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Resumen

En este articulo presentaremos un avance de la investigacion sobre el tema de la
experiencia y la identidad politica de activistas lesbianas en Argentina, buscando
comprender las complejas relaciones que hay entre la estructura, la accion social y la
conformacién de la identidad. EIl trabajo propone a la categoria de habitus como una
herramienta teorica util para reflexionar sobre dichas experiencias comprendidas en su
estar/ser/pensar politizado y disidente que vuelve a las lesbianas en algo méas que un
grupo socioldgico de personas: son un polo de antagonismo y su identidad se construye
colectivamente en la lucha.

El marco tedrico vuelve a abrir las clasicas discusiones en el terreno de la
sociologia, que seran reconciliadas con los aportes de Pierre Bourdieu y su
constructivismo estructuralista, asi como por las contribuciones de pensadoras
feministas y materialistas del campo del leshianismo.
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Abstract

In this article I share part of my research on the experience and political identity
of leshian activists in Argentina, seeking to shed light on the complex relationship
between structure, social action and identity formation. The work proposes the category
of habitus to reflect on the experience of lesbian activists. Through the lesbian/dissident
habitus, understood as feeling/being/thinking, lesbians become more than a sociological
group of people: they are a pole of antagonism and their identity is collectively
constructed in the struggle.

This theoretical framework reopens the classic discussions in the field of
sociology, which will be reconciled with the contributions of Pierre Bourdieu and his
structuralist constructivism, as well as by the contributions of feminist and materialist
thinkers from the field of lesbian theory.
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Es ya un lugar comun entre nosotras que la sexualidad sea el centro
de la identidad lesbiana: que la lesbiana sea por antonomasia la
amante... que la identidad lesbiana dependa en gran parte de la
travesia por el cuerpo de la amante y, por tanto, del reconocimiento
que asi consigue, del cambio de percepcion respecto a los esquemas
heterosexuales... Si la relacion amante-amada tiene como objetivo la
reapropiacion del cuerpo erotico, la relacién lesbiana-comunidad se
configura como el lugar de la reapropiacion del cuerpo social, como
el espacio de la voluntad y de la proyectualidad, como el terreno
donde la construccion de un lenguaje comdn actualiza el nuevo sujeto.
Es también el lugar donde el sujeto se representa como sujeto
historico interpretando un pasado individual y colectivo como
tradicion, como historia.

(Liana Borghi)*

Introduccion

Este trabajo es el resultado del interés por el cruce de conciencias que genera,
por un lado, el lesbianismo, como un modo de ser/estar/pensar en el mundo (y dentro de
las relaciones de poder); y, por otro lado, el activismo de las lesbianas —ya sea un
activismo en si mismo lésbico, feminista, o que forme parte del colectivo LGBTTIQ+.
Atendemos al sujeto social «leshiana activista», como un sujeto excentrico de las
relaciones sociales heteronormadas en las sociedades occidentales capitalistas, y la
particular practica cognoscitiva que deviene del involucramiento politico-social.

Del anudamiento de las numerosas relaciones sociales que componen a cada
persona, nos concentramos en aquellos espacios de la experiencia que sirven como lugar
de inscripcion de sentidos colectivos y de subjetivacion politica disidente, que
construyen una particular forma de ser lesbiana. Sin intentar homogeneizar esta
experiencia, ni queriendo construir una clase social de las leshianas activistas como un
campo inteligible y transparente para si mismo, buscamos analizar los repertorios de
sentido con los que se construye la «identidad Iésbica» dentro del activismo. Dicha
aproximacion es exploratoria, pues el foco de interés de este articulo esta puesto en las
teorias que enmarcan el trabajo de campo.

En este abordaje, que distingue sélo con fines analiticos lo singular de lo comun,
hacemos un acercamiento situado a lo que llamamos una «cultura Iésbica» a través de
algunas formulaciones bourdieuanas —como son el habitus y la clase social — puestas
en dialogo con los aportes de pensadoras/es provenientes tanto de los feminismos como
del materialismo. Para ello, se reflexionara acerca de las condiciones de existencia de
las lesbianas, cuyo activismo devino en un espacio propicio y hogar para las identidades
e identificaciones disidentes. Creemos que la experiencia vital de lucha, resistencia y
reinvencion que propone el activismo potencia la constitucién de conciencias que
captan los bordes de la norma y reflexionan sobre los efectos individuales y colectivos

L Cit. en Lauretis, 2000, p. 165.



que genera el sistema de sexo-género sobre las vidas de las lesbianas, en sus campos
afectivos y politicos.

El tema sera estudiado a partir de dos cuestiones centrales vinculadas entre si:
por un lado, la dificultad tedrica y practica de construir a las «lesbianas» como una clase
social —entendida como una particular forma de relacion — y el papel fundamental
que cumple el activismo en dicha construccion. Para ello, haremos una propuesta
mayoritariamente conceptual, pensando en un posible uso de algunas categorias
bourdieanas para el anlisis del habitus Iésbico. La pregunta que guia este apartado es la
de si es posible pensar en una segunda socializacion o re-subjetivacion de las lesbianas
en el activismo que funcione al modo del habitus, como sistema de disposiciones
incorporadas.

Por el otro lado, haremos la descripcién de lo que provisoriamente Ilamamos el
habitus de clase de las leshianas. Para esta tarea, tuvimos primero que hacer un recorte
en el campo, que abarco a lesbianas activistas de distintas partes de la Argentina, cuya
pertenencia a un grupo social se construyera en la lucha y en el deseo. Compartiremos
las reflexiones iniciales basadas en el trabajo de campo, (que forma parte del trayecto de
investigacion doctoral), que consistio en entrevistar a una decena de lesbianas activistas
y no activistas, para trazar en el discurso espacios “para un sujeto ausente y una
experiencia ausente, para que sea ocupada por la presencia y la experiencia oral de
mujeres concretas hablando sobre y desde las realidades concretas de sus mundos
cotidianos” (Smith, cit. en Yanez, 2015, p. 59).

A partir de este trabajo fuimos entendiendo cdmo la politizacion de la identidad
es lo que da sentido a las opresiones y privilegios, como unos lentes a traves de los
cuéles mirar la experiencia de una sexualidad disidente y asi construir una narrativa
sobre si. Tanto la libidinizacion de la politica como la politizacion de los afectos
construyen nuevas subjetividades que hacen a las lesbianas comunidad.

El tema de lo «colectivo» sera abordado a lo largo de todo el trabajo, haciendo
uso de los aportes que hacen las teorias de los nuevos movimientos sociales. La
dicotdmica division entre macro/micro, accion/estructura, y actor/sistema exige una
superacion teorica que logre integrar las «estructuras sociales» con lo «personal»
(Retamozo, 2009). Por ello, partimos de dos premisas: la primera es que lo personal es
politico, en tanto se encuentra inmerso dentro de un orden social que actiia imponiendo
normas y regulaciones a la vida de las personas, que también tienen el poder de cambiar
y transformar lo social,—y esas intervenciones son politicas.

En este sentido, Diana Fuss escribe que una severa reduccion de lo politico a lo
personal conduce a un telescopio de objetivos, una limitaciébn de la actividad
revolucionaria al proyecto de autodescubrimiento y transformacion personal (Fuss,
1989, pp. 101-102), con el riesgo de privatizar la experiencia social, hasta el punto de
que uno puede dedicarse a la praxis politica sin salir nunca de los confines del
dormitorio; el deseo sexual en si mismo se ve investido de un significado macropolitico.
Cuestionar la reduccion de lo politico a lo personal es un primer paso necesario para
reevaluar y re-politizar la "politica de la identidad" (Fuss, 1989, pp. 101-102).

La segunda premisa comprende que lo personal es también colectivo, pues las
subjetividades se construyen a partir de las diversas socializaciones recibidas desde
espacios provenientes del &ambito de la familia, la cultura, las instituciones publicas, etc.,



siendo la identidad socialmente construida “el fruto de una gran cantidad de relaciones
sociales” (Larrain, 2003, p. 34).

Para lo anterior, creemos que el constructivismo estructuralista de Pierre
Bourdieu serd util para pensar la experiencia, que es siempre un espacio hibrido de
dificil localizacién en porciones delimitadas de la vida. La categoria de habitus puede
servirnos para comprender las experiencias de las lesbianas a partir de distintas formas
de situarse, reconociendo que “unas condiciones de existencia diferentes producen unos
habitus diferentes (...), expresan las diferencias objetivamente inscriptas en las
condiciones de existencia (...) [y] funcionan como unos estilos de vida” (Bourdieu,
1998, p. 170). Si bien el habitus es algo individual, se pueden construir clases de
habitus porque en cada individuo socializado hay algo de colectivo: el habitus es una
subjetividad socializada (Bourdieu, 2005, p. 186).

Trayectorias particulares que confluyen en un grupo

Los grupos y los colectivos ocupan un lugar de interés central para esta
investigacion: partimos de la anticipacién de sentido de que es precisamente «lo
colectivo» aquello que da sentido a la politizacion de la identidad y el puntapié que
inicia la socializacion y transmision de la experiencia léshica entendida en términos de
lucha y antagonismo, en un devenir identitario multiple y excéntrico (Lauretis, 2000).

No nos preguntamos qué es el lesbianismo, sino como el lesbianismo “genera (o
sobre [€l] se generan) significaciones en contextos especificos” (Hemmings, cit. en
Arnés et al., 2019, p. 44). Utilizaremos como disparador para este apartado la
interesante reflexion de Monique Wittig —junto a los trabajos posteriores que se
hicieron en base a su propuesta, especialmente los de Teresa de Lauretis— de que la
“las lesbianas no son mujeres” (Wittig, 1992, p. 57). En el libro “La idea de
Naturaleza”, Colette Guillaumin —una teérica del feminismo materialista francés—
plantea que “las mujeres constituyen una clase social de sexo apropiada por la clase de
los hombres a través de la relacion de sexaje (...), que es la apropiacion del cuerpo, de
los productos del cuerpo, del tiempo y de la energia psiquica de la clase de las mujeres
por parte de la clase de los hombres,” (Wittig, cit. en Falquet, 2006, p. 26)

Wittig retoma el concepto de «clases de sexo» para explicar por qué las
lesbianas son profugas de su clase. En definitiva, si la clase es entendida como una
relacion social —que en el caso particular de las mujeres implica obligaciones
personales, afectivas y fisicas, tanto como economicas (Wittig, 1992)— las lesbianas, al
negarse a cumplir con las normas que establece el sistema social de la heterosexualidad,
escapan a la relacion social que constituye al sujeto «mujers.

Sin embargo, las condiciones materiales de existencia y los estilos de vida han
cambiado mucho desde que las materialistas francesas escribieron, por lo que se vuelve
necesario pensar que relaciones sociales son las que hoy en dia constituyen al sujeto
«mujeres» y cuales a las «lesbianas». Parte de nuestro trabajo de campo consiste
precisamente en conocer esas relaciones sociales, a partir de la experiencia relatada por
lesbianas activistas, que seran estructuradas en el analisis por las categorias de habitus e
identidad.



(Como distinguir lo comiin de lo singular?: habitus, cuerpo, experiencia

De la experiencia de separacion, vivida al mismo tiempo en el
sentido subjetivo, en el sentido social y en ese politico que
algunas todavia llaman separatismo, puede provenir el impulso
de imaginar, construir, teorizar y vivir una subjetividad al mismo
tiempo politica y sexuada, un cuerpo erético que se da
representacion —en vez de anularse— en un cuerpo social, un
sujeto que se reinterpreta y se redefine en una historia en
construccion.

(Teresa de Lauretis)

Las condiciones de existencia de las leshianas son tan variadas como lesbianas
existen. Para impedir caer en generalizaciones, pero acercandonos a lo que
consideramos un ensayo de experiencias comunes, proponemos pensar a «las lesbianas»
no en un sentido esencialista ni como un grupo sociol6gico de personas. Mas bien nos
centraremos en las identidades politicas lésbicas y en las reflexiones que propician
aquellas experiencias vinculadas con el activismo, con lo colectivo, con la construccion
de relaciones antagénicas y/o contrahegemonicas dentro del sistema social hetero-cis-
patriarcal y sus instituciones. Partimos de la base de que “La orientacion sexual no
supone una categoria genérica per se que abarque a todas las mujeres que tienen
relaciones sexuales con mujeres. Mas bien constituye una marca de diferenciacion y
autodefinicion en el conjunto de auto-representaciones de ciertos sujetos,” (Lacombe,
2010, p. 15)

Lo lésbico interpretado en sentido politico es un “espacio de experiencia que
impregna de intersubjetividad el campo en que se desarrolla la accion” (Schiitz y
Luckmann, cit. en Retamozo, 2009, p. 106). Es decir, entendemos a la lesbiana como
una relacion social fruto de un devenir, en tanto es una forma de toma de conciencia
que re-subjetiviza. Como escribe Yuderkys Espinosa Mifioso (2007), ser de
determinado modo o tener determinados comportamientos tiene mas que ver con una
“historia comlin de opresion que con una naturaleza comun” (p. 29).

No se trata, por lo tanto, de hacer una teoria de la identidad. Sera mas bien la
«experiencia» —categoria central para el analisis de las entrevistas— la clave de lectura
que permitira cuestionar la supuesta aprehension primera, a-discursiva y genuina de la
realidad y los procesos de subjetivacion. Desde la “epistemologia feminista sabemos
que la experiencia no es una verdad que precede a las representaciones de la experiencia
culturalmente determinadas, sino que en realidad esta mediada por esas
representaciones” (Stone-Mediatore, 1996, s/p); al tiempo que incluye la “resistencia a
dichos discursos; elementos que, cuando estan estratégicamente narrados, desafian a las
ideologias que naturalizan organizaciones sociales e identidades” (Anzaldua, cit. en
Stone-Mediatore, 1996, s/p).



Habitus. Aqui nos detendremos un momento para atender a la conceptualizacién
del habitus y los usos que le daremos dentro del texto presentado. El habitus es un
"sistema abierto de disposiciones, que esta constantemente sujeto a las
experiencias, y, por lo tanto, constantemente afectado por ellas de una manera que
no refuerza ni modifica sus estructuras" (Bourdieu, cit. en Rooke, 2007, p. 244).
Bourdieu sostiene que “el sentido de la distincidén, las disposiciones particulares,
los gustos y las sensibilidades, parecen inherentes [a las personas]”, pero, en
realidad, estan moldeadas por los/as agentes en un campo de practicas
estructurado (Bourdieu, cit. en Rooke, 2007, p. 244).
A traves de la nocion de «habitus lésbico» podriamos dar sentido

a las relaciones materiales y sociales en las que surgen los
cuerpos lésbicos y a las formas en que las culturas lésbicas se
encarnan e insertan a lo largo del tiempo. (...) es una cuestion
de précticas, actos corporales, impulsos y deseos, una
gramatica corporal subyacente. Se trata de un conjunto de
competencias culturales que encierran simultdneamente la
posibilidad de situar la improvisacion como facilitadora y
configuradora de la accion social. (Rooke, 2007, p. 245. El
resaltado es nuestro.)

Para este trabajo, cuyo interés versa sobre los modos de habitar el mundo y
construir alianzas materiales con movimientos, ideologias, discursos y politicas, el
«habitus lésbico» como categoria nos daria herramientas conceptuales para pensar la
experiencia de las leshianas como integrada en una determinada cultura y, a la vez,
conformando subculturas. Tener presente la sociedad particular en la cual se inscriben
las experiencias especificas de las personas estudiadas nos permite problematizar la
supuesta homogeneidad de los estilos de vida de las leshianas. No existe una esencia de
la identidad lésbica, sino mas bien formas de estar/ser/pensar en el mundo, que se
establecen y re-establecen constantemente en la interaccion con otros sistemas de
opresion y de organizacién politica, social, racial, etaria, etc., que constituye a «sujetos
maultiples» (cf. Lauretis, 2000).

El habitus corresponde a todo un conjunto de disposiciones, que son también
corporales:

Esas disposiciones integran desde los gustos y preferencias hasta
maneras particulares de disponer del propio cuerpo: los movimientos, las
posturas, los usos erdtico-sexuales y hasta podriamos decir los deseos.
(...) los habitus son esquemas clasificatorios, principios de clasificacion,
principios de visién y de divisién del mundo. (Bianciotti, 2011, p. 72)

El cuerpo es el sitio para la reconstitucion de un sentido practico sin el cual la
realidad social no se constituiria (...). Es un sitio de ‘historia incorporada™ (Butler,
2004, p. 152). Por esto es tan importante preguntar como afecta la historia a la
constitucion de las experiencias, sin atribuir un privilegio epistémico a algunas formas
politicas y/o discursivas de situarse en la sociedad (o sus margenes) como si se tratara
de un auto-entendimiento o de un acercamiento a la realidad que es de por si evidente.



A partir de la socializacion recibida, se generan diferencias entre las personas y
los grupos sociales, al tiempo que se estructuran las percepciones de los agentes. Un
«devenir léshico», por ejemplo:

tomara esa practica corporal (la marginalizacién, la
segregacion, y sobre todo la diferenciacion que ella acarrea)
como un modo de salida del «deber ser» imperante; estara
referida a cierta axiomatica de las conexiones entre los
cuerpos. En otro sentido, puede pensarse que ella —sus
interpenetraciones, sus mixturas— mina o perturba la
«organizacion jerarquica del organismo», que asigna
funciones determinadas a los drganos. (Perlongher, 2016, p.
134)

Lo «léshico» no es una sustancia definida ni una suma de propiedades, sino una
relacion y un modo de relacionarse que tiene efectos sobre las précticas de las personas.
El principio de esta actividad estructurante, que podriamos Ilamar habitus, no es “un
sistema de formas y categorias universales sino un sistema de esquemas incorporados
que, constituidos en el curso de la historia colectiva, son adquiridos en el curso de la
historia individual, y funcionan en la préctica y para la practica” (Bourdieu, 1998, p.
478)

Los aportes de autoras feministas, asi como de otros/as pensadores/as
provenientes de la tradicidn critica, son necesarios para incluir la resistencia y no sélo la
internalizacion de los “modos de hacer/ser/pensar” que estarian contenidos en la nocion
mas tradicional de habitus. Si partimos de la reflexion de que el lesbianismo es una
experiencia minoritaria, en el sentido de existe un sometimiento a un “modo dominante
de subjetivacion” (Perlongher, 1997, p. 69), queda expresado claramente el porqué del
interés por estas Ilamadas minorias desde el punto de vista del desafio que promueven
para la “mutacion de la existencia colectiva” (Perlongher, 1997, p. 67). Estas minorias
“estarian indicando, lanzando, experimentando modos alternativos, disidentes,
«contraculturales» de subjetivacion. Su interés residiria, entonces, en que abren «puntos
de fuga» para la implosién de cierto paradigma normativo de personalidad social”
(Perlongher, 1997, p. 68).

El activismo y los sentidos de lo colectivo

Antes de pasar a los hallazgos propios del trabajo de campo, vamos a acercarnos
a una conceptualizacion de la «subjetividad lésbica» desde de la teoria de los
movimientos sociales.

Si partimos de la premisa de que el conocimiento se origina sélo en parte en la
propia experiencia —pues en buena medida es el resultado de la transmision cultural—
aparece como evidente que construir narrativas contrahegemonicas exige tanto un
trabajo de de-construccion como de construccién de nuevos bordes de sentido a partir
de un saber corpdreo y situado, que permite a los/as sujetos identificarse con una
comunidad y elaborar, al mismo tiempo, narrativas de si.

En una sociedad en la que priman las instituciones heterosexuales, la
resubjetivacion lésbica como una «forma otra», disidente de interpretar el mundo, no es



obvia en su constitucién. Nos convoca, por lo tanto, la pregunta acerca de qué tipo de
«inteligencia» es esta que se abre, que hace a la marca identitaria «lesbiana» una
diferencia que diferencia. Como escribe Teresa de Lauretis:

la sexualidad es el "lugar comdn™ de la existencia leshiana. El lugar en
que sucede una "travesia del cuerpo™ erotico de la otra y del propio, con
el consiguiente, y a menudo sorprendente “"cambio de percepcion
respecto a los esquemas heterosexuales” (Borghi) —tanto respecto a los
esquemas del cuerpo femenino y masculino producto de las figuraciones
del imaginario social, como respecto a la imagen del yo-cuerpo que cada
sujeto se construye y (re)elabora en relacion con los mismos. El lugar,
por tanto, de una practica de amor desde donde "se abre una
inteligencia”, un saber corpéreo y una forma de conocimiento de si y del
mundo —en breve, una subjetividad— que lleva a otra produccion de
sentido, a otra cognicion de la relacion social, a otra modalidad de obrar
en el mundo. (Lauretis, 2000, p. 169)

Cuando las/os sujetos se inscriben en una determinada experiencia vital,
comparten una identidad en tanto logran identificarse con un sentido colectivo que
rene a otras personas que se llamarian a formar un grupo. Para poder analizar la
experiencia, y, por lo tanto, las bases de la identidad colectiva, hay que preguntarse
acerca de los sentidos y significados comunes, asi como por la cultura, ese “campo de
conflicto y de construccion de visiones del mundo” (Retamozo, 2009, p. 106), donde
entra la famosa distincion entre las practicas y la praxis. Las primeras, reproducen el
orden social, son una reinterpretacion del habitus (cf. Garcia Canclini, 1990); mientras
que la segunda ‘“abre espacios a intervenciones transformadoras o de resistencias”
(Retamozo, 2009, p. 99), transforman la conducta para asi transformar las estructuras
objetivas (cf. Garcia Canclini, 1990). En ese sentido, indagar el terreno de la disputa es
fundamental, “porque refiere al doble caracter de la relacion estructura y accion, donde
los sujetos encuentran en el orden social condiciones de su existencia y a la vez operan
sobre ella para consolidarlas o transformarlas” (Retamozo, 2009, p. 104).

La composicion del sujeto social supone articular tramas comunes de historia,
memoria y subjetividad, “movilizar recurrentemente sentidos privilegiados frente a
situaciones compartidas, la construccién de un nosotros y la construccion de una
alteridad, (...) y ademas el reconocimiento intersubjetivo” (Retamozo, 2009, p. 109-
110). En la formacion de los movimientos sociales, interviene precisamente ‘“‘una
experiencia compartida acompafiada de sentido sobre esa situacion, la construccion de
un antagonismo y la accion” (Retamozo, 2009, p. 98).

Las subjetividades Iésbicas estan situadas entre las estructuras y las acciones, no
como algo externo e independiente de ellas, sino conformando una subjetividad
colectiva que “[configura] y [articula] codigos de significados (presentes en la cultura)
para dar (construir) sentido a una situacion (interpretacion)” (Enrique de la Garza cit. en
Retamozo, 2009b, p. 116), al tiempo que se oponen a determinados enclaves,
tradiciones e instituciones del sistema hetero-cis-patriarcal. Es decir, como escribe
Martin Retamozo: hay una puesta en cuestion de alguna relacion social que “saca al
sujeto de su posicion y lo arroja a un terreno de constitucion abierto por el corrimiento —
y produccion— de un nuevo lugar de enunciacion” (Retamozo, 2009b, p. 117).



El trabajo de campo: la lesbiana en plural

Nuestro trabajo de campo incluye diez entrevistas en profundidad realizadas a
activistas leshianas argentinas de distintas provincias (Cérdoba, Mendoza, Buenos Aires
—CABA y Tandil—, Santa Fe y Salta). Si bien también entrevistamos a algunas
«leshianas sueltas» o «lesbianas vivenciales» —estas son categorias que surgieron del
trabajo de campo, y refieren a las leshianas que ni son activistas ni forman parte de
colectivos o agrupaciones (politicas) de la disidencia sexual—, no trabajaremos con
dichos relatos en esta oportunidad. Igualmente, es importante destacar que fue a partir
de esos testimonios que nos quedd mas claramente presentado que, si bien la
experiencia puede influir en la formacion de una identidad cultural, no la determina
completamente.

La identidad le da sentido a una experiencia y la misma implica una
construccion activa; no todas las personas con experiencias similares tienen la misma
identidad politica. Por ello, elegimos trabajar con aquellas experiencias que estuvieran
atravesadas por una reflexion social y politica sobre el lesbianismo y la disidencia
sexual, y no con los relatos que versaban mas sobre la orientacion sexual entendida s6lo
en términos de “preferencia”.

A continuacidn, entonces, presentaremos fragmentos de algunas entrevistas y un
incipiente andlisis de estas a partir de los temas desarrollados en los apartados
anteriores.

Como una primera observacion, diremos que en todas las narraciones que
recogimos aparecié la compleja condicion de la subjetividad lesbiana como, por un
lado, individual, y por el otro, como una posibilidad unicamente permitida por la puesta
en comun y la experiencia colectiva. Los relatos de las vivencias que conforman la
subjetividad entendida en el primer término son aquellos relativos a los avatares
amorosos, principalmente los que referian a los primeros encuentros entre las amantes,
que van de la mano con los cuestionamientos identitarios, crisis existenciales y la salida
del closet. En cambio, el devenir de la subjetividad lesbiana como resultado de un
proceso colectivo, se alimenta de los acontecimientos grupales, en los cuales, tomar una
posicion identitaria, significa también adoptar una postura politica, reconocer y ser
reconocidas, e identificarse con valores compartidos.

De los fragmentos de entrevistas que elegimos para esta primera reflexion, nos
interesa poner el foco en la subjetivacion entendida como una impronta personal
inscripta en un proceso fue abierto y sostenido por lo colectivo, que es a su vez un
constante devenir:

Fabi Tron: “Lesbianas a la Vista” fue para mi un poco un grupo de
accion politica, pero tambiéen fue una gran escuela de feminismo, de
identidad, de politica, de todo. Nosotras en “Lesbianas a la Vista”, a
mediados de los ‘90, ya habiamos llegado a un consenso en el cual la
“lesbiana” no se podia definir, que hay tantas formas de ser lesbiana
como lesbianas hay en el planeta. (...) pero el punto era ese, la
visibilidad de las lesbianas como un colectivo; haciendo siempre
hincapié que la visibilidad personal es otra cosa, es un proceso en el cual
cada una llega hasta donde puede.



Gisela Giamberardino: Yo estuve 10 afios pensando que ser
lesbiana es que te guste o que quieras vivir o armar una relacion
familiar y sexo-afectiva con otra mujer. Creo que recién con el
cruce colectivo es que tuve la posibilidad de entenderlo como
una identidad politica que abrazo, porque me da sustento para
muchas otras de mis actividades, no sélo para “el ser” en la vida
cotidiana, sino también para pensar la sociedad, para producir o
disefiar un poco de conocimiento contextual en las porciones de
mundo que se me ocurre estudiar, en las militancias que llevo
adelante. (...) tengo muchas otras amigas lesbianas que no
hacen recorrido ni tampoco valoran politicamente la identidad
lésbica...lo cual me parece un desperdicio, porque ya que te
corriste tanto, estaria bueno que también le puedas poner
cabeza.

Noe Gall: [mi devenir como lesbiana] creo que fue, de alguna
manera, estar en comunidad con otras lesbianas, enamorarme de
una leshiana y tener una experiencia de aparicién publica
Iésbica, en el sentido de que todo el mundo supone la
heterosexualidad obligatoria cuando te ve. Cuando te hacés
visible en una forma de vinculacién afectiva publica, cuando te
reconocen como lesbhiana, ahi hay un cambio, un click. Porque
por mas que vos digas que sos lesbiana, si sos joven, si S0S
mujer, te pueden decir: “es una etapa, es un tiempo pasajero”, o
“lo estas diciendo para hacer un trio”, o “querés quedar como
cool”. Pero cambia mucho cuando se ejerce publicamente ese
ser leshiana, cuando empezas a construir una vida léshica. No sé
si podria decir como es que me hice lesbiana... Creo que fue
eso, andar entre lesbianas, con lesbianas. Necesité una
comunidad Iésbica para entender y participar, y a la vez también
para asustarme, y elegir qué lesbiana no queria ser.

Respecto a la relacion intrinseca entre el proyecto politico y el proyecto de vida,
que confluye en la resubjetivacion lésbica, pudimos ver como el activismo fue un tamiz
de sentidos potenciadores para la accion y el cambio. El deseo, la libidinizacion de la
politica y la politizacion de los afectos, estdn presentes como un subtexto que se
mantiene, en general, en todos los testimonios.

Fatima de Rosas: Para mi, definirme politicamente como leshiana fue
un proceso mucho mas largo que entenderlo o practicarlo sexualmente.
(...) La frase “lo personal es politico” me sirvidé para un determinado
momento de la vida, y la comparto y la llevo como bandera. Pero me
parece un error que todas nuestras discusiones descansen sélo en esa
premisa, porque es super liberal, y yo, al menos, no me doy esas
discusiones en esos términos. “Lo personal es politico” me ayudo a salir
de una relacion violenta, pero la superacion de que lo personal es
colectivo me ayudoé a definirme como lesbiana.

Aranzazl Guevara: El deseo esta politizado. Y como esta politizado
hegemdnicamente, también debe ser politizado contra-hegemdnicamente.
Es mentira que el deseo el algo interior, la sexualidad no es secreta, es
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completamente publica. De las personas heterosexuales sabemos que son
heterosexuales, lo muestran, tienen rituales, tienen instituciones: el
matrimonio, la familia... hay un montén de instituciones que politizan e
institucionalizan el deseo heterosexual. Por ende, los deseos que no
siguen la norma tienen que estar politizados: le estamos mostrando al
mundo que hay otras maneras de vivir, otras maneras de sentir, de
relacionarnos, y eso es positivo para toda la sociedad.

Asimismo, vimos cémo el lesbianismo demostré “tener una gran fuerza
nominativa en tanto praxis narrativa y politica, para crear un «lenguaje otro» capaz de
producir palabra colectiva”, y, con ella, nuevas identificaciones politico-subjetivas
(Yafiez y Grasselli, 2018, p. 269). El ensayo, el juego, el tanteo, el aproximarse
cauteloso, la literatura, son los modos de reflexionar sobre una existencia multiple y
excéntrica lésbica, que no se deja encasillar, pero que desafia al lenguaje para que la
nombre, aln con la torpeza de las tradiciones y las (malas) costumbres.

Noe Gall: (...) [activar como lesbiana me dio] mas
herramientas para vivir mi vida lésbica. Antes, por ahi, habia
mas cosas de orden intuitivo, pero con el activismo, al
acercarme a autoras, poder leer a activistas y poetas lesbianas,
me abrié un mundo que posibilitd pensar qué vida queria, poder
elegir una vida, y tener herramientas para poder hacerlo.

Gisela Giamberardino: (...) creo que esa imposibilidad de
pensarlo politicamente al lesbianismo como identidad politica
tenia que ver con que no habia posibilidad colectiva de debate.
(...) es que yo vivi en Tandil; si yo hubiera vivido en los ‘90 en
Buenos Aires, si hubiera tenido posibilidades de intercambio o
de un abrazo colectivo, digamos, pero, la verdad, es que lo vivi
como una cuestion muy individual. (...) Me parece que el
encuentro es la clave de los cambios de posicién. Por lo menos
eso es lo que me pas6 a mi, y creo que es la Unica posibilidad de
que te caigan algunas fichas y puedas salir de las marafas, de
las inercias.

Anabela Romagnoli: Hay gente que dice: “basta de ponerse
etiquetas, somos todos iguales”. Pero para nosotros no son
etiquetas, para nosotros es una identidad, y esa identidad es con
la que vivimos y convivimos los 365 dias del afio, en todo: en lo
que estudiamos, en lo que trabajamos, en los espacios que
tenemos, en una plaza cuando estamos con nuestra pareja, en los
boliches a los que vamos, cuando estamos con nuestras amigas
tortas... es todo.

Por otro lado, de las entrevistas salié una triple concepcién del activismo: 1-
como actividad politica, 2-como activacion de sentidos (y de un lenguaje nuevo), y 3-
como actitud hacia la vida publica y privada.

Silvia: Si yo no hubiera sido una militante politica y social, no
hubiese llegado a este destino [poder asumirme como lesbiana],
porque no hubiese podido comprender, no hubiera tenido las
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herramientas. (...) no tengo dudas de que mi militancia me fue
llevando, me permitié conocer y abrir un mundo, no solo
ideologico, sino de comprension de la sociedad y demas. ..

Fabi Tron: (...) el desafio es la muerte de los géneros, no la
muerte de un “nosotros”, sino la muerte de un género, como
normativo de tu cabeza (...). La Isla Bonita la podemos
construir cada unx de nosotrxs, donde estamos, en la cuadra
donde vivimos, con la gente que tenemos al lado. (...) igual
necesitamos espacios que sean sélo para nosotras: de encuentro,
de reflexion, que nos permitan sostenernos frente a la violencia
de la heterosexualidad obligatoria que vivimos todo el tiempo.
Pero eso es una cosa. La posicion separatista de: “me voy de
aca, me voy a la Isla Bonita y vivimos todas amigas, todas
amantes, felices y divinamente” es una cosa re utdpica y me
parece que es una renuncia. La vida social nos exige otras cosas.
Hay cosas mas desafiantes para luchar, que, por otra parte, les
da sentido a nuestras vidas, ¢no?

Fatima de Rosas: (...) una no va y disputa donde no hay poder,
no hay relacion de fuerzas (...) y nosotras tenemos la
responsabilidad histérica y la responsabilidad politica de
entender que las discusiones que damos no son sélo para
nosotras.

Noe Gall: Luchamos contra el patriarcado y el machismo,
justamente porque nos vinculamos entre nosotras, porque
entendemos que el patriarcado y el machismo son préacticas
sociales que podemos ejercer nosotras contra nosotras; no
necesitds tener un pene. Cuando se desmonta la
heterosexualidad es todo mas facil de ver, de pensar. (...) si
tenemos nosotras a favor algo, que es que tuvimos que hacer
algin ejercicio critico hacia la heterosexualidad, y eso nos
permitio ver y pensar algunas cosas.

Aranzazl Guevara: Ser lesbiana tiene que ver con esa critica a
la heterosexualidad obligatoria a partir de un deseo de construir
una sexualidad hacia otras lesbianas, pero también, en términos
de Rich, del continuum lésbico: poder construir lazos con otras
lesbianas u otras mujeres, que van mas alla de lo er6tico o lo
sexo-afectivo, y que tienen que ver con cosas que no estan
permitidas dentro de las l6gicas del heteropatriarcado; y que nos
permiten pensar otras formas de relacionarnos...

Se puede ver como el activismo potencié sentires y afectos que construyeron
nuevos sentidos de la comunidad. El «hogar», lo colectivo como un lugar, permite que
se vuelquen, de forma simbdlica, los espacios de socializacion Iésbica y se amplien los
circulos. Esto trae aparejado la transmision de referencias culturales lesbianas a
circuitos cada vez mas amplios, y el teje de redes de contencién por donde también se
enraiza el deseo.
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Fatima de Rosas: (...) mi entorno estaba de repente lleno de
lesbianas, y empecé a darme cuenta de como me sentia mucho
mas comoda Y libidinosa en ambientes de lesbianas, y no en
ambientes de mujeres, digamos.

Noe Gall: (...) por ahi una le suele llamar “familia” a los lazos
de amistades...bueno, tengo la gente con la que milito, con la
que arm¢ los espacios, (...) son como los lugares donde activo
y también se condensan otros tipos de vinculos afectivos. (...)
tenemos una forma de vinculo familiar; no sé si “familiar” en
el sentido normativo de la palabra, pero si en el sentido de
comunidad.

Silvia: Después del 2006, por ahi, mi hermana, que es mi
hermana de la vida, no es mi hermana de sangre, es afectiva,
mi Unica hermana que vive aca en Mendoza, que también es
lesbiana, me dice “mira hermana, conoci en el Encuentro de
Muyjeres en Neuquén un grupo de docentes que son lesbianas™.
Con mi hermana hicimos todo el trayecto de reconocernos, de
comprender lo que nos pasaba...

En lo relativo al «habitus lésbico», hubo muchas respuestas diferentes, sin
consenso respecto a qué seria un sentir/ser/pensar «lesbianox», pero sin pretensiones
tampoco de poder/querer definirlo. Como escribe Andrea Lacombe (2010): “la
orientacion sexual no debe tomarse como una unidad cohesiva a partir de la cual
delinear los posibles sujetos, sino como una variable constitutiva en los procesos de
subjetivacion y sociabilidad” (Lacombe, 2010, p. 13).

Aranzazi Guevara: (...) creo que tenemos rituales, no son
instituciones ni estan institucionalizados. Algunas lesbianas han
tomado instituciones que le corresponden a la heterosexualidad
y las han hecho propias. Hay lesbhianas que se casan, hay
lesbianas que son madres, que forman familias, y estd bueno,
porque si bien es la misma institucién, los contornos que toman
esas instituciones son distintos. Las familias Iésbicas son muy
distintas con sus afectos a las familias heterosexuales. (...)
[otros rituales son] por ejemplo, las fiestas de lesbianas. (...)

Después hay ciertas lesbianas que tienen rituales de iniciacion al
lesbianismo, que varian en funcién de la edad y la clase social,
como cortarse el pelo, (...) o esta cuestion de formar pareja
bastante rapido; juntarse a practicar algun deporte; generar
comunidades, y que en esas comunidades muchas veces estan
presente la ex, la ex de la ex, y asi... que para mi es una cosa
linda.

Fatima de Rosas: Hay otros rituales, otras formas de entender
la otredad, los chistes... Otra dindmica de “sentir”, del deseo, de
como se expresa y como no, como se pone en palabras, como
podés tener un ad eternum de tirarte palos con una torta y que
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después no pase nada...pero es otro ritual, otra dinamica,
totalmente distinta a relacionarse con chabones.

Adriana Carrasco: “Lesbiana se dice de muchas maneras”, eso
es una respuesta filosofica... jQué sé yo qué es!

Fabi Tron: No creo que sea para generalizar. Pero si tenemos
modos, cosas en comun... toda una cultura que tiene que ver
con como somos: desde como hacemos para conocer a otras
chicas, otras tortas, hasta el modo que tenemos de
vincularnos...Eso con todas las diferencias que tenemos.
Incluso, y quizés te parezca una obviedad, pero el tema de tener
una sexualidad que es comun, en la cual, mal que mal, mas alla
de que las practicas sexuales son muchas y muy diversas, me
parece que nosotras tenemos una manera de acercarnos a la otra
que es muy diferente (...). Creo que ahi hay un punto en comun
que nos permite tener como una libido comdn, una lengua, un
lenguaje, més alla de las diversidades que podamos tener todas
nosotras. Y esta cuestion, por supuesto, de vivir una sexualidad
que estd por fuera de la norma, y de lo que sélo nosotras
sabemos. ..

Gisela Giamberardino: Yo creo que si tenemos algo en
comun...o no sé si creo o es un deseo. Creo que hay muchas
lesbianas que no se cuestionan su identidad, o que ni siquiera
conocen la palabra del rechazo al contrato heterosexual...Pero
creo que, si lo discutis un poco y te ponés a hablar, surge ahi
una suerte de complicidad de decir: “bueno, si, estamos todas
del mismo lado: aparte de ser mujer, somos sujetos
descentrados”. (...) Tenemos algo en comun, pero tenemos que
buscarlo, porque como a cualquier subarlterno de cualquier
orden social, si no lo miras con ojos criticos y si no tenés las
herramientas que te permitan leerlo en esos términos, es muy
dificil que te puedas ubicar politicamente.

Noe Gall: No sé si hay algo en comun, pero si creo que tenemos
una cultura Iésbica: si viste tal o cual serie, si leiste a una autora,
si te gusta tal o cual musica. Todas tenemos alguna referencia
Iésbica que, obviamente, esta atravesada por las generaciones y
la edad; pero mas o menos, hay referencias que podemos
abordar, que nos abordan...alguna referencia que podemos
comunicarnos. (...) creo que los activismos lésbicos, sobre todo
en Argentina, estan muy ligados a la produccion de cultura.
Digo, al producir documentos, iméagenes, fotografias,
encuentros, musica, fiestas, al hacer circular ciertos textos,
recomendar la lectura de ciertas autoras, manifiestos, alianzas.
Todo eso es parte de una cultura para mi.

Anabela Romagnoli: Mas que decir qué es ser lesbiana, te diria
que tenemos una tarea. Antes, te hubiera dicho: “mujer a la que
le gustan otras mujeres”, algo relacionado con la orientacion
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sexual. (...) Hoy ser lesbiana es una forma de vida, es una
politica publica, es como te pards cuando te vas a hacer los
chequeos médicos, la violencia que sufris, los deseos, como
habitds tus deseos y la sexualidad. (...) nosotras hacemos
mucho hincapié en eso: ;cdémo es habitar una vida lésbica?

A modo de cierre

A partir del trabajo de campo realizado, pudimos ver como las experiencias
relatadas de las activistas lesbianas argentinas tomaron un sentido politico y colectivo a
partir del activismo. La conciencia “no es el resultado sino la condicion de un proceso
(...) que se produce en el punto de interseccion entre significado y experiencia”
(Lauretis, cit. en Espinosa Mifioso, 2007, p. 29).

La «lesbiana» es més que una identidad: es “una particular practica cognoscitiva
que permite rearticular las relaciones sociales y las condiciones mismas del
conocimiento desde una posicion excéntrica respecto a la institucion de la
heterosexualidad” (Wittig, cit. en Lauretis, 2000, p. 95). Esta otra forma de
conocer/hacer el mundo debe ser estudiada en su riqueza social para ampliar los
horizontes politicos de las luchas emancipatorias. En la construccion de nuevos
conocimientos desde la alteridad, “la experiencia es epistemologicamente indispensable,
pero nunca epistemoldgicamente suficiente” (Alcoff, cit. en Moya, 1997). No basta con
ser un sujeto social que reune rasgos identitarios que, desde la sociologia, los estudios
poscoloniales o los feminismos, podemos llamar “subalternos”.

El desafio tedrico, metodolégico y politico es poder justificar el abordaje del
«comportamiento» (=habitus) y de la «identidad» lésbica, ya sea como dos aspectos del
mismo fendmeno o como diferentes, reconociendo las intersecciones (cf. Crenshaw,
1991) a partir de distintas formas de situarse: dentro de una clase social, de una
generacion, siendo o no racializados/as, habiendo alcanzado un determinado nivel
educativo, habitando el centro o la periferia del pais, integrando colectivos politicos,
etc.

Quizas, una forma de resolver el problema de ese confuso borde sea
entendiéndolo como formando una cinta de Moebius. Si en los recorridos personales,
intimos y politicos hay anudamientos de diferentes relaciones sociales, creemos que son
las experiencias de vida las que echaran algo de luz sobre los complejos cruces que
establecen las teorias de las identidades y los diversos abordajes a los movimientos
sociales, pensando méas bien en una teoria de la carne (cf. Moraga y Castillo, 1988).
Para la misma es fundamental entender el modo de funcionamiento de los sistemas
opresores (con los sometimientos que trae aparejados), pero principalmente hay que
enfocar en los afectos potenciadores de transformacion, encuentro, solidaridad y
comunidad que promueve el activismo, asi como la firme creencia de que la realidad
gue nos engendra puede también ser transformada.
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