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Resumo: A traxectoria dos muxes ao longo do século XX, como expresions xenéricas
indixenas e disidentes co sistema sexo-xénero occidental, estivo definida pola evolucion
do movemento indixena e pola concepcién que o nacionalismo mexicano tifia deste
ultimo. A influencia destes movementos sobre a comunidade muxe e as mudanzas
provocadas pola globalizacion determinarian as transformacions identitarias destas
expresions xenéricas asi coma o seu papel como suxeito politizado. A través da
construciéon dun fio histérico congruente preténdese expofier a situacion da comunidade
muxe no México do século XX, alertando acerca da stia exclusion e consecuente
organizacion.

Palabras clave: México, muxe, género, indigena, globalizacion.

Resumen: La trayectoria de los muxes a lo largo del siglo XX, como expresiones
genéricas indigenas y disidentes con el sistema sexo-género occidental, estuvo definida
por la evolucién del movimiento indigena y por la concepcién que el nacionalismo
mexicano tenia de este ultimo. La influencia de estes movimientos sobre la comunidad
muxe y los cambios provocados por la globalizacion determinarian las transformaciones
identitarias de estas expresiones genéricas asi como su papel como sujeto politizado. A
través de la construccion de un hilo historico congruente se pretende exponer la situacion
de la comunidad muxe en el México del siglo XX, alertando acerca de su exclusion y
consecuente organizacion.
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Abstract: The progression of the muxes throughout the 20th century, as generic
indigenous expressions and dissidents within the Western sex-gender system, was defined
by the evolution of the indigenous movement and by the conception that mexican
nationalism had of the latter. The influence of these movements on the muxe community
and the changes caused by globalization, would determine the identity transformations of
these generic expressions as well as their role as a politicized subject. Through the
construction of a congruent historical thread, it is intended to expose the situation of the
muxe community in 20th century Mexico, pointing out its exclusion and consequent
organization.
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Cll Congreso Indigena Interamericano
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Introducion

A chegada a América de Cristobal Colon auspiciado pola Coroa de Castela e a posterior
colonizacion do territorio americano impuxo unha nova realidade para os que ali
habitaban. Estes pobos, con practicas, costumes e sistemas socioecondmicos de seu, viron
modificadas as suas sociedades e asistiron & aparicion e imposicién do universo mental
europeo. Desde o s. XV e de forma progresiva, os distintos territorios americanos
experimentaron importantes mudanzas que determinarian, en certa medida, o seu
posterior desenvolvemento, mais precisamente da supervivencia de moitas das practicas
prehispanicas dos pobos orixinarios e do sincretismo coas costumes europeas xurdiria a

diversidade americana actual.

No caso de México, no estado de Oaxaca atopase a rexion do Istmo de Tehuantepec,
composta por dous distritos: Juchitan e Tehuantepec, que a stia vez se dividen nun total
de 41 municipios (Urbiola et al., 2016: 387) onde viven arredor dun millén de habitantes
dos cales o 10% son zapotecas (binniza') (Gomez, 2010b: 76). Na heteroxeneidade que
sempre caracterizou 4 sociedade mexicana contextualizanse os muxes, zapotecas con
sexo bioloxico masculino disidentes co sistema sexo-xenérico occidental que foron
definidos de distintas formas polas antropdlogas e historiadoras que desde os anos 2000

os estudaron.
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! Binnizd é o termo que os indixenas zapotecos utilizan para a sia autodenominacion (Manrique; Huertas,
2020: 15).

2 Dispofiible en: https://es.wikipedia.org/wiki/Oaxaca#/media/Archivo:Oaxaca_in_Mexico.svg

3 Dispofiible en: http:/atlas.inpi.gob.mx/zapotecos-oaxaca/



A adhesion a distintas identidades de xénero e sexualidades que caracteriza & comunidade
muxe, as problematicas de comprension da sua realidade por parte do academicismo
occidental -coa critica ao cofiecemento europeo que isto implica- € o seu papel e
contradicidns co proceso de construcion nacional mexicana e de loita indixena motivan,

da man da funcién social da Historia*, o presente estudo.

Deste modo, esta investigacion terd como obxectivo a construcion dun fio histérico
congruente que nos permita situar o papel do mexicano, do indixena e do muxe no s. XX
e as suas interrelacions, identificando as contradicions que entre si establecen para poder
concluir -ou non- a existencia do muxe como suxeito excluido do ideal xenérico ¢ a sua
supervivencia no mundo globalizado 4 vez que contribuimos 4 definicion non
eurocéntrica desta comunidade®. Na consecucion destes obxectivos subxacen outras
cuestions como a inclusion dos indixenas no Estado mexicano, a discriminacion de
xénero no seo das comunidades indixenas, o estudo da contradicion tradicion-
globalizacion... que tamén serdn tratadas para a obtenciéon dunha vision integral da

realidade muxe.

Para a elaboracion fixose uso, por unha banda, dos repositorios bibliograficos Dialnet,
JSTOR, Google Scholar e Academia.edu, &4 vez que se consultaron videos documentais
sobre a comunidade muxe e se utilizaron obras do fondo bibliotecario interuniversitario.
Accedeuse via online as fontes primarias Acta final del Primer Congreso Indigenista
Interamericano e Declaracion de Barbados. Por la liberacion del indigena. Ademais,
comprendendo o nesgo implicito en realizar un estudo deste tipo desde Occidente -onde
o sistema sexo-xenérico establecido ¢ diametralmente oposto ao das persoas muxe- € a

necesidade de dotar dun altofalante a4s comunidades historicamente excluidas da

4 Comprendemos como “funcién social da Historia” a necesidade de ligar a disciplina historica e os seus
obxectos de estudo con problematicas das sociedades actuais ou, como escribiu Marc Bloch en Introducion
d Historia: “esa ciencia (a ciencia dos homes no tempo, a Historia) tiene necesidad de unir el estudio de los
muertos con el de los vivos” (Bloch, 1952: 40).

5 Referimonos aqui 4 definicion elaborada por algunhas académicas sobre a comunidade muxe a través do
uso de conceptos hexemodnicos no Norte global (“persoa non binaria”) ou a creacion doutras sobre os
parametros europeos (“tercer xénero” construido en oposicion ao binarismo de xénero). A este respecto, se
ben é certo que a globalizacion amosa unha tendencia cara a homoxeneizacion cultural, estudar
construcions historicas do pasado que perviven até os nosos dias a través de denominacions alleas implica,
a negacion das realidades historicas e culturais non occidentais e imposibilita ampliar o marco de
cofiecemento vixente, reducindoo a realidade europea e estadounidense.



Academia®, como os muxes, utilizouse a historia oral a través da elaboracion dunha

entrevista a unha persoa muxe (ANEXO I).’

A respecto das fontes bibliograficas usadas, a meirande parte son posteriores ao 2000
debido ao recente desenvolvemento dos estudos queer e da historia de xénero
autocentrada en América Latina. Partindo da concepcion do xénero exposta por Scott en
"Gender and history", desenvolveuse o referido as persoas muxe a través de autores coma
Marinella Miano (2002, 2010), Agueda Gémez (2005, 2006, 2010) ¢ Juan Antonio Flores
(2010, 2012); o referente a0 movemento indixena elaborouse, fundamentalmente, a través
das obras de Bonfil Batalla (2020), Guillermo de la Pefia (1995) e Fabregas Puig (2021).
Outros aspectos, como os cambios derivados da posmodernidade e a globalizaciéon ou o
desenvolvemento do movemento LGBT, foron tratados en menor medida a través de
artigos como "Las transfiguraciones de la identidad nacional" de José Antonio Aguilar
(2010) ou "The cooptation of LGBT Movement in Mexico and Nicaragua: modernizing
clientelism?" de Marcus McGee (2015). De forma xeral, o groso da bibliografia foron
artigos e capitulos incluidos en obras maiores, o que nos permite evidenciar o reducido
espazo que tematicas como a proposta continuan a ocupar na Academia asi como a
inexistencia de artigos que traten a historia da comunidade muxe no seu marco contextual,

transcendendo da mera definicion da sua identidade.

A partir desta informacion, levaremos a cabo unha breve introducion sobre a historia dos

indixenas antes do século pasado, pasando a centrarnos a continuacion no s. XX. Para

® A pesar da utilizacion da historia oral como fonte, debemos ter en conta que a reflexiéon sobre unha cultura
allea sempre ¢ unha interpretacion elaborada desde un punto situado e polo tanto, ao interpretar esta
realidade, estamola tamén producindo (Bagioto Botton, 2017: 22); como dicia Spivak en Can the subaltern
speak?, a voz do subalterno -neste caso, os muxes- sempre ascende a oficialidade a través do nesgo de quen
a recolle (Spivak, 1988).

7 A aspiracion inicial era a elaboracion de tres entrevistas a persoas muxe de distinta idade e procedencia:
unha persoa maior do campo mexicano, unha persoa nova da cidade de Juchitan e unha persoa emigrada.
O obxectivo era lograr diferentes visions dunha mesma realidade e comprender, desta forma, como se
experimenta a muxeidade segundo a traxectoria vital percorrida. Finalmente, debido a problemas persoais
dunha das entrevistadas e desconformidade da organizacidon & que pertencia a outra, s6 se puido levar a
cabo a primeira entrevista proposta, polo que a investigacion presenta unha importante limitaciéon. Esta
entrevista foi lograda a través do contacto por redes sociais cun dos activistas da Coalicion Mexicana
LGBTTTI+, quen facilitou o numero de teléfono da persoa finalmente entrevistada. As preguntas realizadas
na mesma tiveron como obxectivos responder a algunhas das cuestions que este documento presenta,
confrontar o relato construido pola Academia a respecto das persoas muxe e darlle voz a unha das suas
activistas. A transcricion desta entrevista figura no Anexo 1.



comprendermos a realidade muxe en tanto que expresion sexo-xenérica indixena,
trataremos a inclusion do suxeito indixena no Estado mexicano posrrevolucionario, o
cambio de paradigma nos anos sesenta coa independencia do indixena coma suxeito
politico e, nos anos noventa, a emancipaciéon dos muxes e as dificultades atopadas por
eles: a violencia que sofren, as suas formas de resistencia, a stia adhesion a tradicion, a
sua ligazén co movemento LGBT ou a sua reaccion ante a globalizacion. Deste modo, o
estudo da construcion da identidade nacional mexicana e da loita indixena permitirannos
situar a0 muxe do s. XX no Estado mexicano e na sociedade zapoteca contemporanea,
identificando as suas problematicas e podendo concluir as stas limitacions no seo da loita
indixena ou da mexicaneidade, asi como comprender as propias mudanzas na identidade
muxe en tanto que a identidade € unha realidade en transito e continua construcion (Nifio,
2016: 5), proporcionandonos unha vision holistica do que ¢ ser muxe ¢ de como se

desenvolveu a muxeidade no s. XX.

1. O indixena antes do s. XX: Hexemonia e subalternizacion.

A identificacion do subalterno con certos grupos do México contemporaneo xorde das
relacions de poder impostas na colonizacion e séculos posteriores, que modificaron a
realidade preexistente e construiron novos sistemas de dominacion. No seo das
sociedades precolombinas, a normalidade era o que agora identificariamos como indixena
e, en canto ao sistema sexo-xénero, un grupo importante de historiadoras e antropologas
que estudan as sociedades prehispanicas sostefien a existencia dunha maior variedade de
expresions xenéricas e sexualidades nas sociedades americanas anteriores a

colonizacion®.

A chegada dos espafiois a América trouxo consigo unha nova xerarquizacion da
sociedade, impondo un sistema de xénero e racial onde a hexemonia era ostentada polo
ideal europeo (Urbiola et al., 2017: 512), pasando a ser o americano O outro
subalternizado. De igual modo, construiuse un esquema sexo-xenérico a semellanza de

occidente, onde a norma era o binarismo baseado na ecuacion igualitaria e dicotomica

8 Evitouse entrar nesta cuestion por non ser parte do marco temporal ao que este estudo se adscribe, porén,
algunhas lecturas de interese para esta cuestion serian: Stephen (2002) e Chisholm (2018).



entre o sexo bioléxico home/muller® e o sistema de xénero masculino/feminino que a sta
vez imporia unha nova division sexo-xenérica do traballo (Stockett, 2005: 569). Esta nova
realidade, trouxo consigo a intolerancia e o castigo contra as realidades xenéricas
disidentes co marco establecido afectando e reprimindo, consecuentemente, ao esquema
identitario dos pobos orixinarios en favor do modelo xudeo-cristid, primeiro blindandoo
a través da explicacion teoloxica e, a partir dos ss. XVIII e XIX, da cientifica (Gémez,

2010b: 67).

O sometemento da disidencia sexo-xenérica debe ser comprendido como o sometemento
da alteridade, do indixena, que continuou trala superacion do dominio hispanico directo.
Desde a Independencia (1810-1821) até a Revolucion mexicana (1910-1917) o goberno
procurou a eliminacion das antigas institucions indixenas e reprimiu violentamente as
suas revoltas (Bonfil, 2020: 113) en tanto constituian unha ameaza para a nova identidade
nacional mexicana ligada 4 idea da mestizaxe. Procurdbase a xestacion da raza nacional
mexicana que debia ser mestiza, posto que en palabras de Vicente Riva Palacio, quen
introduciu en 1884 o concepto, nos mestizos “vivian e xermolaban as virtudes nacionais
das razas e o patriotismo de Pelayo e de Cuauhtémoc almacendbanse nos corazéns da
nova poboaciéon” (Krauze, 2005: 245), sendo estas ideas apoiadas por Molina Enriquez®

en Los grandes problemas nacionales (1909) (Krauze, 2005: 245-246).

A pesar do escenario nacional mexicano recén descrito foi precisamente entre 1879-1910
no Istmo de Tehuantepec cando se revitalizou o denominado “estilo zapoteca” a través de
« ) . o

o uso da vestimenta tradicional das mulleres, o uso do idioma zapoteca, a arte zapoteca,
a producion artesanal, as festividades propias, a gastronomia e as flores emblematicas”
(Goémez, 2006: 142). Tamén nesta etapa, coa construcion do ferrocaril, chegaron ao Istmo
de Tehuantepec persoas doutras rexions que se adaptaron, consoliddndose os zapotecos
como a oligarquia da sta rexion (Chaves, 2019: 19). Porén, este “estilo zapoteco™ seria

resultado do sincretismo con séculos de dominacidon e presenza dos europeos, que

® Alén da superacion desta tese na Historia (Scott, 2008), a mesma veracidade do binarismo sexual é
cuestionado por autoras como Judith Butler, quen defende que o sexo non é dado bioloxicamente, senon
que € un ideal regulativo materializado no corpo a través de reiteradas practicas normativas (Aguilar Garcia,
2008: 10).

10 Seguia as ideas dos evolucionistas Darwin e Spencer e dos deterministas étnicos Le Bon e Haeckel
(Krauze, 2005: 246).



derivarian na hexemonia na rexion da Igrexa Catdlica que adaptada 4 realidade zapoteca
seria moito mais tolerante (Lemus, 2022: 13). Como mostra disto, o mito orixinario da
comunidade muxe: San Vicente -santo padron do Juchitan-, en substitucion de Xipe Totec,
ia agasallando as sementes de homes e mulleres, porén, estas ao caer combinarianse no

Istmo de Tehuantepec dando lugar 4s persoas muxe (Lemus, 2022: 13).

Tradicions prehispanicas e cultura europea converxeron no sincretismo caracteristico de
México, dando lugar & diversidade que caracteriza ao Istmo de Tehuantepec na
actualidade. Porén, en paralelo a isto, a construcion nacional mexicana levabase a cabo
sobre o indixena e non xunto con el, determinando a situacion dos pobos orixinarios no

México do s. XX e, polo tanto, tamén a das persoas muxe como parte destas comunidades.

2. Dos anos vinte aos sesenta: O proxecto indixenista e a creacion do ideal

nacional mexicano.

As loitas entre liberais e conservadores que caracterizaron o longo século XIX mexicano
asumiron o ideal europeista de progreso, exhibindo a converxencia con Occidente a todos
0s niveis como o obxectivo a acadar. Froito disto, o imaxinario nacional construiuse a
imitacion de Europa, sendo a nacion “a expresion dun pobo que ten a mesma cultura e a
mesma lingua como produto dunha historia comun” (Re, 2013: 46). As normas que se
pretendia que rexeran a vida do pais eran concibidas sobre unha matriz cultural que s6
representaba a unha parte dos mexicanos e, a partir destes e en funcion dos intereses das
suas elites -continuamente variabeis- impulsaronse esforzos en diversas direccions para
integrar a outros sectores da sociedade que debian asumir as conductas que o modelo

cultural hexemonico presupufia como naturais (Bonfil, 2020: 79-80).

Apos a Revolucion, finalizada coa aprobacion da Constitucion (1917), a situacion non
muda e o desenvolventismo e a modernizacion seguen a lifia da substitucion cultural en
favor da xa mencionada ideoloxia da mestizaxe (Bonfil, 2020: 79). Porén, a diferenza do
nacionalismo crioulo, o nacionalismo posrrevolucionario non podia ignorar ao indio en
tanto que este fora parte da Revolucion (Re, 2013: 46). Xorde enton o denominado
“proxecto indixenista” (1920-1990), con criticas desde os anos sesenta (Sanz, 2005: 94),

como manifestacion da reflexion crioula e mestiza sobre a diversidade da nacion (Gomez,

10



2005: 12), baseado na integracion do indio no Estado mexicano en nome do
desenvolvemento. Preténdese recuperar a herdanza cultural indixena e, a vez, que o
indixena abandone as practicas que o mantefien nun estado de subdesenvolvemento

(Sanz, 2005: 94).

Na realidade, reproducese a desigualdade existente entre diferentes grupos étnicos a
través do rexeitamento da diferenza cultural e lingiiistica que toma como representante
unico da unidade nacional a un reducido grupo. Esta escolla tamén produce mudanzas no
sistema sexo-xenérico imperante no México posrrevolucionario, en tanto que o xénero

debe ser comprendido como:

un elemento constitutivo de las relaciones sociales, las cuales se basan en las
diferencias percibidas entre los sexos, y el género es una forma primaria de las
relaciones simbolicas de poder. Los cambios en la organizacion de las relaciones
sociales siempre corresponden a cambios en las representaciones del poder, pero
la direccién del cambio no es necesariamente Unica (Scott, 2008:66)

2.1. O indixenismo asimilacionista (1910-1940).

Na Revolucion mexicana (1910-1917) participaron tamén indixenas e campesiios, porén,
a construcion do Estado mexicano posrrevolucionario obviou as stas reivindicacions,
substituindo o México diverso por un México unificado a través do ideal mestizo. Para
alguns autores coma Molina Enriquez s6 o mestizo estaba en condicions de lograr a
unificacion e uniformizacion nacional; o indio estaba desorganizado e centrado no seu e
o crioulo perdera a sua hexemonia apos o triunfo liberal de 1857 (Bonfil, 2020: 119). A
chegada dos espafiois a América rematara co glorioso pasado indixena e o pobo que se
configurara desde aqui a través de diferentes loitas -a Independencia de México, a
Revolucion mexicana- era o “verdadeiro pobo mexicano”, que se correspondia co mestizo
(Bonfil, 2020: 121) e cuxa cultura, como representante da mexicanidade, debia ser

incorporada & cultura universal.

Arepresentacion e referencia dese “glorioso pasado indixena” era tarefa do novo goberno:
murais, signos, alegorias, musica e arqueoloxia ao servizo da que era concibida como
parte da historia da patria (Krauze, 2005: 245), pero cuxo ideal nacional agora era

encarnado no mestizo. Pretendiase incorporar ao indio 4 nova cultura nacional e, 4 vez,

11



apropiarse dos simbolos indixenas que permitisen construir a stia imaxe mestiza como
unién de duas culturas. Froito disto, imptiixose como obxectivo dos distintos gobernos
posrrevolucionarios que os grupos socioculturais mexicanos que non se identificasen coa

mestizaxe fosen integrados, 4 maior brevidade posibel, neste ideal (Dawson, 1998: 298)1.

As prerrogativas dadas aos indixenas nesta altura estaban condicionadas a que a sua
concesion facilitase a integracion -comprendida como desindixenizacion- (Bonfil, 2020:
123): devoélvense terras usurpadas a cambio de mudanzas na agricultura tradicional, agora
ao servizo do desenvolvemento econdmico; construense escolas nas comunidades
indixenas para que estas interioricen a cultura dominante; esténdense servizos médicos,
pero non hai interese por cofiecer a medicina mesoamericana; recofiécese o traballo das
comunidades indixenas, pero este ten que estar ao servizo do Estado mexicano; valorase
a cultura, pero non se pretende o seu estimulo. En definitiva, “reconécese o dereito a

igualdade, mais non o dereito 4 diferenza” (Bonfil, 2020: 123).

A teorizacion desta asimilacion afastouse das ideas excluintes dos intelectuais porfirianos
como Jos¢ Limantour e Francisco Bulnes (Dawson, 1998: 291), basedndose na
antropoloxia e, sobre todo, nas ideas de Manuel Gamio*?. A stia tese era a existencia dunha
primeira etapa onde se daria espazo 4s particularidades indixenas, para asi facilitar,
evitando a conflitividade, a integracion (Bonfil, 2020: 124). Xorden asi as representacions
positivas dos indixenas que os caracterizaban como “potenciais cidadans ideais” polas
suas caracteristicas innatas (traballadores, submisos, creativos...) (Dawson, 1998: 284).
Porén, 4 vez, pretendiase incorporalos ao sistema de dominacion cultural do Estado

mexicano, que anulaba aqueloutras caracteristicas que non se consideraban tan optimas.

Posttlase enton unha accidon que ataca todos os elementos do “problema indixena”:
economia, saude, educacion, cultura... baseada na accién cientifica e no estudo das

comunidades indixenas, tal e como postulara Gamio en Forjando patria (1916)

1 En palabras de Lukas Avadefio, activista muxe: “En 1930 en la construcion de la identidad, de la
mexicanidad, ya no existian pueblos indigenas. Estes eran simbolo de atraso, contrapuestos a la
mexicanidad”. La realidad muxe: el no paraiso del Istmo de Tehuantepec, Conciencia Cultural, 3 de
decembro de 2020. Dispoiiible en: https://www.youtube.com/watch?v=WoqmFaKP5Qg.

12 Manuel Gamio (1883-1960), foi antropologo, arquedlogo e socidlogo mexicano, lider e portavoz
fundamental do movemento indixenista mexicano.
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(Fabregas, 2021: 53). Para isto fundase a Direccion de Antropoloxia (1917), planificanse
misiéns culturais en 1922, xorde o Departamento de Educacion e Cultura indixena®®,
créase a Casa do Estudante Indixena (1926-1932), a Estacion Experimental de
Incorporacion do Indio en Carapan (1931), o Departamento Autonomo de Asuntos
Indixenas (1936) e o Instituto Nacional de Antropoloxia e Historia (1938), logrando
acadar a difusion publica necesaria para o proceso de integracion (Dawson, 1998: 281).
Neste, a educacion compréndese como un elemento fundamental, fundando en 1921 José
Vasconcelos a Secretaria de Educacion Publica, cun programa educativo igual e

obrigatorio para todos os mexicanos e coa fundacién da Escola Rural Mexicana, que

pretendia salvar as diferenzas campo-cidade (Fabregas, 2021: 52-53).

A pedagoxia na que se baseaba era a diferenciacion segundo as situacions concretas de
cada rexion, mais co castelan como lingua universal e coa exclusiéon dos contidos
relacionados coas comunidades indixenas (Fébregas, 2021: 52). A educacién era unha
ferramenta ao servizo da aculturacion e asimilacion das comunidades indixenas, que

lograria a construcion dunha unidade cultural nacional e uniformizada.
2.2. O indixenismo integracionista (desde 1940).

Nuestro problema indigena no est4 en conservar 'indio' al indio, ni en indigenizar
a México, sino en mexicanizar al indio“.

A partir de 1940 o proxecto da Revolucién mexicana aséntase definitivamente sobre o
modelo de desenvolvemento industrial, excluindo ao México agrario (Bonfil, 2020: 128)
e, por asociacion, ao México indixena. Os grupos indixenas, que nesta altura carecian de
status politico, interaccionaban coas institucions a través dos partidos politicos, sobre
todo a partir do mdis importante: O Partido de la Revolucion Mexicana (PRN),

provocando a adhesion de alglins indixenas a esta organizacion (de la Pefia, 1995: 120-

13 Este foi transformado no Departamento de Escolas Rurais e Incorporacion Cultural Indixena en 1925,
baixo o goberno de Plutarco Elias Calles (1924-1928), quen puxera no centro da campana electoral a
cuestion indixena (Fabregas Puig, 2021: 53).

14 Lazaro Cardenas na inauguracion do Primeiro Congreso Indixenista Interamericano, 1940 (de la Pefia,
1995: 119)

15 A sta primeira denominacion seria, desde 1929, Partido Nacional Revolucionaria (PNR). En 1938 seria
nomeado Partido de la Revolucion Mexicana (PRM) e, en 1946, Partido Revolucionario Institucional (PRI).
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121). Porén, o proxecto de integracion da comunidade indixena continuaba, ainda que

agora a través de expresions mais amabeis.

Esta mudanza produciuse no goberno de Cardenas (1936-1940), membro do PNR e do
Partido de la Revolucion Mexicana (PRM), quen inicia una dindmica de certo
empoderamento indixena. El € o organizador, en abril de 1940, do 1° Congreso Indixena
Interamericano (CII), reunido no estado de Michoacan (Cunin, 2021: 70) (Imaxe 3, Anexo
I1). Este evento determina as modificacions que softre a politica en materia indixena desde
1940: séguese procurando a integracion nacional, mais respectando e preservando as
particularidades dos pobos (Bonfil, 2020: 121). Froito disto, establécense una serie de
pautas (Re, 2013: 103) respecto 4 personalidade e & cultura indixena: rexeitamento aos
procesos que afondan nas diferenzas étnicas e que resultan desfavorabeis para as
comunidades indixenas, igualdade de dereitos, respecto aos valores positivos da cultura
indixena, axudas ao desenvolvemento econdémico da poboacion indixena e consenso coas
comunidades indixenas a respecto de calquera accion que as incumba.

Neste 1° CII, no que traballaron antropélogos como Aguirrre Beltran procurando a
formula para integrar ao indio na nacion (Gomez, 2005: 12), tamén se acordou a
elaboracion de politicas especificas para as poboacidns indixenas, a creacion, en marzo
de 1942, do Instituto Indixenista Interamericano (III) e a constitucion de institutos
indixenistas nos distintos estados'®. O III xorde para resolver a cuestion indixena en
América, pulando por coordinar a politica indixenista a nivel americano (Cunin, 2021:
70); partese da concepcion de que o indixena constitie un problema por estar

insuficientemente integrado na cultura nacional. As suas funcions serian as seguintes:

—FEl Instituto tendré las siguientes atribuciones y facultades:

[.—Colectar, ordenar y distribuir a los gobiernos de los paises, a las instituciones
privadas y a los individuos interesados, informaciones sobre lo siguiente:

a) Investigaciones cientificas referentes a los problemas indigenas.

b) Legislacion, jurisprudencia y administracion de los grupos indigenas,
incluyendo a los grupos selvicolas;

¥ Acta final del Primer Congreso Indigenista Interamericano, 1940, p. 33. Dispofiible en:
https://www.pueblos-originarios.ucb.edu.bo/digital/106000093.pdf.
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c) Actividades de las instituciones interesadas en los grupos antes mencionados;

d) Materiales de toda clase que puedan ser utilizados por los gobiernos como base
para el desarrollo de su politica de mejoramiento econdémico y social de las
condiciones de vida de los grupos indigenas;

e) Recomendaciones hechas por los mismos indigenas en los asuntos qgne les
conciernen.

II.—lIniciar, dirigir y coordinar investigaciones y encuestas cientificas.
a) Que tengan aplicacion inmediata a la solucion de los problemas indigenas;

b) Que ayuden al mejor conocimiento de los grupos indigenas, aunque no tengan
aplicacion practica inmediata.

III.—Editar publicaciones periddicas y eventuales, y realizar una labor de difusion
por medio de peliculas, discos fonograficos, etc.

IV.—Administrar fondos provenientes de donaciones y aceptar contribuciones de
cualquier clase.

V.—Cooperar como oficina de consulta, con las oficinas de asuntos indigenas de
los diversos paises.

VI.—Autorizar, de acuerdo con los gobiernos respectivos el establecimiento de
institutos nacionales, filiales del Instituto Indigenista Interamericano.

VII—Crear y autorizar el establecimiento de Comisiones Técnicas Consultivas,
de acuerdo con los Gobiernos respectivos.

VIIL.—Promover y coordinar la preparacion de investigadores cientificos.*’

Cando xa se desenvolvian outras iniciativas menores, como un programa de internados
destinados a indixenas que logo foran mestres nas stas vilas (de la Pena, 1995: 120), o
13 de outubro de 1948 a Camara de Deputados de México debateu a creacion dun Instituto
Nacional Indixenista (INI) (Robinet, 2019: 129), tal e como se acordara no 1° CII
(mencionado nas funcions do III: “VI.—Autorizar, de acuerdo con los gobiernos
respectivos el establecimiento de institutos nacionales, filiales del Instituto Indigenista
Interamericano”8). A oposicion dalguns deputados levou 4 discusion artigo por artigo da
proposta de lei: concluiuse a “necesaria incorporacion dos grupos indixenas 4 civilizacion

occidental” respectando as caracteristicas propias dos diferentes grupos étnicos,

7 jbid, p. 32-33.
18 fpid, p. 33.
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constituindo esta aseveraciOn a matriz ideoldoxica fundamental do indixenismo

integracionista (Robinet, 2019: 129, 131).

2.3. Areaccion indixena.

Mentres o indixenismo se desenvolvia como institucionalizacién da cuestion indixena, as
comunidades indixenas adquirian consciencia da sua propia realidade. Tanto a dindmica
incentivada polo cardenismo no contexto do indixenismo integracionista como o0s
procesos de alfabetizacion que tiveran lugar desde 1930 axudaron neste proceso (Dawson,
1998: 294). En 1939, o director do Departamento Autonomo de Asuntos Indixenas
favoreceu a fundacion da Federacion mexicana de Estudantes Indixenas organizacion que
sufriu procesos de refundacion en 1944 e 1949, alentando a organizacion dos mais novos,
que tamén fundarian a Confederacion Nacional de Xoves Indixenas (Robinet, 2019: 141-
143). De igual modo, a organizacion do 1° CII en territorio mexicano, favoreceu que na
americanizacion da cuestion indixena México se exhibira como epicentro do movemento,

logrando as novas mobilizacions un altofalante para as stas reivindicacions.

Deste modo, o indixena mexicano a inicios da década de 1930 comezou a formar parte
activa da mobilizacion politica, loitando contra as condicions da sta opresion (Dawson,
1998: 298). Moitos destes indixenas -obreiros, estudantes ou campesifios- adherironse ao
socialismo, debido a que tres grandes organizacions campesifias da esquerda -a Unidon
Xeral de Obreiros e Campesifios Mexicanos, o Partido Morelense do Traballo e a Central
Campesifia Independente- experimentaron un gran auxe, xerando simpatias no
campesifiado indixena e non indixena (de la Pefia, 1995: 122). Porén, estas organizacions
non consideraron relevante cuestionar as politicas indixenistas nin, nesta altura, o

marxismo soubo comprender a especificidade indixena.

A mediados dos anos setenta, froito das reivindicacions propias das comunidades
indixenas xunto coa stla maior independencia politica, comezou a desenvolverse un
discurso que apelaba a renuncia ao indixenismo asimilacionista en favor dun México
multiétnico (Goémez, 2005: 16). Non obstante, a politica indixenista oficial, ainda que
abandeirada tedrica deste discurso, na practica seguia asumindo accions paternalistas cara

a poboacién indixena.
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2.4. A construcion nacional do xénero.

No proceso de nacionalizacién mexicano posterior & Revolucidon, que como vimos queria
presentar un novo modelo ideal de mexicano, o referente situouse en Occidente. A este
respecto, o xénero como elemento constitutivo das sociedades contemporaneas e de
alinamento coa realidade occidental se se construe a imitacion desta deu lugar &
continuacion do proceso de imposicion do sistema sexo-xenérico europeo. Este proceso
xa fora iniciado coa colonizacion e continuaba agora, tomando como modelo de cidadan

mexicano ideal o mestizo cunha expresion sexo-xenérica binaria e dicotomica.

Esta expresion hexemonica da masculinidade, a feminidade e a sexualidade atopouse coas
expresions indixenas, xerando un clima de tension entre as practicas ancestrais € a
orientacion binaria do xénero coa consecuente imposicion dos roles de xénero (Urbiola
et al., 2017: 503). Non obstante, en lugar de ser un confronto directo, culturalmente
reivindicouse a diferenza romantizandoa; observando ao indixena desde fora e asociando

a sua realidade co “bo”, permitindoo asi ser un potencial cidaddn mexicano.

Deste modo, o Istmo de Tehuatepec comeza a exhibirse xa desde os anos vinte do século
pasado como un espazo de utopia sexual. Iniciase un proceso de fetichizacion dos corpos
indixenas (Flores, 2010: 6) e, en especial, dos das mulleres, onde os occidentais poden
atopar a inhibicion e liberacion sexual inexistente nos seus lugares de orixe. Esta
mitificacion ven da man de afirmacions como as do antropologo Manuel Gamio, quen en
“El celibato y el desarrollo de la poblacion de México” asegura a maior idoneidade de
que as mulleres indias non sexan célibes ou de Basauri, quen asegura -algo falso para as
comunidades zapotecas- que a virxindade non € tan relevante nas comunidades indixenas

(Dawson, 1998: 290).

De igual modo, a instrumentalizacion que viamos que o indixenismo institucional facia
das comunidades indixenas lévase a cabo tamén neste eido: tomase a imaxe da muller
indixena zapoteca para os billetes de dez pesos nos anos corenta e, a través delas,
introdiicense elementos nacionais que se diltien cos indixenas, insistindo no proceso de

aculturacion no que o traxe “tradicional” da muller tehuana ¢ o exemplo paradigmatico,
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coa introduciéon de elementos externos e europeos (huipil*® corto de algodén de

20

Manchester e bida-niro“” ou resplandor a partir dunha cofia dos Paises Baixos e Francia)

a través del (Flores, 2012: 323).

A pesar do protagonismo que se lle da 4 muller indixena e, no concreto, 4 muller zapoteca,
a imposicion de xénero patriarcal, con relacions diametrais a respecto dos homes, tamén
se impon. As mulleres, a pesar da sua relevancia, non son concibidas como as “xefas da
familia”, sendo este rol de autoridade e poder correspondente ao home. Precisamente o
home indixena constriese sen a romantizacion, acorde co modelo nacional: o home é o
depositario da autoridade politica, de relacions coa comunidade e as institucions € o

encargado da producion (Miano, 2002: 16).

Deste modo, independentemente das expresions de xénero diametrais existentes nesta
altura no seo das comunidades indixenas, a construcidon dunha identidade nacional
baseada no mestizo cun modelo sexo-xenérico a imitaciéon de Occidente redunda na
marxinacion das comunidades indixenas, ergo, das suas expresions xenéricas disidentes.
A sua vez, a difusion dun ser muller e home indixena inflie de xeito relevante na sta
propia realidade en tanto o xénero € unha construcion social en continua evolucion onde

os mecanismos ideoldxicos nacionais tefien un peso fundamental.

3. De Maio de 1968 até os anos 90.

As revoltas de 1968 tiveron consecuencias en todo o globo. En México este ano abriu un
novo periodo, cunha maior influencia da globalizacion e o espertar definitivo do suxeito

indixena.

3.1. Mudanzas no Estado mexicano (1960-1990). Maio de 1969, globalizacion e novo

movemento indixena.

En 1968 o local e o global converxeron e unha onda revolucionaria estendeuse por todo
o globo. En México, as protestas fronte & celebracion dos Xogos Olimpicos de 1968 e as

politicas conservadores do por aquel enton presidente Gustavo Diaz-Ordaz (Cook, 2017:

19 Un huipil é unha blusa ou vestido adornado.
2 Un bida-niré é un tocado propio do traxe tradicional zapoteca.
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305) derivaron na represion e asasinato de centenares de mozos que se manifestaban na
Praza das Tres Culturas, en Tlatelolco, Cidade de México (Volpi, 1998: 372) (Imaxe 4,
Anexo II). A violencia destes acontecementos, mais tamén as mudanzas culturais que
houbo en todo o mundo apds as mobilizacions de 1968, influiron de xeito determinante

na realidade mexicana.

A coincidencia das revoltas do 68 en México coas acontecidas noutros puntos do mundo
insistiu no proceso de globalizacién iniciado séculos atras?’. A inmersiéon da economia
mexicana na economia mundo e a sua subordinacién as potencias globais, potenciada pola
euforia polo petroleo nos anos setenta e pola crise dos oitenta (Bonfil, 2020: 119),
provocou unha serie de modificacions no ideario nacional e, consecuentemente, social. A
insistencia do nacionalismo foi paulatinamente substituida polo aperturismo desde os 80.
As clases medias mudaron o seu patriotismo polo aspiracionismo socio-cultural
norteamericano, producironse procesos de industrializacion, urbanizacion e outros
acontecementos paralelos provocaron unha mudanza nas formas de dominacion cultural

do México dos anos oitenta (Bonfil, 2020: 131).

Para que México fose aceptado como parte das transaccions universalizadas da era da
globalizacion o pais debeu someterse a mudanzas no seu sistema politico: democracia,
pluralismo e dereitos humanos pasaron a ser os piares estéticos fundamentais da nova
nacion mexicana (de la Pefia, 1995: 131) a través dos cales esta podia manter relacions
con Occidente -que no marco da Guerra Fria debia amosarse como simbolo de
democratizacion-. Estes acontecementos, que atopaban a slia orixe nas reivindicacions
dos mexicanos protagonistas de 1968, traducironse nunha ampliacion dos dereitos
indixenas ¢ LGBT e nunha mudanza no modelo politico hexemodnico, que agora

procuraba novas formas culturais de dominacion.

3.1.1. A emancipacion do movemento indixena.

En 1970, un grupo de xoves profesores de antropoloxia da Escola Nacional de

Antropoloxia e Historia que apoiaran o movemento estudantil de 1968 como membros da

21 Se comprendemos a globalizacién como a tendencia global a unha maior interaccién entre as distintas
rexions do planeta terra, resulta evidente que este non € un concepto netamente contemporaneo, senoéon que
atopa as suas orixes nos procesos de expansion levados a cabo por diferentes civilizacions desde hai séculos.
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Coalicion de Mestres en apoio ao Movemento Estudantil de 1968 (Fabregas, 2021: 177)
publicaron De eso que llaman antropologia mexicana. Nesta obra criticaban o crecente
autoritarismo do INI (de la Pefia, 1995: 123-124) e analizaban o colonialismo implicito
na antropoloxia, apostando por unha disciplina cientifica comprometida coa causa dos
pobos orixinarios (Bonfil et al., 2020). Tamén a partir desta década varios paises
latinoamericanos experimentaron unha onda de mobilizacidns étnicas (Aguilar Rivera,
2010: 556-557), tendo lugar en 1971 a I Reunién de Barbados, cuxa declaracion
(Declaracion de Barbados 1?%) abriu a analise dos movementos dos pobos indixenas mais
ala da critica ao indixenismo, apostando polo reconiecemento do “dereito inalienable” de

que os pobos indixenas foran os protagonistas da sua propia loita (Fabregas, 2021: 180)

Estas mudanzas, xunto co novo escenario de acusada globalizacién que requiria da
irmandade nacional e da defensa dos dereitos humanos, levaron a unha reaccion do
indixenismo oficial. A Confederaciéon Nacional Campesina (xurdida en 1938) xunto co
INI e a Secretaria da Reforma Agraria organizaron dous congresos nacionais para os
pobos indixenas (Patzcuaro, 1975; San Felipe del Progreso, 1977) que derivaron na
creacion do Consello Nacional dos Pobos Indixenas (de la Pefia, 1995: 124). Esta reaccion
teria como sintese o anuncio do 19 de abril de 1977 por parte do novo director xeral do
INI de que a nova politica indixenista ia basearse nun “indixenismo participatorio” co
obxectivo de outorgar un papel activo &s organizacidns e intelectuais indixenas naqueles
espazos dominados polo propio INI (de la Pefia, 1995: 124). Este cambio de rumbo na
politica étnica mexicana permitiu que, co paso dos anos, se comezase a falar de autonomia
politica indixena e da importancia de preservar a cultura dos indios fronte ao etnocidio -
termo tamén acufiado nesta etapa- do que os pobos orixinarios foran vitimas (de la Pefia,

1995: 124).

O novo movemento indixena?® baseouse, en palabras de de la Pefia, no seguinte:

22 A 1 Declaracion de Barbados. Por la liberacién del indigena, aprobouse en xaneiro de 1971 no marco
do Simposio Friccién Interétnica del Sur No-Andina, e estivo asinada por un grupo de importantes
antropologos latinoamericanos do momento, entre eles Bonfil Batalla, Darcy Ribeiro ou Agostinho de
Silva, baixo a coordinacion de Georg Grunberg. Foi publicada en numerosas edicions. Véxase Grunberg
(1972). Dispoilible en http://www.juliomelatti.pro.br/outros/declaracao-barbados.pdf

23 Algtins autores coma Agueda Gomez refirense a este periodo como “indianismo” (Gémez Suérez, 2005:
16), porén, a persoa muxe entrevistada sinalou o caracter despectivo do termo.
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Primero, replantean sus reivindicaciones culturales en términos de la busqueda de
la ciudadania étnica. Segundo, las organizaciones étnicas no cuestionan la validez
de los derechos civiles y politicos. Lo que si cuestionan es que tales derechos
deban ser definidos Unicamente en términos de un sujeto individual. Tercero,
defienden la legitimidad del sujeto comunal, pero son conscientes de la necesidad
de no reducir este asunto a la comunidad local, a menudo parroquial y miope vy,
en ultimo analisis, un producto de la fragmentacion colonial. Cuarto, al crear un
nuevo sujeto social y politico —justificado por un legado cultural— no niegan la
importancia de las alianzas estratégicas con los movimientos de clase y los
partidos politicos (de la Pena, 1995: 129)

Sobre estas premisas, o0 novo movemento indixena pasou a contemplar as seguintes
necesidades: recuperacion da totalidade da terra que historicamente lle pertencera as suas
comunidades; validacion do status comunal; recoiiecemento de formas politicas propias
baseadas na democracia e na xustiza; representacion étnica; independencia das
autoridades locais; recofiecemento de linguas indixenas como formas validas de
comunicacion no escenario nacional a través da imposicion de, entre outros, a educacion
bilingiie; defensa da existencia e vixencia dun universo de valores e dereitos propio (de
la Pefia, 1995: 129-130)... En definitiva, pasaron a defender un xeito de vivir e expresarse
socialmente propio, confrontando coa idea do México mestizo homoxéneo e favorecendo

124

asi os procesos de etnoxénese cultural® sen que isto lles impedira comprender o positivo

de introducir certos elementos da modernidade europea nas stas realidades.

Nesta lina, en 1989 a Conferencia Xeral da Organizacion Internacional do Traballo
aprobaba o Convenio 169 co apoio dun nimero importante de paises, descartando de xeito
oficial o indixenismo asimilacionista en vigor at¢ mediados dos anos setenta. Nel se
recollia o dereito das comunidades indixenas a dispofier dun territorio autoxestionado,

ainda que negando o dereito 4 determinacion dos pobos (Gomez, 2005: 17).

Deste modo, este novo movemento indixena supuxo o recofiecemento da heteroxeneidade

en favor da stia conservacion e a emancipacion do indixena, desde aqui dono da sta loita.

24 Collemos a definicién de etnoxénese elaborada por Pohl: “La etnogénisis es el proceso por el cual
personas de ambientes muy heterogéneos son atraidas dentro de una nueva comunidad étnica y llegan a ser
convencidas, por antiguas tradiciones transmitidas oralmente, de que comparten un origen comun y por lo
tanto deberian vivir de acuerdo a ciertos valores y normas” (Pohl, 2002: 223)
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Non obstante, esta mudanza na politica étnica seguia respondendo a un ideal nacional que

pretendia acompasarse cos novos tempos.

3.1.2. O xurdimento do Movemento LGBT en México.

Os grupos LGBT foran excluidos do Estado (McGee, 2015: 51) até que nos anos oitenta,
froito do avance no proceso de globalizacion, se produciu unha modificacidon que apostou
pola integracion destes grupos no sistema. Porén, a mellora nas relacions co Estado deveu
na disolucién dos antano grupos LGBT combativos, como a Fronte Homosexual de
Accion Revolucionaria?® (1981), e o xurdimento de organizacions como o Colectivo Sol
que evolucionaron desde un discurso radical e marxista a una retérica mais sistémica en

favor dos Dereitos Humanos (McGee, 2015: 59).

Este avance nas relacions debeuse 4s reformas neoliberais dos gobernos de Miguel de la
Madrid e Carlos Salinas e 4 xa mencionada crise da SIDA, iniciada cara 1985. Por unha
banda, en 1982 o avance do capitalismo na stia vertente mais perniciosa coas clases
populares -0 neoliberalismo- afectou enormemente 4 comunidade LGBT, grupo
historicamente precarizado, resultando na desaparicion dos principais grupos LGBT e na
diminucién dos seus activistas. Esta desactivacion, ainda que menos acusada, continuou
apos as eleccions de 1988, cando parte da sociedade civil se pronunciou contra o PRI,

alentando mobilizacidons durante meses (McGee, 2015: 59).

Os prolegomenos que explican esta paralizacion case total son os efectos da crise da
SIDA, que funcionou como vehiculo de cooptacion por parte do Estado do movemento
LGBT, debido a que a financiacion para o tratamento era fundamental para a
supervivencia (McGee, 2015: 60). Asi, pasouse de que o sistema de satide publico negase
a inicios da década de 1980 a ameaza que esta enfermidade inmunodeficiente supuiia a
que, en 1986 con de la Madrid, se crease o Consello Nacional para a Prevenciéon e o

Control da SIDA (McGee, 2015: 60), mudando radicalmente a situacion. Nos anos

%5 Esta organizacion e outras como a Fronte de Liberacion Homosexual foron das primeiras organizacions
LGBT en México e estaban a mitido compostas por militantes do Partido Comunista de México e o Partido
Revolucionario dos Traballadores (trotskista) (McGee, 2015: 58). Precisamente este tltimo foi o primeiro
partido politico en México en crear comisions de gais e lesbianas no seo do Partido e tratar publicamente a
inclusion da comunidade LGBT (McGee, 2015: 58). Porén, o vencellamento destes grupos LGBT cos
Partidos Comunistas tradicionais, incapaces de comprender a cuestion indixena, imposibilitaron a
representacion das identidades de xénero indixenas no seo das suas frontes.
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seguintes a administracidon comezou a estender a invitacion a grupos de liberacion
homosexual para participar nas mesas de discusion sobre a epidemia, sendo unha das
primeiras veces que o partido do Estado falaba directamente co movemento LGBT
(McGee, 2015: 60). Esta cooptacion explicase a través da estratexia de concertacion
elaborada polo goberno cuxo obxectivo era illar aos movementos populares a través de

pactos cunha parte deles (McGee, 2015: 61)%.

Deste modo, México acompasabase aos ritmos exixidos pola globalizaciéon a través da
integracion de colectivos historicamente vulnerabeis. Os dereitos civis e individuais
foron, desde este momento, unha das principais mostras de democratizacion e

modernidade nas que o neoliberalismo atopaba a sua lexitimidade.

3.2. O Istmo de Tehuantepec.

As mudanzas acontecidas en México a escala nacional desde os anos sesenta e setenta
repercutiron de forma transcendental naqueles espazos cunha gran variedade étnica. Para
0 noso obxecto de estudo, o Istmo de Tehuantepec composto polos estados de Veracruz e
Oaxaca e con presenza de distintos pobos orixinarios como os huaves, mixes, tsotsiles,
zoques e zapotecos, ¢ de especial interese. Precisamente por ser o espazo habitado polos
zapotecas, e pertencendo as persoas muxe a esta comunidade indixena, as mudanzas que
tiveron lugar neste espazo son fundamentais para comprender a evolucion das identidades

xenéricas indixenas e disidentes.

3.2.1. O auxe da Coalicion de Obreiros, Campesifios e Estudantes do Istmo de

Tehuantepec (COCEI).

As mudanzas anteriormente descritas no seo do movemento indixena empoderaron aos
seus dirixentes, quen comezaron a tomar consciencia da sta dobre condicion de
explotados: como clase e como etnia. Comezaron a facer uso da categoria “pobo” para
referirse ao conxunto dos pobos indixenas, dos movementos cidadans e da clase

traballadora, favorecendo asi a alianza co movemento obreiro e situando 4 comunidade

% Como exemplo, o feito de que a administracion de Salina decidira aumentar os fondos para o Consello
Nacional para a Prevencion e o Control da SIDA fixo que os grupos LGBT en crecemento abandonaran a
sla accion en contra da explotacion laboral, o imperialismo e o autoritarismo do PRI (McGee, 2015: 60).
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indixena como suxeito politico no marco das relacions sociais contemporaneas (Gémez,

2005: 16).

Esta mudanza ideoloxica foi alimentada tamén polo dereito & terra indixena, onde a II
Reunién de Barbados (1977) tivo unha importancia fundamental. Nesta, os lideres
mexicanos comezaron a propoiier como problema especifico das comunidades indixenas
a destrucion dos seus habitats, converténdose esta nunha das suas principais demandas
até a actualidade e adquirindo a terra concepcidon de dereito social das comunidades
indixenas (de la Pefia, 1995: 125). Asi mesmo, a presenza maior de indixenas nas cidades
€ a sua crecente participacion politica nas coalicions nacionais opostas ao PRI, como a
Coordinadora Nacional Plan de Ayala ou a Central Independente de Obreiros Agricolas e
Campesifios, facilitaron que a esquerda mexicana comezase a aceptar como esenciais as
demandas especificas indixenas, facilitando asi o didlogo entre estes axentes (de la Pefia,

1995: 125).

Neste contexto xorde en 1974 a COCEI (de la Pena, 1995: 127). Unha serie de
circunstancias locais, entre as que destacan a morte do cacique local, a presenza de
activistas estudantis, a difusion na rexion da teoloxia da liberacion e a disputa polas terras
comunais, derivaron na aparicion desta organizacion popular dos juchitecos que pretendia
a defensa das terras comunais a través dun proxecto popular e étnico (Miano, 2002: 97).
Esta coalicion gafiou en 1976 as eleccions das autoridades agrarias (de la Pefia, 1995:
127) e logrou en 1981, apods unha vitoria nas eleccions municipais, a constitucion do
Concello Popular de Juchitdn (Imaxe 5, Anexo II), sendo intervido este en 1983 polas

autoridades do estado de Oaxaca (Miano, 2002: 97-98) (Imaxe 6, Anexo II).

Esta organizacion, que contou co apoio das mulleres juchitecas nas manifestacions pola
intervencion de 1983 (Miano, 2002: 109-110), era marxista e reivindicaba a cultura
indixena (Miano, 2002: 98). Para isto ultimo utilizou a Casa da Cultura, onde se
organizaron talleres literarios e programas de radio en zapoteco (de la Penia, 1995: 128).
Esta aposta pola revitalizacion cultural continuou incluso apés a intervencion das
autoridades de Oaxaca, porén, a COCEI optou pola alianza co Estado mexicano como via

para existir dentro dos limites aceptabeis da disidencia (McGee, 2015: 58).
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3.2.2. Revitalizacion das expresions sexo-xenéricas indixenas.

No contexto de etnoxénese promulgado pola COCEI e o auxe da burguesia indixena que
tamén aposta por un discurso identitario (Flores, 2010: 3-4) xurdiu a consciencia sobre a
existencia dunha identidade zapoteca diferenciada a respecto da cultura nacional
mexicana. O xénero, como elemento cultural construido historicamente, tamén sufriu os
procesos de etnoxénese cultural e as identidades xenéricas indixenas comezaron a ser
reivindicadas 4 vez que o escenario da globalizacion e o auxe do movemento LGBT

facilitaba certo hibridismo.

A pesar de que a persecucion continuaba?’, tamén nos anos setenta as persoas muxe cunha
expresion de xénero feminina puideron dar un paso mais e comezar a amosarse
publicamente no que algtins autores denominan o “inicio do travestismo? no Istmo de
Tehuantepec (Nifio, 2016: 56). Este teria a stia orixe nos anos cincuenta, porén, a partir
especialmente dos anos sesenta a normalizacion da asuncion dunha expresion de xénero
feminina fora en aumento en contraposicion a realidade anterior onde esta era relegada
ao ambito doméstico ou das festividades (Flores, 2010: 22). Desde os anos oitenta
algunhas persoas muxe comezaron a adoptar o traxe tradicional da muller juchiteca, cun
huipil bordado, enagua, trenzas no cabelo e xoias de ouro (Flores, 2010: 4) (Imaxe 7,

Anexo II).

Este rexurdimento da identidade xenérica indixena favoreceu que en 1979 se fundara Las
auténticas intrépidas buscadoras del peligro (LAIBP), unha asociacion civil sen fins de
lucro orientada 4 loita dos dereitos LGBT (Flores, 2010: 19), logrando que as persoas
muxe puidesen sair a ria e asistir a festas con vestimenta asociada &s mulleres (Nifo,
2016: 19). A partir da chegada da epidemia do VIH ao Istmo de Tehuantepec en 1987,

esta asociacion comezou a desenvolver unha gran campafia de concienciacion e loita

2" Declaracions de persoas muxe a respecto de este periodo: “Es una etapa que vivimos en Comitancillo,
porque aca en Juchitan no podiamos reunirnos todas las locas, porque nos perseguia la policia” (Serrano
Castafieda et al., 2022: 8); “Por ahi la aparicidon de algunas personas que ya comenzaban a vestirse de mujer,
pero por la misma violencia, vivian en otros lugares y nada mas llegaban en algunas ocasiones a visitar a
sus familiares acd.”, persoa muxe entrevistada para a realizacion deste estudo.

2 O termo “travestismo” serfa un concepto incorrecto para o caso. Coa acepcion usada, viria a referirse a
accion de vestirse coa roupa asociada ao xénero contrario. No caso das persoas muxe, asocialas a un
determinado xénero a partir dos estandares existentes nas sociedades occidentais resulta erroneo.
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contra a SIDA (Miano, 2010b: 3). Tamén apostaron pola organizacién dunha vela -festas
zapotecas celebradas anualmente- propia. Esta vela comporiase da “vela tradicional”, coa
misa e o desfile da comitiva pola rua, & que os muxes asistirian co traxe tradicional da
muller tehuana e o show drag, con eleccion de raifa e misses muxe durante a noite, onde
as persoas muxe levarian vestidos de noite ou de fantasia (Flores, 2010: 19). LAIBP
lograron construir a través da organizacion desta vela que ainda se celebra na actualidade
un espazo de aceptacion da xeneralidade disidente e, & vez, unir nunha mesma festividade
tradicion, transformacién e, incluso, mexicanidade, posto que a vela ten lugar en

novembro en conmemoracion pola Revolucién mexicana (Flores, 2010: 19).

A etnoxénese e desenvolvemento cultural do que gozaron as comunidades zapotecas nesta
etapa a respecto de periodos anteriores favoreceu o xurdimento doutras organizacions
onde as persoas muxe gozaron de visibilidade e autoridade, como en 1985 Gunaxhii
Guendanabani en Juchitdn de Zaragoza, primeira organizacion rexional contra a SIDA na
rexion (Miano, 2010b: 4), e favoreceron a consecucion dunha maior liberdade para as

comunidades indixenas e as persoas muxe a partir dos anos noventa.

4 As mudanzas dos anos noventa.

Nos anos noventa do século pasado prodiicense unha serie de procesos a escala global
que se reflicten de forma particular en México. A insistencia no proceso de globalizacion,
co avance nas comunicacions e a identificacion da democracia cos valores progresistas
dan lugar a unha nova realidade: mudanzas nos movementos sociais € no escenario

1deoldxico da man da posmodernidade.

Estas modificacions prodiucense & vez que as grandes ideas, os metarrelatos, decaen
(Favela, Calvillo, 2003: 102-103): a clase, e en parte a nacidn, son substituidas por novas
loitas -LGBT, feminista, ecoloxista- no que alguns historiadores denominaron a
“fragmentacion do suxeito contemporaneo” e onde a identidade como autoidentificacion
pasou a ser a chave fundamental (Favela, Calvillo, 2003: 101). O suxeito posmoderno
pasou a caracterizarse polo seu desencanto coas vellas formas de politica, que

desatenderan historicamente o que este recofiece como demandas propias.
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Do escenario internacional tamén xorde o nacional: A partir dos anos noventa a identidade
nacional mexicana experimentou unha gran crise 4 vez que o suxeito posmoderno atopaba
o seu espazo (Aguilar Rivera, 2010: 562). Para isto ultimo, a principios de 1992

reformouse o artigo 4° da Constitucion mexicana:

La nacion mexicana tiene una composicion pluricultural sustentada originalmente
en sus pueblos indigenas. La ley protegera y promoverd el desarrollo de sus
lenguas, culturas, usos, costumbres, recursos y formas especificas de organizacion
social y garantizara a sus integrantes el efectivo acceso a la jurisdiccion del
Estado. En los juicios y procedimientos agrarios en que aquellos sean parte, se
tomardn en cuenta sus practicas y costumbres juridicas en los términos que
establece la ley (Aguilar Rivera, 2010: 562)

Asi mesmo, o Estado mexicano nun intento por identificarse cos novos valores
hexemonicos, continuou tentando asimilar as novas formas de representacion da
cidadania, coma o movemento LGBT. A vez, coa decadencia do espazo nacional
rexurdiron espazos da vida local a través do fortalecemento das competencias dos
gobernos rexionais ¢ locais (Favela, Calvillo, 2003: 102). Este feito, xunto coa maior
consecucion de dereitos por parte do movemento indixena, favoreceu a etnicidade
zapoteca e, nomeadamente, a reivindicacion desta por parte das persoas muxe. Esta nova
organizacion social étnica foi influida por algins procesos relevantes nesta etapa: o
crecemento da presenza e a reestruturacion dos carteis do narcotrafico, cun aumento da
violencia social; o aumento da desigualdade social, froito da mala distribucion da riqueza;
a expansion do VIH e a SIDA e o papel das financiadoras internacionais e os medios de

comunicacion nas organizacions civis (Miano, 2010b: 5).

4.1.A sociedade zapoteca: Paraiso igualitario?

A partir de finais dos anos noventa e inicios do 2000, coa maior presenza da comunidade
muxe no escenario politico nacional, a Academia comezou a estudar as expresions
xenéricas indixenas, tendo como resultado investigacions que se constitien como canles
de difusion para o mito do Istmo de Tehuantepec como paraiso queer, negando a violencia

sufrida pola comunidade muxe.
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Precisamente os muxes do Istmo de Tehuantepec, e en concreto os de Juchitan,
constituiranse como figuras sobreexpostas ante a mirada occidental e mexicana (Flores,
2012: 321). Este fendmeno estaria igualmente vencellado 4 vision paternalista,
infantilizadora e colonial a través da cal, desde Europa, se observa aos pobos orixinarios,
que se exporia tamén coa idea do “matriarcado zapoteca”. A vixencia nas investigacions
de Europa como realidade sobre a que comparar impediria unha analise de seu da

sociedade mexicana.

4.1.1.0 matriarcado zapoteca.

O vencellamento entre patriarcado e LGBTfobia nas sociedades contemporaneas, onde a
familia tradicional como institucion fundamental e a reproducion da forza de traballo
constitiien o nucleo destas violencias, xorden da subordinacion da esfera reprodutiva 4
produtiva e a negacion das expresions xenéricas e as sexualidades que dificultan a
primeira. Neste sentido, a negacion da sociedade patriarcal, facilita a analise dun espazo

como paraiso igualitario.

A este respecto, autoras como Bennholdt-Thomsen definen a sociedade zapoteca como
matriarcal, en oposicion as ideas defendidas por antropdlogas como Beverly Newbold

Chifas quen defende que o correcto seria utilizar o concepto de “matrifocalidade”? e

as
posturas de Marinella Miano, quen nega ambas etiquetas (Gomez, 2006: 138). A distinta
division do espazo publico entre homes e mulleres juchitecos a respecto de Occidente,
coa preponderancia da muller juchiteca na vida econdmica, social e cultural en detrimento
da produtiva e politica pertencente ao home (Gomez, 2006: 142), dificulta a identificacion
da division publico-privada que en Occidente toma o patriarcado, coa reclusion das

mulleres no doméstico, resultando na negacion doutras expresions do patriarcado.

Esta reflexion non pretende negar a posibilidade de que na sociedade zapoteca exista un
matriarcado, senon axustar os pardmetros da stia definicion: coa mundializacion dos
sistemas de dominacidn, a importancia da virxindade no Istmo de Tehuantepec, a vixencia

da division de xéneros do traballo, a consideracion do home como depositario da

29 En palabras de Chifias: "matrifocality (in contrast to matriarchy) can function perfectly well along with
a patriarcal superstructure because matrifocality operates mainly at the informal level and in separate arenas
from the patriarchal overlay of male roles." (Mirand¢, 2012: 519).
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autoridade e do poder... (Chaves, 2019: 42-43) Postulados como a universalidade da
subordinacion social da muller como realidade transhistorica deben ser cuestionados, non

procurados en base a valores alleos 4s comunidades estudadas (Gomez, 2006: 138).

4.1.2.0s muxes como comunidade agredida.

Cuando tu te sales de esas normas sociales, estas rompiendo con todo y es donde
vienen los problemas, los golpes, los insultos, porque no encajas en lo que la
sociedad te esta imponiendo.

También se encuentra aquello de la discriminacion social. Conforme vas
creciendo, existen las burlas. Lo que se conoce ahora como bullying, porque no
entras dentro de ese contexto que van inculcandole a los nifios, en donde no te
respetan dentro de esos constructos sociales que tenemos. Y pues ti estds
rompiendo paradigmas. Precisamente por eso muchas personas emigran o migran
de sus lugares de origen, por ese maltrato, la violencia familiar y la violencia
social. Y pues se quedan tirados a la calle porque muchos de ellos los hacen desde
muy, muy pequefio, muy temprana edad. Esa parte de discriminacion laboral
todavia en donde en muchos lugares no te aceptan llegar con esa identidad de
género que tu tienes, ni con la expresion de género tampoco. Y que no lo logran
aceptar todavia®°.

As testemufias de persoas muxe agredidas ou marxinadas son o comun nas entrevistas
que lles son realizadas. Porén, unha parte da historiografia e do xornalismo amosou outra
realidade, negando a violencia que sobre esta comunidade se exerce e axudando &
caracterizacion do Istmo de Tehuantepec como un paraiso de liberdade (Miano, 2010a:

2449) (Flores, 2010: 13). En palabras da persoa entrevistada:

Para ellos decir es el paraiso gay es porque vienen a una fiesta que se hace cada
afio, a un baile en donde pues resalta, resulta y resalta, que nosotras tenemos toda
la libertad para hacer este tipo de fiestas y ser especificadas y ser juzgadas y que
son bailes tradicionales (...) Pero nada més se queda en estos dias de fiesta porque
se van y se olvidan de que hay crimenes de odio, que hay transfeminicidios, que
hay secuestros, que hay robos, que hay violencia, y no se dedican a investigar bien
todo esto.

%0 Entrevista con persoa muxe, anénima, Google Meets, 14/05/2023. Todas as citas textuais deste apartado,
se non se indica o contrario, proceden do mesmo testemuiio.
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Na realidade, un muxe pode ser aceptado porque € o sostén econémico da familia. Ainda
nestes casos, asume restricions como a maior dificultade para casar ou a exclusion da
esfera produtiva asociada ao home cisheterosexual (Ubiola et al., 2017: 519). Por outra
banda, aqueles muxe cunha expresion de xénero mais adecuada 4 masculinidade son os
que poden desenvolver a sta vida con maior liberdade: forman familias, van 4
universidade e atopan menos discriminacion laboral (Urbiola et al., 2017: 520). Esta
realidade segue sendo violenta en tanto continlia asociando a expresion xenérica

masculina ao éxito e condena & marxinacion a aqueles que non a tefien.

Mais ald destas excepcidns, a violencia ¢ a norma. Esta violencia atopase na mesma
familia, xa que os muxes, ainda que son protexidos en moitas ocasions pola nai, adoitan
recibir malos tratos por parte da figura paterna, quen os ameaza continuamente coa
castracion e amosa comportamentos despectivos e violentos cara eles (Graul, 2019: 53).
Tratase dunha violencia coercitiva que pretende que as persoas muxe volvan aos
pardmetros xenéricos da normalidade e que segue vixente na actualidade: “Esa
discriminacion familiar si sigue siendo muy fuerte todavia en algunos lugares, en algunas

poblaciones pequefias y que se encuentran sobre todo més alejadas ™.

De igual modo, as persoas muxe na emigracion vense obrigadas a abandonar as stas
expresions xenéricas e de etnicidade. Porén, o sinalamento existe tamén nas sias propias
comunidades (“Existe la discriminacidon en nuestros pueblos indigenas. Si no existiera la
discriminacion, en algunos lugares no nos estarian matando”), onde nalgins convites 4s
velas, desde 2009, engadese: “No se permitird la entrada de hombres vestidos de mujer”
(Miano, 2010a: 2455). A face mais escura da violencia atopamola na agresion fisica
directa: persoas muxe que exercen a prostitucion e que rematan sendo asasinadas e outras

que son agredidas apods ser culpadas de expandir a SIDA (Graul, 2017: 50).

A violencia exercida ten tamén un nesgo de clase. No seo das clases populares existe unha
maior lasitude cara as expresions xenéricas disidentes, porén, nas clases altas comeza a
existir unha tendencia a abandonar o ser muxe en favor de autoidentificarse como gai
(Gomez, 2010a: 2392), termo moito mais aceptado nas sociedades actuais e que permite

acadar un maior status de poder.

30



Na actualidade, as agresions continlan a pesar da lexislacion e algunhas autoras coma
Yoselin Vazquez aseguran que os crimes de odio cara as persoas muxe se incrementaron
froito da visibilidade que estes acadaron (Lemus, 2022: 17). Existe una polarizacion
social entorno a estas expresions xenéricas pola cal a normalizacion das persoas muxe ¢

proporcionalmente directa 4 violencia que sobre estas se exerce.

4.2. A globalizacion: homoxeneizacion cultural e dominacion estatal.

A insistencia no proceso globalizador, especialmente acusado desde os anos noventa,
introduciu novas formas inéditas de hexemonizacion do poder e do saber e, con elas,
novas modalidades de marxinacion e explotacion da outredade (Morafa, 2012: 246). A
sua vez, este proceso de globalizacion redundou na tendencia a homoxenizacion das
culturas, a través da substitucion gradual das culturas e tradicions propias polas das outras

rexions hexemodnicas no mundo (Manrique et al., 2020: 20).

Desta realidade compréndese o intento de cooptacion por parte dos estados das novas
formas de loita, nun intento de adaptarse 4 nova realidade impondo novas formas de
tutelaxe. Asi mesmo, as modificacions culturais producidas nas tres ultimas décadas
tamén xeraron mudanzas na identidade, e nomeadamente na identidade muxe, en tanto

que esta ¢ unha realidade en continuo transito e construcion (Nifio, 2016: 55).

4.2.1. Organizacion muxe: novas estruturas e cooptacion estatal.

Desde os anos noventa a comunidade LGBT logrou diversos avances en materia
lexislativa que tamén beneficiaron 4s persoas muxe debido & canle que abren para a
consecucion dos seus propios dereitos: presenza de activistas LGBT na Asemblea
Lexislativa do Distrito Federal, establecemento do primeiro Foro Lexislativo sobre
Diversidade Sexual, aprobacion dunha lei contra a discriminacidon que inclie a poboacion
LGBT, legalizacion do matrimonio entre persoas do mesmo sexo na Cidade de México...

(McGee, 2015: 56).

Non obstante, estes avances lexislativos, alén de pola loita incansable dos activistas,
logréaronse pola estratexia do goberno mexicano que en paxinas anteriores describiamos:

o intento de cooptacion dos grupos LGBT. Esta realidade afectou tamén s organizacions
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muxe, moitas das cales xurdiran nos anos oitenta e que, desde os anos 2000, comezaron

a estar vencelladas a partidos institucionais mexicanos (McGee, 2015: 58-59).

Este feito xerou numerosas rupturas no seo das organizacions e o xurdimento doutras
novas, debido 4 relacién asimétrica co Estado e as ONG’s con estas. E innegabel que esta
realidade facilitou a consecucion de numerosas concesions por parte do Estado en materia
de dereitos LGBT, porén, relegou as que foran organizacions combativas 4 realizacion de

labores meramente asistenciais e culturais.

A respecto dos labores culturais realizados, destacan as pezas teatrais “Teatro sobre
SIDA” ou “Las Intrépidas VS el SIDA” e, como espazo de socializacion igualitaria, as
velas muxe (Miano, 2010b: 4). A consideracion por parte do muxe do festexo tolerante
como dereito, xunto co xurdimento de velas onde non eran admitidos, impulsou a
organizacion das mesmas. Alén da vela de LAIBP descrita con anterioridade, xurdiron
novas celebracions: “Vela de la sociedade 1ésbico gay” organizada por Gulasa, asociacion
reducida que celebra a stia vela a inicios de novembro; a vela de noiteboa e a “Vela de la
Santa Cruz del Cielo” do Club Baila Comigo, que ten lugar o 28 de decembro,

caracterizada pola sua vontade zapotequizadora (Tenoch, 2016: 222-223).

As velas no escenario da globalizacion convertéronse nun espazo de disputa pola
hexemonia da muxeidade e do poder que a cooptacion ofrece para as organizacidns,
porén, contindan a ser tamén un escenario de reivindicacion da igualdade e aceptacion da

disidencia xenérica.

4.2.2. Mudanzas na identidade muxe.

As identidades son realidades socialmente construidas baseadas na vixencia social das
mesmas, mais tamén na autoidentificacion (Nifo, 2016: 55). En tanto que son construtos
sociais histéricos, estan en continuo transito. No caso dos muxes, a variabilidade coa que
se definen, “expresions sexo xenéricas zapotecas”, permite que unha mesma categoria
acolla a realidades diversas: expresions de xénero mais femininas ou masculinas, gais,
bisexuais... € precisamente, esta gran variabilidade, facilita tamén a permeabilidade dos

cambios.
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Estas mudanzas na era da globalizacion, nun escenario de interconexion total, onde o
hexemonico non son as expresion de xénero indixenas, deriva nun certo hibridismo
cultural que, nas ultimas décadas, se ten concretado a través de elementos estéticos e

festivos occidentais.

Como manifestacion fundamental do hibridismo globalizador xorden as velas muxe.
Estas evidencian unha tendencia entre os muxes de Juchitan por vivir e relacionarse
socialmente en clubs e espazos exclusivos mais con gran visibilidade publica, onde
recrean e inventan unha nova vela con elementos tradicionais aos que incorporan nimeros
modernos (Imaxe 8, Anexo II) como a eleccion da miss ou o show drag (Flores, 2010:
19). Non obstante, ¢ certo que nalgunhas ocasions, a sobreexposicion destes eventos fai
que as velas muxe se convertan nun show televisivo performativo: como acontece na vela
de LAIBP déixase de bailar ao estilo zapoteco para introducir bailes do sur de América

ou utilizase o casteldn en lugar do zapoteco (Miano, 2010a: 2456).

A stia vez, as mudanzas fisicas as que algunhas persoas muxe cunha expresion de xénero
feminina se queren someter estan influidas pola maior presion estética existinte na era da

interconexion global®!

, cuxo contexto ven determinado pola imposicion dun sistema de
xénero heterosexista e binario (Chaves, 2019: 49-50). Mentres os muxes das clases
adifieiradas pasan a definirse como gais, os das clases populares optan por modificacions
corporais realizadas a costa da sta satde: ou ben pasando a prostituirse para poder
sufragar os gastos que estas intervencions requiren ou ben levando a cabo estas mudanzas

corporais baixo circunstancias insalubres (Miano, 2010a: 2452-2453). Tal e como dixo a

persoa muxe entrevistada:

utilizan los canales mas economicos para hacerlo y que danan muchisimo al
organismo de las personas. La parte de migracion hacia las personas, hacia las
muchachas, hacia los pueblos indigenas, hacia los pueblos pequefios, por
cuestiones de trabajo, por cuestiones de que tienen que salir, por alguna cosa.

31 A pesar de que as modificaciéns xa existian con anterioridade, a vontade de facelas permanentes por unha
proporcion importante da comunidade muxe ¢ recente. A este respecto, mencionouse na entrevista
realizada: “Por ejemplo, a las personas mas grandes ya 40 o 50 afios, como los que yo tengo un poco mas
grandes. Nosotros nos arreglamos, utilizamos modelantes, pero que no nos afectan, como por ejemplo
esponjitas para formarse, cadera, nalga, “boobie”. Y pues quedan igual que ellas, pero nada mas es por un
rato.”
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Llegan a otros lugares, a ciudades mas grandes que hay, y qué es lo que ven a
chicas que tienen un cuerpo muy bien formado. La parte que mds utilizan son los
modelantes, ;pero los modelantes qué son? Son aceites, una base de aceites, aceite
de bebé, aceite de cocina, aceite de carro, los famosos biopolimeros, el aceite que
son aceite de avion, etc. Entonces, todo esto es lo que estas personas se ponen sin
pensar en que pueden quedar alli mismo en la plancha al momento de estar
inyectados, cuando se lo hacen, lo que se estan aplicando. Porque muchas veces
quienes lo aplican son las mismas compafieras o personas que te hacen pasar por
doctores y que terminan lastimando a la larga.

El aceite no lo puedes eliminar, al contrario, tu cuerpo lo va absorbiendo y te
provoca muchos problemas. Y en muchas ocasiones, pues la muerte, para aquellas
personas que no saben inyectar o no les colocan bien la inyeccidn, no se la saben
acomodar bien, alli mismo quedan en la noche o tardan algunos dias para que les
dé un infarto. ;Por qué? Porque no saben los riesgos, desconocen los riesgos y
luego dicen “Yo quiero tener un cuerpo asi”, pero no investigan, hace falta mucha,
mucha comunicacién, hace falta advertir completamente a todas las personas y
que esta informacion pueda llegar a ellas y decirles que este es el problema o el
grave problema, las consecuencias que puede tener. La otra parte que viene siendo
un poco menos factible, pero algunas lo traen y que es algo muy caro, son los
famosos implantes. Para algunas personas que si tienen la capacidad econdmica
para colocérselo, pues lo hacen. Y esto viene hablando y haciendo referencia a
personas mas jovenes entre 16, 20 anos, 30 afios, que quieren tener esta imagen
estética que nos exige también nuestra sociedad, que tienes que tener una cinturita,
mucha “boobi”, mucha nalga, mucha pierna. Y eso pues claro que acarrea
problemas, esos canones de belleza que se quieren seguir en la actualidad. Y asi a
eso le van tirando muchas personas. De que les dafa, si les dafia. Ya han habido
muchas chicas que han resultado muertas a causa de la utilizacion de aceite. Y
aunque les han ocasionado problemas, y como decimos nosotras, el problema
menor es de que te operen una parte del cuerpo y te la corten. Pero estan los otros
riesgos mas fuertes todavia. Y eso es mas que nada basado en esta parte de
migracion, de comercio.

Estas mudanzas nas novas xeracions muxe semellan ser produto da globalizacion e as
consecuencias que esta tivo, provocando grandes transformacions no contexto
sociocultural juchiteco que xeraron o xurdimento de novas necesidades e practicas sociais
(Marcial, 2012: 9). Non obstante, como observamos en paxinas anteriores, este proceso
deuse en paralelo ao rexurdimento cultural zapoteca: O muxe evoluciona entéon como un

suxeito en continua transformacion co seu entorno nacional e global, reivindicando a sta
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etnicidade tradicional e, a vez, a sua modificacion cara formatos mais nacionais €

globalizados®? (Flores, 2010: 24).

Conclusions

Diversas foron as historiadoras a partir de Scott que estudaron o xénero como unha
realidade construida historicamente. Porén, a hexemonia dun sistema sexo-xénero
determinado -o occidental- favoreceu, nas ultimas décadas, a naturalizacion da dicotomia
home-muller como opostos construidos bioloxicamente. Fronte a esta tendencia, a analise
doutras realidades historicas permitenos confrontar un discurso ahistdrico e eurocéntrico,

amosando a existencia e evolucion de expresions xenéricas diametralmente opostas.

Non obstante, o estudo de sociedades cun sistema superestrutural distinto complexiza a
analise, facilitando o presentismo e o traslado de categorias contemporaneas das nosas
sociedades ao pasado, como exemplifica o feito de definir 4s persoas muxe como persoas
non binarias, un terceiro xénero ou persoas trans. Todas estas denominacions xorden
como distintas formas de asimilar categorias hexemoénicas no escenario mundial a
realidades preexistentes e, 4 vez, de incidir na colonialidade do cofiecemento en tanto que

este se construe sobre a comparacion con Occidente.

Confrontando estas problematicas, o estudo da comunidade muxe no s. XX revelou a
interrelacion existente entre as diferentes realidades historicamente oprimidas: xénero e
etnia interaccionan, constriiense e organizanse de xeito paralelo fronte a imposicion da
realidade occidental. Porén, tamén establecen contradicions entre si en oposicion ao
socializado discurso de idealizacion indixena: estruturas de dominacion e exclusion
existentes en Occidente existen tamén nas sociedades indixenas, tal e como amosa a

violencia sufrida polas persoas muxe no seo das mesmas.

32 A persoa entrevistada sinalou sobre a complementariedade entre tradicion e globalizacién: “Hay muchas
chicas acé en el mismo que hacen shows travesti y show drag. Es que esa parte de aculturamiento, como te
mencioné hace un momento, esa globalizacion, ese arte que hay y esa influencia que llega hacia nuestros
pueblos, no es para todas. Eso si, hago la aclaracion. Ya a mi edad creo que ya estoy mas alla del bien y del
mal. Y si me cuesta trabajo maquillarme, me va a costar mucho mas trabajo hacerme un maquillaje de drag.
Pero hay algunas personas que si lo hacen. Simplemente es una integracion de la parte externa, de las
influencias externas en maquillaje, en moda. Pero no implica abandonar la esencia de lo que es ser muxe.
Simplemente lo van compaginando, se van integrando ”.
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Estas circunstancias determinaron a consolidacion do muxe como suxeito politico con
reivindicacions propias fronte a outros movementos sociais dos que forma parte -loita
LGBT ou movemento indixena-. De igual modo, estas demandas existen en tanto que
tamén sofren unha violencia especifica: como persoas disidentes co sistema sexo-xénero
imposto, mais tamén como etnia. A sia comprension como suxeito politico deriva en
formas propias de organizacion, con estruturas de defensa fronte & violencia, mais tamén
de reivindicacion da sua idiosincrasia no que se converte nun dialogo entre a cultura

rexional, nacional e global.

Fronte a esta realidade, os retos do futuro: nun escenario globalizado cunha enorme
intromision da cultura hexemonica global nas culturas tradicionais no que constitiie unha
relacion e influencia diametral, os muxe séguense definindo xenericamente a través da
sua propia etnicidade, polo que a defensa da sua identidade €, a si mesmo, a defensa da

sua etnicidade: a resistencia como mecanismo de supervivencia.

Nesta tarefa o grande protagonista ¢ o muxe e o sistema que reforza e precisa dunha
concepcion homoxénea, binaria e bioloxicista do xénero para a stia perpetuacion. Porén,
desde a Academia e mais especificamente desde a Historia deberia existir a
responsabilidade de traballar para a democratizacion total das sociedades e a sua
diversidade: desde o Sur Global coa inclusion do subalterno na ciencia que se faga e, no
Norte Global, co cuestionamento da Historia construida e das categorias que configuran
un relato histérico colonial. Aqui a Historia “neutral”, a que se amosa como non
ideoldxica, constitiiese como unha posicion situada en favor do mantemento do statu quo
académico e social. Fronte a esta, esta investigacion e a Historia reivindicada tefien unha
vocacion social, que procura dar resposta as preocupacions do presente desde unha

posicion declaradamente determinada.
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Anexo I: Entrevista

Muxe, 55 anos. Entrevista anénima realizada o 14 de maio de 2023 via Google Meets.

Entrevistadora: ;Que es para ti ser muxe? ;Y la muxeidad?

Entrevistada: Muxes somos Unica y exclusivamente las personas que vivimos en la
region del istmo de Tehuantepec, Oaxaca, dentro del estado de Oaxaca, México. Somos
41 municipios que pertenecemos a la region del istmo de Tehuantepec, de origen
zapoteca, de pueblos indigenas zapotecas. Muxe es toda aquella persona que se sale de
ese binarismo impuesto por la sociedad. No estamos considerados hombres, no estamos
consideradas mujeres. Y que para decir muxe pues aplica tanto para las personas que se
visten de hombres como para las personas que se visten de mujeres. Es un constructo
social completamente diferente y dificil de entender para algunas personas este término
muxe. De hecho, el término muxe o la palabra muxe viene de fines del siglo XV1I: Mujer,
mujer, muxe. Es una palabra de origen latino.

Entrevistadora: Precisamente leyendo sobre esto, hay diferentes antropologas, tanto
americanas como europeas, que han conceptualizado muxe como un tercer género. ¢ TU
dirias que es un tercer género o que esta fuera del binarismo?

Entrevistada: No hay un tercer género. ;A qué le llaman ellas un tercer género? Tenemos
como sexo bioldgico: hombre, mujer, intersexuales, lo que fueron Illamadas en algin
momento hermafrodita. Como género en si es como abrir un abanico completamente,
porque dentro de la heterosexualidad también hay filias, hay muchas cosas alla. Entonces,
siempre me ha intrigado el porqué nos estan considerando como un tercer género, como
género no binario. Simplemente no pertenecemos a ello. Son palabras y constructos que
han salido en estos Ultimos afios, pero que no aplican para nuestros pueblos indigenas o
para las tribus que hay. Entonces, es completamente diferente.

Esta parte viene de esta discriminacion tan fuerte viene por otros lados, precisamente por
las religiones que hay. Aca la mayor parte es una religién catdlica. Pero si es algo dificil
de entender, porgue la colonizacion en América Latina se llevd a cabo de dos formas.
Una parte que fue basada en la guerra, la apropiacion de tierra y territorio de los pueblos
indigenas o los pueblos originarios que encontraron en la América. Y la otra parte, la
segunda entrada, que fue a través precisamente de la religion, en donde traian otra vision
y los cuerpos desnudos para ellos debia ser condenados. Mucho de esta parte de la
homosexualidad y sus estudios no hay mucha referencia por la pérdida de papeles, porque
asesinaron a muchas personas y sobre todo a los lideres que traian esos conocimientos y
que eran transmitidos de generacion en generacion y muchos de esos conocimientos
todavia nos los seguimos transmitiendo. Pues si es algo completamente diferente pero
para mi yo no soy un tercer género.

Entrevistadora: ;Se ejerce violencia especifica hacia las personas muxe?, ¢;qué tipo de
violencia?, ¢en qué ambitos?, ;tenéis redes de apoyo frente a esta violencia?

Entrevistada: La violencia siempre va a ser ejercida por las personas que se encuentran
en el poder y creen tener el derecho moral de poder juzgar a todas las personas. El abuso
de poder, el abuso de dinero, el trafico de influencia, siempre va a hacer que exista la
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discriminacion, no nada mas para las personas muxe, sino para todas las demas personas
que ellos no consideran que se encuentran en su ideal de persona. Y la discriminacion en
estos ambitos empieza de muchas formas. Y una de ellas es el constructo familiar. Y
precisamente, ¢por qué? Porque el mundo latino es mucho muy machista, en donde
simplemente existe esta parte de hombre y mujer, en donde no hay otra cosa mas que hay
desde mucho antes del nacimiento y después del nacimiento, cosas que van dirigidas
especificamente para lo que se hace Ilamar hombre, para lo que se hace llamar mujer.
Entonces, esa discriminacion familiar si sigue siendo muy fuerte todavia en algunos
lugares, en algunas poblaciones pequefas y que se encuentran sobre todo mas alejadas.
Esa es la parte donde comienza la discriminacién familiar. La discriminacion de... Cuando
tl te sales de esas normas sociales, estas rompiendo con todo y es donde vienen los
problemas, los golpes, los insultos, porque no encajas en lo que la sociedad te esta
imponiendo.

También se encuentra aquello de la discriminacion social. Conforme vas creciendo,
existen las burlas. Lo que se conoce ahora como bullying, porque no entras dentro de ese
contexto que van inculcandole a los nifios, en donde no te respetan dentro de esos
constructos sociales que tenemos. Y pues tu estas rompiendo paradigmas. Precisamente
por eso muchas personas emigran o migran de sus lugares de origen, por ese maltrato, la
violencia familiar y la violencia social. Y pues se quedan tirados a la calle porque muchos
de ellos los hacen desde muy, muy pequefio, muy temprana edad. Esa parte de
discriminacion laboral todavia en donde en muchos lugares no te aceptan llegar con esa
identidad de género que tu tienes, ni con la expresion de género tampoco. Y que no lo
logran aceptar todavia. En algunos lugares, en donde, por ejemplo, ya se tienen esa
modificacion para las leyes de identidad, el cambio de nombre, etc., pero sin embargo,
aun dentro de algunos sistemas, tanto de gobierno como privados, organizaciones
privadas, organismos privados, simplemente no te lo permiten. Y aparte de eso, la
vestimenta no hace el trabajo, sino que lo hacemos nosotros. Y hay mucha preparacion
en muchisimas personas, pero que son juzgadas por esa realidad alterna en la que para las
demaés personas vivimos. La violencia en materia de salud, por esa parte gubernamental.
La violencia politica. En donde siguen siendo todavia muy machistas, muy miséginos. Y
que si para la mujer es dificil avanzar para nosotras, como mujeres trans que nos
clasificamos asi a nivel internacional, todavia es mucho mas pesado. Las politicas
publicas no estan dirigidas precisamente hacia un sector social y es por eso que se esta
lucha constante, es una lucha dia a dia para conseguir estos derechos. Para las que
venimos peleando desde hace 22, 23 afios, ya ahora en mayo, cumple un semestre de
mayo que estoy cumpliendo esto. Entonces, creo que nos ha costado muchisimo trabajo
avanzar, poder salir a la calle aca en nuestro pueblo, en nuestros pueblos, sin que sea
perseguida. Sin que se detengan las policias, sin que las demas personas en la calle volteen
a verte o te quieran decir algo, o te quieran burlar de ti, o te quieran agredir. Si hay
agresiones, no digo que no. Pero todavia hemos avanzado muchisimo en estos lugares en
donde nosotros hemos trabajado.

Entrevistadora: Mencionabas al inicio que el nucleo donde se inicia la violencia es el
familiar, ¢en el caso de las comunidades indigenas también? Porque algunas
investigadoras han caracterizado a las sociedades zapotecas como “paraiso queer”, etc.
., QUE opinas tu a este respecto?
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Entrevistada: Que es una completa falacia lo que ellas dicen de que el istmo de
Tehuantepec es el paraiso gay. Claro que no. Existe la discriminacion en nuestros pueblos
indigenas. Si no existiera la discriminacion, en algunos lugares no nos estarian matando.
Sea por el motivo que sea. Ya han habido varios asesinatos en estos ultimos afios que no
han quedado aclarados para nosotros, ni son perseguidos. Si no se presiona y no contamos
con ayuda de los familiares tampoco, simplemente no podemos sacar nada en claro. Pero
no es el paraiso queer, precisamente, pues no es el paraiso gay. Para ellos decir es el
paraiso gay es porque vienen a una fiesta que se hace cada afio, a un baile en donde pues
resalta, resulta y resalta, que nosotras tenemos toda la libertad para hacer este tipo de
fiestas sin ser criticadas ni ser juzgadas y que son bailes tradicionales. Nos integramos a
nuestra cultura como muchos en estos bailes tradicionales al hacerlo y participar en estas
celebraciones también. No en todas las celebraciones, porque hay algunos lugares en
donde no se permiten la entrada a estos bailes tradicionales. Pero en nuestras fiestas, ellos
estan acostumbrados a llegar y ver tres, cuatro o cinco dias de fiesta y ver todo lo que
nosotras hacemos, pero nada mas se queda en estos dias de fiesta porque se van y se
olvidan de que hay crimenes de odio, que hay transfeminicidios, que hay secuestros, que
hay robos, que hay violencia, y no se dedican a investigar bien todo esto. O con quien se
dedican a preguntar no son las personas correctas. Por lo regular, al hablar de muxes, todo
el mundo se dirige con mirada hacia la ciudad de Juchitan. Pero Juchitan no es el ombligo
del mundo y somos 41 municipios del estado en donde existimos las personas muxe.

Entrevistadora: ;Qué recuerdas ti acerca de la historia de la comunidad muxe a lo largo
del s. XX?

Entrevistada: Mira, de lo que yo me acuerdo, cuando yo tenia como, ;qué serd, ocho o
diez afios? Guardo en mi memoria todavia algunas expresiones de las personas muxes de
esa época, que ya algunas personas ya eran grandes, arriba de los 50 o 60 afios, otras
personas un poco mas jovenes. Por ahi la aparicion de algunas personas que ya
comenzaban a vestirse de mujer, pero por la misma violencia, vivian en otros lugares y
nada mas llegaban en algunas ocasiones a visitar a sus familiares acd. No hay una parte,
un libro donde yo te pueda decir que puedes pasar algo de historia, mas que la historia de
diferentes personas y como la recordamos de diferente manera. Pero la violencia hacia
las personas mujeres en esa época era mucho mas fuerte. La gran violencia en donde no
podias salir a la calle y poder arreglarte, ponerte peluca o tener el cabello largo o
maquillarte o llevar una blusa, un pantaldn, una falda, era completamente diferente. Y
para las personas que en esa época salian, recuerdo a una de estas personas que tenia un
cuerpo muy bonito y que pues con los afios transcurridos y todo, pues a estas alturas yo
sé de que estas personas, pues utilizaba modelantes para el cuerpo y en esta época lo que
existiera era la silicona.

Que alguna persona por alli que es méas grande que yo, que Vvivid con su pareja muchos
afios, con un chico y muchos afios después también conocia a otra persona que vivia con
su pareja y que adoptaron un nifio. Y que muchas personas aca en la regién, muchos
muxes lo han hecho a través del tiempo, adoptar nifios sin que en algin momento hayan
sido cuestionados o0 amedrentados o intimidados o perseguidos por la ley por adoptar un
nifio, como se pretende hacer a esta altura. Creo que en esa parte habia un poco mas de
libertad y respeto hacia las personas, asi como habian agresiones, pero también algunas
personas fueron muy respetadas en ese momento.

39



Entrevistadora: ¢Crees que la lucha de la comunidad muxe debe ser incluida en la lucha
indigena, en el movimiento LGBT o que debe ser una lucha independiente?

Entrevistada: La lucha para pueblos indigenas debe de ser integrada para todas las
personas. EI Convenio 169 de la OIT, precisamente, creo que es el articulo quinto, que es
donde viene, habla sobre la proteccion hacia todas las personas de pueblos indigenas, sea
hombre o sea mujer. Como pueblo indigena, yo me siento protegida. Pero como una
representante de la diversidad sexual y cultural dentro de pueblos indigenas, no tenemos
esa proteccion. Nosotros nos saltamos ese canon que tiene y rompemos paradigmas. Y no
han querido cambiar esa ley. Entonces, las luchas de todos los pueblos indigenas deben
ser integradas por todas las personas. Todas las personas deben de ser tomadas en cuenta,
porque si no, simplemente abandonan parte de ese tipo. Lo dejan atrés y lo hacen ser méas
vulnerable.

Entrevistadora: Antes mencionabas que las personas muxes a nivel internacional os
definis como personas trans. ¢Es o mismo ser una persona muxe para ti que ser trans?

Entrevistada: No rechazo los términos. A nivel internacional tenemos que adoptar esa
sopa de letras “LGBTQ+”, en donde nos encontramos nosotras en ese signo de “+”. Como
pueblos indigenas, como tribus, como pueblos originarios. Si, alli en ese signo mas nos
encontramos. Y qué va al final, bien pudieron haber puesto ese signo mas al principio,
porque a fin de cuentas estamos desde mucho antes de toda esa sopa de letra. Son términos
Unicamente que van surgiendo recientemente. Y con nuevos conceptos que hay que
entender, pero que para nuestros pueblos indigenas, pues precisamente esos términos no
se nos acomodan directamente. Con decir muxe, yo abarco casi toda esa sopa de letras:
Gay, bisexual, transgénero, transexual, intersexual, queer. Abarco esos términos.
Lesbiana no, eso se dice de manera diferente dentro de nuestra lengua materna, el
zapoteco. Pero yo no lo rechazo, simplemente tenemos que acoplarnos, hay veces, a la
parte externa con que lo manejan todos. Pero nosotras somos una representacion cultural,
porque tenemos historia, pertenecimos a pueblos indigenas, tenemos nuestras costumbres,
nuestras tradiciones, hemos sido criadas con ellas y hemos adoptado muchas de esas
tradiciones para nuestra vida social. Nos integramos a la sociedad, actualmente, en
muchas cosas. Pero simplemente, cuando decimos muxe somos esta diversidad sexual y
cultural que ha persistido y ha persistido a través de tantos afios.

Entrevistadora: Hay algunas autoras que afirman que las personas muxe, en la
actualidad, se someten en mayor medida a la medicina estética. ;/Qué piensas a este
respecto y a qué piensas que se debe?

Entrevista: Tu dices la deformacién que celebran algunas personas sobre su cuerpo. Y
digo, al referirme a esa formacién, es que utilizan los canales mas econémicos para
hacerlo y que dafian muchisimo al organismo de las personas. La parte de migracion hacia
las personas, hacia las muchachas, hacia los pueblos indigenas, hacia los pueblos
pequerios, por cuestiones de trabajo, por cuestiones de que tienen que salir, por alguna
cosa. Llegan a otros lugares, a ciudades mas grandes que hay, y qué es lo que ven a chicas
que tienen un cuerpo muy bien formado. La parte que mas utilizan son los modelantes,
¢pero los modelantes qué son? Son aceites, una base de aceites, aceite de bebé, aceite de
cocina, aceite de carro, los famosos biopolimeros, el aceite que son aceite de avion, etc.
Entonces, todo esto es lo que estas personas se ponen sin pensar en que pueden quedar
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alli mismo en la plancha al momento de estar inyectados, cuando se lo hacen, lo que se
estan aplicando. Porque muchas veces quienes lo aplican son las mismas compafieras o
personas que te hacen pasar por doctores y que terminan lastimando a la larga.

El aceite no lo puedes eliminar, al contrario, tu cuerpo lo va absorbiendo y te provoca
muchos problemas. Y en muchas ocasiones, pues la muerte, para aquellas personas que
no saben inyectar o no les colocan bien la inyeccion, no se la saben acomodar bien, alli
mismo quedan en la noche o tardan algunos dias para que les dé un infarto. ¢Por qué?
Porque no saben los riesgos, desconocen los riesgos y luego dicen “Yo quiero tener un
cuerpo asi”’, pero no investigan, hace falta mucha, mucha comunicacion, hace falta
advertir completamente a todas las personas y que esta informacion pueda llegar a ellas
y decirles que este es el problema o el grave problema, las consecuencias que puede tener.
La otra parte que viene siendo un poco menos factible, pero algunas lo traen y que es algo
muy caro, son los famosos implantes. Para algunas personas que si tienen la capacidad
econdmica para colocéarselo, pues lo hacen. Y esto viene hablando y haciendo referencia
a personas mas jovenes entre 16, 20 afios, 30 afios, que quieren tener esta imagen estética
que nos exige también nuestra sociedad, que tienes que tener una cinturita, mucha
“boobi”, mucha nalga, mucha pierna.

Y eso pues claro que acarrea problemas, esos canones de belleza que se quieren seguir en
la actualidad. Y asi a eso le van tirando muchas personas. De que les dafa, si les dafa.
Ya han habido muchas chicas que han resultado muertas a causa de la utilizacion de
aceite. Y aunque les han ocasionado problemas, y como decimos nosotras, el problema
menor es de que te operen una parte del cuerpo y te la corten. Pero estan los otros riesgos
mas fuertes todavia. Y eso es mas que nada basado en esta parte de migracion, de
comercio. Y esto no incluye a todos. Por ejemplo, a las personas méas grandes ya 40 o 50
afios, como los que yo tengo un poco mas grandes. Nosotros nos arreglamos, utilizamos
modelantes, pero que no nos afectan, como por ejemplo esponjitas para formarse, cadera,
nalga, “boobie”. Y pues quedan igual que ellas, pero nada mas es por un rato.

Entrevistadora: ¢ Crees que la implantacién de politicas LGBT en México ha favorecido
a la comunidad muxe?

Entrevistada: Mira, las politicas pablicas que hay respecto a la parte LGBT, como le
conocemos, dejan mucho que decir. Todas esas tratados internacionales que firma el
gobierno mexicano, tratados, convenios y que entre comillas benefician a la comunidad
LGBT a nivel nacional, simplemente todo eso se queda en una firma. Al igual, muchas
de estas politicas, dentro del territorio nacional y territorios nacionales, dentro de nuestros
estados, dentro de nuestro gobierno mexicano, que van dirigidos como por ejemplo,
matrimonio igualitario, ley de identidad y de género en algunos estados, porgque no todos
lo tenemos, las leyes sobre discriminacion, crimenes de odio y transfeminicidios, leyes
laborales, que no las tenemos tampoco a nivel nacional. Entonces, mucho de esto no llega,
no tiene un alcance para los pueblos pequefios. El estado donde yo me encuentro, que es
Oaxaca, puede tener, y que fue un boom a nivel internacional, esta parte, porque fue la
primera vez en el mundo que se dieron la aprobacion de dos leyes juntas, que fue el
matrimonio igualitario y la ley de identidad y de género, en cierta forma los gobiernos te
dicen te doy esta ley, pero me quedo guardada con esta 'y que se siga peleando por muchos
afios.
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Para nuestro estado de Oaxaca, se dieron al mismo tiempo y fue un boom dentro de
derechos humanos a nivel internacional. Y al poco tiempo se dio también para Oaxaca la
ley sobre el aborto. Con ciertos reglamentos para que puedan abortar, ¢verdad? Para que
las mujeres corran menor riesgo. Eso fue como con un mes de diferencia. Y Oaxaca volvid
aresonar a nivel internacional. Hace aproximadamente como un afio y medio se hizo una
modificacion a la ley de identidad de género para que no la tumbaran. Y en esa ley de
identidad de género se incluyo a las infancias trans. Esto a nivel internacional ha sido
muy vetado porque piensan de que las leyes para las infancias trans estan relacionadas
con cambio de sexo, con modelantes... Entonces, pues podemos tenerla. Pero si no hay
quien les haga llegar esta informacion hacia la poblacion a la que precisamente va dirigida
este tipo de leyes, simplemente las personas no se van a enterar. O si se van a enterar, lo
van a dejar a medias, porgue van a tener una mala informacién, no la correcta y la que
deben de tener.

Es por eso que tenemos este trabajo dentro del activismo social, para que esta informacion
se haga llegar correctamente hacia todas nuestras poblaciones. Eso es en el contexto de
las leyes que tenemos dentro del Estado y a lo mejor, y me voy a referir otra vez hacia mi
estado, no tenemos las leyes laborales. No tenemos las leyes sobre discriminacion.
Crimenes de odio y transfeminicidios tampoco los tenemos. Nos hacen falta muchas cosas
todavia por regular. Las leyes dirigentes a la salud, el acceso a la salud. De hecho, para
toda la poblacion, no nada méas para la parte LGTB, esta siendo muy limitada. No hay
medicamentos, no hay un servicio dental por parte de gobierno. No hay absolutamente
nada. Y menos con esas reformas que el presidente de la Republica quiere hacer respecto
a las leyes de salud dirigidas a todas las personas en territorio nacional. Mucho menos
con esos cambios que quiere hacer, que ha sacado cosas que no le toco a él trabajar por
ellas ni pelear por ellas. Sin embargo, que las esta retirando y nos esta alejando de estos
servicios. Entonces, pelear por todo esto, esta es una obligacion. Y me refiero aqui a
pelear, porque muchas veces tenemos que ir y hacer acompafiamiento y estar insistiendo
para que nuestras poblaciones sean atendidas.

Con una diferencia en casos, aunque estas leyes no estén visibles, ni siquiera estén
planeadas todavia. Pero tenemos que seguirlo haciendo y es parte de lo que nos motiva a
seguir ayudando a nuestras poblaciones, porque atras de nosotras vienen mas personas y
adelante de nosotras hay adultos mayores que necesitan ayuda y que no tienen esta
informacion y si no la conoce simplemente no lo hacen bien.

Entrevistadora: ;Como crees que afecta la emigracion a las personas muxe y como son
consideradas normalmente en el lugar de recepcion?

Entrevistada: La discriminacion por migracion viene desde la xenofobia y las
identidades de género, la expresion de género, la identidad cultural, que es algo muy
marcado cuando tu viajas hacia otro lugar. Nosotros portamos el traje regional, hay veces
a donde quiera que vayamos. Piensan que los indigenas no tenemos estudios, que no
sabemos defendernos. Esta parte migratoria, y lo sé porque lo viven amigas que tengo
que vienen de... Yo manejo la parte migrante, porque aca hay muchos migrantes en
Ciudad de México. Hay una parte que hay, y lo veo con las chicas que vienen de
Centroamérica, de Sudamérica, algunas de Cuba, también otras, Cuba, Haiti y Africa.
Entonces, esa discriminacion por ser indigena, por ser negra o afrodescendiente, por ser
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pobre, por ser trans, se d& a nivel internacional. Yo lo digo siempre, que esa
discriminacion, si eres puto, eres pobre, eres vestida, y eres indigena o eres negra, esa
discriminacion se triplica, se duplica, se quintiplica. Y para muchas personas cuando sales
fuera. La vision cuando sales fuera, aparte de eso, cuando... si has salido de tu lugar de
origen, pero nada mas te visitas, te regresas, pero cuando vas, migras y te quedes td, te
tienes que quedar para vivir en otro lugar, entonces, esa parte ya se viene, no complicando,
pero tienes que aculturarte muchas veces a lo que es el lugar en donde t0 estas viviendo.
Otras costumbres, otras cosas que tienes que hacer, cuidarte mas.. Pero esta parte de
aculturamiento que todas las personas tienen al viajar y establecerse en otro lugar, estan
fuera de su ambito, desconocen todo lo que hay y tienen que ir aprendiendo otras cosas.
Incluso desde el trasladarse de tu casa al trabajo lo tienen que aprender.

Entrevistadora: ;Cémo piensas que deben converger tradicion y globalizacion en favor
de las personas muxe?

Entrevistada: Hay muchas chicas aca en el mismo que hacen shows travesti y show drag.
Es que esa parte de aculturamiento, como te mencioné hace un momento, esa
globalizacidn, ese arte que hay y esa influencia que llega hacia nuestros pueblos, no es
para todas. Eso si, hago la aclaracién. Ya a mi edad creo que ya estoy mas alla del bien 'y
del mal. Y si me cuesta trabajo maquillarme, me va a costar mucho mas trabajo hacerme
un magquillaje de drag. Pero hay algunas personas que si lo hacen. Simplemente es una
integracion de la parte externa, de las influencias externas en maquillaje, en moda. Pero
no implica abandonar la esencia de lo que es ser muxe. Simplemente lo van
compaginando, se van integrando. Y la cultura en si para todas las personas, yo creo que
nuestra cultura. En muchos lugares hay algunas cosas que influyen mucho, por ejemplo,
para nuestro vestuario, los trajes tradicionales. Las telas que se utilizan hay veces que son
muy modernas también. ;Por qué? Porque las telas son con las que se comenzaron a hacer
los trajes, que en algln momento ya desaparecieron, ya no se fabrican y tienen que adoptar
otro proceso de tela y que se van integrando a la evolucion del traje regional. Y es lo
mismo que pasa con esta parte de influencias externas, se van integrando hacia las
personas que quieren estar y llevar esa voz.

Entrevistadora: ¢Las personas muxe sois marginadas del sistema de género de México,
América Latina, Occidente y Estados Unidos?

Entrevistada: Estados Unidos no tiene nada que ver exactamente con la parte de
discriminacion. Hay muchas personas que pueden hablar por alla, por Estados Unidos,
sobre lo que es la cultura muxe o la parte muxe, pero que no son muxe, no pertenecen, ni
siquiera algunas de ellas son LGTB. Esta parte de discriminacion externa siempre ha
existido y va a seguir existiendo. Ya sea en Estados Unidos, en Espafa, en Italia, en
Alemania, incluso dentro de nuestro propio México, para con algunas personas. No todas
discriminan. Y para algunas personas, pues lo toleran. Pero no es lo mismo tolerar que
aceptar. Hay un mundo de diferencia y sigue siendo discriminacion. Y algunas solamente
lo hacen de dientes para afuera, el decir yo te acepto, y simplemente nada mas es por una
imagen que quieren dar. Esa parte de xenofobia hacia las personas indigenas todavia sigue
existiendo y va a seguir existiendo hasta el fin de los siglos, como dice la religion. Pero
nos toca a cada persona aprender a hacerle frente a todos esos obstaculos. Y como te
mencioné, tal vez nosotras, en algin momento, las chicas mas grandes, activistas sociales,
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pues nos toco enfrentarnos a muchas cosas para que las generaciones que vienen después
de nosotras, pues tengan el piso un poquito mas lisito. No vamos a decir que esta
pavimentado, porque todavia es un terreno de tierra con piedras que tratamos de estar
alineando. Pero hay muchas chicas jovenes también que estan tomando y estan tomando
esta postura hacia la defensa de nuestros pueblos, de nuestras comunidades, de tierra, de
territorio, pero sobre todo hacia esta identidad cultural y diversa que tenemos en nuestros

pueblos indigenas.
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Anexo Il: Imaxes

Imaxe 3. 1° Congreso Indixena Interamericano (1940). Dispofiible en:
https://www.radionacional.com.ar/conmemoran-el-aniversario-del-primer-congreso-indigenista/

Imaxe 4. Manifestacion na Praza das Tres Culturas (1968). Dispoiiible en:
https://www.larazon.es/internacional/20201002/x7tIxaybkfgvxcx37qgasevedqu.html
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Por otra parte, los comités de lucha de las Faculta-
des de Ciencias Politicas, Economia, Filosofia y Letras v
Ciencias de la Universidad Auténoma de México convo-
caron para hoy a un paro de labores de 24 horas en apoyo
al triunfo obtenido por la Confederacién Obrero Campe-
sino Estudiantil Independ:eme (CDCEI] en las eleccio-
nes de Juchitdn, Qax.

Asi mismo, el paro tiene como finalidad demandar
la libertad de.las personas militantes de la COCEI que
fueron encarceladas con motivo de la foma de las Emba-
jm;as de Guatemala v Ia India que realizaron en dias pa-
sados.

La convocatoria a suspender labores no habria teni-
do muche éxito, ya que mas del 80 por ciento de las acti-
vidades universitarias se realizaron normalmente.

Imaxe 5. Nova sobre as manifestacions estudantis en Cidade de México en favor da vitoria
da COCEI (6 de marzo de 1981, El Informador). Dispoiiible en:
https://hndm.iib.unam.mx/consulta/resultados/visualizar/558a3a2f7d1ed64f16fabble?resultado=1&tipo=pag
ina&intPagina=6&palabras=COCEI-Juchit%C3%A In

Un cordon mllﬂar en
la zena de Juchl’ran

. JUCHITAN, i)ax D1c 13 {EXC AEB} —~ En’ el désa-
tojo del palacio Hll.lnll:tpal de esta ciudad. ctecl:ual:lm la madr-
gada de hoy, hubo 85 detenidos, 8 de ellos dirigentes, y 3 mu-
jeres permanecen en el interior del inmueble or_'upa.do ya por
la policia, en tanto la tropa acordond la zona.- .- .

. Horas después, en la ciudad de Omca um grupo en-
cabezado por Héctor Sanchez Ldpez, diputado federal Da-
niel 1dpez Melio, éste candidato de la COCEI-PSUM a la al-
caldia, se volvieron a organizar v siguen su plantén frente a la
rectoria de la Universi idad, en el JardEn Labastida_

Fl clima tenso que ha vivido este municipio durante to-
dos los dias de los messs subsecuentes al de agosto, en que
fue desconocido por el Congreso local €]l ayuntamiento presi-
dido por Leopoldo Degyves, fue roto por la accién conjunta de
la policia ¥ de la tropa que rescataron la sede de ia alcaldia.

OAXACA, Oax., Dic. I3 (EXC-AEE).— “Neo podemos
permitir, de ninguna manera, que en forma reiterada —como
o vienen haciendo los ceceistas— se altere el orden piblico ¥y
se cometan delitos, con el grave riesgo de que se fracture el
orden juridico v la paz social™, dijo hoy el gobernador Pedro
WViazquez Colmenares, al u'lfurma.r a la prensa schre el desa-
lojo de militantes de la COCEI del palacio municipal de Juchi-
tan.

Vizgquezr Colmenares sefialé que el gohlemo local tiene
la obligaciin de impedir que prive la anarg a y la violencia:

“*No hacerlo, pmncana un problema mas grave entre los
propios juchitecos™.

En una conferencia de prensa en Oaxaca, el gober-
nador sostuvo que el desalojo fue pacifico, sin ningdn an:
dente gue lamentar. Dijo gue los coeistas habian abusado. “lo
que el gobiemoe no estd dispuest © @ permitir.

“No admitiremos que por cuestiones ajenas a nuestra
propia manera de ser y pensar, Ueguemus A Caer en un con-
flicto de consecuencias imprevisibles”, dijo el Mandataric de
Qaxaca, ¥ recalcé que se procederd con energja peru con
prudencta sin recurrir a la repne:mfm_ BTt . ;

o B T o R o

Imaxe 6. Nova sobre o desaloxo do Concello Popular de Juchitan (14 de decembro de 1983,
El Informador). Dispoiiible en:
https://hndm.iib.unam.mx/consulta/resultados/visualizar/558a3aa37d1led64f16fef3de?resultado=17&tipo=pa
gina&intPagina=12&palabras=COCEI
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Imaxe 7. Traxe tradicional zapoteco usado por unha persoa muxe. Dispofiible en:
https://www.naiz.eus/eu/gaiak/noticia/20210113/muxes-flores-de-guiechachi

Imaxe 8. Drag e tradicién nunha vela muxe. Dispofiible
en:https://mundonuestro.mx/index.php/secciones/sociedad/item/1798-muxes
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