.| HAGAMOS BALANCE
Incorporarse a las estructuras del MF uvo pata las organizaciones de femi-
nistas lesbianas un efecto ambivalente. Por un Jado, el MF supuso un espacio
donde organizarse y ser visibles de cara a la sociedad, en un contexto poli-
tico y social dificil para unas minorfas sexuales esmgmauzqdas y discriminadas
legal y socialmente™’. A finales de los ochenta, las activistas sefialan: «el MF es
importante para las lesbianas desde el punto de vista de revalorizar a la mujer
y reivindicar nuestro deseo sexual. Creando un espacio de mujeres en el que
encuentras apoyo y solidaridad, en ese sentido es muchas veces como abrir

una ventana y lrespirar aire fresco»’™. El feminismo ofrecfa unas estructuras
organizativas, y también una serie de herramientas teodricas v de praxis politica
fundamentales para los colectivos de lesbianas en aquel periodo. Como apunta
Elena de Leon: «es que era impensable en los anos ochenta que sin un bagaje
feminista hubieras podido tener una estructura, una cultura, una base y un
respaldo, imposible. El movimiento feminista ha sido todo para los grupos de
mujeres»””

|
i
|
!
T
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303. Arantza, «Reflexiones», Sorginak, revista del Colectivo de Lesbianas Feministas de Bizkai,
juntio de 1990, n” b 9, y marzo de 1991, n® 9: 4-5.

304, E/ Pais, con fu 1 de 3 de mayo de 1983 senalaba: «una enfermedad nueva, la deticiencia
inmunologica, causa un muerto en Sevillas, Bl articulo afiadia: do tnico que se sabe, estadist-
camente, ¢s que puulc tener alguna relacion con la homosexualidad masculina. En los prime-
ros momentos, en Fstados Unidos, siete de cada diez casos eran hOﬂlO\CXUdle masculinos,

- con Uﬂzl vida QC“{UAI muy activa Yy Pt()l“ﬂlb(,ﬂ?l»

305, Fn 1985, cl“.g el marco del Congreso anual de la AGI, celebrado en Barcelona, el FAGC
denuncid la «pastvidad, el desinterés y la homofobia» de la Administracién frente al sida. F/

" Puds, 29 de diciembre de 1985.

306. Véase Bésume jonto, revista editada por Solidaridad Gay, n°® 1, marzo de 1989, Lo abril
de 1989, este grupo acuso a la policia por «atropellos y registro dcg_) 1l de pubs en la zona de
C hucux» FE/ Pais, 9 de abril de 1989,

307. Lin relacion con este punto, véase el texto «Existencia lésbica» de la Comision de Lesbia-

o onas dcl I 1cntc 1 enunista de Aaraz.,oza junio de 1986.
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wofa y Mmbel de la Comision Antiagresiones, Pilon, Ana y Asun del Colectivo de

Ieshianas Feministas de Guiptizcoa, v la Asamblea de Mujeres de Donostia, «Lesbianas, Les-
bianismo y M., 28 de enero de 1988,

309, Elena de Ledn, entrevista n° 9.
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Por otro lado, formar parte del MF significé la subordinacién de las deman-
das de las lesbianas a otras mas generales, que eran las prioritarias. En este
sentido, la critica de las lesbianas independientes apuntaba a la que ha sido una
de las cuestiones centrales en la relacién entre lesbianas y heterosexuales en el
MF": la paradoja de que al mismo tiempo que las lesbianas participaban activa-
mente en las luchas «heterosexuales» (el divorcio, el aborto o la contracepcion), .
su propia lucha quedaba invisibilizada (Llamas y Vila, 1997: 204). Los colecti-
vos autdnomos ctiticaron que las reivindicaciones de la Coordinadora Estatal
se centraran en exclusiva en estos temas®!’,

El hecho de tener que haber trabajado por las reivindicaciones gene-
rales de la mujer ha producido la postergacion de la cuestion lesbiana.
Postergacion justificada en cierto modo pues si no tienes un terreno
como mujer, menos lo tendrds como lesbiana; razén, ademds, para que
las lesbianas estemos dentro del ME Yo creo que debemos luchar por
las reivindicaciones de la mujer, pero como lesbianas. Si no corremos el
tiesgo de olvidar que lo somos, de convertirnos en mujeres abstractas.
Fijate en el asunto de los anticonceptivos, del divorcio, del aborto, todos
problemas que se plantean hoy dia en el feminismo reivindicativo (noen
el feminismo radical) pero que estan absolutamente lejanos de la reali-
dad de las lesbianas®'*,

El que las lesbianas formaran parte del MF fue, por otro lado, altamente
beneficioso para el propio movimiento, consideracién que es, en general, com-
partida por las activistas. Como sefialaba Gretel Amman:

Durante afios hemos estado solidarizandonos con las mujeres... 1o
hubiera, si no, sucedido nada... Dicen que el MF ha ayudado a las lesbia-
nas... Yo digo, EL MF NO HUBIERA EXISTIDO SI NO LO HUBIERAN PROPICIADO
LAS LESBIANAS... "2,

En este sentido, Verta Taylor y Nancy Whittier, refiriéndose al caso estado-
unidense, han sefialado que el término «feminismo lesbiano presenta el valor
afdadido, frente a otros como «feminismo culturaly o «omunidad lesbiana, de
hacer explicito «el papel crucial de las lesbianas en el movimiento de mujeres
contemporaneoy (1992: 107). En el caso espafiol, este término refleja la mayor
relevancia concedida a la lucha de las mujeres, y el hecho de que la mayorfa de las
lesbianas se identificaran y/o fueran parte del ME Sin embargo, el reconocimiento

310. Amman, Gretel, «Alguns apunts per al debat feminista» (fuente desconocida), 1980,
311. «Gretel: lesbiana y feministar, entrevistada por Alejo Ferriol, Aportes de mds aqui, s.1.

312. Amman, Gretel, Red de Amazonas, Barcelona, mayo de 1986. Las maytsculas apatecen en -
el original.
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ngente trabajo de las lesbianas en el MF ha sido hasta hoy timido o inexistehte.
uchas voces han sefialado la necesidad de valorar la deuda que tiene el feminismo
las lesbianas. Una de ellas es la de Fefa Vila (entrevista n° 6):

El feminismo aqui, igual que en muchos otros lugares, tiene una
deuda histotica en el sentido de reconocer la aportacion de las lesbia-

- nas al propio ME. No quiero decir que las feministas heterosexuales no
hayan participado activamente pero creo que es gracias al lesbianismo
el como se activa, se articula y se produce el feminismo, Muchos de los
logros y de las articulaciones.politicas que s¢ llevaton a cabo, de las con-
testaciones, de los detechos reclamados, etc., estaban potenciados pot
una energia y una vivencia y una experiencia lesbiana que no se puede
separat de una accion politica, es decir, no eres una cosa y tienes una
experiencia y luego politicamente haces otra cosa. Puedes no contatlo o
que no lo pongas en la agenda, pero otra cosa es cuéles son los deseos
personales que te hacen activarte.

LA «REVUELTA DESDE DENTRO»** DEL MFE i
LA RECLAMACION DE LA ESPECIFICIDAD SEXUAL

Elhecho de que la identidad lesbiana tuviera un componente ideoldgico femi-
nista tan destacado revirtié en parte de maneta negativa en su propia movili-
zacion, ya que sus demandas quedaron diluidas en las grandes teivindicaciones
feministas. Las demandas lésbicas tenfan que esperar a la consecucion de los
logros para las mujeres en general, lo que suponia la repeticién del mecanismo
de subordinacion de intereses suftido por las propias mujeres feministas en
relacion con sus compaifieros de la izquierda (Escatio, Alberdi, Lépez-Accotto,
1996). La cuestién de la clase antecedia, en términos de relevancia politica, a la
del género y ésta a su vez a la discriminacién por opcién sexual. '

Las activistas lesbianas del Estado espafiol conocian la experiencia de Esta-
dos Unidos, donde los conflictos entre las heterosexuales y las lesbianas mar-
caron una de las grandes divisiones del movimiento (Echols, 1989) v, gracias a
este proceso de aprendizaje, trataron de evitar conflictos internos en torno al
lesbianismo®'*. Fra necesario el consenso, la unidad de los diferentes grupos

313. Tomo prestada esta expresion del trabajo de Arlene Stein (1992: 560), en el que explica ‘el
proceso a través del cual el feminismo lesbiano fue desplazado de su posicion central, desde
¢l punto de vista tedrico y de practica politica, en el movimiento de lesbianas en Estados
Unidos.

314. Entrevistas personales con Empar Pineda (n° 1) y con Montse Olivan (n° 3). Sobte la
divisién en el MF Estadounidense en relacién con el tema lesbiano, véase la entrevista a Kate
Millet en Egin, 25 de junio de 1984.
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bajo el paraguas feminista con el objetivo de conseguir las demandas legales
que se perseguian. En esa negociacién de las identidades y en la busqueda de
lo que Tilly (2002) denomina «ilusién de unidad» en el MTF se subordinan otras
identidades, como la lesbiana, que pasa a un segundo plano.

La histotia del movimiento en este pafs por una parte es genial, tanto
del MF como el de las lesbianas, en el sentido de que creo que no ha
habido otro pafs donde haya habido tanto consenso, aunque fuera apa-
rente, de un gran movimiento de mujeres. En ese sentido est bien pos-
que da una fuerza y una capacidad de negociacién en la esfera institu-
cional importante; en otros paises enseguida las diferencias surgian y los
consensos no eran tan permanentes ni en el tiempo ni en lo temas. Creo
que aqui el consenso dura demasiado tiempo y creo que es una herencia
del sentimiento de pertenencia a una resistencia antifranquista, de toda
una generacion que sigue apegada a este sentimiento®™,

Sin embargo, desde finales de los ochenta y principios de la década siguiente,
ese consenso es cada vez mas dificil de mantener. Y lo mismo sucede con la
contencion del discurso y de las tepresentaciones lesbianas dentro del femi-
nismo. La feaccion que se produce entonces es contra una identidad feminista
en la quedan subsumidas las diferentes diferencias entre las mujeres. Las disensio-
nes frente a esa identidad unitaria se hacen evidentes en un momento en el que
la movilizacién feminista ha descendido tras la obtencién de las reivindicacio-
nes mas importantes, como queda reflejado en la pérdida de capacidad movi-
lizadora de la Coordinadora, en un contexto, por otro lado, de receso general
de la actividad de los movimientos sociales. La politica de subvenciones, como
han sefialado algunas activistas, favorece, por otra parte, la «atomizacién» del
MF*. Los diversos colectivos que componen el MF como las lesbianas, las
trabajadoras sexuales o las transexuales, reclaman en los noventa unos dis-
cursos y unas demandas especificas. En el caso de las transexuales, éstas par-
ticiparon en las Jornadas feministas «Juntas y a por todas», organizadas por la
Coordinadora estatal y celebradas en Madrid en diciembre de 1993, evento que
marca la (tardia) inclusion de este sector en el MF?". Sobre la construccién de
una identidad feminista homogénea, Garaizabal apunta:

Yo tengo la sensacion de que se habfa creado una identidad del ser
mujer en el sentido fuerte que no era tal, y que la historia demuestra que

315. Fefa Vila, entrevista n° 6. _
316. Sobre la atomizacién y especializacién del MF, véase E/ Pais, 23 de diciembre de 1990,

317. Véanse las ponencias presentadas en estas Jornadas en relacién con la transexualidad de
Garaizabal, y Ménica y Kim Pérez. Las ponencias fueron recogidas en una publicacion por la
Federacion de Organizaciones Feministas del Estado Espaiol.
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no era mantenible esa identidad cuando la realidad empieza a ser tan
diversa y empieza a influenciar tantas cosas difcrentes al ser mujer den-
tro de las reivindicaciones feministas. La ideologia era cc:ntlmlm

La reaccién que motiva el cambio en el discurso identitario,lesvbiano en los
afios noventa se produce ante la exclusion e invisibilidad en los discursos y
pricticas que emergen de la propia «comunidad» feminista. Taylor y Whittier
(1992), en su modelo de construccion de la identidad colectiva en los movi-
mientos soclales —basado en el anilisis de las comunidades de feministas les-
bianas estadounidenses—, seflalan que ésta requiere de tres clementos. Por
un lado, la construccién de un conjunto de limites entre los actores que son
parte de un conflicto, entre el «nosotros/as» y el «ellos/as», que protejan y.
diferencien al mismo tiempo a los grupos minoritarios del colectivo mayorita-
tio. Por otro, es nccesaria la Emergencia de una conciencia compartida y unos

objctivos comunes a estas minotfas. Y, por dltimo, un proceso de politizacién
de las identidades que conficra valor al estatus de minotfa de un grupo y que.
facilite la utilizacién de las identidades como estrategias para la movilizacion -
. colectiva. Detengamonos en el primer elemento, cl que se refiere a los limites,
que las autoras definen como «as estructuras fisicas, psicoldgicas y sociales
que establecen diferencias entre ¢l grupo activista y los colectivos dominantes»
(1992: 111). La configuracion de estos limites es una cuestion central en la iden-
tidad colectiva, ya que supone especificat cuiles son los elementos en comun
del «nosotras» y el marco de interaccién entre ambos grupos, el de dentro y el
de fuera de esos limites. T.as distintas jeratquias o sistemas de dominacion (de
clase, edad, opcion sexual, raza, etnia...), que sc entrecruzan en los colectivos
- discriminados, producen asimismo diferencias dentro de éstos. Iin el caso de la
movilizacién feminista, «no hay que olvidar las espinosas relaciones que en el
seno del MF ha producido en algunos momentos la presencia lésbica. Que se
haya quertdo diluir o desactivar indica, asimismo, el grado de prejuicios homéo-
fobos palpables igualmente, en quienes se esfuerzan en contravenir los discut-
508 NOrMAtivos» (Ahaoa; Cortés, 2000: 27). Las lesbianas sc habian enfrentado
a los prejuicios misSginos de un sector de los gays en los Frentes mixtos, y
ahora tenfan que luchar contra los prejuicios del MF por ser «diferentesy™.

Juana Ramos se refiere a estos procesos de exclusién dentro del «colectivo» de
las mujeres:

Cuando consigues un poco de aceptacidn social, un colectivo que
ha Lstado discriminado pues intenta hacer limpieza de las partes mds
feas que estan ahi en ¢l colectivo. Y entonces pues una de las estrategias
del patriarcado era decir todas las feministas son lesbianas, sno?, como

318. Cristina Garaizabal, entrevista n° 2,

319. «Lla homosexualidad temenina», en Tiempo, 15 de agosto de 1983, pp- 75-78.
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forma de desprestigiar al ME, y como forma de desvirtuatlo completa-
mente; (...}, porque el MF estaba atentando contra el patriarcado de una
formabrutal, contundente (...) Yo creo que esa es una de las razones por
las cua;les ;ha habido lesbofobia dentro del MF*.

Los conﬂlctos en torno al lesbianismo dentro del ME y la contencién de la
identidad sexual pot parte de los grupos de feministas lesbianas, motivan el giro
que se produce en los noventa, de la mano de una nueva generacién de activis-
tas, hacia un discurso identitario que reclama la especificidad de la dimensién
sexual, sin estar eclipsada por el género. Anne Marie Smith escribe, refitiéndose
al caso britanico: «algunas de las amenazas mas serias al establecimiento de una
presencia lesbiana visible como presencia sexual no provienen del «Estado sino
de «nuestra propla» comunidad» (1992: 211). Arslene Stein (1 992), por su parte,
sefiala como las «comunidades de intimidad» pasan en ocasiones a ser «comuni--
dades de exilus]on». Y las activistas explican lo siguiente:

| N
.a menudo vemos que dentro del movimiento feminista h% cuestiones

referentes a las lesbianas se obvian o quedan relegadas a un segundo

térmiro, 1r1cluso por parte de mujeres que tienen conciencia de su les-

bianismo, Podemos encontrar ejemplos de esto en documentos sobre

temiticas muy distintas, en que, o bien determinadas situaciones que son

exclusiva% de las heterosexuales pasan como si fueran de las mujeres en

general o bien situaciones que afectan tanto a las heterosexuales como a

las iesbnnas se tratan como si fueran exclusivas de las heterosexuales (el

© caso d’c: la! violencia doméstica)*®,
. ,!

~ Parael MF la presencia lesbiana es incomoda por ¢l estigma asociado al lesbia-
~ nismo y el ngledo a la identificacién de todas las feministas como lesbianas, una
estrategia del patriarcado para minar la lucha de las mujeres. Sin embargo, el MF
no respondé ante estos ataques con la contundencia con la que lo habia hecho,
port ejemplo] con el aborto y la campaiia en la que las activistas se autoinculpaban
~(«yo también he abortado»), o con el adulterio («yo también soy adulteras)™.
Con el lesbianismo no se hizo una defensa publica como con estos temas, «era
un tema muy tabd en Espafia y que daba miedo»'®, si bien un sector de las
feministas apoyiaron las convocatorias de los grupos de feministas lesbianas. Las

320. Juana Ramos, entrevista n® 4.

321. GLF de Barcelona, «lil vestido nuevo de la emperatrizy, ponencia prebenlada en las Jor-
nadas Feministas de Cordoba, 2000.

|
322. Una 1nm%t,n en la que aparece una activista con una pancarta con esta frase en Latalan
esta recogida én el articulo de Dolors Palau (1986) Agradezco a Manuel Jiménez el haberme
facilitado esta ;cfcrcncm

323. Montse than, entrevista n® 3
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:

i
propns activistas lesbianas que forman parte del MF mencionan en 1982 deesta
~ausencia de defensa del lesbianismo por parte del movimiento: ‘

El MF atn no ha integrado bien la reivindicacion del lesblamsmo

. ‘Slgl.le teniendo Uﬂd actitud xeigonzante ante este tema. Las CB.U.S’IS no
son ficiles de precisar. Yo aventuraria algunas pensando en el m0v1-
miento de Madrid en concreto. No atreverse a hacer frente a la. reaccion
de la sociedad ante el tema. El lesbianismo no se defiende con orgul]o
() Otra razon, y eso resulta ain mis extrafio, en el MF tarnbwn}hay'
concepciones puritanas sobre la scxualidad®®, i

~ Los colectivos de feministas lesbianas auténtica mr/é Jorce del MF se «refu-
glaron» en las estructuras del movimiento durante toda la década de los afios
ochenta y parte de los noventa, y orientaron su actividad a la obtenc1on de las
demandas feministas y al trabajo de cara al interior del MF mas que hacia

las propias lesbianas. Y el precio a pagar fue alto, traduciéndose en una distan-
cia cada vez mas marcada con los problemas y necesidades de las lesblanas que
no militaban en los colectivos, y ¢n un desinterés creciente por parte de estas
“ultimas a integrarse en las organizaciones. Garaizibal reflexiona de manera
autocritica en relacmn con esta estrategia de las feministas lesblanaq

;
i
Nos costé mucho, costé mucho a muchas mujeres cambiar de la
denuncia ideolégica mas principista y mis general a los problemas reales
de los sectores reales de mujetes a los que nos quetiamos dirigir. Y yo
Creo que eso nos paséd con las putas, nos pasé con las lesbianas y ho's
pasé con todo pichichi al que nos diriglamos. Y es que hubo un sector
que prefirid seguit siendo pura, incontaminada, aunque sola, frentc a
Otr0 sector que pensibamos que era Mejor ser Menos puras pero llegar
a las mujeres de carne y hueso. Y en esos momentos se llegd mucho
- al desquicie del movimiento y a que ¢l movimiento no se haya podido
mantenet como movimiento organizado, yo creo, porque ha sido] un
movimiento cada vez mds ajeno en sus discursos v en su practica 4 lo
que era la realidad de las mujeres de carne y hueso. Y es lo que pasa con
promtu(:]on (-..), 0 con las mujeres maltratadas®®

EIMF no deﬁende publicamente a las lesbianas por miedo a la h1perscxua~
lizacion del feminismo, al estigma, y las feministas lesbianas. ; 2 su vez, sc alejan
de un espacio, el ambiente, en cl que «habia mucha pluma»3—(‘ Se distancian del

324. CFLM, documento interno. Semana de lucha por la liberacion de lesbianas y homosexmles
unio de 1982.

325, Cristina Garaizabal, entrevista n® 2.

326. Pilar Albarsanz, entrevista n° 3.
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espacio donde estaban las lesbianas «camioneras» 6 masculinas, y las femeninas,

las locas, los travests, los transexuales, en un contexto en el que, desde posicio-

nes feministas, se buscaba borrar las diferencias sexuales. Fl ambiente era (y con-

tnda siendo) el espacio de las plumas, del estigma™. Esther Newton (1993), en

- su estudio sobre Fire Island, la primera ciudad gay y lésbica de Estados Unidos,
realiza una reflexion similar sobre el rechazo a las plumas, en concreto de las drag
queens, ya que representan ¢/ estigma que recae sobre las sexualidades diferentes,
Mili Herndndez, una de las activistas mas destacadas en los colectivos mixtos de
lesbianas y gays de los afios noventa, reflexiona sobre esta distancia: |

Yo soy feminista siendo lesbiana, pero si que es verdad que lo que
no le perdonaré yo nunca a las feministas, y sobre todo a las feministas
espanolas, es el haber abandonado a la mujer lesbiana. Fntonces, a mi

“todo lo que huele a feminismo lesbiano... como nombre, seh?, que no...
(). A mi que no me vengan a dar clases las feministas. Ninguna femi-
nista en Espadia todavia ha defendido a las mujeres lesbianas. [intonces,
claro, para mi no ticnen ningin tipo de credibilidad™®.

El feminismo lesbiano muestra c6mo las identidades son posibilitadoras
y limitadoras de la accién colectiva al mismo tiempo (Stein, 1992, Gamson,
1995). Se trata de un discurso identitario que, en aras de la unidad moviliza-
“dora, subordina los discursos y las demandas de las lesbianas (y otros sectores)
frente al de las mujeres en general. Esta exclusién motiva que muchas lesbianas
_ abandonen finalmente el MF, como relata Juana Ramos: |

Sentlamos la necesidad de currarnos especificamente el lesbianismo,
sin tener que... es lo que has dicho td, currarte otras historias, ir directa-
mente al grano, ver por qué nos discriminan por ser lesbianas, cuiles son

 las reivindicaciones especificas de las lesbianas, sin tener que subordinar
nuestros principios de lucha a otros mas dispersos, mas difuminados como

- pueden ser los del MF (...) Las mujeres transexuales no nos salimos tan de
golpe como las lesbianas. Seguimos, manteniendo nuestra independencia
como transexuales, porque creo que todavia es necesario®™,

+327. Garaizdbal ha recordado «la critica en los primeros tiempos, dentro de los colectivos de
ferninistas lesbianas, a las lesbianas muy femeninas o muy masculinasy, en Pineda, Empar;
Garaizabal, Cristing; y Vazquez, Norma, « Aqui, qué pasa con ¢l lesbianismo?y, ponencia pre-
- sentada en las Jornadas Feministas de Cérdoba, 2000.

328, Mili Herndndez, entrevista n® 7.

© 329. Juana Ramos, entrevista n° 4. Sobre el movimiento de transexuales en el Estado espafiol
svéase el trabajo de esta activista (2005), v su articulo titulado «Las asociaciones de transexua-
- les». Fiste altimo se.puede consultar en www.hartza.com/transexualidad.
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UNAS NOTAS FINALES i

i

- El discutso identitario de las organizaciones politicas de lesbianas feministas
- que se crean a partir de comienzos de la década de los ochenta se construye del
“lado de las mujeres, enfatizando los elementos compartidos con iel conjunto
de éstas. El giro en el discurso en relacion con los afios setenta sé ve influido
por los conflictos motivados pot la existencia de actitudes miséginas en los
Frentes, y por un peso cada vez més destacado de las ideas feministas, en un
- contexto politico en el que parecia que se abtia una «entana» en la estructura
- de oportunidades politicas con el gobierno socialista. La definicién colectiva
como feministas lesbianas (o lesbianas feministas) es el producto dec debate,
clecciones, negociaciones, discusiones... en el interior de los colectivos, v se va
configurando a través de la propia actividad del movimiento. Se trata de cons- -
trucciones parciales, en ocasiones contradictorias, que cambian a'lo largo de
la vida del movimiento, y que enfrentan a las activistas a dilemas y decisiones
~ complejas. Las ideas feministas son fundamentales en la construccién de la
- identidad colectiva de los grupos de esta cortiente, y el feminismo se ve, 2 su
 vez, influenciado, alimentado e impulsado por los discursos y las experiencias
de las lesbianas. - o
Priorizar la dimensién de género sobte la sexual tiene una serie de impli-

caciones en cuanto a la estructura de alianzas y la agenda politica de las
organizaciones. Dentro del feminismo lesbiano, la corriente mayoritatia
representada en grupos como el CFLM defiende la incorporacién a un MF
que no ha comenzado a tratar en profundidad la cuestién de la'sexualidad,
‘haciendo suyos los objetivos politicos de la lucha de las mujeres, y dejando
sus discursos, debates y demandas en un segundo plano. Este proceso evi-
- dencia el poder de las ideas feministas, que lleva a las militantes a asumir
~ una serie de costes en relacién con sus propios discursos y reivindicaciones.
Con sus propios cuerpos, sus propias vidas. Dentro de esta misma cortiente, -
- desde los colectivos de lesbianas feministas (como el GLF catalan o el BLFK
- vasco) defienden la necesidad de debatir e incluir sus propias demandas en
-} la movilizacién. Las mas criticas son las lesbianas independientes, cortiente
- minoritaria, que comparten la ideologfa feminista pero cuestionan la pérdida
 de autonomia de las organizaciones lesbianas y e que sus reivindicaciones se
ueden «congeladas» en el tiempo.

En el caso del discutso identitario del feminismo lesbiano, las implicaciones
oliticas que le siguieron son, ademds, especialmente significativas no sélo en




Carfel del Grup de Tesbianes Feministes de Barcelona.

I

La contencién del discurso y los objetivos especificos de las lesbianas, y
los conflictos dentro del MF con las feministas heterosexuales, propician que,
desde finales de los ochenta, un sector de las activistas reaccionara deman-
dando Ia Vutzlta a la especificidad de la identidad sexual, a 1a sexualizacién de
la identidad Jésbica. Este proceso reflcja cémo la construccién de las identi
dades colect}'vas ticne un efecto movilizador y cohesionador de la protesta, ,
al mismo tiempo, limitador de ésta (Gamson, 1995). Las lesbianas abren un
punto de fuga, junto a las rransexuales y otros grupos de mujeres, en los limites
construidos alrededor de una identidad unitaria feminista, que es cuestionada
porque excluye a la diversidad- de los sujetos a los que dice representar. Fn los
aflos noventa, cl feminismo lesbiano es desplazado paulatinamente de su posi-
cion central len el movimiento por unos discursos identitarios diversos, que
comparten su énfasis en la dimensién sexual de la identidad, y estin influidos
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por un reperrorio de ideas y experiencias «mportado» de los movimientos
LGTB v gaeer de los paises occidentales a través de una nueva generacion de
activistas. Al periodo que se inagura en la década de los noventa le dedico los
dos siguientes capitulos.



