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Sian Jones e ippy (Peace News n° 2435)

Superando los tradicionales simbolos gandhianos de pasividad y victimismo, las militantes pacifistas-han
desarrollado ideas, espacios v estrategias propias. ¢ Sera suficiente para alravesar las alambradas mi-
tares disfrazadas de hadas? '

En Gran Bretaria, la mayoria de 1@s integrantes de la campara "Trident Floughshares 2000" lovad@s
a juicio por intentar desarmar pacificamente los Trident son mijeres. Ban mueres las que desamarnon
los cazas de tipo Hawk fabricados para indonesia,” hay acampadas de miujeres ante la base de espio-
nae de la colina de Menwith, frente a la planta de la "British Nuckear Fusls Ltd.” en Scliaficld o en
Aldermaston, junio a la sede de la "Atormic Weapons'. A lo largo vy ancho de Gran Bretaria hay perso-
nas y pequeEnos grupos de musres mitando en distintas camparias pacifistas: antinucloar, confra of Ira-
fico de armas, antiguerra, por fa reduccion de fa produccion del uranio © de solidaridad intemacionialis-
ta. Sin embargo, no se trata de algo que pueda descrbirse como un movimiento. Ahora, menos de
diez aros des,oués de que el Ulima misi "cruise” sallera de Gran Bretana queda poco de aquel espii- -
tu que se generd alrededor de Greenham, apenas una red de grupos sucios y de mujeres afsladas '

cuyas relaciones son mas bien endebles v dependionics.

Pocas activistas del movimiento de
mujeres pacifistas' o antiguerra tien-
den a encuadrar su trabajo politico
dentro de un marco tedrico especifi-
co. De cualquier manera, Sasha
Roseniel ya sugeria en sus andlisis
sobre la acampada por la paz de las
mujeres contra la base de misiles
“cruise” en Greenham Common,
durante la pasada década, que coe-
xistieron diferentes perspectivas
entre las mujeres implicadas y que
hubo un desarrollo teédrico activo
construido —aunque de nuevo sdlo
algunas de estas mujeres lo pondri-

an en practica- a través de la praxis

cognitiva.’ Dicho de otro modo:
aprendizaje a través de la experien-
cia. Muchas mujeres ni se reconoce-
rian ni —conscientemente-~ se defini-
rian a si mismas como integrantes
de alguna de las tres tendencias que
seglin algunas plumas convivieron
en aquel movimiento de mujeres

pacifistas. De hecho, a Io largo de
los atios ochenta, dentro del movi-
miento de mujeres pacifistas hubo
ciertas sospechas cuando no hostili-
dad manifiesta hacia las propuestas
del feminismo tedrico académico.

Maternalismo,® materialismo, femi-
nismo.

En los citados analisis sobre el
movimiento pacifista las motivacio-
nes de las mujeres fueron identifi.
cadas con tres posicionamientos
tedricos: el maternalismo, el mate-
rialismo y el feminismo, Cierta-
mente, la motivacién maternalista
—-crear un mundo mejor para
nuestr@s hij@s o proteger el plane-
ta de cara al futuro- enlaza facil-
mente con los argumentos del mate-
rialismo expresados en esloganes
del estilo “Bread not Bombs” o
“Welfare before Warheads”.” Ambas

propuestas, a menudo articuladas
por medio de diferentes acciones,
presuponen que el movimiento paci-
fista tiene capacidad para incidir en
las agendas gubernamentales ~bajo
el argumento de que se puede con-
seguir que vayan asignando cada
vez menos recursos a los Ministerios
de Defensa-. De todas maneras, am-
bos puntos de partida fracasan al
intentar cuestionar ¢l concepto —y
la actividad- del militarismo como
una funcidn legitima del Estado.’
Nosotras sugerimos que sélo las
feministas que han descartado

De hecho, a lo largo de los aios
ochenta, dentro del movimiento
de mujeres pacifistas hubo cier-
tas sospechas cuando-no hosti-
lidad manifiesta hacia ias pro-
puestas del femmlsmo tedrico -
academico.
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En los Gltimos afos, las princi-
pales corrientes del feminismo
—con su agenda de la igualdad-
ha insistido en la presién para
garantizar la igualdad de opor-
tunidades dentro del complejo
militar-industrial. Y es esto lo
que -particularmente en Esta-
dos Unidos— ha sacado a la
palestra los casos de mujeres
con roles agresivos.

todos los aspectos del militarismo
en sus analisis pueden ubicar al
"movimiento pacifista de mujeres"
al margen y en abierta oposicién al
Estado. Todavia no se puede afirmar
gue el feminismo sea un aliado
natural del pacifismo. Es mas, las
mujeres de Greenham Common fue-
ron criticadas por el movimiento
feminista -y por el movimiento pa-
cifista— por monopolizar el discurso
en torno a los misiles “cruise”.

M4ds recientemente, en los dltimos
afios, las principales corrientes del
feminismo -con su agenda de la
igualdad- ha insistido en la presién
para garantizar la igualdad de opor-
tunidades dentro del complejo mili-
tar-industrial. Y es esto lo que —-par-
ticularmente en Estados Unidos-ha
sacado a la palestra los casos de
mujeres con roles agresivos, tal y
como se demostrd recientemente en
un reportaje que realizd Kate Adie
(periodista de la BBC) vestida de
paramilitar para la televisién brita-
nica y en el que entrevisté a una
teniente de aviacién a bordo de un
bombardere AWACS. “Se supone
que yo estoy al mando de toda la
operacién” (eran momentos en los
que los aviones de la OTAN bombar-
deaban Serbia) contestd en un mo-
mento dado con una modesta sacu-
dida de su repeinado cabello. Las
relaciones entre las mujeres y el
militarismo son variadas y adoptan
formas muy diferentes. Y a pesar de
que lo militar es definido claramen-
te como masculino, como tantos
otros espacios de poder en manos
de los hombres, los limites son lo
suficientemente flexibles como pa-
ra que algunas mujeres “cémplices”
puedan incorporarse a €sos ambitos.

Mujeres contra el militarismo.

Como consecuencia de todo lo ante-
rior sélo una pequefia minoria de
mujeres -no deberiamos sobredi-
mensionar ni nuestro mimero ni
nuestra influencia— se define a si
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misma como feminista, se sitia en
una posicién de enfrentamiento
activo contra el militarismo y expre-
sa un critica especifica y de género
de la guerra y de la violencia estruc-
tural del patriarcado. '

E! género se contempla aqui.

desde las relaciones entre hombres
vy mujeres: cémo se describen, se
construyen, se mantienen un mundo
de relaciones dominado por el
poder masculino, del mismo modo
que otras formas de poder dominan
las relaciones de raza y de clase.

Este analisis define la guerra
como parte del repertorio de la vio-
lencia patriarcal (contra las muje-
res y, a menudo, contra 1@s nin@s).
En este contexto —que incluye rela-
ciones de opresién, violencia domés-
tica y abusos sexuales o violacio-
nes- la guerra es el Gltimo acto de la
violencia patriarcal. La guerra nu-
clear -y el desarrollo, posesién, des-
pliegue y uso final de las ojivas nu-
cleares— es contemplado como el ul-
timo acto de la violencia patriarcal:
el poder para destruir el mundo.

Un analisis feminista de la gue-
rra y del militarismo debe cons-
tatar el rechazo de las mujeres a
expresarse como victimas al
cuestionan el militarismo. Es
mas, para muchas mujeres que
han sobrevivido al abuso y a la
violencia -y para aquellas que
han trabajado con supervivien-
tes de la violencia— puede ser
extremadamente dramatico y
angustioso tener que aceptar
una practica que da valor a la
categoria de victima.

Escribia un mujer de Belgrado alld
por 1998, cuando la guerra en
Kosovo estaba en plena emergencia:
“no importa cuales sean los ejérci-
tos (que se vean implicados), la vio-
lencia de los hombres contra las
mujeres se intensificara: la viola-
cién como arma de guerra, la viola-
cién en los campos de refugiad@s, 1a
prostitucién, el tréfico sexual de
mujeres, la violencia doméstica, la
limpieza étnica de los matrimonios
mixtos, €l acoso sexual, los inces-
tos... todas las guerras hacen mds
patriarcales las relaciones publicas
y privadas y legalizan el militaris-
mo, con lo que el estatus de la mujer
se rebaja y el odio contra ella
aumenta”.

Mujeres como viclimas.

Las mujeres son, cada vez mas, las
principales victimas de la guerra:
desde las esposas y madres destro-
zadas por las muertes en combate
de hijos y maridos hasta las mujeres
que integran, mayoritariamente, el
colectivo de refugiad@s. Las muje-
res son objeto de una particular
forma de violencia de género: el uso
sistematico de la violacién como
arma de guerra, cosa gque se pudo
comprobar en Bosnia-Herzegovina y
ahora en Kosov@. Mary Kaldor ha
sefialado recientemente gue la pro-
porciéon de varones combatientes
muertos con respecto a civiles falle-
cidos durante en el siglo pasado era
de ocho a uno. Esta relacién estadis-
tica se ha invertido completamente
en el transcurso de los dltimos con-
flictos.

Desde una perspectiva feminista
—de las mujeres en cuanto que victi-
mas de la guerra- la filosofia gand-
hiana de la noviolencia se torna pro-
blematica. Como Ulla Eberhard
escribia en 1987: “las teorias cldsi-
cas de noviolencia exigen una
buena predisposicién al sufrimien-
to” y requieren de acciones novio-
lentas que “dejan clara constancia
de la subordinacién del activista
frente al opresor”.® Resulta gratifi-
cante tomar conciencia de nuestra
coherencia moral y de que nos
hemos ganado un lugar en el cielo.
Esto quiere decir que si queremos
podemos escoger comportarnos co-
mo victimas —con un contrato casi
implicito de que esto “animarad™ a la
policia o los militares a actuar de
forma violenta contra nosotras— por-
gue si nos reprimen nos sentiremos



moralmente superiores mientras
que elles se sentirdn mal. Pero ies
suficiente con ese sentimiento de
superioridad moral?

El movimiento pacifista ha reivin-
dicado el rol de victima como una
podercsa forma de protesta y ha
desarrollado todo un repertorio de
acciones en las que nosotr@s —1@s
oprimid@s- nos enfrentamos a e¢ll@s
-1@s opresor@s- Simbélicamente,
nos identificamos con las victimas
de la guerra, bloqueando el trafico
de vehiculos con nuestros cuerpos,
frente a sedes oficiales en medio de
las calles ~recordande el poder de
aquellos que tienen, tendran o dese-
arfan tener, la potestad para ma-
tar—. Pero aunque esto funcione,
siquiera a nivel simbdlico, nunca ha
sido realmente entendido. Nosotr@s
-el movimiento pacifista, 1@s anti-
militaristas- entendemos el discur-
$0 pero cuando nos vemos a noso-
tr@s mism@s representando simbd-
licamente la muerte nuclear ¢como
nos ven 1@s demds? ;entienden el
discurso sobre el poder tod@s 1@s
participantes? Quizas, v este es un
hecho de capital importancia para
nosotr@s el rol de victima cuestio-
na a los que tienen el poder o mas
bien los refuerza?

Un analisis feminista de la guerra
y del militarismo debe constatar el
rechazo de las mujeres a expresarse
como victimas cuando cuestionan el

militarismo. Es mas, para muchas
mujeres que han sobrevivido al abu-
so y a la viclencia -y para aquellas
que han trabajado con supervivien-
tes de la violencia— puéde ser extre-
madamente dramédtico y angustioso
tener que aceptar una practica que
da valor a la categoria de victima.

Esta discenformidad de las muje-
res para verse a si mismas como vic-
timas fue desarrollada por Ulla
Eberhard y otras autoras en los afios
ochenta. Sus tesis sugerian que las
mujeres estaban desarrollando una
identidad de mayor confrontacién
-que cabria describir como novio-
lencia activa- y que ella caracteri-
zaba como “no pacifica y no silen-
ciosa®, apreciable en acciones en las
que las mujeres expresan célera y
furia, toman posesion en vez de ser
sujeto pasivo, son mas ruidosas que
calladas, muestran furia en vez de
sufrimiento, amor propio en vez de
sacrificioc personal.

Por supuesto, la teoria y la practi-
ca son cosas diferentes. Unas veces
nos sentimos victimas, otras no. Al-
gunas mujeres se sienten victimas,
otras no. Como dijo una: “depende
de como nos sentimos en cada
momento”. En ocasiones nos senti-
mos desvalidas hasta para alzar un
hilillo de.voz, en otros momentos,
nuestra ira puede ser inapropiada y
contraproducente; pero a veces lo
mejor es gritar y chillar.

Cuando empleamos la accion
directa contra los militares o
cuando nos enfrentamos a la
policia o las compaiiias de se-
guridad, también estamos po-
niendo en cuestion el poder que
construye y mantiene el género:
el poder que le da a lo masculi-
no la autoridad para actuar con
violencia.

Chicas buenas y chicas malas.

Muchas mujeres -o malas chicas-
que rechazan los principios gan-
dhianos admitian que estaban lle-
vando a cabo acciones que desafia-
ban no sélo las fronteras de lo poli-
tico v de lo militar sino también del
feminismo. ¢(Dénde si no —aparte de
en el ejército o en alguno de esos
cursos de simulacién para ejecuti-
vos agresivos— podriamos nosotras
escondernos en zanjas, atravesar
sigilosamente la maleza, escalar,
cortar alambradas o tumbarnos
delante de vehiculos? Lo encontra-
mos excitante a la par que aterrador
vy algunas de nosotras reconocemos
nuestra pequefia debilidad por las
descargas de adrenalina. Nosotras
éramos ~o queriamos ser— las chicas
pequefias que subian drboles, cons-
truian refugios, se escondian en
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Las que trabajan o han trabaja-
do en las principales corrientes
de los movimientos pacifistas
todavia encuentran los estimu-
los en el trabajo en grupos sin
hombres. Sienten que es mucho
mas facil trabajar en grupos de
mujeres: se sienten mas segu-
ras de si mismas, mas apoyadas
y mas autorizadas —cosa, esta
ultima, particularmente impor-
tante en situaciones de desau-
torizacion como las que se
generan en las confrontaciones
con los militares o en otras
expresiones de violencia—.

cubos de basura, exploraban instala-
ciones y hacian su entrada en luga-
res peligrosos.

Cuando empleamos la accidn
directa contra los militares o cuan-
do nos enfrentamos a la policia o las
compafifas de seguridad, también
estamos poniendo en cuestién el
poder que construye y mantiene el
género: el poder que le da a lo mas-
culino la autoridad para actuar con
violencia. Y a veces tenemos que
negociar o cuestionar los limites
construidos por el género dentro del
propio movimiento pacifista.

Esta cultura de la desobediencia
no siempre encaja entre nuestr@s
compafier@s dentro del movimiento
pacifista pero si rechazamos las nor-
mas de Estado, cosa que hacemos
para poner en tela de juicio la
potestad basica del Estado de hacer
la guerra, entonces, tenemos que
cuestionar tanto los supuestos de
los estados militarizados en los que
vivimos como los supuestos de los
movimientos en los que trabajamos
politicamente.

Por ejemplo, cuando las mujeres
de Aldermaston fueron detenidas
por su acci6n contra los submarinos
en el contexto de la campafia
TP2000 escogieron no colaborar con
la policia. Una de las mujeres co-
menta que sintié que la desigualdad
que establecian las relaciones de
poder entre ella y el policia no era
el contexto mas apropiado para ini-
ciar un intercambio constructivo
sobre la ilegalidad del armamento
nuclear: “yo queria gue las circuns-
tancias bajo las cuales yo explicaba
mis acciones estuvieran bajo mi
control. Aunque el policia dijo
‘estoy aqui para escucharla’, yo no
estaba de acuerdo porque, de hecho,
&l estaba alli para encerrarme. En
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una relacién de poder desigual no
creo que debas responder a las pre-
guntas de alguien en el modo en
que se te esté exigiendo. A menudo
ocurre que los hombres preguntan
cosas a las mujeres y asumen que
tienen el derecho a ser contestados
¥ yo siento gue tu puedes ensenar
algo a la gente si no cubres sus ex-
pectativas. Crec que es bueno que
1a policia se de cuenta de que hay
distintos tipos de gente involucrada
(en la campaia), de manera que no
se sientan cémodos o crean que
somos tod@s iguales o que tenemos
1los mismos enfoques o estrategias”.

Otra mujer sintid que lo Gnico que
tenia gque decir era: “que te jodan,
no me importa lo que vayas a hacer,
lo peor que puedes hacer es ence-
rrarme bajo llave”. Todo esto tiene
relacién con verbalizar nuestra in-
dignacién, transforméndola en re-
sistencia enérgica.

Mujeres como no-victimas.

Las mujeres tienen razones especifi-
cas vy de género para rechazar lo
militar y esto significa que tenemos
que conseguir un espacio para
actuar auténomamente dentro del
movimiento pacifista. En el peque-
fic ‘movimiento pacifista post-Gue-
rra Fria y en un mundo post-femi-
nista es quizas incluso mds necesa-
rio de lo que lo era en los ochenta.
Neo aceptamos que las mujeres
son, tal y como sugeririan algunas
gynae-feministas,’ noviolentas por
naturaleza e intrinsecamente paci-
fistas. En Gran Bretafia hemos asis-
tido, a la par que al desarrollo de la
idea postfeminista de “girl power”
—representado por el fenémeno de
las Spice Girls- a la invencién de las
“Ladette” (mujeres comportindose
como malos hombres), junto con un
incremento en los porcentajes den-
tro de la poblacién reclusa joven.
Estamos socialmente condicionadas
por nuestros roles de madres, levan-
ta-dnimos después de las guerras o
crias, como los hombres son sociali-
zados en sus roles de macho protec-
tor, guerrero v soldado; si no Jpor
qué —como Cynthia Enloe ha descri-
to- necesitan los soldados ser entre-
nados a través de la deshumaniza-
cién del enemigo v por qué algunos
hombres escogen ser objetores de
conciencia?® Incluso si aceptamos
que las normas que regulan la con-
ducta de género permiten que hom-
bres y mujeres acepten los roles y el
comportamiento que les son asigna-
dos, entonces seguramente esta s¢

trate de la mejor opcién ya que
modificando las relaciones de géne-
ro €l conjunto de las relaciones de
poder sobre las que se construye la
violencia pueden ser cambiadas.

Por supuesto, mientras las relacio-
nes de género permanezcan como
estin nos encanta mantener todas
las vias abiertas. Utilizar la femini-
dad para subvertir la masculinidad
es una de nuestras fuerzas como
movimiento: hemos sido educadas,
desde que eramos los suficiente-
mente viejas como para sujetar una
barbie, en la idea de que podemos
utilizar nuestra vulnerabilidad para
conseguir lo que gueremos. Y esta
es la razén por la que algunas muje-
res se sienten completamente feli-
ces al participar en acciones direc-
tas vestidas de hadas o tomando
parte en un picnic de ositos de pelu-
che en medio de una base militar. E1
“Club de Mujeres Excursionistas de
Aldermaston” escalé muros a la bis-
queda de senderos con habitos
eduardianos” y grandes sombreros.
Pero a menudo, debe decirse, vestia-
mos ropas masculinas -ropas anchas
y pantalones de camuflaje (mallas
para los amantes de la moda, muy
usadas durante los ochenta)- que
son las mds practicas para arrastrar-
nos por el suelo, para pasar por los
agujeros de las vallas, para mover-
nos rapidamente o para desplazar-
nos en medio de la noche sin que
nos descubran los detectores jesta-
mos transgrediendo las reglas de la
feminidad o simplemente estamos
siendo practicas?

No obstante, debemos permitir-
nos usar esta vulnerabilidad y es a
través de este largo y a veces difi-
cultoso proceso que nos descubri-
mos capaces de actuar de maneras
diferentes. Por supuesto, esto estd
escrito desde la cdémoda perspectiva
que ofrece el movimiento pacifista

Como mujeres —y como supervi-
vientes en vez de como victi-
mas- tanto podemos protagoni-
zar “heroicas” acciones de tipo
“militar” martilleando submari-
nos, como nos podemos disfra-
zar de conejitas y dar saltos por
terrenos cuyo acceso esta res-
tringido, como podemos perma-
necer sentadas en silencio,
como podemos gritar a pleno
pulmon. .. testimonio de los cri-
menes de guerra gue se llevan a
cabo a nuestro alrededor.
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de la agradable Gran Bretafia, don-
de tanto nosotr@s como los milita-
res conocemos e, incluso, negocia-
mos las reglas. Nosotr@s y ellos
sabemos que gue aun cuando la
policia militar del Ministerio de
Defensa estd autorizada a portar
armas, de momento han descartado
su empleo contra nosotr@s.
Rechazar la victimizacién es re-
chazar la metafora dominante del
abuso del cuerpo femenino. Para
oponer directamente nuestro cuer-
pos a la mueca siniestra del milita-
rismo debemos ser capaces de resis-
tir el conjunto del mito patriarcal.

Un espacio para las mujeres.

Las mujeres necesitan reivindicar
un espacio especifico dentro del
movimiento pacifista tanto por razo-
nes personales como por razones
politicas. Aunque el nimero de
mujeres politicamente activas que
llevaron una practica diferenciada

-tal ¥ como hicieron muchas en
Greenham- es relativamente peque-
fio, algunas contintan reclamando
el espacic que aguellas mujeres
construyeron. Las que trabajan o
han trabajado en las principales
corrientes de los movimientos paci-
fistas todavia encuentran los esti-
mulos en el trabajo en grupos sin
hombres. Sienten que es mucho més
facil trabajar en grupos de mujeres:
se¢ sienten mds seguras de si mis-
mas, mas apoyadas y mds autoriza-
das —cosa, esta idltima, particular-
mente importante en situaciones de
desautorizacién como las que se
generan en las confrontaciones con
los militares o en otras expresiones
de violencia-.

También sienten gque hay mds
facilidades para la participacién de
distintas formas en estos grupos
que, tradicionalmente, han intenta-
do —aunque no siempre hayan teni-
do éxito- incentivarlas para que se
comprometieran activamente, ha-

blaran e hicieran sus contribucio-
nes. Muchas se referian a las dife-
rencias de los “métodos de trabajo”
que las hacian sentirse mds accesi-
bles y menos hierdticas que en los
grupos mixtos.

Dentro de estos grupos, las muje-
res que hacen el té o friegan son
-tedricamente—~ equiparadas a las
que cruzan alambradas o intervie-
nen en actos pablicos, La creativi-
dad, compartir experiencias, la
intuicién ¢ la imaginacion valen
mis gue la experiencia profesional
o académica. Existe, asimismo, la
sensacion de que las mujeres son
capaces de ocupar diferentes espa-
cios dentro de sus grupos en distin-
tos momentos, dependiendo de sus
circunstancias o de la energia per-
sonal. El apoyo y la solidaridad que
consiguen trabajando en grupos de
mujeres les permite y las capacita
para trabajar de forma mads efecti-
va. En los grupos mixtos, incluso las
mujeres mas capaces y seguras de si




mismas encontraron que fueron
silenciadas y ninguneadas -y se vie-
ron en la necesidad de realizar un
esfuerzo constante para hacerse un
hueco en la discusién ademas de
que las prioridades en torno a las
acciones estaban relacionadas con
las citadas cuestiones de género-.
En los grupos de mujeres y en sus
campafias ellas sentian que tenian
autonomia a la hora de elaborar el
discurso y de ponerlo en préactica.

El asunto de la diferente forma
con que los hombres se socializan
con la violencia, y de cémo ese rol
tacito estd implicito en la violencia
estructural del sistema también
influye para que las mujeres opten
por rechazar los grupos mixtos.
Dicho de forma préctica, las muje-
res se sienten mas seguras cuando
no hay hombres en una accién direc-
ta noviolenta dado que la ausencia
de hombres desprovee a la policia o
a los militares de excusas para usar
la violencia. Organizdndose por su
cuenta pueden subvertir y desmon-
tar el potencial violento.

Formas aliernativas de pensar.

Algunas mujeres sienten que tienen
casi la responsabilidad moral de
crear, proponer y sacar a la luz
alternativas para el hacer/ser/pen-
sarfactuar. Las decisiones que se
adoptan en las politicas militares y
civiles se identifican como un espa-
cio masculine en el que las mujeres
—a pesar del desarrollo de la teoria
feminista sobre las relaciones inter-
nacionales— no tienen el control real
de la situacién ni capacidad de deci-
sién. Si bien muchas participan en
“procesos politicos democraticos”
como militantes, también sienten la
necesidad-de construir alternativas
tedricas, incluso a escala reducida.
Esta era exactamente la sensa-
cién con gue una mujer definia su
relacién con la policia militar: “bajo
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mi punto de vista, las acciones (en
una instalacién de armamento
nuclear) son un ejemplo de las
alternativas de este estilo, incluida
la opcién de que el oficial se impli-
que... hasta donde sea posible
desde dentro de -0 es de esperar
que frente a- su cabeza cuadricula-
da. Recuerdo que hace algunos afios
una mujer me contd que cuando se
ponia en la carretera (frente a un
convoy de misiles nucleares) estaba
invitando al conductor a que se
parara... era su decisién. La violen-
cia es siempre su opcidn: pero tam-
bién es el reverso... De alguna mane-
ra todas las incursiones significan lo
mismo: no voy a acatar sus ordenes
y una vez que tratan conmigo les
invitoia que abandonen sus contes-
taciones formales dado que desde el
memento en que yo estoy actuando
de forma noviolenta ellos no tienen
justificacién para reprimirme de
manera viclenta”,

Pero una de las razones por las
que las mujeres necesitan trabajar-
juntas es porque no siempre se sien-
ten seguras de si mismas o con la
suficiente confianza. A veces somos
fragiles y vulnerables y necesitamos
ser capaces de negociar con nues-
tros miedos y con nuestra vulnerabi-
lidad, siendo capaces de proteger-
nos a nosotras mismas; y otras oca-
siones simplemente necesitamos
Horar —y sdlo lo podemos hacer con
otras mujeres—. Donde hay confian-
za una puede buscar sus propios
limites.

Y cuando nos sale la otra cara,
somos capaces y estamos dispuesta
a enfrentarnos al miedo y a la vio-
lencia con fuerza y confianza. Po-
demos sentirnos poderosas nosotras
mismas, con nuestras propias accio-
nes. Como mujeres —y como supervi-
vientes en vez de como victimas-
tanto podemos protagonizar “heroi-
cas” acciones de tipo “militar” mar-
tilleando submarinos, podemos dis-

frazarnos de conejitas y dar saltos
por terrenos cuyo acceso estd res-
tringido, podemos permanecer sen-
tadas en silencio, podemos gritar a
pleno pulmén... testimonio de los
crimenes de guerra gue se llevan a
cabo a nuestro alrededor: unica-
mente depende de cémo nos senti-
mos en el momento. <

Notas:

1. Se refiere a la campana desarrollada
contra los submarines nucleares. “Tri-
dent” (Nota del Traductor).

2.Ver el Peace News de febrero de 1999.
3. Ver el Peace News de marzo de 1996.
4. Se ha traducido “women’s peace mo-
vement” por movimiento pacifista de
mujeres (N. del T.).

5. “Disarming Patriarchy: feminism &
Political Action at Greenham” Roseneil,
Sasha,1995.

6. Se ha traducido “maternalist” por ma-
ternalismo (N. de T.).

7. Se refiere a las campanas “Pan, no
bombas” y “Bienestar antes que cabezas
nucleares” (N. del T.).

8. Ver el articulo de Ulla Eberhard “A-
gaints male-orientated nonviolence” (al-
go asi como “Contra la noviolencia mas-
culinizada u orientada-hacia-los-hom-
bres” N. del T.). Primera publicacién en
Graswurzelrevolution y reeditado en Pe-
ace News (el 3 de abril de 1997) y en
WRI Women n® 1 (enero/feb. de 1987).
Ver también la respuesta de Pen Strange
“No como miramos sino como sentimos”
en el Peace News (13 de noviembre de
1987) y en el WRI Women n® 2.

9. Concepto que 1@s personas traduc-
toras y sus limitaciones encuentran in-
traducible (N. del T.).

10. “The Morning After. Sexual Politics
at the End of the Cold War” (“La maia-
na del dia después. Politicas sobre se-
xualidad al final de la Guerra Fria” N.
del T.) Cynthia Enloe, California, 1993.

11. Se supone gue hace referencia, en
términos poco elogiosos, a algin tipo de
estilo religioso, militar o civil (N. del T).



