Prefacio

Estos textos surgen del cuestionamiento provocado por el
movimiento feminista inicialmente popularizado en Estados Uni-
dos con el hashtag #metoo, luego globalizado y traducido de dis-
tintas maneras, y por la inaudita lucha feminista que se inicié en
Chile en 2018.

Los dos fenémenos no necesariamente han de ser identifica-
dos entre si. En Chile, el feminismo estaba agarrando fuerza desde
hace varios anos y desde una historia propia. Sin embargo, aun
en sus diferencias, estos fenémenos se inscriben en una suerte de
trama comdn, quizds en un momento histérico comun (y esta serd
una de nuestras preguntas): desde 2018, el feminismo no se ha
caracterizado principalmente como un movimiento emancipador
o por impulsar la perspectiva de una revolucién sexual. Ya sea en
Estados Unidos o en Chile, en 2018 se ha inaugurado la idea de
una revolucion feminista, es decir, de una lucha que implicarfa un
cambio roral y desde una accién que tendrfa un efecto global. Asi-
mismo, cuando desde Hollywood, esto es, desde la industria cine-
matogrifica norteamericana, se escuch6 «Time’s up», se estaba lite-
ralmente dando inicio a otros tiempos. «Time’s up» no es un mero
eslogan destinado a despertar momentdneamente las conciencias
o las emociones. Es una consigna, una «palabra de orden» —en el
sentido militante del término— destinada justamente a cambiar el
orden de las cosas, e iniciar as{ un proceso revolucionario. Que es-
tas palabras hayan sido proferidas desde un contexto sumamente
problemitico, como lo puede ser Hollywood, no cambia nada. El
punto es que, por los tiempos en los que estamos, por la tecnologia
de la que disponemos y que nos constituye como «tales» (en cuanto
seres humanos, madquinas, animales), quizds por las redes sensoria-
les que estdn emergiendo, forjando nuevas percepciones y emo-
ciones, «Time’s up» implicé pasar del tiempo de la emancipacién
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al tiempo de la revolucién. Del mismo modo, cuando desde las
calles de Santiago, de Concepcién, de Valparaiso, de todo Chile, se
escuchaba «la revolucién serd feminista o no serd», se estaba literal-
mente reconsiderando el conjunto de la historia. En efecto, si «la
revolucién serd feminista o no serd», entonces la historia, en cuanto
forjada por ideas revolucionarias, ain no se ha dado; la revolucién
atn no ha sido pensada como debiera; los tiempos nuevos atin no
se han iniciado.

Es cierto que «Time’s up» y «la revolucién serd feminista o no
serd» podrian ser nada mds que palabras. ;Cudntas veces a uno se le
ocurre decir «esto se termind!» sin que nada termine? (;Esto suele
ocurrir cuando los padres buscan poner limites a los nifios!). Sin
embargo, la especificidad de estas palabras de orden es que preci-
samente no indican un mero fin, sino también un inicio. Mejor
dicho, no apuntan solo al tiempo del fin, sino también al inicio
de otros tiempos. El efecto performativo de las consignas del —o
de los— movimiento(s) feminista(s) que agarraron luz y voz en el
2018, se debe en parte a esta dimensién de apertura a otros tiem-
pos. Esto es, de hecho, lo que caracteriza la revolucién: no solo la
promesa de lo nuevo, sino también la lucha por una humanidad o
incluso un orden mundial (humano, animal, tecnolégico, ecolégi-
co) nuevos. Esto entonces emparenta la(s) revolucién(es) feminis-
ta(s) a otros movimientos revolucionarios. Es lo que hacfa falta, de
manera crucial, en nuestro panorama politico. Podiamos presentir
que algo debia terminar; no conseguiamos imaginar nada entera-
mente nuevo. Podfamos (con pena a veces) ver nuestras subordi-
naciones a formas de enajenacién inhumanas: no conseguiamos
articular esta conciencia critica a una esperanza. Ahora bien, por
problemdticas que puedan parecer ahora, las grandes luchas poli-
ticas siempre han sido llevadas a cabo desde perspectivas esperan-
zadoras. Cuando el pueblo sale a la calle gritando y bailando, es
que su propio sufrimiento lo lleva més alld de lo que lo hunde en
un presente sin futuro (pensemos en las palabras que Marx manda
a Ruge en 1843: «No digo que tenga demasiada confianza en el
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presente; y si, sin embargo, no dudo de él, es solo porque su de-
sesperada situacién me llena de esperanza»). La dimensién politica
de la fiesta es precisamente lo que hace performativa la esperanza,
es decir, la introduccién en el presente y en su sufrimiento de otros
tiempos, de otros afectos, de otras posibilidades (humanas o no).
En 2018 el lenguaje de la politica volvié a articularse con una cier-
ta gramdtica de la esperanza. Se dio el tiempo de otros tiempos.
Como la palabra «comunismo», la palabra «feminismo» tiene reso-
nancias esperanzadoras, cuya virtud es regenerar los cuerpos y los
afectos impulsando asi la politica desde esta dimensién de otredad,
desde este porvenir que habita un presente.

Que la dimensién esperanzadora del feminismo permita em-
parentarlo a otros movimientos revolucionarios, como por ejemplo
el comunismo, no significa que los movimientos feministas que
emergieron en 2018 se hayan limitado a reproducir los movimien-
tos revolucionarios que los antecedian. Al contrario, la severidad y
seriedad de una consigna tal como «La revolucién serd feminista o
no serd» significa justamente que nada ha tenido lugar atn y que,
por lo mismo, la fuerza politica requerida de toda/o/es nosotra/o/
es es aun desconocida —y por lo mismo, seriamente exigida—. De
alguna manera, mientras Malcolm X en su discurso «Message to
the Grass Roots», pronunciado en 1963, afirmaba que la revolu-
cién solo podia ser sangrienta fundando su argumento sobre las
revoluciones pasadas, las palabras de orden del 2018 afirman que es
necesario liberar a la revolucion de los ideales revolucionarios llevados
a cabo hasta abora. Mientras, hasta el momento, al menos desde
una perspectiva occidental, la revolucién fue pensada como una
renovacién del sentido histérico desde una perspectiva histérica, es
decir a partir de un dispositivo histérico, lo que 2018 introduce
es la necesidad de revolucionar el concepto de revolucién. Pero
ccémo pensar esta revolucion de la revolucién? ;Y qué la posibilita,
o qué la hace necesaria, si no es el propio despliegue de la historia?

Estas preguntas no tienen, por supuesto, una respuesta tinica.
Aunque el (un) feminismo tiene hoy dia una resonancia global,
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el pensamiento y la prictica feminista son multiples. No solo ha
habido distintas «olas» del feminismo, lo que inscribe a este tlti-
mo en una historia, sino que el feminismo (como entramado de
teorfa y prictica) varfa en funcién de las localidades, de los contex-
tos geopoliticos, culturales (es decir espirituales y también sensiti-
vos), asi como de las historias singulares de cada individuo. Ahora
bien, podrfamos ver en esta disparidad del feminismo, o en su
determinacién necesariamente plural, el nicleo de una hipétesis:
lo que permite hablar de revolucién feminista no es el grado de
conciencia que posibilita /z historia, sino el modo en que e/ orden
mundial, es decir la globalizacién, redefine los sujetos, sus cuerpos,
su relacién al tiempo y al espacio. Siguiendo esta pista, lo que hizo
posible y necesario afirmar «Time’s up» no serfa un nuevo estado
de la conciencia (producto de la historia entendida como fuente
de progreso), sino, ademds de nuevas formas de comunicacién aso-
ciadas a la globalizacién, también nuevas relaciones con el cuerpo
y la vida (por ejemplo, las amenazas relacionadas a los cambios
climdticos) que transforman profundamente nuestro concepto de
mundo y nuestra relacién con el mundo. En efecto, hasta ahora,
las luchas politicas se definfan en funcién del grado de conciencia
que se podia tener de una situacién de enajenacién y, a su vez, esta
conciencia era un producto de la historia. Requeria de tiempo; se
producia necesariamente en un contexto histérico determinado.
Asimismo, y siguiendo el modelo hegeliano-marxiano, la concien-
cia politica de los sujetos se producia a pesar de ellos. Frente a esta
idea de una conciencia politica determinada histéricamente y des-
de el propio cardcter histérico de la conciencia, mi propuesta es
que 2018 inauguré en cambio una revuelta asumida como una
rebelién de los cuerpos, de los modos de verlos y de vivirlos y, en
algunos casos por lo menos, con la éptica de redefinir por ente-
ro nuestra relacién con la tierra y con el planeta (esto en el caso,
por ejemplo, del «ecofeminismo»). No solo las manifestaciones del
2018 en Chile se dieron como una produccién de otros cuerpos
en la que se buscaba salir o exceder la visién machista del cuerpo
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femenino (pensemos el cardcter inaudito de las marchas donde los
cuerpos aparecian desvestidos o pintados, trasgrediendo asi no solo
las normas, sino el modo en que el cuerpo femenino se da como un
objeto de deseo), sino que podemos emitir la hipétesis que es otra
manera de vivenciar el cuerpo la que posibilité tal insurreccién.
Si tal hipétesis es viable, lo que encamina a pensar el feminismo
como revolucién —y como revolucién de la revolucién— no es un
cambio o un progreso en un grado de conciencia producto de la
historia, sino un cambio de sensibilidad producto (al menos par-
cialmente) de las mutaciones ain impensadas del mundo y de lo
que nos ancla a la vida.

Por cierto, esta hipétesis es muy gruesa y serfa preciso afinarla.
Sin pretender llegar a un diagnéstico exhaustivo, propondré espe-
cificarla siguiendo tres pistas diferentes:

Primero, lo que hizo posible romper el silencio endémico de
la violencia (en particular la violencia sexual y moral que pade-
cen muchas mujeres en sus hogares familiares, en la calle, en sus
lugares de trabajo) no fueron meramente los nuevos medios de
comunicacién que permiten una difusién rdpida y masiva de la
informacién, sino, y de manera a la vez preliminar y correlativa,
el modo en el que el neoliberalismo ha redefinido las relaciones
entre lo privado y lo publico, incluyendo, en esta redefinicién o
mutacién, la experiencia del cuerpo, el concepto de derecho, el
modo de hacer comunidad, y de manera general las aspiracio-
nes politicas. En términos generales, mientras el neoliberalismo
coincide con un debilitamiento de la idea de Estado de derecho,
su expansién coincide con la sustitucién de una demanda de li-
bertad por una demanda de seguridad. Asimismo, las libertades
individuales (libertad de circulacién, libertad de comunicacién y
de expresién) han sido cada vez mds subordinadas a la exigencia
de proteger la vida de los individuos @ costa de su libertad. El de-
recho a la seguridad (sureté) que garantiza a los individuos frente
al arbitrio del Estado ha sido subvertido, dejando cada vez mds
al Estado poder sobre los individuos para proteger la seguridad
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nacional'. Los individuos ahora no solo aceptan las formas estatales
de control (intromisién en los correos privados por parte de los
gobiernos, incorporacién de las leyes de estado de emergencia en el
derecho comin, multiplicacién de la presencia de video y cimaras
de vigilancia, etc.), sino también su control por parte de empresa-
rios cuyo poder es globalizado, como Facebook o Google. En este
contexto, los individuos reclaman cada vez mds proteccién para sus
cuerpos, lo que en si no es una mala noticia, si no fuera que este
reclamo es correlativo de nuevas formas de control y sobre todo de
una renuncia a libertades politicas que no solo constituyeron un
motivo de reclamo histérico, sino que formaban parte de la historia
misma de la sociedad civil (a su vez desagregada). Una de mis hipé-
tesis es entonces que el feminismo que adquiri6 voz en 2018 —en
una de sus aristas— emergié de esta mutacién en las aspiraciones
politicas que ha transformado a su vez la relacién con el cuerpo.
Paradéjicamente, la privatizacién del mundo y de los derechos, el
debilitamiento de los estados (o el pasaje del Estado de derecho al
Estado de seguridad) y de las politicas emancipadoras en general,
han hecho posible que las violaciones multiples que padecen las
mujeres dentro de sus hogares, lugares de trabajo, encontrara un
lugar de enunciacién distinto. Por lo tanto, «Time’s up» no serfa
tanto el fruto de una nueva conciencia de si (hecha posible por un
proceso histérico) de las mujeres en cuanto categoria social, sino de
una desagregacién de la politica en su dimensién publica que hizo
emerger reclamos privados, los cuales, a su vez, generaron nuevas
formas de conciencias politicas. Paradéjicamente entonces, la des-
politizacién propia del neoliberalismo ha permitido nuevas formas
de politizacién, que habria por cierto que analizar. El silencio en
torno a la violencia sexual exploté una vez que lo privado (el hogar)
dejé de oponerse a lo puiblico y comenzé a remitir a si mismo. De
alguna manera, el cuerpo dejé de ser silenciosamente violentado una
vez que lo privado empez6 a tener una voz politica.

! Ver a este propésito Michaél Feessel, Estado de vigilancia. Critica de la razén
seguritarid, Lengua de Trapo, 2011.
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Segundo, y correlativamente, las redes sociales, que han per-
mitido hacer de «Time’s up» una consigna globalizada, son un me-
dio de comunicacién que justamente han hecho posible nuevas
formas de politizacién a partir de una confusién entre lo pdblico y
lo privado. Las redes sociales son, antes que todo, redes de amistad,
y en este sentido pertenecen al dmbito privado. Sin embargo, en
la medida en que pueden ser compartidas y ampliamente difundi-
das, se transforman en medios publicos de comunicacién. En este
contexto, es la manera en que la tecnologia redefine lo pdblico y
lo privado, al punto (problemdtico) de borrar a veces esta frontera,
que ha permitido a la vez constituir nuevas formas de solidaridad
entre las mujeres y entre distintos individuos que han padecido
violencias y globalizar la causa feminista, su impacto.

Tercero, el mundo actual no se caracteriza solo por sustituir
una circulacién global a la historia concebida como orientacién y
progreso espiritual. Si bien la globalizacién encarna el fin de la his-
toria, es decir el fin de una idea finalizada de fin, el calentamiento
climitico reintroduce la idea de fin pero pensada no en términos
de orientacién o finalidad, sino justamente como término, acaba-
miento. En este sentido, la globalizacién no afirma solo la supre-
macfa del mundo por sobre la historia, es también la era de un
cierto «fin del mundo». En tal contexto, el feminismo, en tanto
procede de otra manera de pensar el trabajo? y la relacién con la
tierra, emerge como necesidad de redefinir por completo nuestro
modo de habitar el planeta, de producir y de relacionarnos con la
vida en general. Esta corriente feminista llamada «ecofeminismo» se
afirma en ruptura con el neoliberalismo. Si bien tiene una propues-
ta politica claramente distinta a las reivindicaciones individualistas

2 En vez de solicitar una mera relacién de paridad en el trabajo (lo que deja intac-
tas las estructuras sociales), distintas corrientes feministas proponen politizar el espacio
doméstico y entonces a modificar nuestra consideracién del trabajo. Es el caso por ejem-
plo de Rita Segato quien busca pensar una «politicidad feminista» desde la dimensién
pragmitica del espacio doméstico. Encontramos una propuesta similar en el manifiesto
Feminism for the 99 % donde se¢ muestra como el trabajo propio al hogar y a la crianza
ha sido invisibilizado e cuanto trabajo.
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del neoliberalismo®, no es un producto de la historia y entonces
de mundos especificos; es producto del mundo concebido en su
globalidad. De hecho, el «ecofeminismo» (en una de sus aristas,
pues existen también varias corrientes) tiende a un programa revo-
lucionario propiamente hablando: se propone revolucionar nues-
tra relacién con el planeta y el trabajo y por consiguiente con los
otros seres vivientes (humanos y animales). Entendido en estos
términos, el nuevo inicio al que daria lugar tal revolucién no serfa
un nuevo inicio en la historia sino en la tierra.

Ahi, en estas distintas mutaciones —del derecho, del cuerpo,
de la relacién entre lo puablico y lo privado, de la historia y del
mundo, y de nuestra relacién con el fin— estarfa el ndcleo de lo que
hace posible pensar la revolucién feminista en términos de revolu-
cion de la revolucion. Sin embargo, si bien esto es esperanzador y
urgente, es también complejo. No solo no hay ## feminismo, sino
que lo que posibilita hablar de revolucion feminista puede también
ser reapropiado politicamente por esto mismo que lo posibilita: el
neoliberalismo y los nuevos autoritarismos, e incluso totalitaris-
mos que esconde, y por todos los peligros ideolégicos que conlle-
van las propuestas politicas relacionadas a la tierra y liberadas de la
idea de historia.

En el primer caso, al centrar la lucha sobre la exigencia de
seguridad, como ya senalamos, no solo todas las formas de control
—por parte de entidades tanto publicas como privadas— son posi-
bles, sino que, en consecuencia, vamos reforzando lo mismo con-
tra lo cual pretendemos luchar: el patriarcado como organizacién
social en la que mandan los hombres y que se caracteriza, entre
otros rasgos, por el control sobre los cuerpos. En tal caso, no po-
dremos hablar de una «revolucién de una revolucién». No se trata

3 Ver a este propésito ¢l manifiesto Feminism for the 99%, publicado este ano y
redactado por Cinzia Arruzza, Tithi Bhattacharya y Nancy Fraser. A diferencia de la
linea expuesta precedentemente, una de las propuestas que se afirma en este manifiesto
es que el feminismo surge del agotamiento del neoliberalismo que no pone limite nia la
explotacién del trabajo ni a la explotacién de la tierra. El « ecofeminismo» surge en este
sentido de una concepcién del trabajo capaz de resistir a la explotacién.
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ni siquiera de un feminismo neoliberal que buscarfa sacar provecho
de la l6gica del patriarcado, sino de un feminismo producto del
patriarcado y del neoliberalismo y, por ende, cémplice de nuevas
formas de opresién.

En el segundo caso, el ecofeminismo consigue revolucionar la
revolucién si su presupuesto ecolégico no se funda sobre la dicoto-
mia entre naturaleza y técnica (dicotomia que justamente pertene-
ce a una légica patriarcal, que asocia lo femenino a la naturaleza y
lo masculino a la técnica). De no ser asi, de remitir enteramente a
esta dicotomia, el ecofeminismo no solo no se da como una revo-
lucién de una revolucién, sino que, en su movimiento de rotacién,
remitirfa al punto cero de la historia, ahi donde todo estarfa orde-
nado en funcién de principios naturales, esenciales: aconteceria
como un nuevo orden ideolégico. En cambio, un ecofeminismo
abre la pista de una «revolucién de la revolucién» si parte justa-
mente del cardcter ya técnico, creativo, de la naturaleza, si sigue
asi el camino del modo en el que los cuerpos no son portadores de
maneras Unicas de desear (en virtud de determinaciones biol6gi-
cas), sino que son creados por sus deseos. Asi pensado, un ecofe-
minismo no busca salvar el planeta; no se define (negativamente)
contra el fin. Concibe, al contrario, la vida como lo que ya siempre
se ha reinventado a partir de la finitud que la constituye y sin re-
mitir a un origen. Pero siguiendo esta linea, el ecofeminismo no
remite a la tierra: se inscribe, se piensa, se aventura en el cardcter
ya histérico (productivo) de la naturaleza a punto de transformarse
(de revolucionarse) a si mismo®.

X kX

En cuanto mi profesién me lleva a escuchar presentaciones
de estudiantes y a asistir a conferencias, me he encontrado muchas
4 El prefacio de este libro «Lengua materna. Kafka y la causa feminista» aventura
algunas ideas sobre la dimensién histérica de la vida, el rol del lenguaje y de la literatura

en esta historia, y cudles podrian ser los aportes de la obra de Kafka a un feminismo que
emerge de la necesidad de revolucionar la vida.
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veces en la situacién de escuchar a colegas o estudiantes iniciar una
presentacion situdndose racial y socialmente: soy blanca o blanco,
soy negro o negra, soy de clase alta o baja, soy varén o soy hembra.

La verdad es que espero nunca hacer esto de mi misma, nunca
presentarme asi dentro un contexto académico, nunca partir un
texto, una reflexién, creyendo realmente que los seres, los cuerpos,
encajan con estas categorias evidentemente construidas. No solo
en algunos lugares soy blanca, en otros tengo manchas. No solo
mi sexo es algo que nunca ha sido simple. No solo las clases son
las determinaciones mds tristes que existen. Sino que creo que el
punto de partida no es el color de la piel o una caracterizacién fija
del sexo (los cuales por cierto influyen en nuestro acceso al estudio
y a la palabra), sino el modo en el que los contextos nos hacen
seres deseantes y seres en lucha, seres afirmativos o dubitativos,
seres cuyos pensamientos los desnudan y cuya vida los maquilla,
seres intranquilos colocados en fronteras imposibles. Es asi como
Grisélidis Real, esta escritora suiza nacida en 1929, pudo escribir
Negro es un color. En este libro, donde relata, entre otros, su expe-
riencia de la prostitucién, de la precariedad, pero sobre todo del
amor, asi como su lucha constante; Grisélidis Real no se presenta
COMO una «mujer prostituta», sino a partir de su amor por la piel
negra que le hizo posible inventar formas de vida, percepciones y
escuchas inesperadas, dentro de un contexto de lucha en el que
vivié también del trabajo sexual. Asimismo, en Negro es un color,
lo que significa ser negro, ser mujer, ser prostituta o ser precario
es inseparable del cardcter creativo del deseo y de su potencia na-
rrativa. No se es solo blanco o negro, mujer u hombre, se es ya un
relato y la intrincacién del relato con una (o mds) manera(s) de de-
sear, con una (o mds) forma(s) de ser y una (o mds) potencia(s) de
vida. Presentarse en una conferencia como blanco o negro, y como
perteneciendo a un determinado género y a una determinada clase
social, es por cierto recordar que la palabra y el pensamiento no
son dados a todos de la misma manera y que somos seres situados,
pero es también olvidar que la piel, el color, incluso el olor y las
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formas de vidas sexuales son singulares, son relacionales, y son el
fruto de las metamorfosis de la vida y del deseo.

En mayo de 2018 tuve la suerte de estar en un contexto de
trabajo abierto, con colegas, amigos y amigas que experimentaban
el movimiento de distintas maneras, desde distintas historias que
hacian sus pieles distintas o que hacia necesario que algunos o al-
gunas dejaran sus pieles, como lo hacen los lagartos.

Me acuerdo que en aquella época lefa en paralelo el diario
Libération, en el que se celebraban los 50 anos de la revolucién de
mayo del 68, y el periédico 7he Clinic, en el que el movimiento
feminista era puesto en imdgenes, analizado, debatido. Mis pri-
meras impresiones fueron que, al menos desde una perspectiva
restringida (pero histéricamente determinada y situada), mayo
2018 constitufa una negacién de lo que representé la revolucién
de mayo 68. En la universidad donde me desempenaba habia un
clima de sospecha que hacia que algunos profesores fueran mal
vistos por escribir correos de trabajo a sus estudiantes en horas
tardias de la tarde (lo que es muy comin dentro del dmbito univer-
sitario, dado que lo que caracteriza la investigacién y la docencia
es que implican un trabajo que no tiene fin —sin hablar del hecho
que nuestra carga de trabajo no calza con horarios de oficina)—.
El problema de la violencia era abordado principalmente desde el
problema del género, no amplidndolo a otras épticas y estructu-
ras violentas (como la colonizacién, el clasismo, las desigualdades
sociales, o las violencias propias a las sociedades neoliberales). De-
finitivamente, sentfa un abismo entre Mayo 68 —movimiento de
revolucién sexual, pero también de revuelta contra la colonizacién
y la opresién de la clase obrera— y mayo 2018. Estas impresiones
se fundaban sobre ciertas evidencias: Mayo 68 fue una revolucién
sexual que aspiraba a liberarse de distintos autoritarismos (estatales
y familiares) y a cuestionar el modelo familiar en cuanto estructura
jerdrquica y conservadora (de valores pero también de privilegios
sociales y econémicos). Por lo mismo, Mayo 68 construy6 toda
una generacién desde un cierto rechazo al paternalismo. Mayo
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2018, siendo un movimiento que se dirigié en gran parte a las
instituciones, podia en cambio ser visto como un movimiento que
remitié a cierto paternalismo y que, en ciertos aspectos, entregaba
un ulterior poder (y un poder autoritario) a las instituciones. Este
tltimo aspecto no puede ser negado y, en mi opinién, se debe a
que el feminismo del 2018 (en #na de sus artistas) es el fruto del
modo en el que el neoliberalismo ha dividido a la sociedad civil,
confinando, como ya lo sefialamos, a los individuos a reclamos en
su mayorfa privados. Sin embargo, colocadas en su contexto, estas
impresiones abren también el camino a otro diagnéstico: Mayo 68
fue por cierto una revolucién que buscé la emancipacién a través
de la libertad y en particular de la libertad sexual, rompiendo asi
con la economia y la estructura de la familia. Pero si bien fue un
momento politico e intelectualmente crucial, lo fue también en
cuanto revolucién extrapolitica que dejé por lo mismo intactas
las instituciones y entonces el machismo que las estructura (asi-
mismo, no modificé profundamente la estructura y economia de
la familia). Tomando en cuenta este elemento, mayo 2018 es una
revolucién que se enfrenta a lo que Mayo 68 no supo (o tal vez
no pudo) revolucionar. En este contexto, el modo en el que, en
las calles de todas las grandes ciudades chilenas, los cuerpos se im-
pusieron en el paisaje politico, presentando el cuerpo de la mujer
fuera de los cdnones tradicionales, reinventando su figura y esce-
narios revolucionarios’, es decir, inventando otras formas de ser y
de aparecer dentro de nuestras representaciones y de la historia de
nuestras percepciones, abre sin duda un camino politico exigente
y de largo plazo.

k) kk

> Ver a este propésito los andlisis de imagen interesantisimos que hace Constanza
Michelson en su articulo del 6 junio 2018 publicado en Theclinic.cl: https://www.thecli-
nic.cl/2018/06/08/columna-constanza-michelson-look-del-fin-la-historia/ asi como en
su articulo del 24 mayo 2018: https://www.theclinic.cl/2018/05/24/columna-constan-
za-michelson-las-pulsiones-tras-la-revolucion/ publicado en este mismo diario.
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Los textos reunidos en este libro son, en gran parte, columnas
publicadas en el diario 7he Clinic o articulos publicados en la revis-
ta Esprit. Responden en general al modo en el que el movimiento
feminista adquirié voz en 2018, modificando mi propio entorno
asf como mis percepciones. Buscan a veces ofrecer perspectivas cri-
ticas sobre el movimiento, no desde una teorfa feminista especifi-
ca, sino desde las herramientas criticas de las que dispongo y que
contribuyen a constituirme como sujeto. Otras veces, estos textos
buscan ofrecer pistas de reflexiones a partir de casos de violencia
concretos o desde historias singulares, dejando asi abierta la idea
que el feminismo, ademds de ser una prictica politica y una visién
del mundo exigente, es algo que se construye lentamente desde la
singularidad de la experiencia.

Santiago, 16 de agosto de 2019
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