrica y
programatica en que se encuentra la afrodescendencia tanto local como
mundialmente. La estructura y el funcionamiento de los movimientos
afrofeministas y la propia critica del feminismo deben ser referencias
organicas no solo en consonancia con esta funcion, sino con la ventana de
oportunidades que el actual avance politico estratégico del feminismo, en
general, nos brinda a quienes pertenecemos al espacio del no ser.

Nuestro objetivo no es discutir el feminismo decolonial, para ello ya hay
foros, sino contar donde algunas mujeres negras han ido afirmando por la
via de los hechos, el ejercicio del liderazgo comunitario, en el que quienes
estdn presentes no tienen que parecer invisibles ni salvajes ni violentos, ni
el enemigo para verse y sentirse como ciudadanas en la participacion y
representatividad politica.2 Al contrario, hemos puesto especial interés en
el papel de las mujeres en las organizaciones, en especial las que
contribuyeron a la historia de esa lucha que tiene que ver, y mucho, con



nuestro actual contexto que desciende de aquellas cimarronas que
combatieron el apartheid. Estas fundaron el panafricanismo, hoy participan
de las luchas migratorias y cuyas nietas se identifican con el Black Lives
Matter. Cerramos la duda sobre cdmo estas aportaron al panafricanismo,
una de las corrientes de cambios mds importantes desde la muerte de
Franco hasta nuestros dias. Para nada ha sido un viaje afropesimista,
gueriamos plantearnos este proceso histérico desde las protagonistas, que
transformaron y radicalizaron la subjetividad negra en términos politicos.2
Si bien hemos consultado abundantes fuentes bibliograficas y hemerotecas
oficiales, asi como documentos y publicaciones vinculadas al movimiento
panafricanista, también se han recogido mas de 35 testimonios orales a
modo de entrevistas a histdricas militantes con resultados y conclusiones
diversas que nos llevan a detenernos en las posibilidades, los limites, y
sobre todo las conquistas, victorias y batallas libradas con éxito por estas
mujeres negras que han determinado el movimiento panafricanista hoy.

Uhuru!

Visca Arcelin!

Abuy Nfubea
Sant Antoni y Carmel (Barcelona)-El Pozo y Vallecas (Madrid), 8
marzo de 2019

1 No es una terminologia panafricanista debido a su gran carga racista, ya que solo se aplica a los
hijos de los no blancos o racializados. Aqui la empleo para satisfacer la terminologia del mainstream
eurocéntrico.
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1
TRADICION CIMARRONA

Lo primero que hay que dejar claro es que la tradicion de las mujeres que
forma parte del colectivo histérico de mujeres negras revolucionarias que
aqui aparecen no surgio del sufragismo, la izquierda caviar, las luchas
obreras ni de la revolucidn rusa, ni de la revolucion espaiiola de 1926, ni de
la revolucion cubana, ni de Betty Friedan, ni siquiera de la critica del
patriarcado, sino del cimarronaje, corriente filoséfica anticolonial de la que
bebieron las ideologias socialistas del siglo XIX, que establecié los
mismisimos pilares de los movimientos sociales, elaborando las
herramientas conceptuales esenciales, que permitieron realizar esa critica
del patriarcado.

Solo teniendo esto claro podemos comprender el fenémeno del
panafricanismo. En ese sentido, fue en Angola, durante los siglos xvi al
XV, donde mujeres valientes de origen Kongo-ndongo se opusieron por la
via de las armas al comercio de esclavos trasatlantico, y unas de ella fue la
reina de Matamba, Ana Nzinga Mbandi, cuyo ejemplo seria seguido por la
legendaria Kimpa Vita. Esta, a comienzos del siglo xviil, fue quemada viva
por los portugueses en complicidad con la Iglesia Catdlica Romana por
haber liderado insurrecciones contra la esclavitud en el antiguo Imperio de
Kongo Dia Ntotela. Este fue el papel de las mujeres revolucionarias
esclavizadas cimarronas.

La forma mas significativa para el proceso de liberacion africana fue la
participacion en los palenques, kilombos o cumbes, es decir, la accién de
aquellos que nunca interiorizaron la sumisidon, porque nada mas bajarse
del barco buscaron la forma de huir de las plantaciones. En esta época, la
situacion de la esclavitud negra femenina es todavia mas compleja, puesto
que los hacendados, previa violacidon, casaban a sus esclavizadas con
finalidad reproductiva, debido a que, de esta forma, tendrian una «nueva
hacienda». Otro uso que se le dio a la mujer africana por el poder



institucionalizado representado por el capitalismo, asi como curas,
soldados, propietarios y mayordomos, y que todavia hoy continda, fue el
de objeto sexual.

Ante ese cuadro deshumanizante, las esclavizadas se hicieron
cimarronas, que es la esencia y origen histérico del panafricanismo. Las
cimarronas avanzaron luchas contra el sistema patriarcal que se
desarrollan desde tiempos inmemorables en el Imperio espafiol. Incluso
antes de llamarse feminismo ya existian sujetas cimarronas que luchaban
contra el machismo, la heteronorma, etcétera. Esta lucha ha tomado una
relevancia significativa a la hora de discutir cdmo combatimos el actual
sistema patriarcal, neocolonial y capitalista. En los quilombos se practicaba
el policultivo de alimentos como maiz, mandioca, frijoles, patata dulce,
cafa de azucar y platano. Los palmarinos conocian la metalurgia vy
fabricaban utensilios para la agricultura y la guerra. Trabajaban también
con la madera y la ceramica. La palmera pindoba, cuya abundancia en la
region dio origen al nombre del quilombo, era usada en la fabricacion de
aceite, produccion de bebidas, cobertura de casas hechas de madera y
tejido de cestos y cuerdas. Las actividades se destinaban inicialmente a la
subsistencia, pero los negros rebeldes llegaron a realizar comercio con
villas e ingenios de la region. El cimarronaje femenino tendié a la busqueda
de un lugar donde la mujer recobre su dignidad y hermosura corporal y
espiritual, descuartizada por el latigo, el trabajo forzoso, la violencia de
género y la vejacion sexual. «Cimarronear» fue y sigue siendo una actitud
ética para recuperar su derecho a hacer el amor en libertad con el hombre
que anhelara, sueiio que la represion y la legislacion le impedian en
muchos casos, desdibujando asi su fantasia sexual y sensual. La mujer
esclavizada se haria cimarrona con la esperanza de ser madre libre para
educar a sus hijos con sus propios valores afrocentrados y no con los que
imponia la esclavitud.2

La cimarrona que se fugaba para incorporarse a los territorios liberados o
cumbes, huyendo de la pesadilla de la esclavitud, lo hacia por conviccidn
propia. Sabia que esa fuga significaba la asuncion de su libertad, corriendo
los mismos riesgos que el hombre, asumiendo las consecuencias que esta
valiente decision le acarrearia en caso de que fuera capturada. Pero las
consecuencias positivas estarian fundamentadas en la reivindicacion de su
derecho a ser humano.



