PONTIFICIA UNIVERSIDAD CATOLICA DEL ECUADOR

FACULTAD DE CIENCIAS HUMANAS

ESCUELA DE SOCIOLOGIA Y CIENCIAS POLITICAS

DISERTACION PREVIA A LA OBTENCION DEL TITULO DE SOCIOLOGA

CON MENCION EN DESARROLLO

“RECONOCIMIENTO Y AUTOPERCEPCION DE IDENTIDADES

SEXO-GENERICAS DISIDENTES EN COMUNIDADES INDIGENAS

AMAZONICAS DEL ECUADOR?”

NOMBRE: ISABEL CRISTINA VACA LARREA

DIRECTORA: MTR. MICHELLE BAEZ

QUITO, 2021



RESUMEN

La presente investigacion tiene como objetivos, realizar una revision conceptual
sobre los diferentes abordajes que se han dado en el estudio del género, la sexualidad y
las orientaciones sexuales diversas, histéricamente y dentro de comunidades indigenas
amazénicas; y comprender los distintos significados y experiencias que se dan dentro de
estas comunidades respecto a las identidades sexo genéricas disidentes. El
establecimiento de dicho marco conceptual e investigativo podra servir de sustento
teorico para el desarrollo de trabajos en torno al tema dentro de la region amazonica. En
el mismo, se encontraran los significados y representaciones de sexo, género e identidades
sexuales; un acercamiento disciplinar al papel que ha jugado la sociologia y la
antropologia en los estudios de la sexualidad. Este trabajo contiene también una
investigacion y analisis sobre la concepcion del género en la Amazonia y entrevistas
realizadas a distintos representantes de algunos pueblos originarios que no se identifican
dentro de la heteronorma; y finalmente conclusiones que le permiten al lector sintetizar
el trabajo, lo cual considero es importante realizar, ya que con investigaciones
contemporaneas se pueden reflejar las realidades de estas comunidades dentro de lo que
es género y sexualidad que se separan de la postura dualista de lo masculino y femenino,
con el objetivo de reivindicar la diversidad y su concepcion y préctica no occidental,
tomando en cuenta las condiciones personales, contextuales, y los 6rdenes simboélicos que

la acomparian.



WAYRALLA UYACHINA

Kay killkawam munani, rikunata imashinata kay sexualidata chimanda génerota
kuytanakunaw chumandapash imashina kay karan runakuna pay munanakuna yuyayta
charinaw kay karipura warmipura ashawas, kay kallari pachamanda Antisuyu ayllu llakta
kunaypi; yuyayta apingawa karan yuyaymanda chimanda payguna imashina kawsashka
ayllu llakta upkuypi payguna pingaycharin pura munanakushkamanda. Kay yachana
killka valingaraw fiawpakma kuytanakusha apangawa Antisuyuypi. Kay killka ukupi
tuparinkaraw imalaya intindirishka kay runapura munanakunamanda chimanda
imashinata yuyarinaw paykuna aychata llankaringawa; kaypiwash rikurigaraw imashinta
sociologia chimada antropologia kay manda kuytanakunaw. Kay killa chimandawas
charin kay yuyarisha llankasha chimanda tariparisha apashka kay kuyayta intindingawa
Antisuyu pachaybi chimandawas kay karan ayllu llaktamanda runakunawam
kuytanakusha yuyayta charin, payguna mana mishu yuyaywan apisha kawsashkamanta
kay munakusha kawsangawa; fia tukuchingawa kay llikata katin runakuna
ushangaranguna riksinata kay imashinta kay antisuyu runakumanta intindinaw kay pariw
pura munakunata kari pura warmi pura ashawas, payguna munana yuyayta kawsachigawa
occidental yuyaymanta chigan intindirisha fiawpa pachay kawsashkata atarichisha, kay
karan runa kawsashamanta, pay intindirisha, chimanda pay imashinata kaysayta

fiawpakma apan mana shukgunata millachisha.
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INTRODUCCION

La presente investigacion pretende conocer el proceso y las experiencias de
construccion y reconocimiento de identidades sexo-genéricas disidentes® en comunidades
indigenas amazonicas del Ecuador, recogiendo historias de vida que nos permiten
comprender como ha sido su proceso de autoidentificacion y la respuesta de su entorno

inmediato familiar y comunitario.

En el primer capitulo, se realizard una revision histérica y académica alrededor
del género, la sexualidad, las identidades sexuales, y los discursos de poder a partir de los

cuales se concibe al mundo.

La identidad sexo-genérica es una categoria conceptual que surge en la
modernidad occidental?. Se la entiende como la manera en la que una persona define su
pertenencia a un grupo Yy se diferencia de otro, tomando como referencia el género y el
sexo. Esta categorizacion nace de un proceso historico mediante el cual, las sociedades
les otorgan valores sociales a las caracteristicas de los cuerpos bioldgicos; es decir,
asocian ciertas partes del cuerpo a valores de lo masculino y lo femenino, dando origen a
una discursividad que con el paso del tiempo obliga a los cuerpos a comportarse de
maneras determinadas. Esta discursividad social es lo que entendemos por género. A
partir de esta teorizacion, se puede entender al género como un conjunto de preceptos,
valores y normas que tienen la capacidad de modelar las mentes y los cuerpos de los
individuos. El género como un dispositivo de poder, funciona desde la temprana
socializacion, convirtiendose en un constitutivo de las vidas de todos los individuos,
volviéndose muy dificil impugnar las normas que la categoria de género impone sobre

los cuerpos. Dependiendo de las normas culturales de cada sociedad, los cuerpos, y, por

! Identidades sexo-genéricas disidentes son identidades de sexo y género que se separan de la vigente
doctrina, creencia o conducta. La disidencia es un verbo de transformacion. Méas que una teoria estética y
encasillante, es un marco para diversas identidades, corporalidades y experiencias que comparten una
accion: la de confrontar, con la propia existencia, la heterosexualidad obligatoria y los mandatos del género
normativo. Ver en: Disidencia sexual: una propuesta politica situad. Catalina A. Mura-Concepcion, Chile-
Edicion Amaranta

2 De acuerdo a Bolivar Echeverria (2010), modernidad occidental Es un esquema civilizatorio que
emprende con la ruptura de los paradigmas de la Edad Media en términos de pensamiento filosofico,
politico, social, cultural y religioso, generando cambios profundos en la sociedad. Es un momento histérico
caracterizado por la ilustracién, el antropocentrismo, la revolucidn industrial y cientifica, y la conquista de
América. Entrevista a Bolivar Echevarria realizada por Carlos Oliva Mendoza-Domingo 8 de agosto del
2010-Revista La Jornada Semanal-Ciudad de México, México.
https://www.jornada.com.mx/2010/08/08/sem-carlos.html?#directora
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ende, los géneros, tendran codigos de comportamiento asignados como ‘“normales” o

“correctos”.

En el segundo capitulo, se explorara las cosmovisiones® de nacionalidades
amazoénicas ecuatorianas, conjuntamente con su historia de cristianizacion y
colonizacion, y, a partir de alli, se mostrardn cronicas, estudios etnograficos y
sociologicos donde se relata como era vivida y respetada la diversidad sexual en estos

pueblos antes de la colonizacidn y la cristianizacion.

En muchos pueblos y nacionalidades de la Amazonia, la construccion binaria,
heteronormada y jerarquica del genero, -correspondiente a la llegada de misiones
religiosas-; la colonizacion y la penetracion del capital, a través de diversos tipos de
actividades extractivas a lo largo del siglo pasado, se han impuesto por encima de
cualquier configuracion ancestral de las relaciones sexo genéricas. En este sentido, la
identificacion sexo-genérica y los roles asignados a los géneros en estas poblaciones, esta
atravesada principalmente por cddigos y normas sociales cristianas impuestas a través de
largos afios de disciplinamiento de los cuerpos en internados, escuelas, centros misioneros

y campamentos extractivos.

En la sociedad ecuatoriana actual, es casi inaceptable la idea de un indigena con
una identidad sexo-genérica disidente, existe una negacion y rechazo ante esto.
Instituciones como la escuela, la familia, la iglesia, y el Estado no visibilizan la diversidad
existente. Estas practicas discriminatorias, tienen que ver con elementos estructurales de
nuestra sociedad como la educacién, la cultura patriarcal, la colonizacion, la religion, y
los discursos del mestizaje. Diariamente nos enfrentamos a varios tipos de discriminacion
a las que somos vulnerables, sean étnicas, linguisticas, regionales, clasistas o
heteronormadas. Los pueblos indigenas, tanto como las poblaciones homosexuales,
bisexuales, travestis, transgéneros, queers, no binarios, intersexuales, etc., tienen un
historial muy largo de luchas reivindicativas por exigir derechos y reconocimientos para
lograr igualdad de condiciones. A pesar de estar contenidos dentro de un Estado laico, la

religion, y sobre todo en el contexto amazonico, de su evangelizacién bajo estructuras

3 Denominamos cosmovision a la manera de interpretar y ver el mundo para una cultura o determinada
persona en un tiempo especifico. Se configura por un conjunto de creencias que permiten analizar y
reconocer la realidad a partir de la propia existencia de manera integral, es decir, abarca aspectos de todos
los &mbitos de la vida. Lo social, lo cultural, lo econdmico, lo politico, la religion, y la filosofia, forman
parte de una cosmovision. Cosmovision, pensamiento y cultura-Carlos Restrepo-1998-Revista Universidad
EaFit.
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anglosajonas propias del protestantismo y pentecostalismo, les impone roles y dogmas
heteronormados. La supuesta normalidad nunca es cuestionada, mientras que todo lo

demas es siempre juzgado.

En el tercer capitulo, se presentard la metodologia que se aplicé en este trabajo.
Contemplando particularidades que se dieron en su desarrollo al haberse realizado en
tiempo de pandemia por el COVID-19, transportando esta investigacion de campo a la
virtualidad. Esta exploracion se despliega desde un enfoque cualitativo. Se trata de una
investigacion de tipo documental y etnogréafica que consistira en el aprendizaje y analisis
de distintas fuentes de informacion, en primera instancia bibliogréficas y de archivo
familiar. Se realizaron entrevistas a profundidad, considerando este trabajo de disertacion
como un trabajo de intercambio y no como una relacién de investigador y objeto de

estudio.

Ademéas del estudio de una densa bibliografia académica socioldgica,
antropoldgica, e historica, para elaborar esta investigacion, se recibié la colaboracion de
varios comparfieros y comparfieras de diversas nacionalidades y pueblos amazonicos,
estudiosos de sus culturas y de los aspectos que tienen que ver con las identidades sexo-
genéricas en sus comunidades. Tuve el privilegio de contar con los testimonios e historias
de vida de varias personas que se autoidentifican con identidades sexo-genéricas
disidentes de la nacionalidad Kichwa Amazoénica y Secoya; y con dirigentes de
organizaciones indigenas nacionales y locales. A todos ellos, mi profundo

agradecimiento.

En el cuarto capitulo, se relacionara las diferentes investigaciones realizadas en
torno a los primeros enunciados con las historias de vida recopiladas para realizar un
analisis sobre la construccion de identidades sexuales disidentes en sociedades indigenas

amazonicas ecuatorianas.

Finalmente, y partiendo de los temas anteriormente abordados, se estableceran
algunas conclusiones, que pueden orientar a futuras investigadoras e investigadores para
el desarrollo de estudios relacionados con esta investigacion, asi como en la comprensién

y reconocimiento de estas identidades sexuales y sus diversas manifestaciones.



I. CONSTRUCCION DEL MUNDO: LO SOCIAL, LO SEXUAL Y EL PODER

No hay barrera, cerradura ni cerrojo que puedan imponer a la libertad de mi mente.

Virginia Wolf. Una habitacion propia.

1.1 Division Sexual del Mundo

Con el enfoque teorico de Pierre Bourdieu acerca de la construccion social de los
cuerpos, la asimilacion de la dominacion, y la violencia simbdlica, conjuntamente con la
vision del destino, la experiencia, y con distintas observaciones a la historia del mundo
de Simone de Beauvoir y Silvia Federici., se analizaran las distintas manifestaciones de
desigualdad vistas como algo natural desde los inicios de las sociedades como las

conocemaos.

A partir de las diferencias de los cuerpos masculinos y femeninos se va
construyendo el mundo social. Partiendo de la capacidad de ereccidn, se le atribuye a lo
masculino lo de arriba: el sol, lo alto y el calor; mientras que a lo opuesto se lo considera
lo femenino: la luna, lo bajo y lo frio. La division de las cosas y de las actividades
(sexuales 0 no), de acuerdo con la oposicion entre lo masculino y lo femenino, recibe su
necesidad objetiva y subjetiva de su insercion en un sistema de oposiciones homdlogas:
alto/bajo, arriba/abajo, delante/detras, derecha/izquierda, seco/humedo, duro/blando,
claro/oscuro, fuera (publico)/dentro (privado), etc. (Bourdieu, 2000, pag. 10),
atribuyéndole todo lo positivo de la naturaleza al cuerpo masculino.

La perpetuacion de estas concepciones a lo largo de la existencia humana, hace
que a todo esto se lo considere como natural. Bourdieu (2000) llama a esto la eternizacion
de lo arbitrario, pues, no tiene sentido atribuirles valores que sirven y tienen poder, a las
cosas, por ese tipo de razones fisicas. Al momento de atribuirle lo positivo a lo masculino,
aquello llega a tener mas valor sobre lo femenino. A esto Bourdieu lo Ilama el
inconsciente androcéntrico, una estructura cognitiva que sirve como marco de referencia
para aprehender el mundo y explicarlo (Bourdieu, 2000, pag. 8). Se llama inconsciente
porque ha sido internalizado desde tiempos inmemoriales en las mentes, razén por la cual

los individuos no se percatan de su existencia; y androcéntrico porque tiene la capacidad
10



de jerarquizar relaciones y clasificar todo, partiendo de lo masculino como el centro de

poder y entendiéndolo como lo més importante.

Ademas de la categoria de inconsciente androcéntrico, Bourdieu se refiere
también a la doxa, que es un saber inconsciente que nos hace actuar de una manera
determinada en distintas situaciones. Esta instaurado en las mentes y no es cuestionado,
y se lo confunde con el sentido comdn, debido a que se lo ha repetido tantas veces, durante
tanto tiempo, que se termina considerando como natural (Bourdieu, 2000, pag. 5). Las
relaciones que existen dentro de las familias, -entre hombres y mujeres- hacen relucir la
doxa, por ejemplo, al momento en que se entiende a los quehaceres del hogar como
naturales para las mujeres, considerandolos como un trabajo facil para el que estan
adecuadas, y restandole, de esta manera, valor a lo que representa para la sociedad. Al
quedar excluidas del universo de las consideradas “cosas serias”, como de los asuntos
politicos, y sobre todo econdmicos, las mujeres han permanecido durante mucho tiempo
encerradas en el universo doméstico y en las actividades asociadas a la reproduccion
bioldgica y social del linaje. Asi es como una parte muy importante del trabajo doméstico
que incumbe a las mujeres sigue teniendo actualmente como fin, mantener la solidaridad
y la integridad de la familia y conservar las relaciones de parentesco y el capital social
(Bourdieu, 2000, pag. 72).

También es importante destacar que, para Bourdieu (2000), la légica del sistema
es perpetuar el privilegio y la desigualdad, pero no solamente partiendo desde la divisién
social, sexual o econémica, sino que existen ademas distintos tipos de capital que

intensifica una sociedad sin libertades autbnomas.

Para Bourdieu el Estado -y con él, distintas instituciones como la iglesia, la familia
y el sistema educativo o los sistemas represores- tiene el monopolio legitimo de la
violencia fisica y la violencia simbolica (Bourdieu, 2000, pag. 64). La violencia simbélica
explica la dominacion y el ejercicio de poder en sociedades por clase, por colono y
colonizado, la del hombre sobre la mujer, la de la escuela sobre el estudiante y la del
mundo urbano sobre el mundo rural. Los dominados piensan con las categorias mentales
heredadas de los dominantes, por ejemplo, inteligente/ignorante o civilizado/salvaje. Este
tipo de violencia, por lo tanto, garantiza la continuidad del sistema. Este adiestramiento
comienza desde la infancia: la vida social supone un proceso de incorporacion paulatina

a la sociedad.

11



Este proceso de socializacién incluye aprendizajes diversos como los habitos
corporales, las reglas de cortesia o el lenguaje, tomando en cuenta que, segun Bourdieu
(2000), la palabra no es natural sino un mecanismo de censura y un instrumento de
comunicacion y de poder, que produce la naturalizacion de una manera binaria de percibir
el mundo. Esta naturalizacion encuentra su asidero en la operacion de legitimacion de la
dominacién inscribiéndola en una naturaleza bioldgica (Bourdieu, 2000, pag. 20). Asi, el
patriotismo, el amor al préjimo, por ejemplo, entre otras directrices, se inculcan y se

aplican de distinta manera hacia lo masculino y lo femenino.

Los diferentes tipos de dominacion racial, de género, cultural, etcétera, son
dificiles de comprender o percibir a simple vista porque se ejercen tanto de manera
objetiva como de manera subjetiva (Bourdieu, 2000, pag. 40). De manera objetiva a través
de reglas y tradiciones. Es decir, existen presiones objetivas, como la exclusion, que
responde al principio de la division, que hace que las personas tengan diferentes
construcciones de la realidad, mediante el cual el mundo empieza a construirse sobre una
oposicion entre lo masculino y lo femenino. La I6gica de la vocacidn, por ejemplo, es uno
de los grandes principios de la dominacion, que hace, de forma determinista, que parezcan
naturales comportamientos y pensamientos que no lo son. Bajo este principio, las nifias y
los nifios se enfocan o van hacia aquello para lo que sienten que fueron hechos, ademas

gue piensan gue lo hacen libremente.

Y, por otro lado, de manera subjetiva, en tanto que el ser social actla y piensa
dentro de los campos sociales, esto es, dentro del habitus* (Bourdieu, 1998), que responde
a la somatizacidn de las estructuras subjetivas. Las mujeres, lo femenino, a través de esta
especializacion socialmente construida, se presentan a si mismas, por consiguiente, como
bienes simbolicos, que, por ejemplo, circulan por el mercado matrimonial o del trabajo
sexual. El valor simbélico de lo femenino tiende a ser definido segin los intereses de
grupos dominantes, colocando sobre la mujer un rol de sacrificio, abnegacién y pureza,
pero al mismo tiempo perversidad. Los simbolos femeninos son insertados en un sistema

de categorias que valoran méas a lo masculino.

Por ejemplo, la doxa nos hace entender al trabajo doméstico como algo de poco
valor. Este trabajo doméstico pasa esencialmente desapercibido, y, cuando se impone a

la mirada, es desrealizado por la transferencia sobre el terreno de la espiritualidad, de la

4 Modo de accion y pensamiento que parte de la posicion del agente dentro de un campo.
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moral o del sentimiento, que facilita su caracter no lucrativo y desinteresado. El hecho de
que el trabajo doméstico de la mujer no tenga una equivalencia monetaria contribuye a
devaluarlo, incluso ante sus propios 0jos, como si ese tiempo sin valor mercantil careciera

de importancia y pudiera ser dado sin contrapartida (Bourdieu, 2000, pag. 71).

Estas situaciones normalizadas a través de la doxa son violentas. Bourdieu (2000)
denomina a esta violencia como violencia simbdlica, una violencia que no es explicita,
pero que segrega y refuerza la dominacion masculina. Esta violencia es la mas dificil de
erradicar porque es inconsciente, sin embargo, aun asi, es posible visibilizarla en tanto la

manera de como es convertido lo femenino de sujeto a objeto.

Bourdieu (2000) también explica la asimilacion de la dominacion sosteniendo
que, como ya esta tan internalizado para las mujeres qué roles se deben cumplir, ellas se
vuelven complices de su propia dominacion. Esto genera en ellas una intuicion como
herramienta de proteccion: el precepto de que deben estar siempre “un paso adelante”,
adelantadas a los deseos del dominador. Las divisiones constitutivas del orden social y,
exactamente, las relaciones sociales de dominacion y de explotacién instituidas entre los
sexos se inscriben asi, de modo progresivo, en dos clases de habitos diferentes: por un
lado, bajo la forma de hexeis corporales opuestos y complementarios de principios de
vision; y por otro, de divisién, que conducen a clasificar todas las cosas del mundo y todas
las précticas segun unas distinciones reducibles a la oposicion entre lo masculino y lo
femenino (Bourdieu, 2000, pag. 25). Las mujeres deben conocer al hombre rapidamente,

saber sus gustos, hacerse a sus horarios, a sus rutinas, y actuar en funcion de eso.

Gracias a la doxa, dentro de una familia sus miembros no son conscientes del
aporte que las mujeres cumplen dentro de los roles que realizan: mantener unida a la
familia, permitir que los nifios crezcan. La imagen femenina ha sido quien ha alimentado,
cuidado, vigilado a las nifias y a los nifios de las familias, dando la perpetuidad del linaje

y la cultura de la familia (Bourdieu, 2000, pag. 34).

Las relaciones jerarquicas de dominacion y desigualdad, al perpetuarse en el
tiempo, se convierten en estructuras que atraviesan a todas las instituciones y relaciones
sociales. El inconsciente androcéntrico les da valores explicitos a las cosas y en especial
a ciertas actividades, modos de ser y de interactuar como seres sociales. Estos valores son

los valores de lo masculino y de lo femenino: por ejemplo, las actividades que requieren
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de gran fortaleza fisica son consideradas aptas para los hombres, porque se piensa que

solo los que tienen caracteristicas masculinas pueden cumplir con estos estandares.

Tal como el lenguaje, el espacio estd organizado con base en el inconsciente
androcéntrico, el mismo que ha determinado que el espacio publico es masculino, dado
que para participar en él es necesario contar con caracteristicas como la valentia, el poder
de la palabra y de convocatoria, fortaleza, honor, sabiduria etc., consideradas
caracteristicas netamente masculinas, frente a los espacios privados, como el hogar y la
familia, que en cambio estan destinados a lo femenino, ya que se trata de instancias donde
es necesario contar con los cuidados que las mujeres pueden otorgar, ademéas que las
actitudes de discrecion y sumision son valoradas en este espacio (Bourdieu, 2000, pag.
38). Este discurso binario para entender el universo parte de la clasificacidon en géneros
masculino/femenino que los individuos realizan para procesar todo aquello que se
encuentra presente en el mundo. Lo masculino y lo femenino tienen caracteristicas
determinadas y han sido otorgadas a cada género tomando en cuenta las particularidades
anatomicas de cada uno. Por ejemplo, lo masculino, evocando siempre a la figura del falo,
estd permanentemente asociado a la fuerza, al vigor y al poder, mientras que lo femenino
estd comprendido como todo lo opuesto, lo débil, lo sumiso, lo vil (Bourdieu, 2000, pag.
39).

Lo masculino generalmente resalta por su “positividad” y lo femenino por su
“negatividad”. Esta valoracioén de lo masculino y lo femenino da paso a la formacion de
una légica de dominacion que empieza por el lenguaje y atraviesa gran parte las relaciones
entre los seres sociales. El lenguaje, por medio de relatos que se perpettan y reproducen
de generacién en generacion, refuerza no solo las ideas alrededor de lo masculino y lo
femenino, sino también la estructura jerarquica arbitraria y de dominacion que procede

de esta division binaria (Bourdieu, 2000, pag. 31).

En este sentido, los mitos fundadores son interesantes para comprender la
subordinacion de lo femenino a lo masculino. Varios de ellos, en distintas tradiciones
culturales, recrean al acto sexual como una relacion de dominacion, donde el hombre se
encuentra arriba y es quien introduce activamente su miembro en el lugar hueco y pasivo
de la mujer. Poseer sexualmente es dominar en el sentido de someter a su poder. Las

manifestaciones de la virilidad se sitan en la logica de la proeza, la hazafa, algo que

14



debe ser glorificado y enaltecido (Bourdieu, 2000, pag. 18). Como siempre ocurre en una

relacion de dominacion, las practicas y representaciones son de desigualdad.

Estos mitos fundadores tienen gran alcance explicativo y pedagdgico dentro de las
sociedades, ya que muestran a los individuos por qué las cosas son como son y, ademas,
dan pautas de como deberian ser. Naturalizando roles femeninos y masculinos, que no
son mas que idealizaciones, y en algunos casos, agudizaciones de las caracteristicas

otorgadas a cada uno de los géneros.

Los relatos elaborados alrededor del género sirven de sustento a sus respectivos
roles y estos a su vez determinan el orden social en el que lo masculino subordina a lo
femenino. Este orden se ratifica en la division sexual del trabajo, en la distribucién
estructural de las actividades asignadas a cada uno de los dos sexos, en la estructura del
espacio en la cual ciertos lugares estan reservados a los hombres y otros a las mujeres,
etc. La diferencia bioldgica entre los sexos, es decir, entre los cuerpos masculino y
femenino, y, muy especialmente, la diferencia anatomica entre los drganos sexuales,
puede aparecer de ese modo como la justificacion natural de la diferencia socialmente
establecida entre los sexos, y en especial de la division sexual del trabajo (Bourdieu, 2000,

pag. 11).

El orden social se desarrolla como un producto de la actividad humana, se apoya
en relatos y discursos sobre la dominacion de lo masculino, estos discursos se convierten
asu vez en practicas y se eternizan en el tiempo (Bourdieu, 2000, pag. 65). En este aspecto
Simone de Beauvoir coincide con Bourdieu al exponer que existen valores patriarcales
que mantienen el orden social, en donde es necesario que el hombre renuncie a la
autoridad que pretende ejercer constantemente sobre la mujer y lo femenino. La filésofa
francesa cuestiona la supremacia masculina desde sus primeros escritos en 1926, y por su
realidad y experiencia como mujer. En su texto investigativo, “El segundo sexo”,
publicado en 1949, parte de la tesis de que no se nace mujer, se llega a serlo. Es asi como
sostiene que ser mujer no es un hecho natural, sino el resultado de una historia. No existe
un instinto bioldgico o psicoldgico que defina a una mujer como tal. Primero esta la
historia de la civilizacidén que determina su situacién actual. Y segundo, para cada mujer
en particular esta su historia de vida, de su infancia, que la determina como mujer, que

crea en ella un imaginario desde el nacimiento.
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El eterno femenino y la femineidad se escriben en su cuerpo desde bebé, lo que
mas tarde aparecera como un destino. Asi pues, todo ser humano hembra no es
necesariamente una mujer; tiene que participar de esa realidad misteriosa y amenazada
que es la feminidad (Beauvoir, 1998, pag. 2). La importancia que se le da al sexo bioldgico
de una persona viene del contexto social en donde se situa. Si bien la mujer puede quedar
embarazada y dar vida, cosa que el hombre no, es un pretexto a partir del cual se construye
la condicion femenina, que en realidad no es algo que la determina. Si ya no hay hoy

feminidad, es que no la ha habido nunca (Beauvoir, 1998, pag. 2).

Como un recuento histérico, es importante recordar que, desde tiempos
ancestrales, desde antes que se formen los modos de produccién primitivos, y luego
esclavistas, feudales y capitalistas, las mujeres y los cuerpos feminizados han tenido gran

poder.

“Asi pues, puede considerarse que misticamente la tierra les pertenece a las
mujeres, que ejercen a la vez un dominio religioso y legal sobre la gleba y sus
frutos. El lazo que una a la mujer con la tierra es mas estrecho todavia que el
de una pertenencia; el régimen de derecho materno se caracteriza por la
verdadera asimilacion de la mujer a la tierra. El agricultor, en cambio, admira
el misterio de la fecundidad que grana en los surcos y en el vientre materno”.

(Beauvoir, 1998, pag. 25)

La naturaleza se representa como una madre, es decir, la tierra es mujer. Y a la
mujer la envuelven los mismos misterios y potencias que la tierra. Domina los cultivos y
se sincroniza con las cosechas. La mujer empieza a ser considerada como un Otro
absoluto, pero lo que el hombre desea es poseer aquello que no es. Con la maternidad las
mujeres empiezan a ser segregadas al sedentarismo, y de sus magicas virtudes empiezan
a depender los nifios, rebafios, cosechas, utensilios y toda la prosperidad del grupo del

cual son alma (Beauvoir, 1998, pég. 26).

No obstante, es importante subrayar que en esos tiempos los seres humanos se
sentian confusos frente a los misterios de la vida, la naturaleza y la mujer, por lo que el
hombre empez0 a sentirse destituido de su poder y, con miedo de la peligrosa magia que
encierra a la mujer, el hombre empieza a situarse como lo esencial, iniciando el proceso
en el cual el hombre se convierte en amo de la mujer, asi como de la tierra fértil; entonces

ambas pasan a estar destinadas a ser sometidas, explotadas y poseidas. Mientras los
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hombres rinden cultos a las madres, hijas, a las mujeres y a la tierra, ellas, a su vez, solo

son captadas a través de las nociones creadas por la conciencia masculina.

En la edad media las mujeres tenian mucho poder médico, conocian remedios y
hierbas muy valiosas. La devaluacion de la mujer representa una etapa necesaria en la
historia de la Humanidad, porque esto no se daba por su valor positivo, sino de la
debilidad del hombre, de donde ella extraia su prestigio; en ella se encarnaban los
inquietantes misterios naturales: mientras que el hombre escapa de su poder y su
influencia cuando se libera de la Naturaleza. (Beauvoir, 1998, pag. 29). Los hombres les
arrebataron la medicina con la persecucion contra las brujas, que esencialmente fue
fundada por la voluntad de los hombres de apartar a la mujer de la medicina y del poder
que estos saberes le daban. Incluso desde el siglo XVIy XVII era penado con la muerte
que las mujeres ejercieran la medicina sin haber estudiado en escuelas donde no las
aceptaban, es por esto que fueron asignadas al rol de enfermeras o comadronas. Y en
distintos &mbitos académicos también se dieron estos procesos.

La autora sostiene que, a través de las ciencias, la historia, y la mitologia, se
establecen construcciones sociales que posibilitan la alteridad disfuncional, es decir, que
a las nifias se les educa distinto que a los nifios. A los varones se les fomenta la
independenciay la represion de los sentimientos, mientras que a las hembras se les plantea
un imaginario a traves del cual ellas son las encargadas de la reproduccion, destinadas a
velar por bienestares ajenos y depender de alguien pues en su naturaleza existe una gran

fragilidad.

“La mujer tiene ovarios, un utero; he ahi condiciones que la encierran en su
subjetividad; se dice tranquilamente que piensa con sus glandulas. EI hombre
se olvida olimpicamente de que su anatomia comporta también hormonas,
testiculos. Aristételes decia que la mujer es mujer en virtud de cierta falta de
cualidades y que debemos considerar el caracter de las mujeres como
adoleciente de una imperfeccion natural. Santo Tomas de Aquino decreta que
la mujer es un hombre fallido, un ser ocasional. La historia del Génesis
sustenta que la Humanidad es macho, y el hombre define a la mujer no en si
misma, sino con relacién a él; no la considera como un ser autonomo”

(Beauvoir, 1998, pag. 3).
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Pero no se nace sensible, sumisa, ni abnegada: desde la familia y la escuela nos
forman dependientes y sin iniciativa. Por lo tanto, esta alteridad es la fundamental
problematica de la mujer y lo feminizado. No existe una esencia femenina, la cultura nos
forma asi. La cultura hace a las mujeres lo que son, y es importante aclarar nuevamente,

que el género es una construccién cultural sobre el sexo.

Desde la tierna infancia, desde el amamantar, la manera de hacerlo para hombres
que para mujeres es distinta. A los hombres se lo hace de una manera mas agresiva, y
cuando tienen una iniciativa independiente o insolente, se los incentiva. A las mujeres
cuando eso sucede, se les pone a raya enseguida. Al hombre se le ensefia a exhibirse y a
la mujer a esconderse. El pudor para la mujer es un comportamiento construido. Las
madres son hijas de la mujer, por lo tanto, cuidan esa tradicion. Se tiene tan anclado el
concepto de femenino, que una mujer que se encuentre fuera de ello es considerada un
monstruo. Por eso se quiere que la nifia correcta sea muy femenina. Bajo una evidente
presion de los hombres. Son ellos quienes nos quieren dependientes, sumisas, y pasivas

(esa es una mujer de bien) (Beauvoir, 1998, pag. 73).

Los hombres escogen y acaparan las profesiones interesantes, al contrario que en
el ambito rural, donde las campesinas trabajan y realizan las mismas actividades que los
hombres. En el aspecto urbano, se persuade a la mujer para que se apoye en un marido,
viendo al matrimonio muchas veces como una inversion econdémica para ella y su familia,

y para que esta se ocupe del trabajo doméstico.

El trabajo doméstico extorsiona a la mujer, es un trabajo no asalariado, que
permite que solo sean mantenidas por el marido. Este trabajo no es productivo ya que no
produce valor econdmico; puede ser un trabajo enriquecedor, pero en realidad implica
una gran dependencia, ya que, si un hombre se separa de la mujer con esa condicion, él
consigue otra, pero para la mujer implica quedarse sin recursos, se queda estigmatizada
por la sociedad como una mala esposa, mala mujer, mala amante o mala hija, y
posiblemente sin la custodia de sus hijos o con la carga de los hijos. La accién de las
mujeres no ha sido jamas sino una agitacion simbolica, y no han obtenido méas que lo que
los hombres han tenido a bien otorgarles. No han tomado nada: simplemente han recibido
(Beauvoir, 1998, pag. 5). Es por esto que Simone de Beauvoir hace hincapié en que una

profesion o cierta independencia econdmica son muy importantes para las mujeres.
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En su opinion, Beauvoir (1998) explica como se sustituye el instinto femenino por
la sensibilidad, sin embargo, esa sensibilidad, preconcebida como natural, puede también
convertirse en una sensibilidad feminista, que haria que las mujeres puedan percibir los
limites que la sociedad les impone y asi poder rebelarse. Comparada por Beauvoir esta
sensibilidad con la consciencia de clase, es decir, una consciencia feminista donde se
genera una vision politica de las mujeres y los cuerpos feminizados como un grupo social

excluido y se vincula estrechamente a los intereses y voluntades de la emancipacion.

Con base en una de las tesis de la “Dialéctica del amo y esclavo” de Hegel, para
explicar la opresion de la mujer, desde donde se establece que el esclavo es una conciencia
que no ha arriesgado la vida por su libertad y es por eso supervisada y ligada a la del amo.
Beauvoir (1998) sostiene que la mujer, asi como el esclavo, esta en relacion de asimetria
con el hombre, que resultaria el equivalente al amo. El esclavo se reconoce como humano
en la consciencia libre del amo, a quién lo ve como un ideal. Por eso la mujer depende
del hombre y su voluntad. Pero, aun asi, la autora indica que la lucha de clases es

considerada mas importante que la lucha y reivindicacion del género.

“Una vez pensé que solo con la caida del capitalismo bastaba para que cambie
la realidad femenina. Pero ni en Rusia, ni en China, ni en Checoslovaquia, ni
en partidos comunistas, ni en los sindicatos, ni en movimientos de vanguardia,

el destino de la mujer es el mismo que el del hombre” (Beauvoir, 1975).

De esta forma es como, en su primera aparicion en television, Simone de Beauvoir
(1975) explica, en una entrevista, que existe una lucha puramente feminista contra los
valores patriarcales, que no debemos confundirlos con los capitalistas, e insiste en que
ambas luchas (proletarias y feministas) deben ir juntas y deben ser valoradas de la misma
manera. Y nos indica, asimismo, que el destino de la mujer y de lo femenino puede ser
imposible de cambiar profundamente si el destino de la sociedad no cambia en cuanto a
la lucha de clases. Pero que, no obstante, también es ilusorio pensar que la lucha de clases
sirva por completo si la mujer y los cuerpos feminizados contindan en sometimiento
(Beauvoir, 1975). Resulta irrisorio esperar que los gobiernos que estan de acuerdo con el
orden actual den prioridad a las mujeres y a las disidencias que reclaman cambios grandes
que perturbarian ese orden. Si bien se han modificado ciertas leyes, los cambios no deben
ser superficiales o reformistas, porque no golpean las estructuras o los nucleos (Beauvoir,
1975).
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Por otra parte, el existencialismo de Simone afirma que todo sujeto debe realizar
la trascendencia®, o sea, afirmarse a si mismo a través de la realizacion de proyectos. A
este respecto, segun la autora, lo femenino se encuentra relegado a vivir en la
inmanencia®,esto es, donde la mujer o el cuerpo feminizado acepta su cosificacion y se
convierte en un sujeto inmoral, pues la aceptacion y resignacion son inmorales. Es decir,
no lograr la trascendencia se convierte en una falla moral. Lo que desde afuera impide
realizar la trascendencia es la opresion, considerada un mal absoluto. Mejor dicho, la
cultura y la sociedad le impide a la mujer lograrla trascendencia, pues la sociedad

patriarcal oprime a la mujer y la condena a vivir en la inmanencia.

El patriarcado es una politica sexual (Guzmén, 2014). Es el sistema que genera
opresion, explotacidon, discriminacion y todo tipo de violencias en contra de la humanidad
y la naturaleza, construido histéricamente sobre el cuerpo de las mujeres y lo feminizado,
siendo estos los primeros territorios donde se ensefia y se normaliza la desigualdad y la
explotacion. Es importante que se entienda que el sistema capitalista, como los anteriores
modos de produccion que lo preceden, se sostienen en el patriarcado. El patriarcado es
neoliberal, colonialista, racista, transnacional, machista (Guzman, 2014) e incluso
especista. Es por esto que el hombre, el mismo género masculino, también vive y
experimenta las desigualdades y opresiones del patriarcado, que no solo es castrante con
las mujeres, sino también con los hombres, que dentro de la sociedad y la cultura son
criados para reprimirse y para lucirse frente a sus pares, sea cual sea la situacion, estén o

no conscientes y a favor de esta.

Beauvoir (1998) explica que no existira una liberacién real sino se destruye al
patriarcado. Instituciones aliadas de este sistema como las costumbres religiosas y la
educacién imponen restricciones que limitan el poder de la mujer y lo feminizado sobre
el universo. Hacia la liberacion es el nombre del tltimo capitulo de “El segundo sexo”,
dentro del cual la autora concibe que es necesaria la independencia econdmica; que las
luchas en contra de las desigualdades e injusticias deben ser colectivas, no individuales;
y que las restricciones que imponen las tradiciones culturales y los roles de género deben
ser abolidas para que mujeres, disidencias y hombres puedan vivir en una sociedad donde

ninguno sea oprimido. Recalca que los hombres son una construccion social al igual que

5 Hacerse ser. Realizar acciones en donde solo el cumplimiento de proyectos y fines que cada individuo
se propone lo hace existir.
6 Una vida sin proyectos. El individuo se queda como estaba, no trasciende.
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las mujeres y que nada de lo que le sucede al ser humano es natural (Beauvoir, 1998, pag.
326). El control de la natalidad, el tomar conciencia de la situacion de las mujeres, de las
disidencias, de las amas de casa, de las empleadas domésticas, de las trabajadoras
ambulantes, de las mujeres rurales y de las obreras, asi como su emancipacion econémica

e independencia interior, moral y mental, son las bases de la liberacion.

Por su parte, Silvia Federici (2004), en su texto “El Caliban y la bruja”, relata y
explica como en la transicion del feudalismo al capitalismo, la esfera de la produccion se
separa del proceso de reproducciéon de la vida, que se feminiza, se desvaloriza, se
invisibiliza y se prepara a la mujer a un nuevo tipo de disciplina social. En las fabricas,
poco a poco se va excluyendo a las mujeres y se masculiniza el trabajo, dejando a las
mujeres confinadas al mundo doméstico y a los hombres el poder del salario. El
patriarcado del salario es una politica que hace imposible que las mujeres tengan su propio
dinero, y cre6 las condiciones materiales para su sujecion y dependencia de los hombres
y para la apropiacién de su trabajo por parte de los trabajadores varones (Federici, 2004,
pag. 150). De esta manera, en el modo de produccion capitalista, la familia se convierte

en una institucién privada donde se forja la reproduccion de la fuerza de trabajo.

“Complemento del mercado, instrumento para la privatizacion de las
relaciones sociales y, sobre todo, para la propagaciéon de la disciplina

capitalista y la dominacion patriarcal” (Federici, 2004, pag. 149).

La nueva familia burguesa, funciona como un micro Estado o Iglesia, donde el
padre es el encargado (jefe) de disciplinar, supervisar y controlar a su esposa e hijos
(clases subordinadas). Aqui, la mujer empieza a ser excluida de los negocios familiares,

del espacio publico, y es confinada a la supervision del hogar.

Es importante mencionar tres cosas, la primera es que en la clase alta es la
propiedad lo que le da al marido poder sobre su esposa, mientras que en la clase obrera la
exclusion de las mujeres del salario es lo que les brinda superioridad a los maridos. En
este segundo escenarios, el matrimonio es una herramienta de apoyo para el trabajador,
donde la esposa le ayuda satisfaciendo sus necesidades fisicas, de cuidado y alimentacién
y dandole hijos, quienes, desde temprana edad, pueden empezar trabajar de manera
auxiliar; la segunda es que cuando la mujer trabajaba produciendo para el mercado, de
cuidadora 0 amamantando, era su esposo quien recibia su salario, teniendo derecho legal

sobre el salario de su esposa; y la tercera es que el trabajo que realiza la mujer al
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reproducir los cuidados y la crianza, no solo es invisibilizado o visto como una vocacion
natural, también es cooptado por la jerarquizacion capitalista donde las mujeres burguesas
delegan estos trabajos a las mujeres méas pobres, convirtiéndose el ambito doméstico en

un espacio poco productivo en lugar de ser visto como el centro de la vida social.

Por Gltimo, es necesario anotar que el patriarcado no aparece a partir del surgimiento del
capitalismo. De acuerdo a varias autoras, como la antropo6loga argentina Rita Segato y la
socidloga Maya Xinka Guatemalteca Lorena Cabnal, entre otras, la estructura patriarca
es mucho mas antigua, ya que la dominacién de los hombres sobre las mujeres es
conocida en la historia de la humanidad. Lo que sefialan estas autoras es la existencia de
un patriarcado muy antiguo (Segato, 2002) o de un “Patriarcado originario ancestral”
(Cabnal, 2006), que estaria ya presente en las estructuras sociales de las comunidades y
pueblos indigenas. Ambas autoras explican que es necesario desmitificar la idea de que
los pueblos indigenas son “naturalmente” buenos o “igualitarios”, sino que es necesario
comprender cdmo estas estructuras de dominacién de género existian antes de la llegada
de la colonizacién, cuéles eran sus particularidades y como se profundizan a través de la
violencia, con la llegada de la colonizacion y el surgimiento del capitalismo. Ambas
concuerdan en que esta estructura patriarcal se vuelve mucho méas cruenta a partir de la

conquista.

1.2 Sexo y Género: Deconstruyendo Conceptos

En las Gltimas cuatro décadas, las categorias de sexo y género han planteado
intensas discusiones interdisciplinarias dentro de la psicologia, la sociologia, la
antropologia, la historia, la biologia, el lenguaje y el derecho. El término “sexo” seglin el
diccionario de la Real Academia Espafiola (RAE) proviene del latin “sexus ” que significa
condicién organica, masculina o femenina, de los animales y las plantas. Entre otros
significados, se refiere ademas al conjunto de seres que pertenecen a un mismo Sexo
(masculino o femenino); a las relaciones sexuales como actos que ejecutan dos 0 mas
seres; y a los drganos sexuales concernientes a la condicion bioldgica de hombres y
mujeres (RAE, 2020). Es decir, el sexo corresponde, de acuerdo a esta definicion, a los
atributos fisicos, anatdmicos, bioldgicos y fisioldgicos que caracterizan a hombres y

mujeres, por ende, el sexo seria una condicion natural, es decir, que se nace con ella.
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La Organizacion Mundial de la Salud (OMS) sostiene que el sexo son las
caracteristicas biologicas que definen y diferencian a los seres humanos como hombre o
mujer, pero no son mutuamente excluyentes, dado que existen personas intersexuales que
poseen ambos (OMS, 2018). Por lo tanto, el sexo no es tan simple como la fachada sexual
que se posee, se trata de un terreno muy amplio, aunque a veces se tienda a su
simplificacion. En la actualidad, se cuenta con una serie de &mbitos que definen al sexo:
la definicion que cada persona hace segun su identidad sexual, es decir, la conciencia de
pertenencia a uno u otro sexo; el sexo genético, determinado por los cromosomas XX,
XY o XXY; el sexo gonadal, esto es, ovarios o testiculos; el sexo genital, es decir, aparato
reproductor femenino o masculino; el sexo hormonal, que determina la apariencia sexual;
el sexo legal, en el que se aparece registrado (varon o mujer) en los cuerpos juridicos
como registros civiles, censos u otros; y el sexo psicosocial, que corresponde al
comportamiento sexual y de sus relaciones con quienes le rodean (Martinez, 2010, pag.
10).

En cuanto al concepto de género segun la RAE (2020), éste procede del latin

’

“genus, generis”, que hace referencia al conjunto de seres que tienen una o varias
caracteristicas comunes, biolégicamente como la clasificacion que agrupa a especies que
tienen las mismas o similares caracteristicas, y en esas perspectivas se incluyen los

géneros masculino y femenino (RAE, 2020).

El género, en suma, es una categoria de estudio en disciplinas como la psicologia,
la sociologia, la antropologia, la historia o en cualquier otra area del conocimiento, que
permite revelar representaciones, concepciones, ideas, normas, 0 comportamientos que
se construyen socialmente como “naturales” y que, como tal, se atribuyen a las diferencias
biologicas de los dos sexos, de ahi que los “estudios de género” observen los aspectos
sociales y culturales construidos desde las diferencias sexuales en un lugar geografico o

momento historico (Martinez, 2010, pag. 11).

Estos planteamientos que vinculan al género con la biologia entran en
contradiccion con las proposiciones de varias estudiosas de estos temas, entre las mas
destacadas: Gayle Rubin, Judith Butler, Rita Segato, Pierre Bourdieu o Simone de
Beauvoir, quienes rechazan la determinacion bioldgica al admitir, por ejemplo, que el

cuerpo femenino no determina nuestra conducta, que, en resumen, “no se nace mujer, se
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llega a serlo” (De Bouveoir, 1998). Desde estas autoras, se entiende al sexo como

bioldgico y al género como social.

Segun la antropdloga y activista Gayle Rubin, el género resulta ser el “conjunto
de disposiciones mediante las cuales una sociedad transforma la sexualidad biol6gica en
productos de actividad humana” (Martinez, 2010, pag. 11). Por lo tanto, el sexo puede ser
visto como una dimension biologica estatica e invariable, derivada de las diferencias
anatomicas entre hombres y mujeres; mientras que el género resulta ser la interpretacion
de dicho cuerpo sexuado. Dicho género se establece entonces mediante una construccién
cultural en la que las disposiciones sociales (como lo son la asignacion de roles
especificos y las normas de interaccion entre los sexos) brindan un significado del ser
hombre o mujer a través de la historia (Martinez, 2010, pag. 12). Es por esto que, como
asegura Pierre Bourdieu, la concepcion de lo masculino y lo femenino no es universal,
pues varia segun una realidad cultural e histoérica, una diversidad de procesos simbdlicos

por medio de los cuales incorporamos esquemas y formas de pensamiento (Melo, 2006).

La OMS (2018), por su parte, plantea que la sexualidad es un aspecto central del
ser humano que esta presente a lo largo de su vida. Abarca el sexo, las identidades y los
roles de género, la orientacion sexual, el erotismo, el placer, la intimidad y la
reproduccion. Se siente y se expresa a traveés de pensamientos, fantasias, deseos,
creencias, actitudes, valores, comportamientos, practicas, roles y relaciones. Si bien la
sexualidad puede incluir todas estas dimensiones, no todas ellas se experimentan o
expresan siempre. La sexualidad esté influida por la interaccion de factores bioldgicos,
psicoldgicos, sociales, econdémicos, politicos, culturales, éticos, legales, histdricos,

religiosos y espirituales (OMS, 2018).

Documentos anteriores de la misma organizacion (1975) indican que la sexualidad
es parte integral de hombres, mujeres, nifios y nifias, como una necesidad basica y
fundamental de todo ser humano y que como tal no puede ser separada de otros aspectos
de la vida. Por consiguiente, no se debe ver a la sexualidad solamente como equivalente
al coito, ni es la totalidad de la vida erética de un hombre o una mujer. Es mucho mas
gue eso, es una condicién del ser humano, es la energia que motiva la busqueda del amor,
del contacto, de la intimidad que se expresa en la manera de sentir, de moverse, de tocar
y ser tocados, por lo que influye en los pensamientos, sentimientos, acciones e

interacciones, y en esa medida, en la salud mental y fisica de una persona.
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El caracter histérico de la sexualidad brinda al ser humano la capacidad de
transformarse en sus multiples realidades sociales. La procedencia y el territorio, se
convierten en aspectos significativos dentro de su construccion, alejandola asi de
realidades universales, de las que incluso el sexo como entidad biologica “invariable” y
la genitalidad como relacion sexual entre los genitales femeninos y masculinos, también

cambia.

El conjunto de aspectos psicoldgicos y afectivos que influyen en una atraccion
sexual y romantica es lo que Illamamos orientacion sexual, y de acuerdo al tipo de
orientacion por el que optan o descubren las personas, hablamos hoy en dia de
heterosexualidad, homosexualidad, bisexualidad, pansexualidad, transexualidad,
intersexualidad, ser no binario, asexualidad y queer. La heterosexualidad ha sido la
orientacion impuesta por excelencia; pero la multiplicidad de atracciones erdticas y
préacticas sexuales que pueden presentarse en las personas, nos permite hablar hoy en dia

de orientaciones sexuales diversas y no permanentes.

El término “identidad sexual” implica el reconocimiento que cada persona tiene
de si, refiriéndose al sexo, al género y a la orientacion sexual; es el acervo de experiencias
e ideas que una persona desarrolla en su vida en relacion a su sexualidad y cémo se piensa
a si misma, independientemente de la apariencia fisica que tenga. Las identidades
heterosexual, homosexual, bisexual, transexual o cualquier otra forma de construir
identidad sexual propia en la diversidad cultural, son ejemplos de identidad sexual (OMS,
2018).

Retomando la posicion y palabras de Simone de Beauvoir (1998), la autora abre
un espacio de discusién y cuestionamiento no solo para plantear la interpretacion de la
igualdad y la diferencia sexual, sino también sobre la determinacion o no de lo biolégico
sobre lo social en el anélisis de género y su trascendencia en la identidad. Dado que, al
rechazar la determinacion bioldgica en la identidad de género, esta Gltima se construiria
continuamente como identidad cambiante, lo que nos brinda la posibilidad de definirnos
a nosotros mismos. De tal manera que la no determinacion bioldgica denota un constante

proceso de construccion de género.

En conclusion, la identidad sexual responde a la realidad a través de la cual nos
vemos fisicamente; mientras que la identidad de género, al conjunto de factores sociales

y culturales que nos permiten asumirnos y sentirnos como hombres o mujeres
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relacionados con una orientacion sexual que nos inclina a desear sexual y afectivamente
auno, otro o todos los sexos y géneros existentes (Martinez, 2010, pag. 21). Estos factores
se estructuran como elementos fundamentales dentro de la comprension de la sexualidad
humana, asi como en la diversidad de formas en que esta se presenta, superando asi el
supuesto binario tradicionalmente asumido para la explicacion del sexo y el género
(Martinez, 2010, pag. 21).

Nuevamente, respecto al tema del sexo bioldgico, es importante explicar que,
dentro de la cultura occidental, moderna, de herencia judeo cristiana, se sostiene que
Unicamente existen dos sexos: hombre y mujer. Esto se ve representado no solamente en
las leyes sobre la familia, la intimidad humana, o, por ejemplo, donde se indica que
personas del mismo sexo no pueden contraer matrimonio entre si, sino también en el
lenguaje, que rechaza otras posibilidades para describir a las identidades y a los cuerpos

no binarios.

Sin embargo, cabe recalcar que, si el Estado y el sistema legal tienen interés en
mantener un sistema sexual de dos partes, estan excluyendo a una gran cantidad de
personas. De acuerdo a la bidloga Anne Fausto Sterling existen -al menos- cinco sexos
(Fausto-Sterling, 1993). Los hermafroditas, que poseen un testiculo y un ovario, los vasos
productores de esperma y oOvulos; los pseudohermafroditas masculinos (merms), que
tienen testiculos y algunos aspectos de los genitales femeninos, pero sin ovarios; y las
pseudohermafroditas femeninas (ferms), que tienen ovarios y algunos aspectos de los
genitales masculinos, pero carecen de testiculos (Fausto-Sterling, 1993). Pero, aun asi,
podemos considerar al sexo como algo extenso e infinitamente maleable que desafia las

restricciones de incluso las cinco categorias antes mencionadas.

Los pseudohermafroditas poseen el maquillaje cromosdémico habitual masculino
(XY) o femenino (XX). Pero sus genitales externos y sus caracteristicas sexuales
secundarias no coinciden con sus cromosomas. Por ejemplo, los merms tienen testiculos
y cromosomas XY, pero también tienen una vagina y un clitoris, y en la pubertad pueden
desarrollar senos, sin embargo, no menstrdan, y, por otro lado, los ferms tienen ovarios,
cromosomas XX y a veces un utero, pero también tienen genitales externos masculinos,
y en la pubertad pueden desarrollar barbas, voces profundas y penes de tamafio adulto
(Fausto-Sterling, 1993).
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La Dra. Sterling ha documentado durante décadas de estudio, como en muchos
casos, los médicos -a menudo por pedido de los padres- intervienen en el desarrollo de
los cuerpos intersexuales desde el momento del nacimiento. Varios bebés inician un
programa de tratamiento hormonal y quirargico que silenciosamente los introduce en una
sociedad como hombres o mujeres, reflejando el deseo de que las personas puedan encajar

tanto fisica como psicolégicamente.

Por més que la intersexualidad sea tratada como un tema tabu, no es algo nuevo.
Desde relatos biblicos, pensamientos griegos, hasta en leyes judias, los cuerpos
intersexuales son tomados en cuenta. Pero aun asi se ven obligados a elegir un rol de
género establecido. La pena por la transgresion generalmente es el rechazo o la exclusion,

pero inclusive hasta el siglo XV1I1 fue la muerte.

El sistema legal en la actualidad, en general, requiere que, para acceder a cualquier
derecho o para realizar cualquier deber como ciudadanos, los recién nacidos deben ser
registrados como hombre o mujer. En paises como Estados Unidos es permitido que un
adulto cambie de sexo en su registro de nacimiento solamente si un médico da fe de haber
realizado la cirugia adecuada. Pero “The New York Academy of Sciences” en 1966
(Fausto-Sterling, 1993) argument6 que, a pesar de alteraciones quirurgicas, el sexo
cromosomico sigue siendo el mismo. Asi también han existido autores como el urélogo
Hugh H. Young de la Universidad “Johns Hopkins” (Fausto-Sterling, 1993), que mira la
intersexualidad como un proceso de descubrimiento de uno mismo; y autores como los
fisicos Christopher J. Dewhurst y Ronald R. Gordon, que escribieron “Los desérdenes de
la intersexualidad” (Fausto-Sterling, 1993), la ven como una abominacion que condena a

un recién nacido a vivir trastornado y en la soledad.

El dogma cientifico se ha aferrado a la suposicion de que sin atencion médica los
hermafroditas estan condenados a una vida de miseria. Esta condena no solo se ve en el
campo de la medicina y la academia, también en los sistemas de leyes y politicas que
conducen a la represion de la complejidad de la intersexualidad. Algo que demuestra que
el discurso cientifico esta necesariamente atravesado por el ejercicio del poder de los

grupos dominantes en una determinada época.

Asi, el tratamiento de la intersexualidad en la actualidad es un buen ejemplo de lo
que devela la teoria del biopoder de Michel Foucault (en la que se profundizard mas

adelante), que afirma como la sociedad ejerce poder sobre el cuerpo de los individuos.
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Los estudios en bioquimica, embriologia, endocrinologia, psicologia y cirugia han
permitido a los médicos controlar el sexo del cuerpo humano. Este interés de las ciencias
en el manejo de la intersexualidad surge del “deseo” de liberar a las personas del dolor y
la confusion al momento de querer involucrarse en una cultura dividida en dos sexos, en
la que las personas pueden realizar su mayor potencial de felicidad y productividad
solamente si son, o bien hombre, o bien mujer. Visto desde ese punto, la medicina hace
una “gran labor”. Pero, desde otro punto, a estos procesos se los puede leer como distintos
métodos de disciplinamiento. La necesidad de clasificar es una respuesta cultural para
mantener claras las distinciones: lo que es normal y anormal, lo bueno y lo malo, lo
correcto y lo incorrecto. Los cuerpos intersexuales desvanecen las diferencias y unen a
los opuestos. Por lo tanto, la clasificacion desecha cuerpos en lugar de preservarlos. Es
por esto que la ciencia, mas alla de enfocarse en el sentir de estos cuerpos, se ha enfocado
en el desarrollo de distintos tipos de intervenciones. Por lo que es importante un analisis
mas profundo y sofisticado acerca de la socializacion entre y con los intersexuales. Con
el fin de generar espacios seguros donde padres, madres, hijos e hijas puedan mostrarle a
la sociedad quiénes son realmente sin someterse a procesos de castracion y asi crear una
sociedad en la que la sexualidad sea algo para celebrar por sus sutilezas y no algo a lo que

temer o ridiculizar.

La sexualidad, y cualquiera de sus manifestaciones, ha sido limitada a una
explicacion bioldgica, dejando de lado los significados que ofrecen los sistemas sociales
y culturales a la misma, y que la hacen diversa en sus manifestaciones conforme al

contexto en el que se encuentre.

Es necesario aclarar que lo masculino y lo femenino no estan estrictamente ligados
al sexo bioldgico con el que se nace, se trata de un conjunto de valores atribuidos por la
sociedad. Una vez mas se hace hincapié en la forma binaria en que el mundo social ha
sido organizado, las caracteristicas bioldgicas han sido incorporadas a la estructuracion
del mundo y justamente es la biologia la que permite la perpetuacion de su estatus de
naturaleza. Este discurso o saber bioldgico, como se menciono antes, en el campo de la
medicina y la psicologia, ha orientado a estas disciplinas a explicar y ubicar las
orientaciones sexuales diversas dentro de categorias patologicas presentes en sus

manuales y disposiciones diagndsticas.
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Martinez (2010) nos relata que la palabra homosexual nace dentro de un marco
clinico en el que las identidades sexuales diversas se entienden como una psicopatologia
Unica que debe ser curada y eliminada. Michel Foucault (2007) explica, en este sentido,
que el término homosexual se creo a finales del siglo XIX cuando la sexualidad pasé de
ser un asunto sustancialmente moral y filoséfico a ser una preocupacion médica. Con
dicho término se buscaba hablar de un tipo de sujetos que poseian una naturaleza
particular, a diferencia de denominaciones anteriores como la de sodomia que se referian
mAas a una practica que a una manera de ser. En 1886, el psiquiatra Von Krafft Ebing, en
su libro “Psicopatia sexuales”, incluyo la homosexualidad como una "perversion sexual™,
atribuyéndole un origen hereditario. Este, precisamente, es uno de los casos en los que
psicdlogos y psiquiatras asumieron la misma postura asegurando que la homosexualidad,

por ser una patologia, debia ser tratada para ser curada (Martinez, 2010, pag. 23).

Lo que hace 100 afios, en los estudios sobre la histeria’ era claro y preciso en
relacion a lo masculino y femenino, en la actualidad lo es menos. La division tan mentada
entre rasgos fuertes, activos, y racionales atribuibles a las caracteristicas masculinas, y
rasgos débiles, pasivos e irracionales atribuidos a la condicion de la femineidad (todavia
aceptado por algunos), ahora es cuestionable para la teoria psicoanalitica. Es por esto que
la psicologia en general se ha encontrado en la obligacion de deconstruir aparentes
discursos verdaderos para la evolucion, especialmente en el estudio de la sexualidad

humana y orientaciones sexuales diversas.

No obstante, hasta la década de 1970 estas orientaciones sexuales eran
consideradas trastornos mentales. Solo hasta 1973, la Asociacion Americana de
Psicologia (APA) decidi6 rechazar esta categorizacion discriminatoria. Sin embargo, no
es sino hasta 1990 que la Organizacién Mundial de la Salud llega a la misma conclusion
(Martinez, 2010, pag. 25). A pesar de esto, aun se encuentran oposiciones dentro del
gremio de la medicina, de la iglesia, de la psicologia, de las escuelas, e incluso en el
imaginario del ciudadano comun, en donde las orientaciones homosexuales, bisexuales,
trans o queer, son consideradas como una patologia humana o como un trastorno mental
que puede ser tratado mediante terapia reparativa, tratamientos hormonales, terapia

psicoanalitica, tratamientos médicos, cirugia cerebral, terapias religiosas y morales, que

7 Neurosis asociada, en un principio, tnicamente a mujeres. De ahi su nombre derivado de Hystero
(Utero, matriz).
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lastimosamente hasta el dia de hoy siguen siendo aplicadas en lugares donde el desarrollo,

la evolucion, la empatia y el conocimiento correcto de estas disidencias no ha llegado.

Es por esto que el salto de la sociologia y la filosofia al modelo de construccién
social y cultural de la sexualidad permite alejarse del determinismo biol6gico para su
interpretacion, y brinda comprension particularizada, no general, de la misma,
considerando las complejidades de los discursos sexuales y su variacion determinada por

contextos culturales diferenciados.

Es asi que la filsofa contemporanea Judith Butler sostiene que nuestro género,
aquello que nos define como hombre-masculino o0 mujer-femenino, no es mas que una
construccidn social, que no esta determinada desde nuestro nacimiento, sino que nos han
ensefiado a comportarnos y ser segun los roles de género. Su intencion es rebatir los
planteamientos que presuponen los limites y la correccion del género, y que limitan su
significado a las concepciones generalmente aceptadas de masculinidad y femineidad.
Reflexionando sobre las maneras en las que opera la hegemonia heterosexual para
modelar cuestiones sexuales y politicas (Butler, 2002, pag. 14). Hemos aprendido a ser
hombres y mujeres en un contexto cultural y educativo que tiene como norma la
heterosexualidad, y que todo aquello que salga de esa norma, esta excluido. Butler (2002)
define que no tenemos por qué percibirnos obligatoriamente de forma binaria. Es decir,
de la misma manera que construimos el género, podemos deconstruirlo yendo mas alla

de sus limitaciones.

El género no es un hecho natural, y no hay que encajar nuestra identidad en esas
dos categorias de hombre o mujer, como tampoco hay que definir nuestra orientacion
sexual en funcion del esquema hetero-homo. Desde pequefios nos inculcan que el hombre
es heterosexual y que la mujer es heterosexual, y que su objetivo es reproducirse y
mantenerse en la monogamia. Los discursos sobre las diferencias de cada uno de los sexos
se internalizan en el individuo y moldean no solamente su manera de pensar sino también
su cuerpo. Las caracteristicas de lo masculino y lo femenino son normativas, pues tienen

que ver con ideales regulatorios.

El sexo no solo funciona como norma, sino que es parte de una practica reguladora
que produce los cuerpos que gobierna, en otras palabras, su fuerza reguladora se
manifiesta como una especie de poder productivo que demarca, circunscribe y diferencia

los cuerpos que controla. El sexo es una construccion ideal que se materializa
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obligatoriamente a traves del tiempo y moldea los cuerpos de los individuos (Butler, 2002,
pag. 18). Pero Butler va mas alla, e impulsa a romper con la norma, en tanto que todo lo
que se sale de la norma es incobmodo para la sociedad, por tanto, es necesario entender
que la heteronorma no es el Unico modelo que debemos seguir. Hay mujeres masculinas
u homosexuales y hay hombres femeninos u homosexuales o bisexuales, etc. En este
sentido, no hay por qué continuar con patrones tradicionales, ortodoxos o anticuados.
Desde esta posicion, Butler (2002) se pregunta por qué existe una respuesta tan agresiva
ante un hombre vestido de mujer o una mujer vestida de hombre, en algunas personas,

hasta el punto de discriminar o violentar a un cuerpo trans por no aceptar lo diferente.

“Consideramos primero que la diferencia sexual se invoca frecuentemente
como una cuestién de diferencias materiales. Sin embargo, la diferencia
sexual nunca es sencillamente una funcién de diferencias materiales que no
estén de algun modo marcadas y formadas por las practicas discursivas”
(Butler, 2002, pag. 17).

Desde este punto de vista, Butler (2002), también se pregunta por qué debemos
crear caminos hacia la normalizacion: basta de hacer esfuerzos de aceptacion. Defiende
el respeto, pero cree que no debemos normalizar el hecho de que una persona que ha
nacido mujer, pero se identifica como hombre, deba categorizarse como lesbiana, o gay,
0 bisexual, o trans, esas son etiquetas cargadas de prejuicios que nos debemos replantear.
La filésofa menciona que podemos hablar de romper con el binarismo y las etiquetas,
desnaturalizar las ideas de hombre, mujer y disidencias, para romper con un sistema

opresor gue nos cataloga o encasilla.

En su trabajo interdisciplinario, Butler incorpora influencias de la filosofia del
lenguaje, asi como postestructuralistas y del psicoandlisis, para poder desafiar a la “matriz
heterosexual” realizando un cambio de paradigma en el plano filosofico y lingiiistico
(Butler, 2007, pag. 39). A través de estas influencias, el lenguaje deja de ser entendido
como un medio que permite representar la realidad y pasa a ser visto como coextensivo y
cocreador de la realidad. Para esto, Butler (2002) retoma la teoria de los “Actos del habla”
del filésofo y lingiiista John Austin, quien, en su libro “Cémo hacer cosas con palabras”,
distingue dos tipos de enunciados: los constatativos, que son descripciones susceptibles
de ser verdaderas o falsas; y los “performativos” o realizativos, cuya particularidad

consiste en que, en las circunstancias apropiadas, expresar la accion es realizarla.
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Empleando las palabras de la fildsofa, el genero es una transformacion y actividad, una
accion constante y que repetimos diariamente. EI género es un rol que adquiere
naturalidad en la medida de que este acto se repite. Los cuerpos no son estaticos, son

nuestras acciones las que crean el género (Butler, 2002, pag. 18).

Por otra parte, hablando de lo performativo, para que algo lo sea tiene que producir
una serie de efectos. Lo performativo debe entenderse como un “acto” singular y
deliberado, si no, antes bien, como la préactica reiterativa y referencial mediante la cual el
discurso produce los efectos que nombra (Butler, 2002, pag. 18). El lenguaje y el
comportamiento consolidan lo que es un hombre y una mujer, pero, nadie es un genero
desde el inicio. Hay poderes institucionales y concepciones socio-culturales que buscan
una “normalizacidn”, y practicas informales, como el acoso y el rechazo a lo diferente a
lo que no es “normal”, para tratar de mantener los roles binarios de género respecto al
sexo. Estas normas que implican los roles son custodiadas por la sociedad y sus

tradiciones.

En conclusion, la identidad sexual es una realidad social. Cuando la sociedad
puede interpretar un cuerpo, es decir, definir, por ejemplo, si es hombre, de 30 afos,
mestizo, la sociedad se siente comoda con eso, pero cuando no logra interpretar un cuerpo,
si es hombre o mujer, de donde viene, etc., a la sociedad le causa conflicto ese cuerpo que
le pone en crisis y se siente amenazada. La identidad no es un acto solo del habla, es un
acto performéatico. Como Butler ya lo menciona, esto tiene que ver con conceptos como
la eficiencia, en una palabra, el rendimiento. Es algo cotidiano y para uno mismo, algo

que vas produciendo en tu mundo interior y que también habita en el mundo exterior.

1.3 Discursos de Poder: Una Construccion Social y Sexual

Para entender mejor el origen de las discursividades a lo largo de los Gltimos
siglos, que han forjado el mundo como lo conocemos, el filésofo, socidlogo, historiador
y psicologo francés Michel Foucault, en varios de sus escritos, analiza y toma los modelos
de disciplinamiento social y los amplia al estudio de los aspectos sociales y empatiza con
los seres que se mueven en los margenes de la sociedad. Sus estudios de los sistemas del

poder parten de analisis de las carceles, hospitales y escuelas. En este sentido, para la
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presente investigacion, se va a utilizar su texto “Historia de la sexualidad 1: la voluntad

del saber”, ademés de mencionar otras de sus importantes obras.

Foucault (2002) relaciona el poder con el saber, explicando que un grupo de poder
establece qué es la verdad, sin embargo, no existe una verdad absoluta. Para estudiar la
verdad, se enfoca en el saber, entendiéndolo como lo que un grupo de gente comparte y
decide que es la verdad, y que, a su vez, define categorias como lo correcto y lo incorrecto,
la bondad y la maldad, lo normal y lo patoldgico. A través de esta verdad, el poder
disciplinario controla la voluntad y el pensamiento en un proceso que lo nombran como
“normalizacion”. Normalizar implica enumerar y controlar a los individuos para que

cumplan su rol dentro del cuerpo social (Foucault, 2002).

Tal como expresa el autor francés, las practicas sociales crean un lenguaje, y el
lenguaje define el discurso. Un discurso alude a cualquier cosa escrita o dicha
perteneciente a un area de saber técnico, provisto de un saber especifico. Por ejemplo, el
discurso sobre la locura, empleado por la medicina, marca a aquella como anormal.
Definir lo anormal, por lo tanto, es definir la normalidad. Asi, socialmente se empieza a

excluir a los anormales (Foucault, 1968).

En este sentido, el poder afirma que la heterosexualidad es lo normal, y, por ende,
la homosexualidad anormal. A través de la anormalidad se establecen las relaciones de
poder en una sociedad. La persona normal tiene poder sobre la persona anormal. Normal
es lo que hay gue hacer, lo que una sociedad considera como propio, lo que la sociedad
espera. En una palabra, lo que el poder espera. Quienes ponen los limites de la normalidad

producen una relacion de poder, ellos son quienes ordenan, clasifican y controlan.

En palabras de Foucault (1980), el capitalismo se perpetla gracias al ejercicio de
poderes que se encuentran presentes en todo cuerpo social, a lo que llama micropoderes
(Foucault, 1980). El poder, en este caso, no pasa por el enfrentamiento entre dominantes
y dominados, el poder esté presente en cada parte del entramado social. EIl Estado y ciertos
grupos sociales hacen uso del poder, pero el poder se ejerce de manera sutil en
instituciones, espacios de trabajo, organizaciones politicas, familia, medios de
comunicacion y lazos intimos. Una sociedad de control es donde mentes y cuerpos
disciplinados puede garantizar la productividad, la aceptacion de las normas y el

pensamiento metodico requeridos por el capitalismo (Foucault, 1980). En este modo de
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produccion lo que importa es lo biopolitico®: tratar de que los cerebros se autorregulen,
es decir, se autocontrolen. La biopolitica genera que el Estado y teorias econémicas
ocupen las capacidades bioldgicas e intelectuales de los individuos, convirtiendo a la
sociedad en un mercado. La biopolitica funciona para que cada individuo cumpla su rol
dentro de la industria, aplicando, entre otras cosas, controles sobre la natalidad, la
mortalidad, las migraciones, la higiene, ademas de censos, vacunas y programas

sanitarios (Foucault, 1980).

Es importante sefialar que la familia heteronormada se adecta a la produccion
capitalista. Por eso, uno de los objetivos del biopoder® es la gestion total de la vida, gestion
en la cual el mercado es el verdadero regulador de la vida (Foucault, 1980).

En el primer volumen de la “Historia de la sexualidad” Foucault (2007), pretende
explicar cbmo se da la genealogia de la sexualidad en nuestra cultura. Relacionando al
sexo con la busqueda que todos tenemos de la verdad, como el sexo nos delimita como
personas y a nuestra identidad. Dado que el sexo u orientacion sexual nos define, asi
definira nuestro privilegio, nuestro poder en la sociedad y nuestro lugar a la vista de la
normalidad (Foucault, 2007, pags. 17-20). En este texto se reconstruye y describe los
cambios que se dan entre el siglo XVI, XVII y XV que determinaran el comportamiento

y el pensamiento que tenemos alrededor de la sexualidad hasta el dia de hoy.

En la transicién del siglo XV1 al siglo XV11, el poder es el monéarquico o juridico,
imponiendo leyes represivas en torno a la sexualidad, funcionando como una condena de
desaparicion, afirmando su inexistencia, y por ende reproduciendo un discurso de que,
sobre aquello, sobre la sexualidad, no hay nada que ver, ni qué decir, ni qué aprender
(Foucault, 2007, pag. 10). El lenguaje es uno de los moviles principales de esta

prohibicion, bajo el cual el mutismo y la censura empiezan a forjase como algo natural.

“A partir de la edad clasica, la represion ha sido, por cierto, el modo
fundamental de relacion entre poder, saber y sexualidad, no es posible
liberarse sino a un precio considerable: haria falta nada menos que una
transgresion de las leyes, una anulacién de las prohibiciones, una irrupcion

de la palabra, una restitucion del placer a lo real y toda una nueva economia

8 Implementacién de acciones politicas sobre la vida, en cuerpos y poblaciones.
9 Se trata de un poder que asegura la preservacion de los seres vivientes.
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en los mecanismos del poder; pues el menor fragmento de verdad esta

sujeto a una condicion politica” (Foucault, 2007, pag. 11).

La edad de la represion en el siglo XV1I tiene un tinte historico y politico, pues es
en este momento que se empieza a desarrollar a la par el capitalismo, forjado por
burguesia que, mientras va forjando su poder, va definiendo sus propios discursos y
acciones alrededor de la sexualidad. De esta forma, empieza a generar una represion
rigurosa a la sexualidad para que, por consecuencia, se dé, en cambio, una dedicacion
completa de energia al trabajo, debido a que se trata de una época en la que se explota
sistematicamente la fuerza de trabajo, reduciendo los placeres para priorizar la
reproduccion (Foucault, 2007, pag. 12). Credndose asi una economia de los intereses
discursivos, no solo frente a la sexualidad, sino también adaptando las dindmicas de vida

al nuevo modo de produccion.

En el siglo XVII también empieza a surgir el movimiento religioso y moral
denominado “puritanismo”. A partir de estos antecedentes, muy practicos para el sistema,
se va dando una gran represion sexual en la poblacion. Que, conjuntamente, con el
desarrollo del cristianismo, empieza el cuestionamiento sobre la sexualidad para
determinar qué tan débiles o fuertes somos frente a las tentaciones y también por qué se
otorga cada vez mas importancia a la penitencia y a todas las insinuaciones de la carne
(Foucault, 2007, pag. 27). De las tentaciones y su contencion, el cristianismo nos brinda
la “confesion”, que al inicio solamente era obligatoria para los monjes, pero a partir del
siglo XV 11 lo empieza a ser para todos. Pero lo importante, sin duda, es que esa obligacion
hay sido fijada al menos como punto ideal para todo buen cristiano. Para que asi el deseo

no quede solo en pensamiento, sino en discurso (Foucault, 2007, pag. 29).

El autor explica que, asi como hay prohibiciones “negativas”, también existen
prohibiciones “positivas”, que se instalan de manera mdas neutral, sin ordenes, que
resultan mas eficaces, porque son modalidades de control que va mas alla del aparato del
estado, ejerciéndose desde y sobre la poblacién. Instituciones como escuelas, colegios,
cuarteles, hospitales, etc., son sitios que imponen disciplina y establecen en todos los
ambitos lo que es normal, pero para esto, estos aparatos a su vez decretan lo que es
anormal. Quienes se alejen de la norma son castigados y asi se aplica este estandar
positivo de la norma que “normaliza”, siendo éste un proceso de normalizacion, donde se

naturaliza por medio de la repeticion. Para Foucault (2007), esto es ejercer el maximo
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control social con la menor cantidad de fuerza, debido a que la norma se asimila
gradualmente por el propio ser social. Indicando que, si se desvia de ella, més alla de ser
un acto ilegal, seria un acto anormal. En el siglo VXIII el sexo llega a ser asunto de
“policia” (Foucault, 2007, pag. 34).

Con el pasar del tiempo, la ciencia es quien ahora se interesa por el saber y la
verdad a través de los cuerpos, y son los doctores y psiquiatras quienes pasan a tener el
rol de escuchar las confesiones en sus consultorios, y lo confesado se descifra como
sintomas y sindromes, indicando una nueva forma de pensar donde el sexo es algo que
puede enfermar y se puede curar. Para Foucault (2007), estos discursos, saberes y
disciplinas que delimitan y analizan a la sexualidad en suefios, en los primeros afios de la
infancia, detras de la locura, entre otras formas, invaden a los cuerpos con discursos de
poder, es por esto que con esta obra pretende realizar una historia y esclarecer el origen
de lo que en la actualidad conocemos, vivimos y entendemos como reglas y normas

naturales de la vida (Foucault, 2007, pag. 37).

Investigar acerca de la sexualidad, el sexo y el género y sus distintas concepciones
desde una mirada social, es importante para comprender los muy diversos caminos en la
construccién de la identidad de una persona, pero es ademas indispensable comprender
que la identidad sexogenérica es tan solo un aspecto de la identidad de una persona. La
identidad étnica es también un elemento fundamental y fuente de muchos debates en las

ultimas décadas.

En esta tesis, nos hemos interesado por conocer el proceso de autoidentificacion
sexogenérica de personas pertenecientes a comunidades amazoOnicas que se
autoidentifican como indigenas. Es decir, nos hemos interesado por conocer, desde sus
propios relatos, cual ha sido su camino, su transitar, hasta llegar a identificarse como
“trans”, “lesbiana”, o “gay”. Si bien hoy en dia se ha iniciado un proceso de visibilizacion
de las denominadas ““disidencias sexo-genéricas™ en grupos indigenas, en el campo de la
lucha politica por el reconocimiento, los estudios sobre homosexualidad y transgenerismo
en este sentido son escasos, lo que dificulta la comprension de las multiples concepciones

y construcciones que existen dentro del imaginario de las comunidades originarias.

En el Ecuador, en el contexto de las marchas multitudinarias de la década anterior,
en contra del extractivismo, y en conmemoracion a las luchas homosexuales en el mes de

junio, desde el afio 2017, noté la presencia de cuerpos disidentes indigenas, en su mayoria,
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indigenas de la sierra, mujeres trans con anaco, huallcas, joyas y maquillaje; y también a
chicos vistiendo el atuendo guerrero del kichwa amazénico, con banderas LGBTTIQ+
pintadas en su rostro y en su pecho. En distintas paginas de colectivos de periodismo y

arte comunitario e independiente como “Maricas de Bolivia”!, “Guayaqueer”*!, “Nueva

9912 9513

Coccinelle”?, “Pachaqueer”®®, “Red comunitaria Trans del Ecuador”!* entre otros
espacios, los ponentes para los conversatorios, son, cada vez mas, disidencias de pueblos

originarios y nacionalidades indigenas.

10 https://www.facebook.com/movimientomaricasbolivia

1 https://www.facebook.com/guayaqueer

12 https://www.facebook.com/NuevaCoccinelle

13 https://www.facebook.com/pachaqueer

1% https://www.facebook.com/RedComunitariaTransdeEcuador
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I1. COMUNIDADES, PUEBLOS Y NACIONALIDADES:
ALMA, CUERPO Y FORTALEZA

El universo existe; la vida existe; la sociedad existe, solamente mientras haya
contacto y mezcla adecuada entre cosas que son diferentes entre si.

Joanna Overing.

Diario de estudios Latinoamericanos: Antropologia amazénica.

En la Amazonia ecuatoriana viven 14 nacionalidades: Shuar, Achuar, Shiwiar,
Awa, Secoya, Sapara, Kichwa, Cofan, Huaorani, Andoa, Epera, Chachi, Tsachilay Siona.
Las nacionalidades son un conjunto de pueblos milenarios, anteriores y constitutivos del
Estado ecuatoriano. Tienen una identidad histérica, idioma, cultura comun, y territorios

con su propia organizacion social econémica, juridica y politica.

En la actualidad, el extractivismo minero y petrolero, y desde hace muchas
décadas, los procesos de colonizacién y cristianizacién tardios, las esta poniendo en
peligro. Por lo que a partir de los afios setenta, para exigir derechos y respeto por sus
tierras y cultura se forman distintas organizaciones de las cuales la Confederacion de
Nacionalidades Indigenas del Ecuador (CONAIE) es ahora la mas importante, ya que
agrupa a nacionalidades, pueblos, comunidades y centro/asociaciones indigenas del pais.
La Confederacion de Nacionalidades Indigenas de la Amazonia Ecuatoriana
(CONFENIAE) rige en la region amazonica, la ECUARUNARI en la Sierra y la
CONAICE en la Costa.

Las nacionalidades amazonicas no tienen un relato histérico, a la manera como lo
concibe el mundo occidental académico. Para ellas la sucesion de los hechos no se realiza
mediante procedimientos comprensivos e interpretativos de caracter ldgico. Los hechos
estan consignados en representaciones simbolicas organizados en su propia textualidad
que relatan hazafias de gran trascendencia para la organizacion de las comunidades. Para
la comprensién del pensamiento de los pueblos amazonicos es necesario reconocer la
existencia de un horizonte de historicidad diferente, donde los sucesos son expresados
por el mito (Grefa y Ushigua, 2012).
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Los mitos interpretan la realidad mediante simbolos. Los simbolos son
organizaciones inductivas de la realidad capaces de producir la
generalizacion, mediante la aplicacion de la analogia entre las cosas,
produciendo un conocimiento inductivo de caracter comprensivo. El
conocimiento obtenido consigue el objetivo de explicar el significado de
las cosas. Se rige por la epistemologia de la analogia diferente de los
procedimientos de la I6gica que elabora las abstracciones. La comprension
que posibilita el mito no es contradictoria al conocimiento cientifico, asi
pues, mantiene un paralelismo propio del reconocimiento de los

acontecimientos (Grefa & Ushigua, 2012, pag. 257).

Cada pueblo amazoénico ha elaborado, a partir de su entorno, un concepto de
totalidad, en el que la fortaleza se destaca como un principio espiritual absoluto,
denominado de manera diferente en cada idioma. Esta fuerza invisible se manifiesta a
través de los fendmenos de la naturaleza. El principal mensajero del orden cdsmico es el
sol, expresion de la fuerza originaria, al que el mito le concede un papel muy importante
como regulador de la naturaleza y de la moralidad humana. Los mitos creados por las
diferentes nacionalidades amazdnicas demuestran que existen distintos mundos
culturales, que son explicados sin pretensiones universales, pero con coincidencias
interculturales que son una parte epistemoldgica importante de la historicidad de
Occidente.

Como lo mencioné en mi introduccion, ademas del estudio de una densa
bibliografia académica antropoldgica, sociolégica e histdrica, para elaborar esta
investigacion, se recibio la colaboracion de varios compafieros y compafieras de diversas
nacionalidades y pueblos amazénicos, estudiosos de sus culturas y de los aspectos que
tienen que ver con las identidades sexo-genéricas en sus comunidades. Uno de ellos es
Yanda Montahuano de la nacionalidad Sapara, con quien comparti varias conversaciones
muy ricas sobre la cosmovision de distintos pueblos originarios. También tuve el
privilegio de contar con los testimonios e historias de vida de varias personas que se
autoidentifican con identidades sexo-genéricas disidentes de la nacionalidad Kichwa
Amazonica y Secoya; y con dirigentes de organizaciones indigenas nacionales y locales.

A todos ellos, nuevamente mi profundo agradecimiento.
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2.1 Nacionalidad Kichwa Amazonica

Las poblaciones Kichwas son fruto del proceso de fusion étnica entre sociedades
Séparas, Tukano Occidentales, y Quijos. Esta fusion cred dos grandes grupos culturales,
los Kichwas Canelos y los Kichwas Quijos, que ocupan la parte norte y centro de la region
Amazdnica, de las provincias de Sucumbios, Napo, Orellana, y Pastaza.

Los Kichwa Canelos provienen del este y sureste amazonico, de zonas por los rios
Curaray, Tigre, Pastaza, Marafion y Huallaga. Este pueblo estd emparentado con los
Umawas, primitivos habitantes de la region. En el territorio de la cultura Kichwa Canelos
se encuentra el grupo de los Puyo Runa. Los Yumbos o Quijos, constituyen el ndcleo
étnico mas importante de los Kichwas Amazonicos. Proceden del occidente de la
provincia de Pichincha donde est4 asentado “El pais de los Yumbos”. Algunos de sus
asentamientos subsisten en los poblados de Calacali, Mindo, Nanegal, Nono y Lloa. Pero
otros han desaparecido, como Alambi, Llambo, Cachillacta, y Cotacoto, que merece una
mencion especial, dado que, Cotacoto, a pesar de haber sido muy importante durante la

colonia, también desaparecio (Andy, y otros, 2012, pag. 19).

Su concepcion de la realidad y de conocimientos, parte del principio del
Pachakamakis. La sociedad estd integrada por individuos, runasis, que ejercen su
capacidad de percibir y pensar la realidad que los rodea. Ubicados en el Kay Pacha 17,
que se asocia con el Awa Pachais y el Uku Pachais. La capacidad racional de los runas
desarrolla relaciones que sirven para conocer su realidad natural y social, y las expresa a

través de los simbolos.

Para comprender el pensamiento amazonico es importante entender los conceptos
de comunidad (llakta) y de organizacion social. Entendiendo a la comunidad como una
organizacion de relaciones socio-politico-culturales configuradas por los runas que

involucra al Tukuy Pacha 2. La cosmovision Kichwa Amazonica se basa en el Sacha

15 Alma de la tierra. Anima del mundo.
16 Ser que acciona con fuerza y sabiduria por lo que hered6 y heredara.
17 Dimension en la que se desarrolla la realidad humana.
18 Mundo de arriba.
19 Mundo de abajo.
20 Integralidad de tiempo y espacio, agua, aire y tierra.
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Runa Yachay 21. Su fuerza vital es el Samay-2 que se configura como la fuerza que impulsa

la existencia de todos los runas (Andy, y otros, 2012, pag. 24).

El runa kichwa esta ligado al mundo natural y sobrenatural. Los suefios les brindan
las respuestas a las preocupaciones del mundo natural. Conciben que durante el suefio es
posible observar la forma en las cuales la naturaleza se interrelaciona con los runas;
creando una comprension simbdlica de la realidad que vive el Kichwa Amazénico. La
interpretacion de los suefios contiene simbologia de cada elemento de la naturaleza que
pertenece al acervo cultural kichwa. Las abuelas y abuelos, en las madrugadas (en la toma
de la guayusa) van interpretando cada suefio que la comunidad comparte, antes de
empezar las labores diarias, para asi planificar el dia y para tomar precauciones ante estas

sefales.

La selva no es un mercado ni una farmacia, sino el sujeto interlocutor del runa.
Para las comunidades amazonicas, en el diario contacto con la selva, el bosque, y la tierra,
se produce un movimiento de reciprocidad, a partir del respeto y cuidado, que se devuelve
en abundancia de recursos para la conservacion de la vida humana. Amazankaz3 brinda lo
necesario para la vida, pero se porta hostil ante el desperdicio y el maltrato de los
animales, de las plantas, del agua, y otros elementos del entorno amazénico. En el interior
de la selva se produce una conexion percibida por los runas que se adentran en ella.
Algunas personas se muestran mas sensibles en la percepcion simbolica, generando textos
explicativos de la realidad trascendente. La cultura Kichwa Amazonica atribuye al Sacha
Runa Yachay esta capacidad, institucionalizada por medio del rito (Andy, y otros, 2012,
pag. 38).

Algunos ritos que nos presenta el texto de “Sabiduria de la Cultura Kichwa de la
Amazonia”, relatan que, en la antigliedad, no existié un trato especial hacia las mujeres
embarazadas. La mujer Kichwa debia trabajar en la agricultura, dado que una mujer
embarazada que trabaja en la huerta, mejora los sembrios y se consiguen buenos frutos.
El rol de las parteras siempre ha sido importante, y en las comunidades, podian decir, por

la forma del vientre, si la mujer estd embarazada de un hijo vardn o de una mujer. Durante

21 Bagaje de conocimientos que posee el runa de la selva en torno a su mundo.
22 Tranquilidad, paz.
23 Espiritu de la selva.
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el periodo de gestacion el hombre debe evitar realizar actividades con el hacha, como

cortar lefia, por temor de que su hijo sufra retortijones y salga morado.

Otros peculiares relatos que los autores mencionan en el texto, son, por ejemplo,
que cuando una mujer, al momento de colocar las yucas en la canasta, debe hacerlo en
orden vertical y no horizontal, de lo contrario, cuando fuera a dar a luz, el bebé se pondra
horizontal, lo que le puede producir la muerte. Al llegar a casa debe inmediatamente sacar
las yucas de la canasta, de lo contrario, en el momento del alumbramiento no saldra rapido
el bebé. La mujer, no debe comer en la puerta de la casa, pues al dar a luz el bebé se
atrancaria en la salida. Las mujeres deben mantener limpias las ollas de chicha, de lo
contrario, cuando den a luz, el hijo naceré recubierto de la grasa de la madre. Cuando la
mujer embarazada mira a una nifia y esta le sonrie, significaba que lleva en su vientre a
un nifio o viceversa. Cuando la mujer tiene la sensacion de suefio, no debe dormir, de lo
contrario, el hijo naceria ocioso. Durante el embarazo, no debe comer sentada en una
piedra, de lo contrario, saldra un hijo ocioso y pesado como la piedra (Andy, y otros,
2012, pag. 64).

En la cultura Kichwa Amazonica las parejas se organizan cumpliendo roles
establecidos por la cultura, como en la Sierra, y en el resto del mundo. Tanto el hombre
como la mujer, deben aprender ciertas actividades especificas. Un hombre debe ser un
buen cazador, un buen pescador y un buen constructor, y la mujer debe cuidar la chacra,
moldear la ceramica, hacer la chicha y preparar la comida; cantar a Nungulli24 para que
le ayude a hacer bien las cosas, pues en las comunidades indigenas en general, los cantos
son muy importantes para sus culturas. A través de estos se expresan emociones,

pensamientos y ritos especiales.

2.2 Nacionalidad Sapara

Se trata de una nacionalidad declarada por la Unesco como Patrimonio oral e
Inmaterial de la Humanidad debido al peligro de desaparicién la lengua Séapara, hablada
por solo unas pocas abuelas en su territorio. Los integrantes de la Nacion Originaria

Sépara se encuentran en las cuencas de los rios Conambo, Pindoyacu y Curaray, en la

24 El espiritu femenino representado por una serpiente.
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Provincia de Pastaza. Cuenta con, al menos, 1.300 habitantes, tiene un territorio
aproximadamente de 401.006,103 hectéreas. La poblacion se dedica a caza, pesca y muy
poco a la agricultura. Existen 10 comunidades Séparas; en la parroquia Rio Tigre:
Cuyacocha, Conambo, Pindoyacu, Balsaura, Wiririma, Torimbo, Shiona; en la parroquia
Sarayacu: Jandiayacu, Llanchama Cocha, y Mazaramu (CONFENIAE, 2020-2025).

La nacionalidad Sépara es conocida por el manejo sustentable de los recursos del
bosque y la selva. Ha desarrollado una cultura que expresa y representa el equilibrio con
la naturaleza. Su economia se solventa a traves del trabajo en las chacras de cultivo, la
caza moderada de animales, la pesca y la recoleccidn, segun lo exigen las necesidades de
las familias. No realizan un cultivo extensivo de chacras, ni realizan la tala excesiva de

arboles maderables.

En los ultimos afios, las empresas petroleras han contaminado el rio Conambo
donde los Sépara pescaban para alimentarse. ElI uso de explosivos que utilizan las
empresas petroleras y mineras, ha cambiado la forma ancestral de caceria y pesca.
También, con el avance de la colonizacion, y la presencia de campamentos extractivistas
se ha generado un abuso en la extraccion de los recursos, tanto minerales, como de

alimentos.

La organizacion de la sociedad Sapara se fundamenta en el aramajazs, constituido
por miembros emparentados en linea directa. Las familias se agrupan en residenciales,
denominados niataze. Las comunidades se interrelacionan mediante el sistema
matrimonial que permite conformar familias emparentadas en todo el territorio Sapara.
La ética en la cultura Sapara se manifiesta en la sabiduria de los valores de las ensefianzas
del shimanuz7, expresada a través del ejemplo y de la tradicion oral y que guia los
comportamientos individuales y sociales, y el cuidado de la naturaleza, respetando a los

animales sagrados y a las plantas medicinales (Grefa & Ushigua, 2012, pag. 271).

Las relaciones de género de los Sapara estan marcadas por la complementariedad
de espacios de accion y autoridad entre hombres y mujeres.

25 Nombre con que se designa a cada grupo familiar en una comunidad indigena en la region amazonica.
26 Pedazos de tierra donde habita un grupo familiar o de comunidad.
27 Shaman, de la paraja, (abuela) o de los yatsauja (ancianos sabios).
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Las mujeres Sapara se identifican por su vestimenta caracteristica usar faldas hasta
el tobillo, blusas de manga corta de color blanco y con figuras representativas de la
naturaleza. Tradicionalmente el espacio de la mujer Sapara dentro del hogar es en la
esquina de la casa, por donde se oculta el sol, en ese lugar ponen sus artesanias y
materiales de trabajo. Las actividades diarias de la mujer son cuidar la casa, tenerla limpia
por dentro y en sus alrededores; preparar la chicha, hacer la comida, lavar la ropa, cuidar
a sus hijos y elaborar las tinajas y platos. La mujer se encarga de trabajar la chacra,
manteniéndola limpia y traer los productos necesarios para el sustento familiar. Es la
encargada de aconsejar a las hijas y ensefiarles todas las actividades propias de la chacra,
que se considera un trabajo importante ya que genera vida vegetal y alrededor de esta, se
desarrolla la vida animal. (Grefa & Ushigua, 2012, pag. 173).

El espacio del hombre Sapara en el hogar es el centro de la casa, donde
coloca sus armamentos de la caza, con fin de que sea facil acceder a las armas para
defender a la familia de cualquier ataque. El hombre es encargado de proveer a la familia
con la caza y pesca. EI hombre Sapara corta las hierbas alrededor de la casa, corta tucos
de madera para la cocina, tumbar los arboles de la huerta, elaborar canastas, canoas, y
lanzas. EI hombre se encarga también de ensefiar al hijo vardn las técnicas de caza, pesca
y la elaboracién de los instrumentos que se utilizan en la vida diaria (Grefa & Ushigua,
2012, pag. 175).

2.3 Nacionalidad Secoya

Esta nacionalidad esta presente en Ecuador y Per(. En el Ecuador, en la provincia
de Sucumbios, cantdon Shushufindi, parroquia San Roque y en el cantén Cuyabeno,
parroquia Tarapoa, en las riberas del rio Aguarico. Su territorio legalizado es de 39414,5
ha, su idioma es el paicoca y el nimero aproximado de habitantes es 480; estan
organizados en tres comunidades: San Pablo de Atetsiaya y Siecoya Remolino Ne’fiena,
ubicadas en la parroguia San Roque, canton Shushufindi; y una comunidad, Eno, ubicada

en la parroquia Tarapoa, canton Cuyabeno (CONAIE, 2014).

La forma organizativa basica es la familia ampliada; la union de familias
constituye las comunidades. Su organizacion politica es la Organizacion Indigena Secoya
del Ecuador (OISE), que es miembro de la CONFENIAE y de la CONAIE. El presidente
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de la organizacion es elegido en el Congreso de la Nacionalidad Secoya cada dos afios
(CONFENIAE, 2020-2025).

En sus territorios, el Estado ecuatoriano ha declarado la Reserva Faunistica
Cuyabeno, pero también existe la presencia del Bloque 15 de la Occidental Exploration
and Production (OECP) que mantiene un contrato con Petroecuador. Este contrato de
prestacion de servicios data de 1985, y desde 1995 se da un contrato de participacion.
Luego de varios afios de conflicto por territorio, a partir de 1999, la OISE recibe una
propuesta de convenio con la OECP por la realizacion de estudios para la construccion
de los pozos Cocaya Norte 1, Cocaya 1 y Cocaya Centro 1 en el sur del rio Aguarico.

En la actualidad los Secoya viven con las consecuencias de las perforaciones petroleras
en la provincia de Sucumbios durante varias generaciones. Los Secoya sostienen que su
territorio se ha convertido en una fuente de contaminacion y enfermedades debido a la

presencia y explotacion de las petroleras. Hoy en dia se han alejado del rio Aguarico.

La figura principal en las comunidades Secoya es el anciano, en donde se
combinan los papeles de padre de familia, jefe religioso, curandero, protector y sabio. Su
poder se basa en el prestigio que adquiere de sus habilidades y generosidad, su
preocupacion por los otros y su conocimiento shamanico, especialmente para conducir la
ceremonia del yagé que le permite ponerse en contacto con los seres sobrenaturales. El es
el modelo de lo que debe ser el comportamiento ideal. Como efecto de la evangelizacion,
el ser nGmadas se altera, y se empiezan a constituir las comunidades, este proceso a su
vez, genera la creacion de formas distintas de organizacion y direccion politica. Contando
con una junta directiva comunitaria, formada por el presidente, vicepresidente, tesorero,
y vocales. Esta estructura es la que mantiene relaciones con el sector urbano, sea con el
ministerio del ambiente u otros organismos estatales locales y nacionales, con ONG’s,
empresas turisticas y con las compafiias petroleras (Ormaza & Bajafia, 2008).

Los Secoya en su mayoria son bilingtes, siendo el paicoca su lengua habitual en
la vida cotidiana y en la relacién intrafamiliar, pero también hablan un castellano fluido,
y algunos hablan también kichwa y cofan. Las relaciones dentro del nucleo familiar son
estrechas. Su conocimiento y practicas culturales se trasmiten en forma oral de padres a
hijos. Siendo los ancianos quienes transfieren mitos y rituales. Pero la influencia cada vez

mayor de la cultura occidental afecta las costumbres propias del pueblo Secoya, sin
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embargo, muchos de los ancianos intentan precautelar sus tradiciones para perpetuarse

como nacionalidad amazonica.

Los Secoya son de los pocos habitantes en la Amazonia del Ecuador que, en la
actualidad, viven de productos del bosque y conservan las caracteristicas de las
sociedades de bosque humedo tropical en el patron de caza, pesca, recoleccién y cultivo.
El uso de calendarios basados en factores ambientales como la presencia de lluvias, ciclos
lunares y la posicion de estrellas y constelaciones es complementario para su horticultura.

La caceria es una actividad exclusiva de los hombres, ocasionalmente la mujer
puede participar, pero son muy pocas quienes son aceptadas para las travesias al
demostrar ser iguales que los hombres, por ejemplo, deben mostrar destrezas en el uso de
la escopeta y en la caceria con perros; los Secoya esporadicamente usan bodoqueras y
flechas con curare. Para los Secoya, esta actividad requiere de un trabajo intenso,
experiencia y conocimiento de normas y ritos que permiten y aseguran el éxito de la
jornada, donde no todas las especies animales son cazadas pues existen animales
sagrados. Para la pesca los Secoyas usan varias técnicas como el anzuelo con nylon, el
arpon y las trampas. Las mujeres son las encargadas de mantener las chacras. Igualmente,
alrededor de las casas, las mujeres cultivan varias especies frutales, medicinales,
condimentos, alucinégenos y tinturas. Durante los Ultimos afios y en virtud de su contacto

con el mercado, se ha incorporado el cultivo de productos como café, maiz y cacao.

En la cosmovision Secoya, Siona y Cofan se identifican nueve espacios: la selva
que da seguridad; el suelo donde se vive y que da el sustento; el subsuelo donde reposan
los grandes shamanes fallecidos; el cielo, lugar de los seres celestiales; el agua, donde
hay mas seres vivos; los animales con los cuales convive el ser humano; el aire movido
por el espiritu del aire; los espiritus que son unos buenos, otros malos y tienen contactos
con los shamanes; y Dios, llamado Nafié Paina que es a la vez Padre quien esté junto al
horizonte donde nace el sol, e Hijo que esta junto a cada persona (Ormaza & Bajafia,
2008).

El mito de la creacidn para los Secoyas se muestra a través de relatos donde la
creacion de lo existente parte de objetos pre existentes, asi Nafié da origen a algunos
animales a partir de otros individuos (humanos o animales) o de un pufiado de barro. Nafié

transforma a las personas en animales dependiendo de su aspecto o de los ruidos que
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emiten. Pero la creacion de la vegetacion no la hizo Nafié sino un ser mitico llamado Wi
wati a quien Nafié ordend que realizara esta accion. En su tradicion oral se puede
identificar la existencia de seres miticos considerados como los “duefos o jefes de los
animales” sea del conjunto de estos o de una especie. En el imaginario indigena su
actividad se concreta en la proteccion de los animales, que se manifiesta en la actitud
celosa de la naturaleza frente al cazador, quien debe respetar ciertas reglas de abstencién
de la caza (vedas o temporadas) de ciertas especies para no despertar las iras del “jefe de
los animales™ convirtiéndose este en un regulador de la caza. Los calendarios utilizados
por estos pueblos recogen parte de este imaginario, teniendo relacion ademéas con su
conocimiento sobre el medio, los ciclos lunares, de los astros y de las constelaciones
(Ormaza & Bajafia, 2008).

2.4 Colonizacion y cristianizacion

Los pueblos y nacionalidades de la Amazonia ecuatoriana nunca fueron del todo
dominados por la conquista espafiola. Los pocos asentamientos poblacionales coloniales
que se lograron durante la época de la conquista, duraron muy poco; en la Amazonia sur
en particular, la mayoria fueron incendiados por las poblaciones originarias, al poco
tiempo de su fundacion, generando terror en los colonizadores quienes desistieron de sus

propositos.

“Los levantamientos producidos en la Amazonia fueron en general
exitosos, pues los indigenas lograron liquidar la autoridad de los blancos y
obtuvieron su libertad. En 1578 atacaron las ciudades de Avila y
Archidona que saquearon, destruyeron e incendiaron, para luego matar a
sus habitantes. En 1599 hicieron algo parecido con Logrofio y Sevilla de
Oro” [...] “A estos movimientos iniciales se sumaron muchos otros en los
siglos XVII y XVIII, cuya consecuencia fue la expulsion de los
colonizadores blancos de las tierras de la region oriental, que recién a
mediados del presente siglo volvieron a ser colonizados por los blancos-
mestizos” (Hurtado, 1974).
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La colonizacion de la Amazonia ecuatoriana tiene un largo proceso que puede ser
rastreado desde el siglo XIX. Este proceso estuvo enmarcado en el proyecto de
construccion del Estado Nacional al cual le faltaba articular el espacio amazénico que
habia estado secularmente abandonado. Para el proyecto de Estado Nacion, la Amazonia
debia cumplir dos roles especificos: servir como limite fronterizo y ser una fuente de
recursos (Esvertit, 2008). A pesar de los varios intentos de colonizacion durante el siglo

XIX el Estado ecuatoriano fracaso reiteradamente.

El primer proyecto de articulacion de la Amazonia fue el denominado “Colonia
Oriental” que buscaba colonizar el Alto Napo. En este momento histérico los problemas
limitrofes eran de las cuestiones méas importantes para el Estado ecuatoriano debido a la
amenazante presencia peruana en los espacios amazénicos que el Ecuador consideraba
como propios pero que al mismo tiempo se encontraban en un total abandono por el
Estado desde inicios del periodo republicano. El discurso de quienes impulsaron el
“Proyecto de Ley de Régimen administrativo Interior del Territorio de Oriente” estaba
enfocado en resaltar la importancia del establecimiento de colonias y de impulsar la
navegacion fluvial a vapor para incentivar el comercio que parecia prometedor dada la
abundancia de los recursos que se encontraban en la selva (Esvertit, 2008). Ademas,
resultaba imperativo terminar con las controversias limitrofes con Colombia y Perd

mediante una demarcacion definitiva de fronteras.

Es asi como a finales de mil ochocientos se impulsé la articulacion de la costa
ecuatoriana con el sistema hidrogréfico del Rio Morona y se empezaron a emitir leyes
especiales que fomentaban la inmigracién, colonizacion al mismo tiempo que ofrecian
garantias a colonos y empresarios (Esvertit, 2008). Es en este momento historico en el
que se piensa a las misiones religiosas como elementos importantes y civilizadores por lo
que se estimuld su participacion en el proceso de colonizacion de la Amazonia. En poco
tiempo estos intentos por poblar el territorio oriental fracasaron y las autoridades lo
atribuyeron a la barbarie que se vivia en aquella regién y volvieron a hacer hincapié en la

necesidad de establecer misiones religiosas en aquellos remotos lugares.

Entre los afios de 1900 y 1920 durante la época republicana la industria cauchera
tuvo un crecimiento vertiginoso y los caucheros que buscaban el latex tenian que controlar
el territorio y la fuerza de trabajo para lo cual empezaron por despojar a los indigenas de

sus territorios para luego engancharlos y esclavizarlos por medio de deudas. Este sistema
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de extrema violencia obligd a que numerosos grupos indigenas tengan que huir a
internarse en la selva, sin embargo, varios de ellos perdieron la vida a causa de fiebres
paltdicas, epidemias y desnutricion (Comision Ecuménica de Derechos Humanos, 1983).
Con la crisis del caucho nuevas formas de despojo empiezan a instaurarse en el territorio
amazonico. Trabajadores de la costa y sierra ecuatoriana empiezan a colonizar, se
inauguran redes de comercio y las misiones religiosas intensifican sus campafas

evangelizadoras (Comision Ecuménica de Derechos Humanos, 1983).

A finales de la década de los afios 20 empieza la exploracion petroleray se invaden
no solo areas cercanas a los rios sino también refugios. Una vez més los pueblos indigenas
se vieron obligados a vender su fuerza de trabajo. Estas estrategias apuntaban a lo anotado
anteriormente con respecto a integrar al territorio a la sociedad nacional y a la economia
ecuatoriana. Para esto fue necesario despojar de las tierras, proletarizar, generar
relaciones salariales, homogenizar el lenguaje, el vestido, las practicas productivas y
rituales, etc. (Comision Ecuménica de Derechos Humanos, 1983).

Es importante mencionar, que la mayoria de ciudades amazénicas del Ecuador y
campamentos mestizos que se formaron luego del auge del petréleo, y de la explotacién
maderera, minera y del caucho, tienen un comercio sexual abundante, que existe para
poder satisfacer a los migrantes extranjeros y de otras partes del pais, que llegan a la selva
para trabajar en estas instalaciones extractivistas en busca de nuevos recursos econémicos
(Garcia-Torres, 2017).

Por otro lado, la busqueda de oro durante la década de los 30 promovi6 una
primera ola colonizadora desde las provincias surefias de Loja y Azuay hacia las riveras
de los rios Paute y Zamora en el sur de la Amazonia, para 1940 se estima que al menos

15.000 campesinos se encontraban involucrados en la mineria de oro.

La exploracion petrolera y la cruzada evangelizadora continuaron hasta que en el
afio de 1941 a causa de la guerra con el Per0 el Estado ecuatoriano se proclamé duefio de
todas las tierras de la Amazonia e insto a la sociedad a colonizar el territorio. Los pueblos
indigenas Cofan, Shuar, Siona, Secoya, Sapara, Achuar y Kichwa fueron expulsados
sistematicamente de sus tierras. Después de la Segunda Guerra Mundial el presidente
Camilo Ponce Enriquez ofrecié las tierras amazonicas como lugar al que podian llegar

refugiados europeos, sin embargo, esta oferta no tuvo mayor respuesta.
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Durante todo este tiempo los indigenas se vieron obligados a transformar
radicalmente sus vidas y tuvieron que dedicarse a practicar actividades culturales
exogenas hasta el momento como la venta de carne de animales de monte, agricultura y

ganaderia (Jarrin, Tapia, & Zamora, 2016).

A partir de los afios 60 se da un esfuerzo sisteméatico por ocupar las tierras por
medio de la “Ley de Tierras Baldias” de 1964 y la “Ley de Colonizacion” de 1978. De
este modo ocurrié la colonizacion manabita y lojana. Posteriormente se incrementa la
colonizacion desde la Costa y Sierra debido a los nuevos accesos para automotores que
se construyeron por los requerimientos de vias para movilizar equipos y productos de
todo tipo para quienes se dedicaban a la actividad petrolera (Jarrin, Tapia, & Zamora,
2016). Las empresas petroleras fueron las principales gestoras del crecimiento urbano
dentro del territorio debido a su participacién en la construccion de infraestructura, sobre

todo carreteras.

La irrupcion de estas nuevas logicas en el territorio amazdnico provocd un
desarrollo desigual, desordenado y precario en las zonas semi urbanizadas, ademas los
problemas de contaminacion ambiental empezaron a hacerse bastante notorios. Esto
provocd que la regién amazonica sea considerada como una colonia interna dentro del
pais ya que sufre de todos los problemas que aquejan a espacios colonizados, entre estos
se puede mencionar una alta concentracién de campesinos empobrecidos de la costa y de
la sierra, poblacién sin educacion ni capacidad de organizacion estratégica, mujeres
dependientes de una economia generada por hombres, poblaciéon con crecimiento
acelerado y con pocos recursos y por ultimo el abuso de monocultivos (Jarrin, Tapia, &
Zamora, 2016).

El proceso colonizador no fue el Gnico causante de cambios radicales en la selva
amazonica. Esta serie de acontecimientos, vino de la mano de la llegada de la religion,
que con su proceso cristianizador, termind de transformar a la Amazonia. El vicariato
eclesiastico apostélico de la iglesia catélica influyd en la construccién de identidad
cultural-refiriéndose a la religion y cristianizacion-de varias identidades amazonicas,
tomando en cuenta que el proceso de colonizacion, con un enfoque hacia lo politico y
territorial, no tuvo buen recibimiento ni gran aceptacién por parte de las comunidades y

hubieron resultados negativos, que generaron un proceso de resistencia que prevalece

50



hasta el dia de hoy, pero eso no quiere decir que, ante la presencia del vicariato, no existié

resistencia.

Con la llegada de los misioneros a la Amazonia para iniciar el desarrollo de
cristianizacion, se dio un proceso de etnopoiesiszs, un término que expresa mejor la idea
de que hubo una consciente construccion historica de una etnia por parte de dos agentes
principales: los misioneros y los mismos indigenas (Gnerre, 2012, pag. 568). Se dieron
cambios comunitarios desde un tipo de sociedad a otra, y de una individualidad a otra.
Los primeros misioneros, en ciertas cronicas se refieren a los indigenas como “paganos
infelices hijos de la selva”. Con el fin de convertirlos en personas con asentamientos
estables, cada uno con su capilla; construir residencias unifamiliares, dado que varias
familias se encontraban dispersas en los territorios, y eso cred el afan de querer

unificarlos; y generar una economia agricola y de cria de ganado.

Estos cambios eran de inexorable importancia segun los misioneros, que buscaban
brindar una transformacion espiritual y material, que segiin Gnerre (2012) contribuyeron
para la prevalencia de ciertas comunidades, porque de no ser asi hubieran desaparecido,
ya que trajeron consigo, por ejemplo, la medicina occidental y las vacunas. De igual
manera, la insercién de ciertos pueblos a la urbanidad se dio por varios factores: el pleno
estatuto de ciudadanos (inscripcion en el registro civil), el crecimiento econémico
(formacion de asociaciones y cooperativas de produccion), la obtencidn de conocimientos
cada vez mas completos de los mecanismos politicos y de poder (a raiz de la
alfabetizacion, escolarizacion, acceso a radios nacionales y a la Radio Federacion).

La intervencion misionera fue vista en un inicio de una manera desalentadora por
parte de los mismos evangelizadores, ya que en 1920 durante la visita del papa Benedito
XV, el Monsenor D. Camin le dijo: “Santidad, estamos regando un palo seco”. La
interaccidn con las comunidades amazdnicas era vista como la mas dificil entre las otras
que estaban empefiados en realizar los salesianos entre los indigenas de América del Sur
(Gnerre, 2012, pag. 570).

Por otra parte, dentro de estos procesos existio tension no solo entre los misioneros
y las comunidades, sino también entre los misioneros y los colonos y entre las distintas

ordenes de misioneros entre si. Por ejemplo, en el siglo XV1I se dio una gran disputa entre

28 Concepto propuesto por el antropdlogo italiano Francesco Remotti, que se refiere a procesos culturales
en que se forma un actor social en cada contexto cultural a través de la mirada de otro.
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jesuitas y dominicos por territorios y grupos sobre los que querian control. En 1963,
intervino la corona espafiola y sefial6 que la regién del Alto Bobonaza, debia estar con
los dominicos, mientras que Curaray, al noreste de Bonanza seria de los jesuitas (Guzman
M. A., 1997, pag. 28). En Sucua se dieron enfrentamientos entre colonos y misioneros,
que termind en el incendio de un asentamiento religioso en 1969. Adicionalmente,
también ocurrieron disputas entre catequistas catdlicos y protestantes, que también tuvo

lugar en Sucta en 1934.

Durante las primeras décadas del siglo XX en el Ecuador, misiones como la de los
salesianos, experimentaron un fuerte crecimiento numérico y una notable expansion
geogréfica, pese las enormes dificultades que implicaba su instalacion en territorios

totalmente nuevos y hostiles a su forma de vida.

Cuando los primeros salesianos con una epopeya de viajes, por cierto
dificiles y llena de serios riesgos, llegaron a la region de los jibaros, se
asentaron en grandes casas aisladas, en un estado de continua inquietud y
tension causado por innumerables factores que iban desde la incertidumbre
de la exposicion a la naturaleza tropical, que a cada rato podia ofrecer o
mezquinar sus productos para la alimentacion cotidiana, a los inagotables
peligros para su propia vida representados por las enfermedades, por
muchisimas especies animales, por la presencia de espiritus dafiinos, y por
los mismos poderes humanos-sobrenaturales amenazadores (como los de
los shamanes), y por los méas concretos feroces ataques de enemigos
(Gnerre, 2012, pag. 578).

Muchos de los misioneros, viajaban con la idea de construir pueblos rurales como
los que habia en Europa. Con una organizacion espacial y temporal (una plaza central con
la iglesia posiblemente enriquecida por campanas que marcaban los ritmos de cada dia, y
ademas un calendario), y otros innumerables indicadores de las relaciones de poder-
verticales y no horizontales-que son rasgos de estas nuevas fundaciones de “tierras sin
males” (Gnerre, 2012, pag. 581).

Tal vez los cambios espaciales mas relevantes, verdaderamente cualitativos, que
se dieron para los pueblos originarios de la Amazonia, fueron en las primeras décadas de
la presencia misionera, respondiendo a los cambios de concepcion o de perspectiva sobre
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la relacion entre los seres humanos y el medio ambiente. Los factores principales de este
proceso de cambio y ruptura que se dieron afio tras afio fueron innumerables innovaciones
como la introduccién de instrumentos de trabajo y maquinaria, de generadores de energia
eléctrica, y la construccion de las primeras pistas de aterrizaje. También, la creciente
difusion de herramientas como la motosierra, afecto bastante a la flora y fauna de los
territorios indigenas, y a su vez, el aumento demografico, fueron todos factores que, entre
otros, contribuyeron a ampliar de forma antes inimaginable los desmontes y la circulacion

de bienes y capital (Gnerre, 2012, pag. 582).

Adicionalmente, junto a estos cambios de dimensiones espaciales y
temporales, también ocurrieron importantes cambios en el desarrollo del entorno social.
El trabajo de los misioneros salesianos, a nivel socioldgico y antropoldgico, tenia varios
ejes, entre estos el mas relevante fue quizas la institucion de los “internados” en las
misiones. Donde durante un afio infantes y adolescentes, prestaban sus servicios de
colaboracion en las actividades necesarias para la conduccion de cada mision, para recibir
a cambio, ademas de su propia subsistencia, una educacion cristiana y formal segun los
programas estatales. Terminada su estancia en el internado, regresaban a sus lugares de
origen, encontrandose bastante desadaptados a las formas de vida que alli continuaban
vigentes, pero al mismo tiempo, llevando consigo nuevas ideas y perspectivas (Gnerre,
2012, pag. 584).

En este aspecto, la experiencia de los internados fue una de las formas de
intervencion mas incisivas y violentas por parte de los misioneros hacia las poblaciones
indigenas; para muchos nifios, nifias y jovenes indigenas, constituyé un hecho
profundamente traumatico.

Ricardo Tank&dmash de 25 afios (al momento del relato de su testimonio), interno
del primer “centro” shuar fundado por el padre Gomezcoello, en una entrevista realizada
y grabada por el antrop6logo Mark Miinzel (1975), narr6 como quince afios antes, su
padre y su madre tenian visiones distintas sobre la relacion con los misioneros y con los

cambios sociales que se estaban gestando:

“Yo era interno de los salesianos. Yo no queria ir al internado, pero mi
madre decia: ‘jTienes que hacerlo! jTienes que aprender castellano, te

tienes que civilizar!” (...) Mi padre no queria que fuera donde los
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misioneros. El decia siempre: ‘Lo mejor es matar a los misioneros,
entonces habra paz’. El se negaba a visitarme alli, pero mi madre venia.
(...) Pero a veces no me dejaban verla, por haber sido desobediente o no
haber rezado bien, o por haber hablado en shuar con otros nifios, en vez de
en castellano. Los padres explicaban a mi madre: ‘Tu hijo ha hablado
shuar, por eso no puedes verle hoy. Pero si habla ahora todo el mes
espafiol, puedes verle la proxima vez’. Durante las vacaciones podiamos ir
a casa. Pero entonces estaba escrito con tiza en la pizarra: ‘Soy amigo del
demonio, si en las vacaciones voy a casa donde los shuar’ (...) Y nadie

queria ser el amigo del demonio” (Gnerre, 2012, pag. 582).

Esos jovenes llegaban donde sus familias con ciertos conflictos por lo aprendido
en el internado, que contrastaba de manera asimétrica con muchos aspectos de la vida de
sus padres, abuelos, y gente de sus comunidades en general, empezando quizés por la
poligamia, un tema de mucha preocupacion (casi de obsesion) para los salesianos. De
igual modo las diferencias culturales entre misioneros y poblaciones indigenas constituian
fuente de tension permanente y dificultades al momento de interactuar , por ejemplo, los
misioneros y misioneras tuvieron que enfrentar el desafio de explicar implicita y
explicitamente a los indigenas por qué ellos se encuentran sin pareja (celibato), e impartir
principios y reglas sobre el sistema familiar heteronormado con el fin de erradicar la
poligamia y la poliandria (Gnerre, 2012, pag. 580).

Algunos jovenes salesianos que llegaban a la region shuar al final de los 50s
tuvieron una visién muy distinta de la realidad que la de sus predecesores. Por ejemplo,
el padre Pellizzaro, sensible a la situacién material y cultural-religiosa de los shuar,
escribio afios después, en 1970, su percepcion tragica de un mundo que se estaba

descomponiendo:

“Me encontré con las comunidades shuar destruidas, familias cristianas
que, en nombre de un mal entendido cristianismo, querian romper con
todas las tradiciones shuar; una sociedad desorganizada, porque la
autoridad nacional queria imponer sus leyes, desconociendo
absolutamente la organizacion shuar y sus costumbres; la juventud tomé
al blanco como un ideal de vida, perdiendo asi su personalidad propia;
explotados por los colonos necesitados de mano de obra; engafiados por
comerciantes; depravados por los vendedores de trago, prostitutas y
54



vagabundos; y angustiados por su vacio espiritual y las continuas
frustraciones de no ser aceptados como blancos, sino estigmatizados
siempre como indios, caminaban hacia la marginacién y al caos sin

remedio”.

En 1980, el padre Broseghini recibia una impresiébn menos fatalista y mas
“evolutiva” de la situacion de los shuar. El narré en una entrevista al antrop6logo Jim
Boster (1980):

“Yo vi en Bomboiza y en Kuchantsa, no tanto a un pueblo que estaba
encaminado a la destruccion, sino mas bien a un pueblo que estaba
animado a encaminarse hacia un nuevo estilo de vida, que respondia a las
situaciones actuales. También habia la borrachera, habia eso, y se veia, por
lo menos los domingos, porque se reunian en la mision para la celebracion
de la misa, la navidad, y la pascua; llegaba mucha gente. En alguna zona
habia la cuestion de prostitucidn, pero no tanto. Eso si, los engafios que les
hacian los colonos para hacer malos negocios, si pasaba, y muchas veces
intervenia la mision para deshacer arreglos sobre ventas de la tierra. Al
final, nadie podia vender tierras si no tenian permiso de la Federacion, y la

Federacion deshacia muchos negocios” (Gnerre, 2012, pag. 593).

Por otra parte, a partir de los afios 80 empez0 a introducirse al Valle del Upano un
tipo de turismo que empez6 a producir una nueva tipologia social entre los indigenas.
Habia (y hay) jovenes gque se representaban como shamanes, que tenian conexiones con
agentes de turismo. A través de ellos entraban en contacto con turistas, principalmente
extranjeros, ofreciéndoles viajes al interior de la regidon para compartir experiencias
intensas derivadas de la toma de alucindgenos. Explotando el uso de plantas medicinales
gue son consideradas sagradas para los pueblos originarios de la Amazonia. Cabe sefialar,
que los iniciadores de esta tendencia turistica exotica como una muestra de su cultura,

eran egresados del contexto misional, o inclusive, exalumnos de los internados.

El antrop6logo ecuatoriano Marcelo Naranjo (1784), menciona en su texto
“Etnohistoria de la zona central del alto Amazonas” que, en 1984, los dominicos fundaron
su primera mision a la que le dieron el nombre de “Canelos”. En ella se encontraban
familias que habian huido de la Sierra, y de los sapara. Esta mision estaba organizada de

una manera menos estricta que la salesiana y la jesuita, debido a que habia menos
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dominicos y menos recursos; lo que en la préctica significaba que los dominicos se

encontraban en las misiones por breves periodos de tiempo.

La estancia eventual de los dominicos, brindé a los canelos cierta autonomia. La
gente continuaba viviendo de manera dispersa y acudia a la mision cuando llegaba un
sacerdote a dar misa. Esto también colaboro para que el territorio de los canelos se vuelva
una zona de refugio. Durante el siglo XVIII grupos de Gaes, Saparas y Semigaes®®
huyeron de las misiones jesuitas del Alto Curaray y se refugiaron en la misién dominica
(Guzman M. A., 1997, pag. 28). A finales de ese mismo siglo, también hubo una
migracion masiva al territorio dominico de “Quijos”, ya que huian de las misiones jesuitas

del Alto Napo y lleg6 un grupo de Achuaras que estaban en guerra con los Shuar.

Con la progresiva expulsion de los jesuitas por los colonos espafioles, en la zona
de Bobonaza y Curaray, los dominicos controlaron los asentamientos jesuitas con el
objetivo de formar nuevas misiones. Llevaron a los canelos para que les ayuden a
contactarse con los sapara de la zona. Con esto, para finales del siglo XIX, los dominicos
contaban con ocho misiones en el Puyo, Curaray y Bobonaza, con la mayoria kichwa
hablantes, que incluian Canelos, Quijos, Saparas y Achuaras (Guzméan M. A., 1997, pag.
29).

Lamentablemente, con la explotacién del caucho que tuvo auge entre 1880-1890
y que durd hasta 1930-1935, se dieron consecuencias fatales para la poblacion y se
incrementd la migracion. Comerciantes de esclavos de Brasil y Pert forzaron a grupos
enteros de Semigaes y Saparas a trabajar como esclavos en haciendas de caucho. Estas
poblaciones se fueron reduciendo en gran escala y el kichwa se convirtié en el idioma

dominante en las misiones dominicas de la zona.

La iglesia cat6lica demandaba que, en todas las colonias, los indigenas realizaran
trabajo colectivo y pago de impuestos en las misiones. En los asentamientos dominicos
se le exigia a la poblacion el construir y mantener los edificios de la mision y las casas de
los misioneros; también limpiar caminos y cuidar el cementerio; y estaban obligados a

proveer a los misioneros de carne, pescado y yuca (Guzman M. A., 1997, pag. 33).

2 Nombre histérico de la nacionalidad Andoa, que se localizaban originalmente en su territorio que se
constituia desde la ribera sur del rio Curaray, el rio Pindoyacu, hasta el rio Conambo. En: “Reconstruyendo
la identidad: La constitucion discursiva de la identidad del pueblo Andoa a través de su narrativa” - Jorge
Arsenio Gomez Rend6n — Quito — 2010.
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Relatos orales, nos hacen saber que los sacerdotes nombraban a las autoridades
locales, denominadas varayucso, que debian ser hombres casados, y tenian la
responsabilidad de organizar mingas para mantener las estructuras y los caminos que
Ilevaban a la mision. En sus tareas también se encontraba el asignar semanalmente a dos
jovenes para que recolecten lefia, agua, y preparen los alimentos para los padres de la
mision. Cuando un misionero viajaba a otras localidades, estos jovenes y el varayuc,
estaban obligados a acompafiarle y cargar con su equipaje. El cargo de varayuc tenia un
periodo de duracion de un afio, y a su salida, debian proponer gente que los pudiera
reemplazar. El negarse a este cargo era considerado una ofensa que era duramente

sancionada con azotes publicos.

Con la apropiacion de los mercados de la sal y la canela, que se comercializaban
a la Sierra, los dominicos empezaron a obtener suficientes ganancias para fortalecer sus
asentamientos y asi volver permanente la estadia de sus misioneros y sacerdotes. La
manera de los misioneros para controlar a las personas de los poblados era evitando que
abandonaran las localidades, teniendo un cura en la mision, que obligaba a que todos se
retinan en las tardes para recibir clases de catecismo y a través de los internados, en donde
retenian a los nifios y nifias por separado y asi asegurarse de que sus familias no se alejaran
de la mision. Por ende, s6lo se podia trabajar en las chacras cercanas a la misién y no
podian realizar expediciones de caza y pesca de mas de un dia. Si querian 0 necesitaban

viajar, debian pedir permiso a la mision para ausentarse de las clases de religion.

La insercion de la regién amazdnica en el Estado fue progresivamente debilitando
el poder que los misioneros tenian en las poblaciones, pero al mismo tiempo las misiones
fueron creando contratos con los gobiernos. Ahora, el objetivo principal de las mismas
era la colonizacién. Estos nuevos procesos implicaban que las misiones ya no podian
exigirles a los pueblos que trabajen exclusivamente para ellos, y también imposibilit6 su
control de ejercer castigos por medios fisicos. Para el afio 1992-93, las misiones en el
territorio Kichwa, ya no tenian influencia en el comercio. Las Unicas mingas obligatorias
que mantenian con la mision eran las que realizaban para mantener el cementerio
(Guzméan M. A., 1997, pag. 36).

30 En el gobierno de Garcia Moreno, en los afios de 1860-70 concedio facultades extraordinarios a los
misioneros de la regidbn Amazonica, quienes podian nombrar y destituir a las autoridades, incluyendo
tenientes, gobernadores y alcaldes de las comunidades indigenas. A estos Gltimos se les denominaba
varayos (Benitez, 1990).
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Podemos concluir, que la colonizacion y cristianizacion del territorio amazénico
es el resultado del reflejo de América Latina como empresa colonial ibérica, como
consecuencia y producto de la modernidad, y como un subcontinente que simboliza la
diferencia, en contraste con el ideal representado por la cultura y la composicion racial
europea: no es blanco, ni urbano, ni cosmopolita, ni civilizado, de ahi la busqueda de
blanqueamiento y de occidentalizacién presente en muchos de los proyectos de
construccion nacional en esta region. Siendo importante recalcar que los regimenes
autonomicos en América Latina no son la norma, sino la excepcion. Ya que, por lo
general, establecer autonomias territoriales y regimenes autonémicos en beneficio de
naciones y comunidades ancestrales es visto por las élites gobernantes como una amenaza
a los intereses territoriales y soberania ancestral, a pesar de que exista un gran desarrollo
en el derecho internacional respecto a los derechos de pueblos indigenas (Gonzélez,
Burguete, & Ortiz, 2010, pag. 37).

Resulta también interesante destacar la critica que los indigenas realizan al sistema
capitalista sobre el cual se han construido los Estados nacion tradicionales, por lo que se
propone desde la mirada plurinacional, una nueva forma de organizar la economia
basandose en la reciprocidad y en la propiedad comunitaria de los bienes necesarios para
la reproduccion de la vida. La idea de los Estados plurinacionales es construir una matriz
econdmica productiva nueva bajo principios como la solidaridad y plantea el respeto y la
relacién con la naturaleza, entendiendo a los seres humanos como parte de la misma, por
lo que ésta debe ser tratada con respeto dejando de ser un recurso para la explotacion y
convirtiéndose asi en un sujeto de derecho (Baez, 2020).

Ahora bien, la historia de la plurinacionalidad da cuenta del surgimiento de un
sujeto étnico y politico indigena, cuyas demandas en primera instancia giran en torno a
derechos y a la ciudadania, transformandose en una lucha por la defensa de su identidad

étnica acompafiada de una critica cada vez mas fuerte al Estado nacional blanco mestizo.

Una de las estrategias del Estado liberal ecuatoriano fue intentar integrar al
indigena a la civilizacién mediante el relato del mestizaje e indigenismo, sin respetar sus
intereses. Con Anibal Quijano y Enrique Dussel (1992) surge una corriente decolonial en
la que se critica fuertemente al Estado liberal, al capitalismo y a la sociedad occidental en
su conjunto. Esta corriente denuncia que los Estados nacionales se han formado en base

a la invasion y al despojo violento de colonizacion, procesos que han ocultado
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sistematicamente la diversidad y riqueza entre los pueblos y naciones a fin de imponer la

visién eurocéntrica dominante.

La imposicion de la sociedad europea plantea la existencia de un nosotros
superior, ilustrado, civilizado y al mismo tiempo existe un otro, inferior, barbaron, no
civilizado, de quien se duda incluso su humanidad. El nosotros siempre impuesto de
manera brutal y violenta, borrando por la fuerza las culturas existentes, imponiendo su
lengua, su religion, sus costumbres. Todo ello a través de un dispositivo homogeneizador
que es el Estado nacién. Sin embargo y de manera paradojica, esta homogenizacion
construye y jerarquiza relaciones racializadas en las que las elites las conforman hombres

blancos y ricos (Béez, 2020).

Pero hay algo que continla estando fuera de la diversidad étnica, cultural y de la
naturaleza: la diversidad sexual. Con el proceso colonizador y de cristianizacion, llega un
discurso binarista del género, donde la diversidad sexual, debido a esa distancia de lo que
el canon europeo judeo-cristiano considera como normal, implica una respuesta de
rechazo que no acepta esas diferencias. Surge asi el fendmeno de la intolerancia, el cual
acarrea a su vez conductas de discriminacion y agresion hacia la diversidad, hasta el punto
del exterminio total de disidencias sexuales, y el inicio de un proceso de deslegitimacion
hacia las personas diversas, antes consideradas como deidades y respetadas en las culturas

indigenas.

Este proceso castrante y violento, introdujo el prejuicio y el rechazo a diversidades
sexuales en los territorios originarios. Asi se criaron varias generaciones que se han
encargado de replicar la intolerancia, creandose espacios donde a las identidades sexo-
genéricas diversas se les negd totalmente la voz a través de un ejercicio patriarcal sobre
los cuerpos y deseos entregados al disciplinamiento heteronormativo. Esa voz con el
tiempo, quebrada en el silencio posterior al insulto y escondida para evitar el sefialamiento
prejuicioso en el seno familiar. Esa voz timida que experimentaba sus primeros
acercamientos eroticos en la clandestinidad a la que estaba confinada. Una voz que se
Ilamaba a si misma en la intimidad del secreto, deseando no perecer en el intento por muy
oscura que fuese la pasion. Habia una voz destinada al exilio para encontrar su propio
tono y no expirar en la hostilidad. Esa voz cuyo deseo se reafirmaba en la colectividad
como una complicidad desobediente. Asi se fue generando un deseo por conjurar las

voces que ya no estaban, por trazar el camino por las voces de las generaciones que
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vienen. Y ensayar una estridencia diversa sexualmente como lugar politico de
enunciacion disidente. Ahora existe un deseo por templar una voz con esos “tonos de la
rabia” guardados en los trajines de la vida. Ahora existe un deseo en la rabia de esa voz

haciéndose grito. (Bolivia, 2020)

En los afios noventa, el movimiento indigena definia su propio perfil. La emergencia
del paradigma autondémico estuvo acompafiada de diversas rupturas con otros
paradigmas, como las de la clase y la etnia. Las movilizaciones y los encuentros indigenas
de convocatoria continental fueron claves en el proceso. Quito fue la sede del “Primer
Encuentro Continental de Pueblos Indios” realizado del 17 al 21 de julio de 1990,
emitiéndose alli la “Declaracion de Quito”. Este Encuentro adquirié un caracter de
seminario. Alli se puso la agenda del movimiento indigena continental de la década. En
la Declaratoria quedé dicho:

“La lucha de nuestros pueblos ha adquirido una nueva cualidad en los
ultimos tiempos, esta lucha es cada vez menos aislada y mas organizada.
Ahora estamos plenamente conscientes de que nuestra liberacion
definitiva sélo puede expresarse como pleno ejercicio de nuestra
autodeterminacion. [...] Debemos garantizar las condiciones necesarias
que permitan su ejercicio pleno y éste debe expresarse a su vez, como plena
autonomia para nuestros pueblos. Sin Gobierno indio y sin control de
nuestros territorios no puede existir autonomia” (Gonzalez, Burguete, &
Ortiz, 2010, pag. 78).

2.5 Diversidades Sexuales Indigenas: Cosmovision, Género y Descolonizacion

El género y la sexualidad son construcciones histdricas y culturales; por eso, al
hablar de género y sexualidad en América Latina, no podemos ignorar que estas
construcciones se dan en el marco de una historia de colonizacion en la cual el patron de
dominacién fue organizado y establecido sobre la idea de raza; en el marco de una
dominacién cultural que, por una parte, cohibio las formas propias de expresion visual,
plastica y subjetiva de los grupos sociales dominados y los hizo admitir o simular frente

a los dominadores, verglienza de su propio y previo universo subjetivo (Quijano, 2000).
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Las relaciones de género y sexualidad en América muestran la variacion de ajustes
e interpretaciones que promovié ese modelo colonial durante tres siglos y que no
desaparecio totalmente, pues la formacion de los Estados-nacion después de las gestas de
independencia no significO una superacion de la colonialidad del poder sino su

rearticulacion.

El texto de Federici (2004), se explica en detalle como la division sexual del
trabajo antes del capitalismo, no es excluyente con las mujeres; el trabajo en la esfera
productiva es compartido por hombres y mujeres y estd imbricado con lo que hoy
llamamos la “esfera de la produccion”. Esta escision se produce con el capitalismo,
mientras que, en el capitalismo, en donde esta division se vuelve jerdrquica y marginaliza
el trabajo doméstico y de la reproduccion y el cuidado, invisibilizdndolo del &mbito
productivo, en donde solo se toman en cuenta las actividades economicas realizadas fuera

del hogar.

Con ello se puede comprender mejor lo que sucedia y en muchos casos aun sucede
en las comunidades amazonicas en donde existia una marcada division sexual del trabajo,
pero no estaba jerarquizada, al contrario, se regia por el principio de la
complementariedad. Mientras que, a partir de la cristianizacion, con la mercantilizacion,
el cambio en las economias locales y su incorporacion al mercado capitalista, la division
sexual del trabajo se profundiza y se jerarquiza, desvalorizando el trabajo femenino e
imponiendo al hombre por sobre la mujer, exportando un modelo patriarcal, al que se
conoce como patriarcado del salario y del trabajo (Belaunde, 2018; Federici, 2004;

Garcia-Torres, s/f).

El texto de Luisa Elvira Belaunde (2018), “Sexualidades Amazodnicas: género,
deseos y alteridades”, inicia mencionando que en esta region se dieron dinamicas sociales
de transformacion de las relaciones de género y sexualidad, bajo el contexto historico de
la violencia que encierra la colonizacion y la institucionalizacion de la discriminacion y
la pobreza. El mestizaje, la escolarizacion, la cristianizacion y la urbanizacion de la
poblacién amazdnica, son algunos de los factores de cambio que generan nuevos deseos
y diferencias de estatus, alterando a los afectos y a las maneras de relacionarse entre

géneros.

Muchos de los cambios dentro de las relaciones de género y sexualidad actuales,

se articulan en el contexto de la colonizacion y urbanizacion. Esto lo podemos evidenciar
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en las relaciones entre hombres mestizos y mujeres indigenas, la migracion indigena a las
ciudades, y el deseo de algunas familias porque sus hijos tengan acceso a educacion y
salud estatal o privada, y consumo de mercancias. Dinamicas de este tipo generan nuevas
formas de discriminacion y afectan la integridad personal y territorial de las comunidades
indigenas, por ejemplo, estd el aumento de madres solteras e hijos criados por abuelos
maternos, estas relaciones asimétricas entre hombre mestizo y mujer indigena, perturba

las relaciones de parentesco indigenas.

Esta desigualdad de lo mestizo-colono sobre lo indigena en torno a la sexualidad,
contiene un factor importante, la exotizacién e hipersexualizacién de los cuerpos
indigenas, provocando asi, que se los perciba como objetos. Este factor se fundamenta a
través del imaginario de blancos y mestizos, histéricamente, desde las primeras crénicas
espafolas. La desnudez, la transitoriedad de las parejas, entre otros aspectos, eran
repetidos constantemente en las crdnicas para calificar a la sexualidad indigena de

exacerbada y pecaminosa.

La sexualizacion del sujeto dominado es un mecanismo de opresion recurrente en
las historias de formacion de los Estados contemporaneos (Butler, 2007), y de esto no se
ve exento el caso de la colonizacion amazonica y de los imaginarios sobre sus practicas
corporales. En palabras de Belaunde (2018), gracias a cronicas espafiolas, relatos orales
fantasticos, investigaciones antropoldgicas, o registros de documentos demogréaficos o de
salud, que estan permeados por deseos y prejuicios de blancos y mestizos, no existe una
mirada neutra sobe la sexualidad de los pueblos indigenas, ya que el discurso alrededor
de la sexualidad indigena es captado por personas asociadas a practicas e instituciones

que tienen por proposito integrar a la Amazonia en los Estados Nacionales.

De igual modo Federici explica como la objetivacion de los cuerpos de los
indigenas durante la conquista y la colonizacion traen una mirada degradante que no
existia en las cosmovisiones de estos pueblos, una mirada condenatoria de sus préacticas
sexuales, para de este modo justificar y legitimar la dominacién y explotacion infringida

de manera brutal:

“no resulta sorprendente que «canibal», «infiel», «barbaro», «razas monstruosas» y
«adorador del Diablo» fueran «modelos etnograficos» con los que los europeos
«presentaron la nueva era de expansion» [...] Estos les proporcionaron el filtro a través

del cual los misioneros y conquistadores interpretaron las culturas, religiones vy
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costumbres sexuales de la poblacién que encontraron. Otras marcas culturales
contribuyeron también a la invencion de los «indios». El «nudismo» y la «sodomia» eran
mucho més estigmatizadores y, probablemente, proyectaban las necesidades de mano de
obra de los espafioles, que calificaban a los amerindios como seres que vivian en estado
animal —listos para para ser transformados en bestias de carga— a pesar de que algunos
informes también sefialaban con énfasis su propension a compartir «y a entregar todo lo
gue tienen a cambio de objetos de poco valor», como un signo de su bestialidad. Al definir
a las poblaciones aborigenes como canibales, adoradores del Diablo y sodomitas, los
espafioles respaldaron la ficcion de que la conquista no fue una desenfrenada busqueda
de oro y plata sino una misién de conversion, una reclamacion que, en 1508, ayudo a la
Corona Espafiola a obtener la bendicion papal y la autoridad absoluta de la Iglesia en
América” (Federici, 2004, pag. 290).

Por otro lado, en lo que respecta a las construcciones y percepciones de género en
las comunidades indigenas amazonicas, Belaunde menciona al antropo6logo francés
Claude Lévi-Strauss y a su teoria de la alianza (1969), que define a las sociedades
humanas como un sistema de comunicacion donde circulan tres tipos de signos: las
palabras, que se intercambian por medio de mensajes linguisticos; los objetos, que se
intercambian a través de transacciones econémicas; y las mujeres, intercambiadas en los
arreglos matrimoniales. Segun esta teoria, el intercambio de las mujeres por los hombres
y las relaciones que se forjan entre hombres, fundadas en el intercambio de mujeres, son
el eje a partir del cual la cultura emerge de la naturaleza, y sobre el cual se articulan las
relaciones de poder monopolizadas por los hombres de manera universal (Belaunde,
2018, pag. 25). Este fundamento epistemoldgico, se relaciona con la teoria del
inconsciente androcéntrico, mencionado al inicio de esta investigacion en palabras de
Bourdieu, para explicar la construccion del mundo social a partir de las diferencias de los

cuerpos masculinos y femeninos, donde lo masculino tiene méas valor sobre lo femenino.

Esto quiere decir que el género es un sistema determinante en la distribucion social
asimétrica de los bienes y beneficios -simbdlicos y materiales- entre las categorias (de
género) existentes. Las desigualdades presentes en la distribucion social del poder y del
prestigio estdn en la base de la reproduccion de las relaciones de dominacion y

dependencia existentes entre hombres y mujeres.

Lévi-Strauss afirma, sin embargo, que las mujeres no solamente son signos

pasivos intercambiados por los hombres, sino que ellas también son productoras activas
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de signos, palabras y objetos hechos por las mujeres e intercambiados con otras mujeres,
y entre mujeres y hombres. Es por esto, que el estudio etnogréafico de las redes de
intercambio, debe considerar la parte activa de las mujeres y no condenarlas a ser peonzas

pasivas de los intercambios masculinos (Belaunde, 2018, pag. 25).

Janet Siskind (1973), en su etnografia de los Sharanahua, un pueblo amazénico de
la frontera peruano-brasilefia, muestra el intercambio de sexo por alimentos para
satisfacer los deseos orales y sexuales de cada género: las mujeres quieren carne y los
hombres sexo. En su estudio, se visibiliza la fortaleza de las mujeres amazonicas, que
operan dentro de bloques de solidaridad femenina y que mantienen relaciones
extraconyugales, sea para su propia satisfaccion o por el bienestar de los futuros
miembros de su pueblo, explicando que en el momento de la procreacion, si quieres que
el bebé nazca san, debes absorber la fuerza manteniendo relaciones sexuales con todos
los guerreros del pueblo, para que asi el feto adquiera todas las virtudes y cualidades de
fortaleza.

Ademas, describe el ritual de la “caceria especial”, que se lleva a cabo cuando la
aldea ha permanecido sin alimento durante un cierto tiempo. Comienza cuando las
mujeres retinen a un grupo de hombres para salir a cazar al bosque, pero no mandan a sus
maridos, sino a sus amantes. En su ausencia, ellas preparan bebidas para acompafiar la
carne. Si los el grupo regresa sin alimento, las mujeres indican que, puesto que no han
traido carne, tendrian que comer sus penes, y en lugar de satisfacer su deseo sexual con
la mujer que lo envi6 a cazar, ahora es sujeto de burla. Pero si la caceria es exitosa, ellas
los reciben victoriosamente (Siskind, 1973). Esta “economia del sexo” y la
complementariedad de los deseos orales y sexuales, forman parte del tejido social
sharanahua. De esta manera, Siskind, despoja a las mujeres de su posicién de objetos del
intercambio masculino, para tomar la posicién de agentes sociales autonomas, que

participan en los intercambios y disputas de poder con hombres y demas mujeres.

Por otra parte, encaminandonos a los territorios de las historias de vida de la
presente investigacion. En el caso de los Kichwa Canelos de la Amazonia ecuatoriana,
Maria Antonieta Guzman (1997), explica que el género para los runa, son cualidades
esenciales del cuerpo, que se van desarrollando y reafirmando mediante la adquisicion de

ciertas habilidades.
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Los Kichwa Canelos conciben al género como algo que se adquiere a través de la
realizacion de ciertas actividades y a través de la interaccion y transmision de
conocimientos de parte de un hombre o mujer. Por ejemplo, Guzméan (1997) menciona en
su texto, el caso de Juana, una nifia que esperaba con ansias el fin de su afio escolar (sexto
grado) para dejar de ir a la escuela y empezar el proceso de convertirse en una verdadera
runa huarmi. Esto, se daria cuando ella vaya con su madre o su abuela a trabajar la chacra
para aprender bien el cultivo de la yuca, aprenderia también a tejer y a realizar ceramica
muy fina. Es asi como si al crear ciertos objetos, la mujer o el hombre se crearan a si

mismos y al género de sus cuerpos.

De igual manera, existen hombres que a lo largo de su vida realizaron actividades
como el cultivo de yuca o la preparacion de chicha, y quieren mantenerse en ese espacio,
e inclusive decidieron bautizarse con nombres de mujeres, y mujeres que realizan
actividades como ir de expediciones al bosque para conseguir carne, ir de pesca al rio,
construir lanzas, y de igual manera adquirieron nombres masculinos. En su caso, los
aspectos esenciales de su genero se modificaron, pues al internalizar habilidades y
exteriorizar objetos del otro sexo, pueden modificar su identidad innata y transformarse

en lo que ellos decidan.

Retomando los estudios histdricos, en el articulo de Camila Esguerra Muelle, “Lo
innominado, lo innominable y el nombramiento: Categorizacion y existencia social de
sujetos sexuales”, la valoracioén de las practicas sexuales de los pueblos originarios de
América por parte de los colonos era variada, su relacion con la homosexualidad y los
sistemas de género fue practicamente la imposicion de un episteme europeo que
condenaba la sodomia, ya que era una practica sexual que no tenia como fin la
reproduccion. A diferencia de Europa, en América los cuerpos homoero6ticos tenian, en
la mayoria de sociedades, una identidad definida y valorada dentro de la cosmovision de

muchos pueblos, y desde luego, no estaban fuera de la normalidad, sino inscritos en ella.

Los misioneros y exploradores franceses que llegaron a Norte América,
observaron que habia hombres que se vestian de mujeres y que se emparejaban con
hombres, y mujeres guerreras y cazadoras que se emparejaban con otras mujeres y las
Ilamaban esposas. A estos cuerpos los colonos les llamaron berdaches, y eran apreciados

en sus pueblos, ya que los envolvia un significado mitico-simbolico muy valorados.
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Por ejemplo, el apelativo two spirit (término adoptado por muchos miembros de
pueblos nativos de Estados Unidos y Canadd), implica la percepcién de una identidad
panindigena que trasciende especificidades, buscando llamar la atencion sobre tal
fendmeno como algo ligado al universo espiritual indigena, reprimido en el proceso de
colonizacion (Fernandes, 2014). Este término implica una reapropiacion de practicas y
performatividades ancestrales que refiere a las personas que contienen el espiritu
femenino y masculino dentro de un mismo cuerpo®l. Lo que el apelativo two spirit nos
permite percibir desde una mirada decolonial es la existencia de una identidad sexual
diversa y un discurso politico de los cuerpos, como forma de resistencia a la estructura de
domesticacion colonizadora y estigmatizadora, retomando el aspecto espiritual a partir

del cual se perciben estas identidades.

La vision occidental, mestiza, producto de la colonizacion, ve a la homosexualidad
como “pecado” o “pederastia”, por lo que posesiona a los cuerpos nativos,
estigmatizandolos y buscando transformarlos en algo que se pertenezca a la l6gica

colonial, blanca, cristiana y heterosexual.
En 1576, el padre, Pero de Magalhdes Gandavo escribia que:

Algunas indias hay también entre las tribus que deciden ser castas, quienes
no conocen hombre alguno de ninguna naturaleza, ni lo consentirian, aun
cuando por eso las mataran. Ellas dejan a todo el ejército de mujeres e
imitan a los hombres y siguen sus oficios como si no fueran hembras, traen
los cabellos cortados de la misma manera que los machos, y van a la guerra
con sus arcos Yy flechas y a la caza perseverando siempre en compafiia de
hombres y cada una tiene una mujer que la sirve con quien dice que esta
casada, y asi se comunican y conversan como marido y mujer (Amantino,
2011).

En 1551, el padre, Pero Correia indicaba que habia visto entre las indias algunas
que no solo llevaban armas, sino que ademas realizaban otras funciones de hombres:
estaban casadas con otras mujeres. Llamarlas mujeres era, segun él, la mayor afrenta que

pudiera hacérseles (Amantino, 2011).

31 Ver: Gilley, Brian Joseph (2006). Becoming Two-Spirit: Gay Identity and Social Acceptance in Indian Country
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Luiz Mott, en su texto del 2006, “Igreja ¢ Homossexualidade no Brasil:
Cronologia tematica”, menciona a la comunidad Tupinambas tiene los términos tibira y
cacoaimbeguira para referirse a los indios homosexuales y a las indias lesbianas,
respectivamente. Mencionando que el 1613 un indigena tibira fue ejecutado por los frailes
capuchinos franceses por realizar un “pecado nefando”, siendo este el primer homosexual
condenado a muerte en Brasil. Mott explica también que los tibira eran discriminados en
su comunidad solo cuando no cumplian sus obligaciones masculinas de cazar e ir a la

guerra, mas no por su orientacion sexual.

Habia también hombres pasivos que tenian cabafas propias para recibir a
sus compafieros y muchos poseian “tienda publica”, recibiendo a otros
hombres como si fuesen prostitutas. Aquellos que eran activos llegaban a
vanagloriarse de estas relaciones, considerandolas sefial de valor y
valentia, aunque el término tibira fuese, en ocasiones, utilizado como
ofensa. Entre las mujeres, algunas adoptaban los peinados y las actividades
masculinas, yendo con ellos a la guerra y a la caza, ademas de casarse con
otras mujeres, adquiriendo toda especie de parentesco adoptivo y
obligaciones asumidas por los hombres en sus matrimonios; eran las

Ilamadas ¢acoaimbeguira (Mott, 2006).

Retomando a Mott, entre los Guaicurus del siglo XVIII se habria encontrado
indigenas homosexuales que ademas de travestirse, eran identificados plenamente con el
estilo de vida del género opuesto. Citando un fragmento de la revista del Instituto

Histdrico e Geografico Brasileiro de 1850:

Entre los Guaicurus y Xamicos, hay algunos hombres que aprecian y son
apreciados, a quienes llaman cudinhos, los cuales les sirven como mujeres.
Estos cudinhos o demonios nefandos, se visten y se atavian como mujeres,
hablan como ellas, realizan las mismas labores que ellas, llevan jalatas,
orinan agachados, tienen marido al que celan mucho y los tienen
constantemente en los brazos, aprecian mucho que los hombres los
cortejen y una vez cada mes simulan el ridiculo fingimiento de estar con
menstruacion, no comiendo, como las mujeres en esa crisis, ni pescado ni
carne, pero si de algun fruto o palmito, y van todos los dias, como lo
practican ellas, al rio, con un cuenco a lavarse (Mott, 2006).
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En las comunidades Terena y Guarani en Mato Grosso do Sul, Cancela y sus
colaboradores indican que existe el término guaxu para los hombres homosexuales,

refiriéndose a lo siguiente:

Existe el hombre guaxu, como nosotros llamamos a la homosexualidad.
En ningln momento queremos esconder eso. Nos gusta mucho un mito
guarani: Cuando Nhanderu creo6 el mundo, hizo primero a los hombres. Y
un dia dijo a los hijos: «ve a la tierra a ver como esta la gente». Y el hijo
de Nhanderu vino y vio que los hombres se estaban cortejando. Y habia un
hombre en embarazo. Entonces regresé donde su padre y le relat6 lo que
estaba pasando. Y el padre dijo: «vuelve all& y crea un compafiero para
esos hombres, una mujer alla en la tierra». Y él fue y cre6 una mujer. Y el
hombre embrazado dijo asi: «;,Y yo? ;Y ahora?» «No. T no tendréas a tu
hijo aqui, Nhanderu hizo una morada sagrada para que vayas a vivir allé».
Y él aceptd. Y hasta hoy esté alli, en una morada sagrada (Cancela, Abreu,
& Machado, 2010).

Recientemente, en el X Seminario LGBT del Congreso Nacional en Brasil (14 de
mayo de 2013), Ysani Tukano menciona como en la sociedad Kalapalo, antes de la

colonizacion, las relaciones entre mujeres eran normales:

La unidn entre ellas mismas, la unién era normal, hasta que un dia aparecio
cierto hombre blanco en nuestra tribu y dijo asi: indios, €so no es normal,
eso es cosa del diablo. Ustedes los hombres tienen que condenar a esas
mujeres. La mujer debe obedecer al hombre, porque el hombre, segln la
biblia nacio6 primero, y la mujer naci6 después (Fernandes, 2014).

A través de estos relatos se puede evidenciar la existencia de diversidades sexuales
como una practica comun en las comunidades indigenas amazonicas del Brasil, a
diferencia de los discursos que se manejan en los medios, donde a los indigenas
homosexuales se los estigmatiza y relacionan sus reconocimientos como una “pérdida de
cultura”. Esto se puede visibilizar en una entrevista a un alto funcionario del gobierno

brasilefio, realizada en junio de 2013:

A partir de los afios 70 es que esos actos (la homosexualidad en
poblaciones indigenas) comenzaron a detectarse en las comunidades. Fue

un periodo en el que hubo una inclusion més de costumbres de blancos por
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el surgimiento de las antenas parabdlicas, de antenas de radio. Hubo una
mayor penetracion de las costumbres de los blancos en las comunidades.
Inclusive con la participacion de ONG’s extranjeras, el mismo trabajo de
la Funasa a través del trabajo del Departamento de Salud Indigena, cre6
una expectativa de asistencia, pero al mismo tiempo suprimié también un
poco la parte cultural de los indigenas, porque pasaron a copiar algunos
habitos de los blancos y dentro de esas costumbres de los blancos, y lo
digo de forma extraoficial, pues no hay estudios sobre eso (son relatos de
caso), principalmente por ejemplo, auxiliares de salud indigena y técnicos
de salud indigena, como que se entabld una relacion a partir del Programa
de Salud Indigena en las comunidades, es claro y evidente que algunas de
esas personas comenzaron a tener una relacion, porque técnicos en salud
indigena hombres (blancos) eran homosexuales, y eso motivo en teoria que
pudiera despertar en algunos sentimientos que ya tenian alguna
probabilidad a esa tendencia, porque en el nacimiento mismo no tenemos
evidencias de que al nacer y en la misma juventud tengan eso los indigenas,
y se lo digo con 22 afios de experiencia en el trabajo con pueblos indigenas,
a diferencia de la cultura del blanco, donde ya en el nifio de 3,4,5 afios

usted puede percibir una tendencia homosexual, entonces es una curva.

En Estados Unidos y Canada, surge el movimiento politico que retomo el nombre
de Two Spirit, donde los indigenas homosexuales en los afios 70 empezaron a mostrarse
al verse enfermos con el virus del VIH. Desde 1969, grupos activistas homosexuales
empezaron una activa militancia en contra de la estigmatizacion al querer volver a sus
comunidades con sus familias, y la lucha contra el SIDA se convirtié en una lucha contra
la homofobia. Aumentando la conciencia de tradiciones sagradas de las identidades
disidentes en sus culturas y al considerarse two spirit se asumia una postura anticolonial,

al no aceptar las categorias occidentales de clasificacion a practicas no heteronormadas.
En las palabras de Sue Beaver (Mohawk):

Nosotros creemos que existe el espiritu tanto de hombre como de mujer
interiormente. Nos vemos a nosotros mismos como muy privilegiados. El
Creador hizo seres muy especiales, al crear a los two spirit. El dio dos

espiritus a algunos individuos. Nosotros somos personas especiales, y eso
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ha sido negado desde el contacto con los europeos. Lo que los
heterosexuales alcanzan en el matrimonio, nosotros los tenemos dentro de

nosotros mismos (Roscoe, 1998).

Es asi como el eurocentrismo empieza a funcionar como forma de construccion
de conocimiento, volviendo a los colonizados como pueblos sin historia, y
universalizando la posicién epistémica de los europeos, con premisas patriarcales,
heterosexistas y eurocentradas sobre el género. Lugones sintetiza que: la raza no es mas

mitica o ficcional que el género, ambas ficciones ficticias (Lugones, 2008).

Sabemos que existe una realidad que siempre se reprimio e invisibilizé a lo largo
de la historia colonial: las practicas no heteronormativas indigenas en sus mas diversas
formas. Dicha realidad va acompafiada de conceptos como indigenismo, identidad,
masculinidad, femineidad, autenticidad, etc., que se transforman y rearticulan con el

tiempo y dependiendo los distintos territorios.

Por lo que es importante entender que las identidades sexuales diversas indigenas
se deben visibilizar y discutir en circulos académicos y no académicos. En palabras de
Foucault, el propio mutismo, aquello que se rehlsa decir o que se prohibe mencionar, la
discrecion que se requiere entre determinados locutores, son el limite absoluto del

discurso.

No cabe hacer una division binaria entre lo que se dice y lo que se calla;
habria que intentar determinar las diferentes maneras de callar, como se
distribuyen los que puedeny los que no pueden hablar, qué tipo de discurso
esta autorizado o cual forma de discrecién es requerida para los unos y
para los otros. No hay un solo silencio, sino muchos silencios y son parte
integrante de estrategias que subtienden y atraviesan los discursos
(Foucault, 2007).

La diversidad sexual indigena tiene la necesidad de hacer efectiva una estrategia
de defensa y de sugerencias que cuestionan el orden de la dominacion. La diferencia entre
los movimientos indigenas y los demas movimientos sociales se funda en el hecho de que
su campo de accion no se limita a lo politico y lo social, sino que se extiende
significativamente en el campo de la cultura y la educacion y, en este aspecto el

movimiento indigena cuestiona el sistema historico de dominacion.
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Realizando un estudio al pasado precolombino ecuatoriano, es importante
investigar y visibilizar como los elementos significativos del pasado homosexual

prehispanico son distorsionados y rechazados en la construccion historica del Ecuador.

En la investigacion arqueologica de Maria Fernanda Ugalde (2019), “De siamesas
y matrimonios: tras la simbologia del género y la identidad sexual en la iconografia de las
culturas precolombinas de la costa ecuatoriana”, se realiza un analisis y una critica a las
deducciones normalmente vistas en los catalogos de los museos, que frente a las
ilustraciones de las figurillas se sostiene que todas las culturas precolombinas eran
heteronormadas. A pesar de que existen (como se ha mostrado a lo largo de este apartado)
cronicas de los primeros siglos de la colonia donde se mencionan claramente précticas

homosexuales.

Entre las figurillas de la Costa ecuatoriana, sobre todo, en las culturas Tolita y
Bahia, existen representaciones de parejas 0 escenas eroticas al encontrarse con
personajes masculinos y femeninos en un escenario de ese tono, pero al encontrar
figurillas que representan una situacion similar a las anteriores, pero ambos personajes
son femeninos, no se deduce que son pareja, sino se habla de siamesas. Aun asi, este tipo
de figurillas son guardadas en las sombras porque se considera que no son representativas,
0 porque no se quiere afrontar la posibilidad de que la homosexualidad fue aceptada en

el pasado.

En exposiciones de obras y estudios arqueoldgicos que inclusive llegan a tener
titulos con referencia al género, se ha asegurado que las relaciones que establecian entre
si las culturas precolombinas eran heteronormadas. Estos estudios evidencian la falta de
reflexion en torno a la construccién de identidades y diversidad de género.

También, en la cultura Tolita nos habia Ilamado la atencién figuras que
rompen con la convencién iconografica y combinan atributos fototropicos
de un sexo con prendas de vestir correspondientes al sexo opuesto. Es
Ilamativo el hecho de que entre las numerosas representaciones de la
cultura Tolita de personajes jovenes con poco atavio, que se suelen
clasificar como femeninas o masculinas segun su vestimenta, aparezcan
ejemplares vestidos con taparrabos (y, por tanto, tendrian que ser hombres

de acuerdo a la clasificacion binaria tradicional), pero cuyas siluetas
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resultan sospechosamente femeninas, pues tienen una curva muy

acentuada en su cintura y cadera (Ugalde, 2019).

Igualmente, en el caso especifico de la costa ecuatoriana, varios cronistas
mencionan la existencia de un grupo de nifios y jovenes que eran vestidos y adornados
con atributos femeninos, y que tenian el papel principal en ritos religiosos y de servidores

sexuales de los hombres de la élite, grupo selecto al que denominaban Enchaquirados.

Explorado por el campo de la arqueologia, se pueden encontrar estatuillas de
culturas prehispanicas (andinas y de la costa) donde dos hombres practican actos sexuales
el uno hacia el otro. Tanto estas estatuillas como la existencia de los enchaquirados

validan la diversidad de préacticas e identidades sexuales a lo largo de la historia.

Histéricamente, se conoce a los Mantefios-Huancavilcas como los grupos
originarios que habitaron el territorio de Guayaquil. Dichos grupos que en los relatos
espafoles son descritos como ofensivos por su aceptacion y practica de la sodomia.
Sosteniendo que, por estas acciones y por su adoracion a piedras y efigies, entre otras
deidades, tenian un contacto directo con el diablo.

Como se especifica en los relatos del cronista Cieza de Leon en los afios 1500s,

se describe que:

En los rituales en los templos adoratorios tienen uno o dos hombres, 0 mas,
de acuerdo al idolo. Han sido vestidos como mujeres desde que eran nifios
pequefios, y hablan como tales; y en su trato, ropas y en todo lo demas
ellos imitan a las mujeres. Estos hombres participan en uniones carnales
como un signo de santidad y religion, durante sus fiestas y dias santos,
especialmente con los sefiores y otras autoridades. Yo lo sé porque he
castigado a dos. Los cuales, cuando les dije del maligno acto que estaban
cometiendo, y la fealdad del pecado que estaban haciendo, contestaron que
no eran culpables, porque desde el momento que nacieron habian sido
colocados ahi por sus caciques, para utilizarlos en este maldito y horrendo
vicio, y para ser los sacerdotes y guardianes del templo. Asi que lo que yo
deduje de esto es que, el diablo estaba tan a cargo de estas tierras, que no
habiendo sido contentado con hacerlos caer en semejante gran pecado: sino
también los habia hecho creer que tal vicio es una forma de santidad y

religion, y de esa manera los tenia mas esclavizados. Esto me fue dado por
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Fraile Domingo, conocido por todos, y conocido por ser un amigo de la
verdad (Benavides, 2006).

Este grupo de jovenes eran aceptados e integrados en las civilizaciones. Servian
en templos y participaban en una homosexualidad ritualizada, que también se visibilizaba
en culturas del Pert Central y Mesoamérica. Los enchaquirados tuvieron estatus dentro
de la comunidad por el uso de las chaquiras (artefactos considerados de importancia

invaluable en los pueblos costeros), el oro y el servicio exclusivo a caciques.

En otros relatos realizados por cronistas se realizan descripciones que connotan
racismo u otras conductas discriminatorias al referirse a los Huancavilcas como limpios
y blancos y a los Choneros como negros y sucios. Asi mismo, se relata la préactica
sodomita entre gigantes de la zona; que al no percibir a las mujeres indigenas como

iguales y al no existir mujeres gigantes, recurrian a practicas sexuales homosexuales.

Este tipo de relatos reflejan los prejuicios de los espafioles, que, dentro de su
imaginacion historica, con el tiempo han ido forjando una historia y cultura apegada méas
a cuestiones de subjetividad histdrica que de interpretacion objetiva.

La ciudad de Guayaquil histéricamente fue colonizada no solo por grupos
espafioles, sino también por portugueses, libaneses, britanicos, y algunas nacionalidades
asiaticas. La llegada de estos colonos no sélo significd el etnocidio y desalojo de los
pueblos originarios de ese territorio, sino que inicié una historia que se ha ido
desarrollando hasta la actualidad marcada por la discriminacion racial, la represion social,

la explotacion econdmica y la pérdida de identidad cultural (Benavides, 2006).

A diferencia de los indigenas de la sierra, los indigenas de la costa se vieron
afectados por un proceso de colonizacién acelerado. Donde en un lapso corto de tiempo
la mayoria de estas poblaciones costefias fue desapareciendo por enfermedades y
genocidio; los pocos que quedaron fueron introducidos en actividades econémicas y
culturales que destruy6 por completo sus tradiciones ancestrales. A esto hay que afadir,
que el proceso de rechazo a lo indigena se incrementd cuando los mestizos o cholos fueron
formando dentro de su imaginario que mientras mas lejos estes de la herencia indigena,
mas oportunidades tienes en términos sociales y econdémicos de salir adelante. Lo que
significd que las etnias negras e indigenas sean sometidas a un mismo tipo de dominacion.

A pesar de darse una separacion de la corona espafiola, no hubo una inclusion cultural
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con los mestizos, debido a la herencia espafiola que promueve distanciarse de los pueblos

originarios, reforzando asi la idea de que la blancura significa civilizacion.

En base a esto, el regionalismo entre los costefios y los serranos se ha ido
construyendo cultural y politicamente, ya que Guayaquil relaciona a la sierra con los
indigenas y busca separarse de ella tanto como pueda, lo que repercuta en no identificar

a Quito como una autoridad politica centralizada.

Debido a estos relatos racistas y regionalistas, y al poder de la vision homofdbica
de la Iglesia catdlica se ha estigmatizado e ignorado el legado de los enchaquirados, ya
que la cultura actual guayaquilefia no quiere verse involucrada con su pasado historico

indigena y peor alin con una identidad y practica sexual “problematica”.

Estos discursos heteronormativos que han criminalizado e invisibilizado a la
homosexualidad se sostienen y se sustentan en la historia contada por colonizadores. Por
esta razOn es necesario que se reescriba la historia para transformar las formas discursivas
del poder que someten a muchos ecuatorianos con identidades sexuales disidentes a una
heterogeneidad agresiva.
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ATREVERSE A MIRAR

Quiero estudiar, quiero aprender, quiero escribir. No sé lo que deberia haber
aprendido hace muchos afios. Sé, en cambio, lo que deberia saber mucho después. De

alli que me sienta anciana y nifia al mismo tiempo.

Alejandra Pizarnik. Diarios.

Este tema de investigacion surge frente a varias interrogantes y cuestionamientos.
En primer lugar, desde que empecé a cursar la carrera de sociologia, siempre supe que mi

tema de titulacion giraria en torno a los pueblos originarios del Ecuador.

Mi familia es imbaburefia, creci rodeada de leyendas sobre montafias y lagunas,
aventuras y guerras, rodeada de la fortaleza envolvente de los paisajes de la provincia. El
hecho de poder ver y palpar a los protagonistas de muchos cuentos, el maiz, el agua, la
tierra, el sol, las estrellas, los montes, la lluvia y la luna, me hacia sentir segura y
respaldada frente a la vida, a diferencia de otro tipo de relatos, los cuales escuchaba
diariamente por mi formacion escolar catolica, donde los protagonistas dejaron de existir
terrenalmente hace miles de afios, y habitaban de manera invisible, pero a la vez
omnipresente en el cielo. Recuerdos de mi nifiez me llevan a escenarios donde podia
trepar hasta la punta de los arboles de higo, hacer pasteles de lodo con céscaras de naranja,
corretear con cuyes Yy de repente chocarme con una vaca, darles de comer a las gallinas
de mi mano, para luego sentarme en las gradas del zaguan de la casa de mis abuelos a
comer mote mientras escuchaba dulces canciones de Nanda Mafiachi que iban asi: “Ay el
cerrito de Imbabura, si no llueve estd nevando. Ay estar4 mi huambrita, ay si no llora
suspirando”. Pero mientras iba creciendo fui notando cosas que no entendia por qué se
daban asi. Existia un muro incorporeo entre este universo indigena que yo sentia me habia
formado y la realidad en la que me desarrollaba dia a dia. Cada vez ese muro se fue
haciendo més grande, y en los Gltimos afos de la escuela conoci la historia colonizadora,
en los libros lei sobre los trabajos y actividades para las que los indigenas “estaban
destinados”, aprendi sobre las pirdmides de clases sociales en donde los indigenas
ocupaban el ultimo lugar, lei sobre los huasipungos y las haciendas, lei sobre su proceso

“civilizatorio” emprendido por la iglesia, recuerdo que aprendi sobre el “descubrimiento”
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de Ameérica, y como todo ese asunto me dejo con méas dudas que aclaraciones. En el
colegio investigué sobre las luchas reivindicativas de los pueblos indigenas, conoci los
rostros de lideres y lideresas que en el pais y alrededor del continente habian dedicado su
vida por exigir derechos basicos, derechos que no me cabia en la cabeza, cémo a los que
estaban en el poder no les daba la gana de darles. La valentia de ellos me sorprendia mas
que la de cualquiera. Creci llendndome de indignacion, impotencia y tristeza por toda la
historia que iba descubriendo. Me aberraba el hecho de que el pais, la ciudad, la sociedad
en donde vivia, se habia fundado en base a la desigualdad, la discriminacién y la
injusticia, pero mas que nada, en base a tanto dolor, violencia y humillacion de miles.
Pero esta discriminacién y desigualdad no es historia del pasado, es un cuento de nunca
acabar. En la actualidad, no solo los pueblos indigenas ecuatorianos, sino todas las
comunidades alrededor del mundo, se encuentran en luchas activas por el derecho a sus
territorios, de la selva, al agua, en contra de extractivismos transnacionales que
tergiversan sus luchas, mostrandolas como un retroceso para el éxito y el desarrollo. Esto

trae como consecuencia mas discriminacion y menos respaldo para estas causas.

En segundo lugar, en base a mis propios intereses, desde la adolescencia tuve
cercania a cuerpos e identidades que estan fuera de la heteronorma. Desde pensadores y
artistas, hasta conocidos y amistades. Las primeras palabras que cruzaba con ellos
normalmente desembocaban en conversaciones donde sus historias de vida implicaban,
por lo general, prejuicios y rechazo, aun asi, se mostraban sin arrepentimientos respecto
al reconocerse a si mismos como realmente son. Nuevamente me encontraba
desconcertada por la desidia de muchos, me fastidiaban las miradas mal intencionadas en
la calle, compartia su tristeza frente a los comentarios de odio o de reproches con la
esperanza de poder alivianar el peso de esas palabras en sus corazones y en sus mentes.
Siempre me molesté que la valentia y la autenticidad sean fuertemente juzgadas y
cuestionadas en la sociedad.

Todos estos sentimientos tan vividos, me hicieron pensar que si de por si es
cuestionable ante el ojo publico tener una identidad sexual disidente siendo una persona
blanca o mestiza, perteneciendo a una clase media, media alta o alta, en un contexto
moderno occidental, donde existen tantos referentes en la television, en la radio, en las
revistas, y en la calle, cbmo debe ser el reconocerse de esa manera siendo indigena, en un
escenario donde hasta hace pocos afios yo no evidenciaba ningun tipo de referentes.
Tengo claro que los seres vivos son androginos, homosexuales, bisexuales,
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heterosexuales, intersexuales y asexuales, asi que nunca me parecieron acertados los
comentarios que sostenian que identidades y corporalidades que se encuentren fuera de
la heteronormatividad eran “conceptos” de la modernidad y de la hegemonia europea y
norteamericana, por lo tanto, no podian existir dentro de pueblos y nacionalidades
indigenas 0 no contactadas. Emitir este tipo de enunciados es negar identidades,
pensamientos, sensaciones y deseos en cuerpos indigenas simplemente por ser indigenas,

es otra manera de discriminacion y limitacion a su existencia.

Decidi realizar esta investigacion porque queria evidenciar y reclamar, no solo la
existencia, sino la misticidad, el poder, el valor y la voz de las diversidades sexuales
indigenas a lo largo de la historia. No me parece justo ni valido que el proceso de
conquista europea que trajo consigo la implantacion violenta de la ideologia judeo
cristiana, continle negando hasta el dia de hoy la diversidad sexual precolonial en el

continente americano, que no fue necesariamente mal vista, sino todo lo contrario.

Desde un inicio me plantee desarrollar este trabajo en base a entrevistas y
experiencias compartidas que se iban a dar a partir de una estadia permanente en
comunidades indigenas. Dentro de estas expectativas empecé a investigar de manera
superficial sobre este tema, y me encontré con varios documentos, archivos filmicos y
fotograficos donde se evidenciaba la diversidad sexual en comunidades indigenas andinas
desde tiempos de la colonia y en la actualidad. Fui al archivo del Ministerio de Cultura
para indagar méas, y asi pude darme cuenta que habia bastante material acerca de
nacionalidades indigenas de la Sierra, y noté que respecto a las nacionalidades indigenas
de la Amazonia existia material particularmente reciente y no tan extenso. Entonces
reflexioné acerca de los conocimientos que tenia de la selva, y me di cuenta que eran muy
pocos. Haciendo una revision al pasado, fue lamentable el descubrir que en la escuela y
en el colegio habia recibido casi nada de informacion acerca de las culturas del Oriente,
no conocia de sus procesos de colonizacion y evangelizacién, que tenia claro fueron
distintos a los de la Sierra y la Costa, y pude ver que no existian archivos de ningun tipo
que mencionaran diversidades sexuales indigenas amazonicas ecuatorianas, por lo que

quise encaminar mi investigacion hacia la poblacion amazonica.

A inicios del afio pasado, la programacion de viajar a la selva en el mes de marzo,
se vio imposibilitada por el brote y propagacion del coronavirus, enfermedad que alcanzo

tasas de mortalidad altisimas en muy poco tiempo. Tras esto me invadieron muchos
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sentimientos y pensamientos, me desbordaban. Por un lado, estaba la frustracion de no
poder viajar a territorio y poder realizar mi investigacién de campo como me la habia
imaginado. Queria compartir, convivir, pero sobre todo aprender y conocer cada detalle
posible, hasta donde se me permita, del estilo de vida y maneras de ver el mundo y
concebirse en el mundo de las personas a quienes entrevistaria. Queria que se sientan
cémodos con mi presencia, queria poder crear lazos de confianza, de amistad. En un
aspecto ya més personal, queria desconectarme de la ciudad, queria estar en el rio,
rodearme de arboles y animales. Queria cerrar los 0jos y poder interiorizar de forma mas
profunda cada palabra y sentimiento que mis entrevistados me extiendan. Sin animos de
romantizar el trabajo de campo, tenia mucha ilusion, eso es todo. También senti miedo,
no sabia si la virtualidad podria ayudarme en contexto de pandemia hasta destinos lejanos
a Quito. Pensé que nada iba a poder darse de la forma en la que la habia planeado, y asi
fue, pero las cosas resultaron muy bien. A esto quiero afiadir que el contexto nacional y
mundial en el que se fue desarrollando el “semaforo rojo” de la pandemia fue devastador.
Este virus, llego a develar la nefasta administracion del gobierno de Lenin Moreno, el
cual arrastra consigo los muertos de OCTUBRE 2019 y una serie de inconsistencias
gracias a su politica pro imperialista. Una de las méas nefastas leyes que se promovieron
araiz de la pandemia fue la mal Ilamada “Ley Humanitaria™, la cual dejé paso libre a que
los empresarios y grandes grupos econémicos puedan despedir intempestivamente a las
amplias masas trabajadoras. Con ello no solo se agravo la situacion en el campo laboral,
sino también se agudizo la precarizacion dentro del sistema de salud, que se volvia cada
vez mas preocupante. Como conocemos, se dieron escenarios terribles en Guayaquil, se
dieron levantamientos sociales, de estudiantes, trabajadores publicos, privados y
ambulantes. Mientras todo este panorama se fue suscitando, el propio gobierno se
encontraba inmerso en casos absurdos de corrupcion, poniendo como siempre por encima

los intereses de la burguesia y grupos econémicos y politicos que se perpettan en el poder.

Para la realizacion de mi tesis, me encuentro inmersa en este panorama el cual va
presentando nuevos conflictos, los cuales en primera instancia parecian limitarme, pero
con el devenir de los dias encuentro la necesidad de asimilar estos cambios de forma
dialéctica, y con ello tuve, necesariamente, que dar paso a una nueva estrategia de trabajo.
Si bien en un primer momento las necesidades que me planteaba esta tesis era llevar un
trabajo de campo, tuve que modificar mi hoja de ruta y, asi como todos, adaptarme a las

nuevas reglas de la crisis sanitaria, econémica, y humanitaria, embarcandome en
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descubrimientos por medio de métodos que fueron surgiendo, como las entrevistas
virtuales. Se dio la oportunidad de conocer a Inayuk Yanda Montahuano Ushinga (30
afios), compafero Sapara quien estd al frente de “Tawna: Cine desde Territorio”,
productora cinematografica amazonica, que trabaja a partir de los principios de
construccion de la imagen propia de los pueblos originarios amazonicos, por fuera de las
grandes producciones hegemdnicas e incluso por fuera de la exotizacion de la imagen del
indigena amazonico. A través de dialogos con él, descubrimos que nuestros intereses iban
por caminos similares, Yanda junto con Tawna Cine, antes de la pandemia, se
encontraban realizando un documental acerca de diversidades sexuales en la Amazonia
ecuatoriana llamado “De vuelta a la selva”, asi, pude ir conociendo a quienes dieron
forma, vida y sentido a mi investigacion: Iru Aya (30 afios), activista Kichwa Amazénico,
que en la actualidad radica en Brasil y esta cursando un doctorado en Antropologia Social
en la Universidad Federal de Rio de Janeiro; Judith Payahuaje (22 afios) de la nacién
Secoya, miembro de la Organizacion Cuenca Amazonica, donde realiza Fotoperiodismo
Comunitario; Samay Andy (25 afios), mujer trans indigena Kichwa Amazonica,
estudiante de Antropologia en la USFQ, quien ahora es referente titular de la Red
Latinoamericana y del Caribe de Mujeres Trans y activista de la Organizacion Alfil; y
Nemo Andy, dirigente del Departamento de la Mujer y Familia y del Departamento de
Salud de la CONFENIAE. También, gracias a Ninari Chimba (27 afios), docente y
activista indigena kichwa de Panzaleo & Otavalo, tuve la oportunidad de conocer a la
Vicepresidenta de la ECUARUNARI Naira Chalan (29 afios). Por otra parte, Tawna Cine,
pudo colaborarme con entrevistas realizadas para su documental a Zumak Sacha, Kichwa
Amazédnico y activista reconocido mundialmente, y a otro compafiero que se mantiene en
el anonimato, activista por la tierra y las diversidades sexuales de la comunidad kichwa
Serena. El desarrollo del trabajo investigativo cualitativo se dio mediante entrevistas via
Zoom Meetings, realizadas en base a preguntas obtenidas de los capitulos previos a este,

y a partir de mis preguntas de investigacion y objetivos.

Aqui, es momento de mencionar que se presentaron ciertas encrucijadas en mi
investigacion, si bien mi idea principal era conocer a fondo las realidades de las
diversidades sexo-genéricas en la Amazonia, la mayoria de mis entrevistados dejaron la
selva alrededor de los 6-12 afios para migrar a la ciudad o al extranjero por motivos de
educacion y trabajo. Lo que, para algunos, significé una oportunidad para dejar atras el

pasado de secretos y de estar ocultos, pudieron conocer referentes, entender que fuera de
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la heteronorma puede existir felicidad y pudieron reconocerse sin prejuicios asfixiantes.
Cabe recalcar que no todos recibieron negativas en sus comunidades, algunos desde muy
pequefios, fueron reconocidos por sus abuelas como seres especiales. También hay
quienes todavia se encuentran en sus comunidades dentro de la selva, e irGnicamente son
quienes se ven atravesados por prejuicios, dudas, miedos, que conflictian su proceso de

reconocimiento.

Es por estas circunstancias que mi investigacion queda abierta, siento que tengo
una deuda conmigo y con mi trabajo, de ir a territorio. Esta tesis es un primer momento,
que me brinda una introduccion para seguir profundizando a un nivel vivencial las

realidades de la vida en comunidad dentro de la selva amazonica.

Asi se fueron tejiendo saberes que mucho mas que aportar a este trabajo o afirmar
hipotesis que tenia, despertaron sentimientos por los cuales entendi una vez mas que la
lucha de los pueblos originarios por su autonomia es infinita. No se limita a luchas por
territorios o por reconocimiento étnico o dentro de una constitucion, sino a todo esto que
todavia se encierra en el tab( de la diversidad sexualidad y el género. Conocer sus
historias de vida, sus tristezas, alegrias, caidas, sus dudas, su crecimiento personal,
académico y el descubrimiento de sus certezas es algo que queda marcado en mi memoria

para siempre.
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IDENTIDADES DISIDENTES Y RESISTENTES: CASOS AMAZONICOS

Existe un principio que se resiste a toda informacion,
que nunca deja de mantener al ser humano en una ignorancia perenne.

Es el principio de desestimar lo que no se ha investigado.

Herbert Spencer.

A continuacién, se efectuara un analisis a las entrevistas realizadas a distintas
disidencias sexo-genéricas de la Amazonia del Ecuador y a dirigentes de organizaciones
indigenas a nivel nacional. Este proceso se llevara a cabo contrastando los relatos de vida
y maneras de reconocerse y autopercibirse en el mundo, con distintas categorias

socioldgicas que surgieron a lo largo de esta investigacion en capitulos precedentes a este.

Como punto de partida, esta conocer la relacién que los entrevistados mantienen
con su territorio. Iru Aya (30 afos), activista Kichwa Amazonico, que en la actualidad
radica en Brasil y esta cursando un doctorado en Antropologia Social en la Universidad
Federal de Rio de Janeiro, explicd cdmo a traves de la relacion que construy6 junto a su
madre y abuela con su territorio y la naturaleza, se fue forjando su identidad étnica, en

sus palabras:

“La relacién que tenemos con el territorio me ha ayudado mucho porque
nos reivindica como indigenas, porgque pertenecemos a ese territorio. Nos
identifica a nosotros porque pertenecemos al espacio donde crecimos. Para
mantener ese lazo con el territorio me ha ayudado mucho mi madre y mi
abuela por parte de padre, porque me ensefiaron todo acerca de la
naturaleza, los espiritus, el equilibrio, lo que tenemos que cuidar, porque
no tenemos que maltratar, cuales son los castigos por romper algunas leyes
que impone la misma naturaleza para mantener el equilibrio entre humanos

y naturaleza” (Anexo 1).

Explica las creencias de su pueblo, los mandatos y mitos que rigen en su
comunidad para su organizacion y supervivencia, lo que nos muestra la plurinacionalidad
contenida en esta nacionalidad kichwa amazdnica. Pero menciona que la presencia de la

educacion occidental y la nueva cultura tecnoldgica, interfieren con la sabiduria oral de
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los pueblos ancestrales y sus dinamicas. Ya no existe un dialogo constante ni abierto entre
padres, abuelos y generaciones jovenes. Iru siente que es un gran privilegio haber nacido
y crecido en lo que considera las Ultimas generaciones que pudieron tener esa transmision.
Menciona nuevamente la importancia del reconocerse y conectarse con el territorio para

la preservacion de su cultura:

“Todos los seres humanos tenemos una linea de contacto, un link, con la
naturaleza, porque nosotros nacemos de la naturaleza, simplemente que los
que nacen en el mundo no indigena, por su entorno, ellos bloguean ese
lazo, ese link, bloquean, porque nacen en ciudades con la tierra cubierta de
concreto, la bulla, y el entorno es muy diferente y no hay ese contacto con
la tierra, con la Pachamama, en cambio en la selva nosotros si tenemos el
contacto cien por ciento con la naturaleza, pisamos la tierra, nos mojamos,
nos bafiamos, y eso nos despierta la sensibilidad para mantener ese
contacto de ser sensibles con la naturaleza, con el territorio. Entonces los
jévenes, no todos, estan un poquito dejados. Por eso es importante el
territorio para nosotros, pues sin el territorio, sin preservar el entorno y la

naturaleza nosotros no vamos a poder sobrevivir” (Anexo 1).

Iru nos habla de su malestar por la presencia del individualismo que esta
haciéndose presente en las nuevas generaciones. Mira esta situacion como consecuencia
de la globalizacion, vision que aceleradamente va cooptando a la plurinacionalidad de los
paises latinoamericanos y de la selva para beneficio de los grandes grupos de poder

econdémico mundial, que buscan acumular riquezas sustrayéndolas de distintas periferias.

De igual manera, Zumak Sacha, Kichwa Amazonico y activista ecologista y
defensor de los derechos LGBTT I+ reconocido mundialmente, indica que, a pesar de estar
lejos de su comunidad, uno no se olvida de donde viene y procura no perder su vinculo
con la naturaleza y su cultura. Y que, “el estar consciente de tu identidad cultural, te
permite estar contigo mismo e identificado a donde quiera que vayas”.

Por su parte, Judith Payahuaje (22 afios) de la nacion Secoya, miembro de la
Organizacion Cuenca Amazonica, donde realiza Fotoperiodismo Comunitario, sostiene
que la gran nacionalidad Secoya lleva mucho tiempo desarrollandose en la guerra contra
el extractivismo y en busqueda del respeto de sus derechos colectivos e individuales. Y

al igual que Iru, percibe que las nuevas generaciones estan marcadas por el proceso de
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mestizaje, que los lleva a avergonzarse de hablar su propia lengua (kichwa y paicoca).
Situacion similar sucede en el caso de Samay, que en su comunidad kichwa Alto Eno (a
una hora de Lago Agrio), todos van a estudiar en la ciudad, ya que, hasta hace poco habia
una escuela bilingue pero que ya no se la utiliza y quedé abandonada. Considera que los
pueblos originarios se han visto forzados a negociar y a depender del Occidente y el
Estado para poder sobrevivir, generandose asi una asimilacion de la dominacion por parte
de los pueblos originarios, donde aceptan su dependencia tras la colonizacién, que
también produce sometimiento en base a la economia de los intereses. No solo en la
Amazonia los indigenas se vieron obligados a trabajar como esclavos para los caucheros,
colonos y misioneros, sino también en la Sierra los indigenas trabajaron durante muchos
afios en las haciendas. Samay, visibiliza reiteradas veces, que el sistema capitalista esta
inmerso e impuesto en todo, lo que ha provocado cambios sistematicos en los pueblos

originarios.

Nemo Andy, dirigente de la Mujer y Familia y del Area de Salud de la
CONFENIAE, menciona que su territorio Huaorani, a pesar de ser extenso y contener tres
provincias, estd delimitado por el extractivismo petrolero y poderes del Estado que van

en contra de su autonomia territorial:

“También nos pertenece el Parque Nacional Yasuni porque los hermanos
huaorani estan habitando ahi, pero sin embargo el gobierno lo tiene como
reserva natural. En la zona de Orellana esta la extraccion del petrdleo, el
asentamiento de las comunidades esté ahi, pero tienen muchos problemas
de salud. En la parte de Pastaza tenemos comunidades asentadas dentro de
las empresas petroleras, y de ahi Napo, casi ahorita no hay comunidades,
porque antes estuvo extraccion del petroleo, y ahorita estan selladas”

(Anexo 6).

Al iniciar un dialogo sobre las representaciones de la sexualidad y diversidad de
género en su comunidad, Iru comenta que concurre un supuesto acerca de que los
indigenas son violentos, homofébicos, machistas y temperamentales. Sostiene que existen
excepciones, pero que las poblaciones indigenas son como cualquier otra poblacion, fruto
de su historia. Por ejemplo, la cristianizacion, con una religiébn dominada por hombres,
donde lo femenino debe estar subyugado a lo masculino, choca con la vision divina que

los pueblos originarios tienen de la mujer, al verla como un ser creador y protector que
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merece mucho respeto. Los misioneros y colonos se sorprenden al ver que las mujeres y
diversidades sexuales ocupan el mismo espacio y entorno social, econdémico y politico
que los hombres, perciben que no existe distincion de género y empiezan a conversar con

el hombre indigena y explicarle que:

“Cuando tu mujer te falta al respeto, tu mujer tiene que estar subyugada a
ti, tus hijos te pertenecen a ti, tu eres el hombre, el que domina todo. A tu
familia, ta la controlas. Si es que te faltan al respeto, tU eres el responsable”
(Anexo 1).

De la mano con esto, Iru menciona que el alcohol tiene un papel importante en
este proceso, ya que los espafioles vieron al alcoholismo como una herramienta de control
indigena. Y asi, cuando el hombre llegaba borracho y con comentarios por parte de su
patron, caucheros o colonos de que su mujer le faltaba al respeto, estaba muy abrumado
y surgia el maltrato fisico, que, segun Iru, era la solucién que le daban a todos los
problemas los espafioles. Es asi como la violencia simbdlica se ejerce paulatinamente en
los pueblos originarios, cuando se empieza a ver el mundo con las categorias de los

dominantes.

Por otra parte, Iru relata que la sexualidad precolonial era mucho mas libre, y que
con la Iglesia y las misiones llegaron los conceptos de pecado e infierno. Dentro de los
mitos fundadores kichwa amazonicos se establece que se debe hacer el bien para recibir

el bien, pero no se reconoce un infierno eterno como en la biblia.

“Ahi surgié el maltrato contra la mujer en los pueblos indigenas, por la
interferencia de la religion, el alcoholismo y la alienacion de la cultura de
los nativos. Y claro, si la mujer no era duefia de sus cuerpos, era obvio que

lo mismo pasaba con los homosexuales” (Anexo 1).

Yanda Montahuano Ushigua (30 afios), de la nacionalidad Sapara, expresa que la
selva y la naturaleza no discriminan ni son mezquinas, alli no existe el insulto y no existe
el miedo. Y que, con la llegada de la Iglesia en su proceso de evangelizar, introduce miedo
y discrimina al que es libre. La Vicepresidenta de la ECUARUNARI Naira Chalan (29
afios), también menciona el rol de la Iglesia en el proceso de colonialidad de genero en
los pueblos originarios, definiéndola como un aparto ideoldgico que distorsiona la

percepcion hacia las mujeres. Samay, menciona:
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“Con los espafioles esta naturalizada la violencia de que el hombre es el
que manda, y el que hace méas que la mujer. Aunque por otro lado las
mujeres son muy fuertes, también mandan, también deciden, también se
imponen, también participan en todas las organizaciones politicas, y es
como que un poco si hay visibilizacion de las mujeres, pues la mujer es la
que cuida la cultura, la herencia, miran todo, y la mujer es muy importante,

pero si hay esos problemas de ser sumisas ante los hombres” (Anexo 8).

Para ella, la colonizacién y cristianizaciéon traen la moral, que afecta en el
desarrollo de las comunidades indigenas, por ejemplo, credndoles tabues alrededor del
sexo, evitando que tengan cercania o interés por la educacion sexual, pues la Iglesia

considera esas visiones como una perversion.

Son por estas perspectivas que se delimita un antes y un después en todo proceso
dado luego de la colonia en los pueblos originarios, que se ve atravesado por la violencia
simbolica; por un proceso de normalizacion forzada, donde se anulan sus derechos
colectivos e individuales, identidad étnica, y autonomia territorial, a través de la economia
de los intereses y extractivismo; y se incrementan las desigualdades, dando paso a la

colonialidad del género y del poder.

Para hablar de reconocimiento sexo-genérico, Iru menciona que las categorias de
identificacion son una herramienta del patriarcado y del sistema capitalista para poder

dominar a la sociedad.

“Entonces el Estado, la Iglesia, la religion construyé esas categorias para
poderte denominar, viéndote como la minoria, a los indigenas también nos
dicen de la minoria porque no pertenecemos a la sociedad dominante.
Entonces para mi es una herramienta de dominacién. Entonces, por mi
parte, cuando me preguntan cémo te identificas, yo les digo que quiero
mostrarme libre, soy persona, soy humano, como cualquier sujeto que
siente. (...) Y soy una persona warmipangui, en kichwa la persona que
tiene la sensibilidad y que actla y se parece a una mujer, que tiene la

energia y los deseos también femeninos dentro de su cuerpo” (Anexo 1).

Warmipangui son seres considerados poderosos, porque contienen el pensamiento
y el sentir femenino y masculino dentro de un solo cuerpo, pueden tener la capacidad de

comunicarse con lo sobrenatural, y, por ende, ocupaban un lugar importante dentro de los
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grupos sagrados o de poder. Iru hace hincapié en la doble discriminacion que se vive por
ser considerado una minoria étnica (indigena) y por ser parte de las diversidades sexuales
(warmipangui), también nombradas como minorias. Por otra parte, el mismo término en
la actualidad, es usado para ridiculizar a los hombres que realizan tareas que se consideran
exclusivas de las mujeres. He ahi una muestra de cdmo aquello que antes era respetado,

ahora es ridiculizado.

Yanda, al compartir la experiencia cinematografica de realizar el documental “De
vuelta a la selva”, menciona que el tema de diversidades sexuales amazonicas no ha sido
abordado desde ninguna arista por parte de las dirigencias de su nacionalidad Sapara, que
se ha visto influenciada por la biologizacion del genero colonial, alterando sus mitos
fundadores, y dandose este proceso de etnopoiesis, donde se empieza a construir su
historia y manera de ver el mundo, a través de la mirada espafiola, que invalida el respeto

por las diversidades sexuales indigenas.

“La discriminacion dentro de nuestras comunidades, eso antes no existia
hasta que Ileg6 la religion que cambid a otras formas de pensamiento, otras
formas de educacién, muy represiva, competitiva, y montén de cosas que
destruyen. En cambio, nosotros no. Las comunidades amazonicas de la
selva siempre nos hemos cuidado los unos a otros y la selva nos cuida a

nosotros, y nosotros a la selva” (Anexo 4).

Por su parte, Zumak, sostiene que es importante que se reconozca que, dentro de
los pueblos indigenas, no son homogéneos, no deberia existir miedo a mostrar su
diversidad. Pero el miedo esta presente, el proceso de normalizacién al que las
diversidades sexuales se han visto sometidas a lo largo de los afios se volvio globalizante.

Nemo, comparte la experiencia en su territorio Huaorani:

“Pienso que en un pueblo como el mio tan pequefio, que siempre han sido
guerreros, y tu apareces con estos de otra sexualidad, tal vez tienen miedo.
Porque yo tengo un primo mio que él es también de comunidad LGBTI y
él cuando igual creci6 con nosotros tenia expresiones femeninas. El yo me
acuerdo en la casa conversando dijo que no podia revelar eso porque qué
van a pensar mis abuelos, sus papas, nunca van a aceptar que €l sea eso.
Nosotros insistiamos que les puede avisar al menos a los papéas. Entonces

cuando él aviso, el papa habia dicho como poseido, que tenian que hacerle
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la limpia para que salgan los demonios, que tal vez esta atrapado por los
demonios, pero no aceptaban que era de otra sexualidad. Con mi primo he
visto eso, tuvo bastante problemas con los papas, queria suicidarse, pero si

he visto ese caso” (Anexo 6).

Como resultado de un proceso de mestizaje acelerado y violento, se presenta la
discriminacion y la normalizacion como doxa. Se rechaza lo que es mas indigena que
espanol, su propia cultura, el idioma, su religion, su vestimenta, la libertad sobre sus
cuerpos, y también, la diversidad de su sexualidad. Todo lo que esta fuera del yugo
religioso y colono se convierte en anormal. El mestizaje un discurso patriarcal que no

solo afecta a los runas, sino también a la tierra.

Yanda, identifica que entre los Sparas existes diversidades sexuales, pero que la
mayor nacionalidad con comunidades sexo-genéricas diversas es la nacionalidad Andoa.
Alli, indica, la mayoria no se encuentran dentro de la heternoma pero no consideran a si
mismos como “gays” 0 “lesbianas”, son ajenos a estos términos occidentales. Para Yanda,
el lenguaje es un divisor para entender al género, si bien este es diverso, considera

importante:

“Ir rompiendo esas palabras, esas frases, e ir identificAndose como nos
hacen sentir bien. Por ejemplo, dentro de nuestras comunidades le dicen a
lo homosexual pangui. Por ejemplo, te decia que dentro de nosotros no
existe el insulto, no hay malas palabras, pero ahora esas malas palabras
que en esparfiol he escuchado muchisimo como estpido, idiota, un montén
de palabras, frases que le transportan a nuestras formas, al kichwa, le
cambian, sin mirar que no son nuestras, y €50 CoOmo que para mi es un poco

loco.” (Anexo 4).

La violencia simbdlica y sistemética que deja la colonizacidn, se puede reconocer

en fragmentos como el que menciona Yanda.

Iru, al hablar de su experiencia personal de percibir su sexualidad y como
reconocerse, menciona que, en la selva, cuando eres pequefio y estads conociendo el
mundo, existe mucha libertad. Comenta que podia jugar con una mufieca bajo ningdn tipo
de prejuicio o ponerse ropa de mujer porque simplemente es ropa y eso no te construye.
Pero tuvo que migrar a la ciudad para iniciar la escuela, en donde tenia que vestirse bajo

codigos especificos masculinos, debia hablar correcto, y “comportarse como un varon”.
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Sus profesores miraban mal que comparta su tiempo con las nifias y no con los nifios, que
tenga timidez de mostrar su pecho, ya que Iru, queria comportarse como una nifia decente.
En este momento de su relato, queda claro que la performatividad es esencial en la

construccion de las identidades sexo-genéricas, inclusive, inconscientemente.

Iru sabia que habia nacido en un cuerpo diferente, no se sentia nifio, era una nifa.
Ese choque, causo en Iru, una sensacion de encarcelamiento en su propio cuerpo, no podia
ser lo que realmente era, desencadenando una fuerte depresion en su adolescencia. Su
nuevo entorno le hacia sentir que ni la educacion ni la sociedad estaban mal, sino su ser,
sintiéndose un “pecado”. Pero, su familia y sus hermanos, fueron el apoyo y el canal de

sabiduria en su vida:

“Por eso yo digo que la familia es muy importante. Porque me dijeron
desde nifio: tu eres warmipangui u homosexual. Yo me mostraba como era.
Me aceptaron, todos, mis hermanos también y eso me construyo y eso me
dio fortaleza para salir de esa depresion a la que estaba entrando solito,
porque yo me sentia solito, mal, culpable. Y cuando fui a la universidad,
ahi descubri cuando lei libros de sociologia, me fui metiendo mas a leer
libros, ahi fui descubriendo que no era yo el que estaba mal sino la sociedad
porque nos imponia normas de conducta que atrofian nuestro cuerpo,
nuestros sentimientos, nuestra forma de ser. Entonces, si yo no me asumo,
nadie va a saber nuestra situacién, como pas6 con todos los derechos que
hemos ganado los grupos minoritarios homosexuales. Mostrarnos que
nosotros tenemos sentimientos y tienen que respetarlos. Entonces ahi me
reconoci warmipangui, por un momento en que claro, yo sé que lo sabia,
pero yo dije “soy gay”, entonces mi papa dijo: no, ti eres mi hijo, eso es
lo importante, tu sexualidad no me importa, igual te voy a querer, ta eres

mi hijo” (Anexo 1).

De igual manera, el compariero de la comunidad Serena (que pide se mantenga su
anonimato, activista por la tierra y las diversidades sexuales), comparte que su
experiencia de reconocimiento es distinta a las que se pueden dar dentro de la selva, ya
que la suya se desarrolld en la ciudad. Tuvo referentes, conocia a personas diversas

sexualmente, e inclusive a padres de familia de un compafiero. Pero su madre, al inicio,
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tomo su decision de autoidentificarse publicamente como “gay”, con preocupacion,

temiendo que la vida de su hijo se vea afectada por la discriminacién y el rechazo.

“A mi mama le afecto mucho, pero fue por el tema social. Mi mama decia
que no quiere que yo sea discriminado, 0 que sea violentado por la
sociedad, o no sé. Digo que mi experiencia personal no representa mucho
a lo de las comunidades porque, después de la Iglesia catolica, como es
tanta la influencia de la religion, la mentalidad de las comunidades
indigenas ha cambiado bastante, es muy conservadora, no es como antes,
antes aceptaban mucho mas a la gente con diversidad sexual. De hecho,
eran considerados como gente de medicina, tenian un rol muy importante
dentro de las sociedades indigenas. Desde la Iglesia catolica y el
evangelismo todo cambio bastante. La gente entra en este dilema de la
imposicion de la religion y la sociedad conservadora en contra de la
ancestralidad y la ritualidad de como era aceptada la poblacién gay dentro

de las comunidades” (Anexo 2).

Su experiencia de reconocimiento en la ciudad, dice, le ayudd bastante para
entender que puedes estar fuera de la heteronorma y tener una profesion, una familia
incluso con hijos, y que puedes ser una persona funcional, y que lo Unico que cambia es
tu preferencia sexual. Para €l, fue muy sorprendente el ver que fuera de su comunidad y
de Ecuador, existe ese nivel de aceptacion e igualdad, y que su sexualidad no es una
maldicién, este sentir es muy importante porque tres compafieros, también de
sexualidades disidentes, en su comunidad, se suicidaron en distintos momentos al no
sentirse respaldados, al sentirse estigmatizados y solos. Estos eventos marcaron su

manera de ser, haciéndole sentir que tiene la mision de siempre hacer escuchar su voz.

“Yo creo que habemos dos tipos de personas, hay personas muy
conciliadoras que tratan de hablar y explicarles las cosas a las familias, y
yo soy de las personas que dicen te guste 0 no aqui estoy, me puedes
aceptar como soy 0 no y punto. No todas las personas tienen esa habilidad
de poder decidir sobre su vida o de lo que quieren hacer, de ese tipo de
empoderamiento. Justo hablaba con una amiga de la comunidad que es
lesbiana y ella me decia que se pasa intentando hablar con los papas y de
hacerles recapacitar, pero que yo solo cojo a mi novio y lo llevo a la casa.
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¢Me entiendes? A mi me encanta este término de la disrupcion social, yo
pienso que mientras mas disrumpamos la institucionalidad del
conservadurismo, méas se cambian las cosas. Es un acercamiento mas

salvaje, mas activista” (Anexo 2).

El compafiero de la comunidad Serena sostiene que €l es un activista por la tierra,
que para él primero esta la lucha ambiental, pero que su lucha personal es la sexual, que
la vive diariamente, estando presente en los espacios donde estd, hablando en esos

espacios, que su lucha es estar presente siendo él mismo donde sea.
Zumak, entrelaza su proceso de reconocimiento sexual con su identidad.

“Mis padres me bautizaron con nombres con los que no estaba muy de
acuerdo, Dorian Oldemar, no me sentia a gusto conmigo mismo. Y ahorita
las normativas en el registro civil estan muy cambiadas y ahora lo que yo
hice es cambiar con un nombre que me identifique con de dénde vengo,
con el espacio donde yo naci, con la naturaleza. Decidi cambiar de nombre,
Zumak es el primer nombre y Sacha es el segundo nombre, es un cambio
bastante trascendental, debido a que Zumak es un nombre unisex, que
quiere decir armonia y al unirlo con Sacha que quiere decir bosque, quiere
decir bosque en equilibrio, en armonia. Creo que en mi vida personal una
de las cosas que he aprendido es que todo exceso es malo, y uno de los
desafios del ser humano es encontrar ese equilibrio y mi nombre quiere
decir encontrar ese punto medio para estar bien, para estar felices con uno
mismo, con lo que somos, entonces eso también me hace no olvidar que

naci en la selva” (Anexo 3).

Samay, también cambid su nombre. Significa descanso y tranquilidad. tuvo la
sensacion de que era una nifia desde los 5 afios, pero pasé mucho tiempo para que inicie
su proceso de transicion como mujer trans, que se dio a los 19 afios cuando migro a la

ciudad de Quito para sus estudios universitarios.

“No es facil decir yo soy esto y mostrarte a la sociedad y ser rechazada, se
tiene mucho miedo de qué va a pensar tu familia, tu no quieres sentirte
rechazada por tu familia, pero bueno mi proceso de aceptacion fue muy
largo y muy dificil, lo acepté y después lo transmiti a mi familia y fue muy

dificil al inicio, pues mi familia es muy religiosa, es evangélica, y mi mama
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no aceptaba, me pedia que cambie, pero yo dije que no, que no queria, pero
bueno creo que gané mas el amor. Si me siguieron apoyando, pero senti
una desunion en manera sentimental y afectiva. Me senti por un tiempo
sola, aunque si me apoyaban cuando necesitaba y pedia ayuda, estaba aqui
estudiando la universidad y ellos me ayudan en todo cuando les pido”

(Anexo 8).

Pero el reconocerse y nombrarse es sélo el inicio de una transicion gque se va
desenvolviendo dia a dia, que se va performando. Samay comenta que no es facil
derrumbar las estructuras mentales, los imaginarios que tenemos respecto a los cuerpos
femeninos, a lo que es belleza, a lo que es “normal”. Inclusive, fue dificil para ella acabar

ConN Sus prejuicios propios:

“Si tenia esos preceptos, donde yo me miraba como femenina, que tenia
rasgos femeninos y cuando tenia amistades trans que no cumplian con ese
estereotipo de lo femenino lo veia raro, yo lo acepto, que estaba
equivocada, y creo que influye mucho eso de la heteronorma, porgque una
empieza a querer ocultar lo trans, yo queria sentirme una mujer cis, y
trataba de inculcar esa heteronorma y también si las identidades trans no
cumplian con lo femenino me burlaba, y también me burlaba de las
mujeres trans lesbianas. Decia que para qué se hacen trans si les va a seguir
gustando las mujeres, era de que se queden como hombres. Eso es la
heteronorma, que influye en no ver mas alla de la diversidad. Porque
dentro de las diversidades sexuales hay mucha diversidad también y eso es
lo que les cuesta mucho entender. A mi también me costaba mucho aceptar
y entender que las mujeres trans también pueden ser lesbianas o que los
chicos trans también podian ser gays, y también no binarios, o queer, es
como gue yo no entendia mucho. Como que me chocaba el arte drag, los
transformismos, los travestis. Es un choque muy dificil de afrontar porque
ya tu chip esta inculcado con esto de la heteronorma lo bien/lo mal, lo
femenino/lo masculino, esta barrera no puede ser rota, pero positivamente
esta rota y ahi te encuentras mucha diversidad y sobre todo realidades muy
distintas” (Anexo 8).

91



Estos distintos procesos de reconocimiento y autopercepcion, se han visto
entrelazos por un denominador en comun: la migracién fuera de su comunidad. Pero, la
historia de Judith es distinta, ella continda en su comunidad. Ella se siente confundida,
reconoce que su cuerpo es el de una mujer, pero siente que hay algo mas profundo en su
interior “como un muchacho. Tengo gustos de muchacho”. Menciona que en su infancia
jugaba con los chicos, le gustaba el futbol y jugar al escondite. Desde los 10 afios, empez6
a sentirse un nifio-nifia, y cuando lo exteriorizd, le dijeron que no puede ser, que entre
nifios y nifias no son iguales. Y a los 12 afios empezaron a prohibirle hacer las cosas que
le gustaban, porque decian que debia comportarse como una sefiorita y cuidarse.
Reforzadndose aqui, el concepto de alteridad disfuncional, donde existe una manera
especifica de criar a las mujeres y su desarrollo y otra distinta para los varones. A pesar
de sentir desde hace mucho tiempo atraccion por las chicas, a los 16 afios empezd a salir
con chicos, pero no se sintié contenta, no sentia lo mismo. En el 2016 inici6 una relacién

con una chica, pero no conoce la manera para decirle a su familia.

Al relacionar su identidad cultural con su identidad sexual, Judith siente dudas,

considera gque su cuerpo no puede contener ambas identidades:

“Yo tengo dudas, sobre mi cultura y mi instinto. Siendo asi como soy no
quiero perder la cultura, la tradicion, y debo de luchar por ambas cosas,
porque no quiero perder la cultura por ser esa persona diferente que soy”
(Anexo 5).

A pesar de no haberse reconocido abiertamente frente a su comunidad, sabe que
sospechan, que la identifican por su forma de vestir, de hablar, y de caminar. Considera
también, que la heteronorma ha afectado mucho en su vida, constantemente no quiere
sentirse diferente y con dudas sobre qué hacer y qué no hacer. Sabe que su familia tendria

miedo a que ella se quede sola y sea rechazada por la sociedad.

Respecto al tema de la representacion de diversidades sexuales indigenas, todos
quienes participaron en este trabajo de investigacion, sostienen que es necesaria la
visibilizacion de las disidencias. Asi como se defiende el territorio y la vida, hay que
defender a las diversidades sexuales. La vida de las personas diversas es igual de valiosa.
Zumak, considera que puede ser un tema emergente y polémico dentro del contexto

indigena actual, pero que los didlogos son importantes. Se debe “contemplar la diversidad
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y que los cuerpos diversos son actores necesarios para dinamizar al movimiento indigena

en el tema de la complementariedad”.
El comparfiero de la comunidad Serena, explica:

“Las comunidades son diversas, luchamos en contra del racismo, de la
discriminacion, no podemos hacer lo mismo a nuestra propia gente con
orientacion sexual diferente. Es muy dificil ya estar en la selva y es muy
dificil tener una orientacion sexual diferente del status quo de la
comunidad, entonces debemos apoyarnos entre nosotros, porque Si
estamos en contra de la discriminacion, estamos en contra de todo tipo de

la discriminacion” (Anexo 2).

Nemo, menciona que a los 10 afios tuvo que migrar de la selva a la ciudad del
Puyo, que fue un cambio doloroso al verse alejada del rio y la naturaleza, pero con el
pasar de los afios se acostumbro a vivir en la ciudad, donde, comenta, tiene muchas
amistades de sexualidades diversas y que, en su mayoria, migran al Puyo huyendo del
rechazo de sus comunidades. Considera que:

“Yo en lo personal puedo comentar que si debemos trabajar en este tema
como organizacion, pero como a la CONFENIAE la conforman muchas
nacionalidades que en su mayoria son patriarcales y machistas, pienso que
habria muchos problemas si quisiéramos tratar este tema. La mayoria de
lideres son super machistas, entonces si a nosotras las mujeres que hemos
estudiado para trabajar de la CONAIE o CONFENIAE no nos han dado
oportunidad, ¢Crees que a nosotros nos van a dar una oportunidad para que
esto se consolide en las nacionalidades? Esto va a ser un gran problema
con los grandes lideres. Como uno ya crece con otra mentalidad, vemos
que se puede trabajar en este tema. Pero los que estan ahora no, porque la

mayoria son muy machistas que estan actualmente” (Anexo 6).

A Nemo le enorgullece que muchos jovenes de distintas nacionalidades se han
expandido a nivel nacional e internacional para sus estudios, por lo tanto, cuando
regresen, ellos podrian ser los proximos en representen a las organizaciones, y asi, se van

a abrir puertas para didlogos en diversidad sexual.
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Por otra parte, Naira, menciona que hay compafieras y compafieros que han podido
abrirse totalmente respecto a su sexualidad con sus familias, pero no con su comunidad.
Porque existen mucho misticismo y prejuicio frente a la sexualidad diversa. Como
dirigente, considera importante fomentar la posibilidad de que se desempefien como un
ser humano deberia desempefiarse sin que su condicion sexogenérica se vea como un
limitante en los campos de accion donde quieran estar, y también, personalmente, que la

dirigencia de la mujer, debe ser ademas una dirigencia de género. Ademas, considera que:

“Yo si creo que es posible que en un futuro se traten temas de diversidad.
Porque por ejemplo un tema que es sensible, se lo toco el afio pasado, en
el 2019 con mayor fuerza, que fue el tema del aborto, y hemos podido tener
de alguna manera la posibilidad de que varios territorios traten este tema,
no digo que acepten, sino al menos que lo pongan en la mesa de debate. Y
nos esta dando buenas luces para en lo posterior hacer demandas mas
profundas desde las mujeres dentro del movimiento indigena. Yo no veo
entonces de manera fatalista, sin embargo, es un trabajo que toca pelearse
duro y toca unirse para pelear este trabajo y ponerlo dentro de la mesa”
(Anexo 7).
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CONCLUSIONES

Las diferencias entre lo masculino y lo femenino no viene de sus caracteristicas
anatémicas de manera objetiva, sino de la construccion discursiva que la sociedad

realiza acerca de ellas.

La performatividad implica que el género no es un ser, es un hacer, se ejecuta y
es un acto que se mantiene de forma progresiva y se manifiesta en la interaccion

social de los individuos.

Los saberes o discursos son fruto de determinadas condiciones histéricas que se
expresan en estructuras sociales que pueden explicarse a través de la colonialidad

del poder, y derivado de este, el concepto de colonialidad de género.

Las expectativas colectivas de género de que tanto hemos hablado se modifican
dependiendo de la condicion de clase, el periodo del ciclo de vida y el lugar que

ocupen los sujetos sociales en el sistema de ordenamiento socio-racial.

En el caso de los Kichwa Canelos de la Amazonia ecuatoriana, al modificarse
sus roles de género o su aspecto, pueden modificar su identidad y transformarse
en lo que ellos decidan.

La idea de “raza” construida durante la conquista y la colonizacion de América,
establecid los criterios de clasificacion e identificacion social de la poblacién en
indigenas y mestizos, asignandoles a éstos un valor negativo, mientras se atribuyé
al blanco o europeo el lugar de la superioridad. La idea de raza no s6lo permite
legitimar las desigualdades sociales, sino también explicar los valores sexuales y
las dobles formas de dominacién y discriminacion a las que estan sometidos los

cuerpos indigenas con identidades sexuales diversas.

El apelativo two spirit nos permiten percibir desde una mirada decolonial la
existencia de una identidad sexual disidente y un discurso politico de los cuerpos,
como préactica de resistencia a la estructura de domesticacion colonizadora y
estigmatizadora, retomando el aspecto espiritual a partir del cual se perciben estas

identidades.
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El inconsciente androcéntrico de las generaciones postcoloniales de los pueblos
originarios estd desconectado de sus mitos fundantes, identidad étnica,
plurinacionalidad, y de sus derechos colectivos e individuales.

La biologizacion del género en las comunidades indigenas amazonicas del
Ecuador, ejercida desde el Estado, la Iglesia, pero también desde sus mimas
familias y comunidades tiene como consecuencia la anulacion de las identidades

panindigenas y su rol sagrado en las comunidades.

La capacidad de la trascendencia, es una herramienta util y saludable para el

reconocimiento de una identidad sexual y étnica.

El concepto de “patriarcado originario ancestral” de Lorena Cabnal, nos permite
comprender la existencia de una estructura de dominacion de género muy anterior
a la llegada del capitalismo a América, sin embargo, explica también, como las
formas de dominacidn y jerarquizacion del género se fueron recrudeciendo a partir
de la conquista y se vuelve mucho mas violento con el desarrollo del sistema

capitalista en tanto sistema mundial.

Este concepto permite también comprender las experiencias que relatan y explican
autoras como Cabnal o Segato sobre la violencia de género que se vive en las
comunidades indigenas, desmitificando aquéllas descripciones que las retratan
como pueblos que seria “esencialmente” armoniosos o buenos, lo cual es también
una forma de racismo , sino mas bien vinculando esta violencia a los procesos de
colonizacion, cristianizacion y la profundizacion de las actividades extractivas a
través del despojo y la violencia. En estos procesos, las personas de las
comunidades Amazonicas que se autoidentifican como disidentes junto con las
mujeres y los nifios y nifias se ven expuestos a violencias extremas, producto de
la masculinizacion de los territorios y con ello la profundizacién de las estructuras

patriarcales.
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ANEXOS
Transcripciones de las entrevistas

1. Iru Aya Merino — Nacionalidad Kichwa Canelos

Isabel | Esta pregunta es opcional, ¢ Cual es tu nombre?

Vaca

Iru | Quisiera utilizar el nombre kichwa con el que me reconozco, es Iru Aya.

Aya

Isabel | ¢Qué edad tienes?

Vaca

Iru | Treinta.

Aya

Isabel | ¢A cual nacionalidad amazdnica perteneces?

Vaca

Iru | A Kichwa Canelos de la Amazonia, en Pastaza.

Aya

Isabel | Me interesa saber desde tu punto de vista que conoces sobre tu territorio.

Vaca | ¢Puedes contarme sobre su historia?
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Iru

Aya

Yo conozco mi historia segun las leyendas que me ha contado mi madre. Mi
madre es originaria de la comunidad Kichwa ancestral de Pakayaku, en el rio
Bobonaza. Hay que coger carro hora y media, y luego una canoa rio abajo y
en dos horas llegas a la comunidad. La relacion que tenemos con el territorio
me ha ayudado mucho porque nos reivindica como indigenas, porque
pertenecemos a ese territorio. Nos identifica a nosotros porque pertenecemos
al espacio donde crecimos. Para mantener ese lazo con el territorio me ha
ayudado mucho mi madre y mi abuela por parte de padre, porque me
ensefiaron todo acerca de la naturaleza, los espiritus, el equilibrio, lo que
tenemos que cuidar, porque no tenemos que maltratar, cuéles son los castigos
por romper algunas leyes que impone la misma naturaleza para mantener el
equilibrio entre humanos y naturaleza. Cada espacio, cada bioma tiene su
espiritu guardian en nuestra creencia. Entonces el agua, los arboles, los
animales, todo va a tener su espiritu guardian, que nosotros le conocemos
como el duefio, el amo; los espiritus guardianes de esos seres. Por eso mi
madre siempre ha dicho que debemos respetar a esos seres y no sobrepasarnos
en casa, sobreexplotar los recursos, porque o sino los espiritus de esas especies
nos van a llamar la atencién o nos van a castigar de alguna forma. En la
comunidad de mi mamé ya no hay caza por la tala indiscriminada, por las
represas en el bajo Amazonas en Brasil, que no dejan subir los peces u otras
especies. Eso lo sabemos nosotros, pero los pueblos indigenas dicen que eso
es un castigo de los espiritus guardianes de las especies. Creen que como
nosotros cazamos demasiado, los ofendimos de alguna manera, y ellos ahora
ocultaron el alimento. Seglun nuestra creencia, los animales son como
animales de granja que son criados por los Sacha Runa. Ellos sacan a pasear a
los animales al bosque, cuando llega la tarde ellos tocan una trompeta y todos
los animales se meten en donde guardan a las vacas, al establo, eso pasa todos
los dias. Entonces ahora como ya esta todo mal, los espiritus guardianes de los
animales ya no los estan dejando salir. Ya no estan dejando salir a los animales
porque el hombre ha transgredido algunas leyes de convivencia con esos seres,
puede ser en contaminacion, en deforestacion, en cazar demasiado, cazar mas

de lo necesario, entonces eso no les gusta, entonces es por eso segun la
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pregunta el territorio y todo lo que habita ahi es muy importante para los
indigenas. Pero también debemos reconocer que hoy con la interferencia de la
educacion occidental y de la tecnologia esas visiones en los jovenes estan
cambiando, porque ya la gente joven pasa mas en el teléfono, en redes sociales,
entonces ya no tienen ese contacto, ese dialogo con sus padres, entonces ya no
hay esa transmision de conocimiento oral, asi como yo tuve el privilegio de
todavia nacer en esa época, y todavia se podia tener esa transmision. Por eso
a los que Illaman millenials estan un poquito desligados de tener una
profundidad, estdn como dejados, porque no tienen ese contacto. Porque todos
los seres humanos tenemos una linea de contacto, un link, con la naturaleza,
porque nosotros nacemos de la naturaleza, simplemente que los que nacen en
el mundo no indigena, por su entorno, ellos bloquean ese lazo, ese link,
bloquean, porque nacen en ciudades con la tierra cubierta de concreto, la bulla,
y el entorno es muy diferente y no hay ese contacto con la tierra, con la
Pachamama, en cambio en la selva nosotros si tenemos el contacto cien por
ciento con la naturaleza, pisamos la tierra, nos mojamos, nos bafiamos, y eso
nos despierta la sensibilidad para mantener ese contacto de ser sensibles con
la naturaleza, con el territorio. Entonces los jévenes, no todos, estan un poquito
dejados. Por eso es importante el territorio para nosotros, pues sin el territorio,
sin preservar el entorno y la naturaleza nosotros no vamos a poder sobrevivir.
Nosotros, todos dependemos de la naturaleza, porque el agua se limpia
automaticamente, la lluvia depende de los arboles, hay un equilibro, un circulo
que favorece a todos, no s6lo a algunos. Ahora no sé si echarles la culpa a los
millonarios, o no sé, simplemente ellos estan ciegos por obtener recursos
econémicos, por el mundo globalizado, entonces les importa atropellar los
recursos naturales con tal de vivir en su burbujita, un mundo creado solo para

ellos, el resto no les importa, es el individualismo que esta surgiendo ahora.

Muchas gracias por esa respuesta tan interseccional que me habla de muchas
cosas. Con respecto a los eventos histéricos de la conquista espafiola en
América, tomando en cuenta que estas crénicas se muestran bastantes

machistas y violentas, ; Como han vivido los procesos de colonizacion en tu
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Isabel
Vaca

territorio, pero también como ves estos procesos de conguista con respecto al
género? O sea, ¢(Hay un antes y un después de la conquista respecto a las

diversidades sexuales?

Iru

Aya

Es que mira el problema ha estado ahi. Siempre dicen que los indigenas son
violentos, que maltratan a las mujeres, que son machistas, homofdbicos,
alcohdlicos. Claro, no puedo decir que no todos son asi, pero es dificil para
nosotros ubicarnos en un antes y un después y decir que en el pasado era todo
fantastico y no habia ninguna violencia, y decir que por la interferencia de los
espafoles vino toda la violencia, toda las enfermedades. Tal vez en algunos
grupos culturales o sociales de los indigenas, se ve, hay cronicas, rastros
arqueoldgicos en los que la mujer era valorada pues cumplia una funciéon muy
importante de dar vida, de poblar a una cultura a un pueblo, a un clan, entonces
la mujer era muy importante, y por tal razon era respetada. Y por eso es que
la asociamos con la Madre Tierra, como cuidadora, como protectora y tiene
que tener todo nuestro respeto. Pero ya cuando hubo ese choque cultural con
occidente, los espafioles, en esa época los que dominaban era la religion
catolica y la religion era dominada por hombres, y la mujer estaba subyugada
al hombre, la mujer era maltratada y nadie podia decir nada, no tenian ni voz
ni voto para oponerse al marido, en la cultura occidental. Entonces cuando ya
vinieron y nos vieron acd, tan naturales, que viviamos el dia a dia, sin
preocuparnos por el tiempo, sino por nuestros propios problemas diarios
también, porque habia luchas interétnicas por ciertos recursos, por creencias
religiosas, por ritos que eran muy importantes, pero siempre habia cierto
reglamento que se debia respetar, no era una anarquia total como algunas
cronicas asi nos muestran, violencia en todo el mundo siempre va a haber.
Entonces ya cuando vino la Iglesia y vio que ciertas mujeres ocupaban el
mismo espacio u entorno, que no habia una distincion de género o de clase, de
posicion de “ti eres mujer, no puedes hacer cierta cosa”, entonces con la
Iglesia y la religion le dijeron al hombre indigena “tu mujer te falta al respeto,
tu mujer tiene que estar subyugada a ti”, vino la opresion de que tus hijos te

pertenecen a ti, tu eres el hombre, el que domina todo, tu familia, ta la

100




controlas. Si es que te faltan al respeto, td eres el responsable. Yo creo que de
ahi vino la violencia y ademés el alcoholismo, porque vieron que el
alcoholismo era una herramienta de control para el indigena, porque si te
puedo decir que nosotros no bebiamos, o nuestros ancestros si bebian, pero en
ciertos rituales sagrados, algo significativo, donde te reunias, bebias, pero con
ciertos limites, entonces no como ahora que beben todos los fines de semana,
ya no hay ese respeto hacia el alcohol, no sé, porque siempre era algo ritual,
algo significativo. Por eso los shamanes tomaban plantas alucindgenas para
poder tener conexién, mas sensibilidad con el entorno. Cuando tu tomas un
poquito, te vuelves més sensible. No era para beber todos los fines de semana,
para embriagarte. Entonces con eso, y los pueblos indigenas oprimidos, ahi
surgid la violencia, de que el hombre borracho llegaba y con los rumores de
su patron, de los caucheros, de los colonos, de que la mujer le faltaba al
respeto, entonces venia con la mente harta y surgia el maltrato fisico con la
mujer. Tenemos también que considerar otro punto, en algunas comunidades,
sin generalizar, la sexualidad era mas abierta. No era tan importante ser fiel en
si, respecto a los actos sexuales. No se trataba de que t0 eres mia y tienes que
acostarte s6lo conmigo, o como la religion lo dice, tienes que estar conmigo
hasta que la muerte nos separe. En cambio, la concepcion de fidelidad y
sexualidad era muy diferentes en los pueblos indigenas. Hay una autora muy
chévere y muy famosa que se llama Luisa Belaunde, peruana, que dice que las
mujeres para tener un mayor gen, hijos mas fuertes y sanos, tenian que adquirir
los genes potenciales de todos los hombres para crear el cuerpo. Si fuera asi
en nuestra cultura, imaginate, dirian que ella es una puta, etcétera, pero no, era
para crear un ser fuerte. Un nifio fuerte y sano que sobreviva en el medio que
nazca. Entonces la concepcién de la sexualidad era muy diferente que ahora.
Entonces desde mi punto de vista, con la Iglesia vino el pecado y el infierno.
Nosotros creiamos en hacer el bien para recibir el bien y el mal para recibir el
mal, no era el infierno por la eternidad como en la biblia. Entonces la
concepcion era muy diferente. Ahi surgié el maltrato contra la mujer en los
pueblos indigenas, por la interferencia de la religion, el alcoholismo y la
alienacién de la cultura de los nativos. Y claro, si la mujer no era duefia de sus

cuerpos, era obvio que lo mismo pasaba con los homosexuales. Como la
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Iglesia no acepta hasta ahora, aunque ahora esta un poco mas abierta, antes era
cosa del diablo, y después vino que era una enfermedad mental. Entonces ahi
vemos de donde vino esa discriminacion hacia la diversidad sexual. Yo he
leido crdnicas que decian que, en Colombia, por el norte, cuando estaban los
esparioles, llegd un principe con un séquito de homosexuales, como nos
Ilaman a nosotros depravadores sexuales, sodomitas, y era un principe, el
hermano del lider del clan, entonces los espafioles capturaron a 40 de su
séquito y les dieron de comer a los perros, solo por ser homosexuales, solo por
sentir de acuerdo a su cuerpo. Por ser duefios de si mismos, los castigaron.
Entonces la Iglesia fue acabando con ese respeto que los pueblos indigenas
tenian hacia este principe, que era duefio de su cuerpo y de su vida y podia
hacer lo que quiera siempre y cuando no vaya en contra de las leyes generales
de su pueblo, del grupo. Y como te dije, era duefio de su cuerpo y su sexualidad
también pertenece a él, entonces era respetado. Los sujetos de su séquito eran
warmipanguis, 0 sea seres poderosos capaces de comunicarse con Seres
sobrenaturales, y ocupaban un lugar privilegiado dentro del grupo de poder,
ellos podian pensar como una mujer y un hombre y asi tenian un cuerpo fuerte,
entonces era asi. No te puedo decir que en todos los pueblos indigenas era asi,
pero yo conozco Yy he investigado, porque me he dado cuenta de que hay un
respeto por las personas warmipanguiguna, porque no sienten ni se comportan
como los otros, como la mayoria, que vendrian a ser los heterosexuales.

Entonces ellos podian ser libres y felices como ellos quisiesen.

Isabel

Vaca

Que interesante todo lo que me compartes. La siguiente pregunta es ;Como te

reconoces en términos de identidad de género?

Mira, para mi esas categorias identificatorias son construcciones en occidente
para podernos dominar. Para decirnos “tu eres homosexual, perteneces a tal
grupo; tu eres mujer, perteneces a tal grupo; ti eres enfermo, perteneces a tal
grupo”, entonces el Estado, la Iglesia, la religion construy6 esas categorias

para poderte denominar, viéndote como la minoria, a los indigenas también
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Iru

Aya

nos dicen de la minoria porque no pertenecemos a la sociedad dominante.
Entonces para mi es una herramienta de dominacion. Entonces, por mi parte,
cuando me preguntan como te identificas, yo les digo que quiero mostrarme
libre, soy persona, soy humano, como cualquier sujeto que siente, como ser
racional, pero no sé hasta qué punto somos racionales, quiero vivir mi vida,
dentro de las normas establecidas con la mayoria, sin hacer dafio a nadie, sin
ofender a la sensibilidad. Entonces me identifico como una persona que siente
y tiene necesidades como cualquier sujeto. Y soy una persona warmipangui,
en kichwa la persona que tiene la sensibilidad y que actla y se parece a una
mujer, que tiene la energia y los deseos también femeninos dentro de su

Cuerpo.

Isabel

Vaca

SUper interesante. ¢Quisieras también compartirme un poco tu proceso de
identificacion? ¢En qué momento de tu vida te diste cuenta que tenias estos
sentires dentro de ti? ;Cémo fue en tu familia, en tu comunidad, cuando te

expresaste como t0 eres?

Mira, cuando tu eres nifio tus padres te van tratando de insertar en normas
conductuales, en la sociedad heteronormativa occidental, pero cuando eres
nifio eres libre de jugar y hacer lo que quieras. Para mi en la cultura occidental
cuando juegas con una mufieca te dicen que no. En cambio, acé si juegas con
una mufieca, puedes jugar, eres nifio, estas descubriendo el mundo, hasta te
visten de mujer, simplemente porque es una ropa, eso no te construye. Pasé lo
mismo conmigo. Yo podia jugar asi hasta los 12 afios cuando vivia con mi
abuela. Luego cuando fui a la ciudad con mi padre, porque el vio que los
indigenas sin educacion iban a seguir sufriendo opresion, nos llevé a alla para
darnos educacion. Entonces fui a la escuela y percibi, yo en la selva
semidesnudo no importaba. En el colegio me tenian que vestir, ir a la escuela,
saberme comportar, hablar correcto, comportarme como varon, y eso fue un
choque para mi, me estaban reprimiendo, me estaban encarcelando en mi

cuerpo, no podia ser lo que yo era, no era yo, y eso fue un proceso muy largo,
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Iru

Aya

tanto asi que cuando yo era adolescente, eso me llevo a una depresion. Yo me
sentia enfermo, yo era el que estaba mal, no era la sociedad, no era la
educacion, era yo. Me hicieron sentir tan mal, como si yo fuera un pecado, me
empecé a alejar de mis amigos, de mi familia, me volvi antisocial introvertido.
Entonces en cuanto a la sexualidad, yo lo descubri ahi en la escuela, cuando
estuvimos jugando nos escondimos juntos con un amigo de clases y nos
encontramos frente a frente y naturalmente nos empezamos a besar. Entonces
ahi supe que yo sentia atraccion por el mismo sexo. Luego fui madurando y vi
que los hombres me gustaban y aungue los profesores me hacian comportar,
yo me juntaba mas con nifias, me llevaba méas con nifias, porque también sentia
que yo habia nacido en un cuerpo diferente, no era mi sexualidad. Yo no me
sentia nifio, yo era una nifia, entonces por eso toda la timidez de no mostrar
los pechos, también de que me tenia que comportar como una nifia decente,
yo jugaba eso, y eso fue duro, ya en la adolescencia como te dije, fue una
depresidn que yo estoy seguro y cien por ciento seguro que si no hubiese sido
por mi familia y por mis hermanos, por el circulo donde yo creci, ahorita
estuviera muerto o consumiéndome en drogas, porque yo hubiera hecho cosas,
me hubiera ido a prostituir, a robar, como las travestis de otros grupos que
sufren. Por eso yo digo que la familia es muy importante. Porque me dijeron
desde nifo “ti eres warmipangui u homosexual” yo me mostraba como era.
Me aceptaron, todos, mis hermanos también y eso me construyé y eso me dio
fortaleza para salir de esa depresion a la que estaba entrando solito, porque yo
me sentia solito, mal, culpable. Y cuando fui a la universidad, ahi descubri
cuando lei libros de sociologia, me fui metiendo mas a leer libros, ahi fui
descubriendo que no era yo el que estaba mal sino la sociedad porque nos
imponia normas de conducta que atrofian nuestro cuerpo, nuestros
sentimientos, nuestra forma de ser. Entonces, si yo no me asumo, nadie va a
saber nuestra situacién, como pasé con todos los derechos que hemos ganado
los grupos minoritarios homosexuales. Mostrarnos que nosotros tenemos
sentimientos y tienen que respetarlos. Entonces ahi me reconoci warmipangui,
por un momento en que claro, yo sé que lo sabia, pero yo dije “soy gay”,
entonces mi papa dijo “no, tu eres mi hijo, eso es lo importante, tu sexualidad

no me importa, igual te voy a querer, ti eres mi hijo”. Y mi padre era conocido
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por mis familiares como homofobico, machista. Y ya, entonces era terrible,
me empezaron a ver mis tias en la calle, “ese travestido”, y mis tias les habian
preguntado a mis hermanos, y luego a mi mama qué piensan que tu hijo les
esté dando verguienza, entonces venian con ese chisme donde mi papa. Decian
que si era tan machista por qué no esta controlando. Entonces en mi familia
Nosotros asumimos como nosotros somos, N0 me puedo acomodar solo para
agradarles a ellos. Si es que en realidad son mis amigos y familia, me quieren

y me respetan.

Isabel

Vaca

Qué fuerte tu experiencia. Estoy contenta de que hayas podido tener este
proceso de empoderamiento, y que a través de las lecturas hayas podido
descartar todas estas construcciones sociales, porque el género y los roles no
son mMas que una construccion social y cultural, que por lo general impide las
libertades. La otra pregunta es ¢Como relacionas tu identidad sexual con tu

identidad étnica? ;Como relacionas el hecho de ser warmipangui e indigena?

Iru

Aya

Mi cultura, mi nacionalidad, respeta mas mi sexualidad. Eso me hace sentir
mas libre, me ha hecho empoderar mas, ser de una nacionalidad que respeta al
otro por ser gay, no por ocupar cierta posicion, o por una clase. Entonces a mi
me parece que los indigenas, al menos en mi comunidad, somos tan naturales,
tan fuertes, tan de demostrarnos y de asumirnos nuestra sexualidad, de ir
contra la corriente, de luchar, por eso estamos aqui tratando de defender la
naturaleza, a pesar de que nos trata como nos trata este sistema capitalista.
Mejor estamos ahi luchando. Un claro ejemplo es como habia dos travestis en
mi ciudad, Dayuma y Cynthia, que eran las primeras indigenas transexuales
que conoci en el Puyo, eran las fundadoras de demostrar de como era la
sexualidad indigena. Entonces para mi son un referente de valentia porque se
asumieron y no les importaba y eran muy conocidas, entonces digamos que si
por ser indigena te podria decir que si podemos mostrar libremente nuestro

cuerpo y nuestra sexualidad mas abiertamente, porque es lo que pasaba, era
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un poquito més diferente que la cultura occidental, por esa misma represion
que sufren, por la sociedad, por los padres, entonces no, para mi la cultura no
indigena reprime, no es capaz de mostrarse tal como es, reprime sus
sentimientos, entonces yo creo que muchos son homofobicos, por esa
represion, son tan alienados que sienten odio de que otros puedan ser libres y
ellos no, entonces eso le lleva a un nivel de violencia. Entonces te puedo decir
que nosotros los indigenas sobre las diversidades sexuales podemos mostrar y
asumir con mas libertad nuestra sexualidad. Digamos te empodera, te da mas

valor, te hace mas fuerte para asumirte tal cual eres.

Isabel

Vaca

Y dentro de tu comunidad, antes de que vayas al Puyo, ;Como sientes que
expresas tu manera de ser, tu yo, dentro de tu comunidad? O sea, como hay
esta aceptacion, ¢lo haces libremente?

Iru

Aya

Mira, yo cuanto quisiera estar con mi abuela, pero ella murié de cancer cuando
tenia 10 afos, pero he regresado a la comunidad de mis abuelos maternos y
alla la sexualidad es sagrada, a ti te respetan por ser td, tu sexualidad es muy
aparte, es algo particular tuyo, tu vida privada, segun yo he percibido.
Entonces ellos tratan de hacerse amigos contigo, conversan. No es como en la
ciudad de que como tu eres gay, no puedo hablar contigo. En la comunidad
tratan de integrarte al grupo. Es muy fuerte, como seas tu con tu sexualidad no
importa, con tal de que vengas a la comunidad a visitar entonces te tratan de
integrar al grupo. Entonces ahora, seglin una investigacion, no puedes tener
un romance abiertamente con otro sujeto. Claro que a veces se dan cuenta, te
hacen bromas jocosas, pero hasta ahi, no te tratan de maricén o te discriminan,
pero la religion tuvo mucho que ver porque ellos te dan un discurso donde
dicen “no aceptamos gays en la comunidad”, para la sociedad, para la ciudad,
ellos muestran un discurso de que nosotros no tenemos homosexuales en las
comunidades, nosotros somos todos heteros, pero dentro de las comunidades

se ve la realidad.
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Isabel

Vaca

¢Y conoces otras personas dentro de tu comunidad con identidad sexual

diversa?

Iru

Aya

Claro, conozco a varias mujeres y a varios hombres, y hombres que tienen
familia, que son casados. Inclusive hay hombres que son casados y con hijos,
porque es su manera de poder tener hijos y la mejor forma de encontrar apoyo
mutuo en la otra persona. He escuchado que las mujeres saben que se acuestan
con otros chicos, pero no seé si tienen problemas por ese caso, pero ahi casi la
mayoria de la comunidad ha tenido alguna experiencia homoafectiva.
Entonces por eso digo que la sexualidad no tiene tapujos, simplemente td eres

libre de gozar de tu cuerpo.

Isabel

Vaca

Leyendo en cronicas historicas de pueblos ancestrales, conoci que existen
palabras en su lenguaje originario para referirse a las diversidades sexuales.
¢Qué opinas sobre esto, existen palabras en tu lenguaje originario para estas

identidades aparte de warmipangui?

Iru

Aya

Esta claro que es muy poco discutido el tema de las diversidades sexuales
indigenas en el Ecuador. No se discuten, ni los lideres lo toman en
consideracidn para discutir dentro de las organizaciones, lo opuesto que aqui
en Brasil. En Brasil ya hay jovenes indigenas que estan luchando por sus
derechos homoafectivos. Entonces hay esa discusion de colectivos, jovenes
indigenas gays. En Ecuador no, se estd luchando para que en las
organizaciones indigenas también se discuta ese tema de la diversidad sexual,
porque dentro de los pueblos indigenas la sexualidad diversa es un tabu por la
religion catodlica. Por eso digo que la religion tiene mucho que ver, al decir “el
sexo no se hizo para disfrutar sino para procrear”, segun la religion. La mujer
solo esta encargada de reproducir hijos, nada méas. Dentro de la comunidad td

puedes disfrutar el sexo. Claro que a través de la religion ya te tratan de puta,
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ya te tratan de cualquiera. Yo creo que antes era mas libre. Bueno, ahi me
dijeron que, en la Sierra, los indigenas de la Sierra los conocen como
kariwarmi, pero a mi me lo dijo mi mama directamente, cuando yo era nifio
me vio con un sostén y me dijo td eres warmipangui. Entonces ahi mi madre
me dijo warmipangui. En la comunidad también hablar de la diversidad sexual
es un poquito delicado, no estan de ir y hacer entrevistas o hablar de sexualidad
abiertamente porque tienen esos temores, esos recelos de hablar del cuero, de
que mi cuerpo es mio y nadie lo puede ver, no puedo hablar de como hago el
sexo, cOmo me entrego al otro, aqui no porque nos travistieron. La Iglesia para
mi pueblo, segiin mi percepcion, nos travistié de vestimenta, nos disfrazé con
ropa, y ocultaron nuestro cuerpo. Nosotros viviamos semidesnudos, no era
algo que era visto como malo. Un cuerpo no tiene nada de malo, para quée

ocultar, para qué avergonzarse.

Isabel
Vaca

¢ Tienes conocimiento de si en tu comunidad habia ritos o mitos alrededor de

identidades sexuales diversas?

Iru

Aya

Mira, como sabemos, hay cronicas de espafioles que narran ciertos hechos.
Tiene que haber muchos relatos sobre eso en algun convento pudriéndose,
tiene que haber. Pero no hay una investigacién, una crénica, entonces no te
puedo decir si antes hubo, pero si hay personas mayores con los que aun puedo
decir que hubo. Pero tampoco, como te dije es un poquito delicado ir y hablar,
porque tienes que encontrar un modo de llegar para dialogar de todo eso,
porque te van a preguntar para qué quieres saber. Como te dije, la sexualidad
para mi era abierta, porque eso se puede ver en objetos arqueoldgicos, en Peru,
que se ven cerdmicas teniendo actos sexuales, vaginas, penes. En las culturas
indigenas pasaba lo mismo. El cuerpo era visto como creador de vida, entonces
esas tradiciones se iban transmitiendo. No puedo decir que, en todos los grupos
indigenas, pero en algunos. Como te dije, los sujetos warmipangui eran
considerados mas poderosos, mas sensibles, portadores de poder religioso o

espiritual, eran shamanes, la mayoria eran shamanes, tanto hombres y mujeres.
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También una mujer podia ejercer un rango de poder. Para mi no habia un rango
de poder. TU eras capaz de construir lo que ta eres. Si td eras una mujer y
podias ser shaman, podias y dependia de ti. Se consideraba que méas poderosos

podian ser los sujetos warmipangui, tener dos espiritus en un solo cuerpo.

Isabel | ¢Y en la actualidad ya no hay shamanes warmipangui?
Vaca
No, hasta donde conozco, no. En la comunidad hay una persona warmipangui,
pero le estan prohibiendo ser shaman. Porque mira, en el proceso colonial,
tanto los shamanes como los warmipanguiguna fueron perseguidos y
Iru | exterminados. Entonces eso pasd, exterminaron a los shamanes, exterminaron
Aya |a los warmipanguiguna. Entonces no he podido ver si habia shamanes

warmipanguiguna, porque quedaron exterminados.

2. Andénimo — Nacionalidad Kichwa Amazonica

Tawna

Cine

¢Por qué dices que tu experiencia en no reconocerte dentro de la

heteronorma fue diferente a las de otras personas?

Yo creo que mi experiencia fue diferente porque yo sali del closet en la
ciudad. No necesariamente en la comunidad. Y mi familia, mis papas, han
estado expuestos también a la ciudad y al campo. Pero los ultimos afios,
cuando yo sali del closet fue en la ciudad. Habian conocido a gente de

diversidad sexual, incluso tenian amigos, pelugueros, gente allegada a la
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Andnimo

familia, de diversidad sexual. A mi mama le afecto mucho, pero fue por el
tema social. Mi mama decia que no quiere que yo sea discriminado, o que
sea violentado por la sociedad, 0 no sé. Digo que mi experiencia personal
no representa mucho a lo de las comunidades porque, después de la iglesia
catolica, como es tanta la influencia de la religion, la mentalidad de las
comunidades indigenas ha cambiado bastante, es muy conservadora, no es
como antes, antes aceptaban mucho mas a la gente con diversidad sexual.
De hecho, eran considerados como gente de medicina, tenian un rol muy
importante dentro de las sociedades indigenas. Desde la iglesia catolica y
el evangelismo todo cambio bastante. La gente entra en este dilema de la
imposicion de la religion y la sociedad conservadora en contra de la
ancestralidad y la ritualidad de como era aceptada la poblacion gay dentro
de las comunidades. Yo tuve la suerte de que mis papas tuvieron mucha
mas paciencia y conocimiento, no lo consideraron como una enfermedad.
En cambio, yo creci con gente en la comunidad que era gay y todos se
suicidaron, las tres personas que yo conocia dentro de la comunidad cuando
YO era pequefio, se lanzaron del puente de la comunidad, y no ha habido un
trabajo de socializacion, que la gente conozca que si puedes ser gay. Creo
que mi lucha aparte de la activista ambiental, también es demostrar a la
comunidad que tus preferencias sexuales no cambian el tipo de trabajo ni
del tipo de persona que tu eres. Ahora la vision de la comunidad ha
cambiado bastante, me respetan mucho, incluso hay mucha mas apertura
para el tema de diversidad sexual. Las mujeres, los hombres, aceptan, son
mucho mas respetuosos. Yo tengo una prima que vive en la comunidad, yo
soy el primero de mi familia que sali6 del closet y que estudi6 y hace sus
proyectos, y mi prima tiene un hijo de 15 afios que recién sali6 del closet,
y ella se acerc6 a mi y me dijo me ayudaste un monton para poder
comprenderle a mi hijo. El papa le iba a masacrar cuando se enterd que era

gay y yo le dije mirale al Leo. Y nada, eso me parecio super lindo.

Es sUper importante para las personas que estamos todavia dentro del closet

tener un referente. Quisiera saber ;Qué edad tenias tu cuando hablaste con
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Tawna

Cine

tus papas? Y ¢Qué te motivd a ti para hablar con tu familia? ;Cémo fue el
proceso para poder hablar?

Andnimo

Yo sali del closet a los 16 afios. Me dio mucha seguridad conocer otra gente
que habia salido del closet. En el ambiente en el que yo estaba, tenia
comparieros gays, habia gente dentro de la sociedad que era gay, tenia un
compariero del colegio que sus papas eran una pareja gay. Entonces dije
como jwow!, o sea, eres gay Yy puedes tener una profesion, una familia
incluso con hijos, y mi compafiero no era gay, porque siempre existe el
estigma. Fue como mas normalizado. Como que puedes ser gay Yy ser una
persona funcional como las demas, lo Unico que cambia es tu preferencia
sexual. Pero no estaba aqui, no estaba en Ecuador cuando eso paso.
Entonces me ayudd tener esos referentes. Y nada, me animé de fuerzas.
También tuve mucho apoyo de mis comparieros, de mis amigos del colegio.
Ellos me dijeron Leo ¢Eres gay? Y yo les dije si y ellos me dijeron todo
bien. Un poco nos reimos y me dijeron no te preocupes, te vamos a ensefiar
a caminar como varon, a hablar como varén. Y me daban clases de eso y
era sUper chistoso en esa época, hace 17 afios. Mis compaferitos
ayudandome para que no me bulleen y diciéndome que si alguien te dice
algo le sacamos la puta. No sé, eso me ayudd bastante. Y después mis
papés, cuando le conté a mi mama, como que me dijo, y se te pasara, hasta
que le presenté un novio. Bueno no le presenté, me vio con un novio cuando
tenia 21 afios y se loca. Porque ella decia como que ah, eres gay, todo bien.
Pero no vengas al Tena a hacer huevadas. En Quito todo bien, pero en el
Tena no. Me vieron con un chico afuera de la casa de mi abuela, fue como
un shock para toda la familia. Fue salir de la negacion. Yo me paré de
frente. Yo creo que habemos dos tipos de personas, hay personas muy
conciliadoras que tratan de hablar y explicarles las cosas a las familias, y
yo soy de las personas que dicen te guste 0 no aqui estoy, me puedes aceptar
como soy 0 no y punto. No todas las personas tienen esa habilidad de poder
decidir sobre su vida o de lo que quieren hacer, de ese tipo de

empoderamiento. Justo hablaba con una amiga de la comunidad que es
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lesbiana y ella me decia que se pasa intentando hablar con los papas y de
hacerles recapacitar, pero yo cojo a mi novio y lo llevo a la casa. ;Me
entiendes? A mi me encanta este término de la disrupcion social, yo pienso
gue mientras mas disrumpamos la institucionalidad del conservadurismo,
se cambian las cosas. Es un acercamiento mas salvaje, mas activista. Yo no
he trabajado mucho en el tema del género, de lo LGBTI. Y la gente me
dice, tu eres gay Yy trabajas mucho en activismo. Pero yo les digo que para
mi primero la lucha es ambiental, mi lucha personal es la sexual y la vivo
diaria, estando en los espacios en los que estoy, hablando en los espacios
en los que estoy, siendo la misma persona gay en todos estos espacios, no
necesito gritarlo al mundo. Sino que mi lucha es estar presente en todos los
espacios con mi presencia. Pero mi lucha al mundo es lo ambiental, la lucha
de los pueblos, la lucha de las comunidades, la lucha de los derechos de los

territorios, y de ahi se van uniendo todas las luchas.

Tawna

Cine

Si podrias darle tu un mensaje a alguna chica o chico, o persona no binaria
de una comunidad que ahorita esté atravesando por bastantes miedos, ¢Qué

le dirfas tu?

Anénimo

Yo le diria que siempre hay un futuro. Que siempre hay un después, mucha
gente piensa que el momento en que salen del closet o le sacan del closet,
0 alguna cosa asi, se acaba la vida. Y yo creo que si mejora tu vida y
mejoras tu contigo mismo porque dejas de negarte, dejas de mentirte a ti, a
la sociedad, a la gente. Entonces si hay un futuro, y es mejor.

Tawna

Cine

Y, ¢Que trabajo se puede hacer con las comunidades, en especifico con
nacionalidades amazonicas, para hablar de este tema y romper ese secreto,

y de alguna manera desafiar todo ese lavado de cerebro que hizo la religion?
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Andnimo

Primero creo que tenemos que tenemos que tener mas representatividad.
Ser maés visibles. Por ejemplo, yo trabajo con los presidentes y dirigentes
de todas las nacionalidades, y ellos saben que yo soy gay, me respetan, y
estan cambiando su forma de ver, ya no esta siendo un tema de chiste de
nada, estamos ahi trabajando en las dirigencias trabajando juntos. Por eso
digo que, si salimos del closet y somos mas visibles, vamos a ser parte de
la sociedad, una parte fundamental. Mientras mas visibles estemos es

mucho mejor para toda la comunidad.

Tawna

Cine

Tu nos contaste que para ti fue facil tu proceso porque no vivias en tu
comunidad en ese momento. ;Puedes contarnos acerca de los conflictos
que hay para las personas que viven la comunidad y sienten que pertenecen

a una diversidad sexual?

Anénimo

Yo creo que nosotros tenemos que ser mas conscientes. Asi como
defendemos la vida y el territorio, tenemos que defender la diversidad
sexual. Las luchas son las mismas, estamos luchando por los derechos de
las comunidades indigenas, y tenemos que luchar por la vida de las
personas diversas. Las comunidades son diversas, luchamos en contra del
racismo, de la discriminacion, no podemos hacer lo mismo a nuestra propia
gente con orientacion sexual diferente. Es muy dificil ya estar en la selva y
es muy dificil tener una orientacion sexual diferente del status quo de la
comunidad, entonces debemos apoyarnos entre nosotros, porque si estamos
en contra de la discriminacién, estamos en contra de todo tipo de la
discriminacion. Algo que me Illamo mucho la atencion a mi, fue que hace
poco hice un viaje a Brasil y aqui en las comunidades ha sido muy duro
para la gente indigena gay, LGBTI ocupar o retomar que nos fueron quitado
dentro de los rituales y espacios en la comunidad, y en esta comunidad en

medio de la selva que estuve en Brasil, en las festividades, sobre todo los
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travestis, en esta comunidad Huallallara, eran los iconos, los mas
importantes dentro de esta comunidad, eran los que dirigian las danzas, los
que dirigian parte de la ritualidad. Eso me gusto un monton, me dio mucha
felicidad ver que en ese sentido en esas comunidades indigenas de la selva
del Brasil se respetan esos espacios, tienen su espacio y la gente les respeta.
Habia como 10 personas travestis LGBTI en la comunidad, me encanto,
tuve un sentido de satisfaccion. Yo no sé qué hubiese sido de mi si yo
hubiera crecido toda mi vida en la comunidad, no sé si hubiera podido salir
del closet, no sé si hubiera tenido la valentia de luchar por mis derechos. A
mucha gente dentro de las comunidades les toca casarse, tener hijos, les va
mal dentro de sus familias, estan tratando de cumplir un rol masculino, que
no es parte de su ser. Nosotros los gays podemos vivir nuestra feminidad
dentro de nuestra masculinidad, reconocernos, todos tenemos lo femenino
y lo masculino dentro y tenemos que estar contentos con el lado que
decidimos escoger.

Tawna

Cine

Crees que de alguna manera esta lucha por el territorio que implica un
desafio a este Estado colonial se asemeja a esta lucha por el
descolonizamiento en el ambito afectivo. O sea, algo que se nos implanto
en la colonia era censurar este mundo afectivo que tratamos de reivindicar

desde las diversidades sexuales.

Andnimo

Nosotros en la lucha de nuestros territorios estamos en contra de la
discriminacidn, en contra de la usurpacién de nuestros recursos, a favor de
la defensa de nuestro territorio, a favor de nuestros cuerpos de nuestros
derechos, de nuestra humanidad como indigenas, si estamos a favor de
defender a la naturaleza, tenemos que estar a favor de la defensa de nuestras
hermanas y hermanos, de nuestros primos y sobrinos, la lucha de los
derechos es la lucha a favor de los derechos de todos, de los arboles, de

nuestros cuerpos, de las mujeres, hombres, personas no binarias, la lucha
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es la misma. Yo creo que la gente estd tomando mucha més conciencia de
las diversidades a través de la lucha del territorio, creo que nos hemos

visibilizado un poco més. Yo creo que ayuda un montén.

3. Zumak Andy — Nacionalidad Kichwa Amazénica

Tawna

Cine

Hola, cuéntanos un poco sobre ti. ¢Cual es tu nombre y de que

nacionalidad eres?

Zumak
Andy

Yo soy Kichwa amazonico de la provincia de Pastaza. Mi comunidad esta
a 45 minutos del Puyo, es la comunidad Km8 la comunidad Amazonas,
es como una isla. Tengo una elacion activa en sentido de que todavia
tengo una relacion directa de la comunidad, participo en algunas
reuniones, cuando puedo colaborar colaboro. De hecho, hace poco fue el
aniversario de la comunidad, pero no pude asistir. Creo que mas alla de
tu situacion profesional, es importante entender el vinculo que te lleva de
lo comunitario a lo profesional. Yo vivi toda mi infancia en la comunidad,
pero por cuestiones de educacion tuve que migrar al Puyo, por temas de
estudios de la universidad vine acéa a Quito, y he podido ir a otros paises
por diversas razones, de estudio, de formacion, de otro caracter, de foros
internacionales, etc. Eso un poco de esta cuestion que se van dando casos
de las migraciones de las comunidades, y los indigenas urbanos se van
adaptando a nuevas dinamicas de las ciudades, pero no olvidamos de
dénde venimos y tratamos de no perder ese vinculo. Yo estoy consciente
de mi identidad y filiacion cultural, es importante ser consciente que
vienes de una nacionalidad, que te permite estar contigo mismo,
identificado a donde quiera que vayas. Ahora estoy trabajando para el

Estado en un organismo politico. Y desde el espacio que ejercemos
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nuestra profesion es importante tener presente a las nacionalidades

indigenas.

Tawna
Cine

Cuéntanos un poquito acerca de tu nombre. ¢ Qué significa Zumak?

Zumak
Andy

Mis padres me bautizaron con nombres con los que no estaba muy de
acuerdo, Dorian Oldemar, no me sentia a gusto conmigo mismo. Y ahorita
las normativas en el registro civil estan muy cambiadas y ahora lo que yo
hice es cambiar con un nombre que me identifique con de donde vengo,
con el espacio donde yo naci, con la naturaleza. Decidi cambiar de
nombre, Zumak es el primer nombre y Sacha es el segundo nombre, es un
cambio bastante trascendental, debido a que Zumak es un nombre unisex,
que quiere decir armonia y al unirlo con Sacha que quiere decir bosque,
al momento de unir quiere decir bosque en equilibrio, en armonia. Creo
que en mi vida personal una de las cosas que he aprendido es que todo
exceso es malo, y uno de los desafios del ser humano es encontrar ese
equilibrio y mi nombre quiere decir encontrar ese punto medio para estar
bien, para estar felices con uno mismo, con lo que somos, entonces eso

también me hace no olvidar que naci en la selva.

Tawna
Cine

¢Cémo piensas es la reaccion de la gente cuando revela la identidad sexual

diversa una persona indigena?

Yo creo que es necesario. En la serrania también estan alli, yo me he
encontrado con muchos compafieros kariwarmis dicen alla, estan alli. Por
ejemplo, en el caso de la sierra central, Chimborazo, Tungurahua, me he
encontrado con muchos compafieros kariwarmis que, por situaciones, en

caso, por ejemplo, de Chimborazo con un gran proceso de evangelizacion,
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Zumak
Andy

han tenido que salir, 0 muchos tienen temor de debatir en las comunidades
o0 de revelarse en las comunidades. Pero yo creo que es necesario, porque
es importante reconocer las diversidades. Las mujeres son actores
importantes en las comunidades indigenas, pero no se visibiliza, eso se
debe al machismo que se conserva en los indigenas, por ejemplo, en las
organizaciones, la mayoria de dirigentes son hombres, no le dan apertura
todavia a la mujer para que participe en esos espacios, ellas estan
alcanzando ese espacio dirigencial, es necesario, hay que debatirlo, meter
el dedo en la llaga. También es importante que se reconozca que dentro
del movimiento indigena tampoco somos homogéneos, eso es lo
interesante, no deberiamos tener miedo a mostrarnos tal cual como somos,
esa diversidad. Es fundamental debatir, dialogar sobre las diversidades
que existen, con los actores kariwarmis, karipangas, mujeres, nifios, y
tener esa interaccion y ese dialogo con los representantes para que se

muestre nuestra diversidad.

Tawna

Cine

¢Crees que es importante que en organizaciones como la CONAIE o la
CONFENAIE, asi como existen espacios de salud o educacion, haya un

espacio de género?

Zumak
Andy

Si, porque no, pero creo que es una construccion, que tenemos que irnos
ganando ese espacio. Son temas emergentes y polémicos dentro del
contexto indigena y hay que ir dialogando. Creo que va a haber
resistencia, bastante, pero es necesario, se debe contemplar la diversidad
y que los cuerpos diversos son actores necesarios para dinamizar al
movimiento indigena en este tema que siempre hemos hablado de la
complementariedad, pero si, yo creo que es un proceso que va a tomar un

tiempo, hasta mostrarnos tal cual como somos.
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Tawna

Cine

¢ Tu aqui has participado en algunos eventos o0 marchas de género?

Zumak
Andy

Bueno cuando vine aca a Quito, conoci a muchos activistas y me
involucre en muchos colectivos, he aprendido bastantes. También tuve
una participacion politica en el 2017, eso me permitié ir mas alla de mi
pais como ponente y pude conocer otros procesos de reivindicaciones y
lucha dentro de las diversidades sexuales. Ha sido muy importante ir
abriendo los horizontes de ir replanteando los temas de ir como que,
buscando alianzas con otros actores, indigenas y no indigenas, que en
otros paises las diversidades indigenas se estan visibilizando més. Por
ejemplo, cada afio aqui se celebra la marcha del orgullo, y a nivel mundial,
y Yo he estado participando en varios momentos, identificandome como
parte de la comunidad Kichwa amazonica, eso es muy enriquecedor,
mostrarme tal cual, presentindome con mis atuendos, mi idea es sumar
mas actores en este espacio de reivindicacion, pero que creo que como te
decia es un proceso que se debe ir consolidando, entender que podemos
ser actores de cambio. Creo que es importante que vayamos tomando esos

espacios también.

4. Yanda Montahuano — Nacionalidad Sapara

EL documental es de GLBTI amazdnico. En esos afios yo empecé a
sofiar el cine, el cine desde el como nosotros los pueblos amazonicos
sentimos al contar una historia, pero eso llevandola al cine ahora.
Entonces ese es mi trabajo. Apoyar los procesos organizativos, los
procesos de resistencia, de suefios, de musica, de todo tipo de mirada

desde ahi. Y sintiendo también el tema de género también he pensado
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Yanda
Montahuano

mucho en hacer esta pelicula porque dentro de mi comunidad tenemos
muchas personas leshianas y gays. Entonces viendo como ellos viven,
viendo como yo también vivo siendo parte de la comunidad, y viendo
como mi otra forma de vida, es decir, de indigena de una comunidad,
también ha sido discriminada en las ciudades también de formas
distintas. Desde ese sentimiento hemos estado trabajando esta pelicula
que se llama “De vuelta a la Selva”. Y el colectivo con quién estamos
trabajando es Tawna Cine, que fundamos hace poco, con varios
proyectos de documentales, y uno de ellos es el de GLBTI amazonico.
Yo podria ayudarte en como nosotros pensamos en elaborar esta
pelicula. También podria ayudarte en darte el contacto de los
comparieros y compafieras que van a protagonizar esta historia, esta
resistencia, desde nosotros los pueblos amazonicos, desde otro sentir

de vida, desde otra energia.

Isabel Vaca

Ya listo. Esta entrevista puede ser andnima o si deseas puedes darme

tu nombre. Y cuéntame a qué te dedicas y tu edad.

Yanda

Montahuano

Bueno yo soy Yanda, estoy llevando este proyecto, soy director de
Tawna Cine, conjuntamente con Daniel Miranda, que es
vicepresidente de Tawna, y estamos mas 0 menos como 8 personas

representantes de este suefio. Yo soy Sapara. Ahorita tengo 30 afios.

Isabel Vaca

Cuéntame sobre el documental.
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Yanda

Montahuano

Bueno, nuestra pelicula se llama “De vuelta a la selva”. La idea era
hacer de todas las nacionalidades amazonicas del Ecuador, pero el
tema es que esto del genero no se ha tocado aln desde nuestra
dirigencia, desde nuestras nacionalidades, todo esto no se ha hablado.
Por ejemplo, cuando les conté sobre la pelicula, todos se rieron. ¢ Qué
eres gay? ¢Qué eres maricon? Me dijeron. La idea es romper ese
pensamiento que hay dentro de nuestras organizaciones y dentro de las
comunidades porgue el tema de nosotros es la discriminacion dentro
de nuestras comunidades, eso antes no existia hasta que llego la
religion que cambio a otras formas de pensamiento, otras formas de
educacion, muy represiva, competitiva, y montén de cosas que
destruyen. En cambio, nosotros no. Las comunidades amazonicas de
la selva siempre nos hemos cuidado los unos a otros y la selva nos
cuida a nosotros, y nosotros a la selva. Por eso defendemos a la
naturaleza porque ella nos permite sofiar y construir este mundo en
equilibrio, porque donde yo vivo, la Amazonia que tenemos, que es de
todos, de todo el mundo, da equilibrio, salud, alimento. Hemos visto
en esta pandemia, que un poco, saliéndonos del tema, sin el petrdleo y
sin la mineria hemos sobrevivido a esta pandemia con la tierra. La
tierra nos ha dado mucho. Desde ese sentido hemos estado
construyendo esta pelicula. Sabes para nosotros el tema de hacer cine,
s también descubrir otros lenguajes, hay otros lenguajes que ir
conociendo, hablar de una forma correcta, por eso a veces no voy a
poder decirte cosas tan claras. Entonces este documental, es para ver
el debate en la Amazonia y tener una discusion a nivel nacional o

vamos a ver como va saliendo esta pelicula.

Isabel Vaca

Me cuentas que eres Sapara. ;Puedes hablarme sobre la historia de tu

territorio?
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Yanda

Montahuano

Antiguamente mi pueblo Sapara éramos mas de 20 mil personas.
Ahora somos apenas 586 habitantes y tres abuelas hablan nuestro
idioma Sapara y actualmente estamos en el proceso de rescatar nuestro
idioma y la UNESCO nos declaré como patrimonio oral y material de
la humanidad, por lo que somos tan poquitos. Ha habido muchas cosas
como la invasion espafiola, vinieron con enfermedades, como ahora
con el COVID, el caucho, la guerra Perd-Ecuador, fue lo que nos
disminuyo a nosotros, nos dejo tan poquitos. Y ahora, yo fui dirigente
de mi poblacion Sapara hasta el 2019, hasta este afio que paso, y
tenemos 26 comunidades en territorio Sapara, y mas o menos 400
hectéreas de tierra que estamos cuidando en la provincia de Pastaza.

Isabel Vaca

Mira, con respecto a justamente los eventos histéricos de la conquista
espafiola en América, tomando en cuenta algunas crénicas historicas.
¢COmMo miras estos procesos de conquista con respecto a los asuntos
de género? ¢ Como han vivido los procesos de colonizacion? Tu mismo
me cuentas que empez6 Mas esta discriminacion o este ver mal a las
personas de diversidades sexuales con la llegada de la religion. ;Me
puedes contar un poco qué sabes de eso, un antes y un después de la

llegada de la religion?

Yanda

Montahuano

Bueno, yo siempre con mi madre cuando ibamos a la chacra, ella me
indicaba que hay dos papayas aqui, me decia, dos papayas que todavia
eran chiquitas y bebés, y que iban creciendo juntas y juntas florecieron.
Y me decia que de esas dos papayas solo una empezo a dar el fruto y
el otro no. Entonces al otro le cortaban y le botaban, y yo me
preguntaba por qué hacen eso. Y entonces ahi me daba cuenta que
queria hacer esta pelicula, que nosotros, el ser humano, somos bien
discriminadores, somos bien malos hacia la otra persona, porque la
naturaleza a la papaya le dejo crecer, le dejé florecer y no le cortaba,

le dejaba vivir. Entonces desde ahi parto para hacer esta pelicula. Es
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decir, que nosotros como humanos tan conscientes, pero desde esa
conciencia discriminamos a nuestros hermanos, hermanas, sus formas
de pensamiento, las formas como se visten, como quieren ser, desde
ahi nosotros como seres humanos somos no tan buenos, somos unos
depredadores entre nosotros. Entonces viendo que la naturaleza en
cambio da vida a todo. Jamas discrimina. Para nosotros asi es la selva,
no se mezquina, no existe el insulto, no existe el miedo. Pero cuando
llega la religion, mi pueblo Sapara, yo tenia un abuelo que era un
shaman muy poderoso que no le gusto a la religion, que ingresé a la
comunidad de donde yo vengo, pero las iglesias ingresaron a otra
comunidad y empezaron a evangelizar y decian a mis abuelos que
nosotros practicabamos la brujeria, que eran malos, que estabamos
haciendo cosas de satanas y metieron esos miedos, esos temores, €sos
otros pensamiento, otra forma de mirar al mundo, entonces otra
comunidad empez6 a discriminar a nuestras comunidades porque
practicAbamos nuestra medicina, nuestras formas de vida. Y también
las iglesias empezaron a formar comunidades, no existian tantas
comunidades, ahora tenemos comunidades un montén, que es triste
para mi, no me gusta. Hace tiempo yo hacia radio y mucho reclamaba
por como nos decian radios comunitarias, y decia, ¢Por qué nos llaman
radios comunitarias? Nosotros somos otra cosa. La iglesia puso eso y
se quedo hasta ahora, muchos siguen con eso, por eso yo desde el cine
quiero descolonizar el tema del cine comunitario, que nos dicen a
nosotros, nosotros nos queremos llamar cine desde el territorio.
Cuando llegaron la iglesia cambi6 el pensamiento de las comunidades,
de creer en Dios, de tener miedo y también de discriminar, pensar mal
del otro que es libre, que practica su medicina, que suefia. Para mi los
suefios son muy importantes, sin los suefios no puedo ver lo que va a
pasar mafiana para yo estar mas preparado. Entonces eso vino la iglesia

y cambi6 muchas cosas.

Isabel Vaca
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¢Conoces otro relatos, mitos o cuentos sobre sexualidades diversas

dentro de tu comunidad, dentro de tu territorio?

Yanda
Montahuano

Si, si hay las historias no solo de mi cultura, sino de varias culturas.

Me acuerdo que habia el relato de dos hermanos, que me conté mi
abuelita, donde el uno se convertia en mujer luego de jugar con un
hongo gigante de la selva, y porgque le molestaba mucho al hermano,

pero no me acuerdo de todo el relato.

Isabel Vaca

Conoces a personas dentro de tu territorio con identidades sexuales que
no sean las convencionales, como hombre/mujer, masculino/femenino.

¢ Qué sabes de ellos?

Yanda

Montahuano

Bueno, en mi comunidad si hay, si existen. Pero en una de las
comunidades que yo he visto que tienen mas GLBT] es la nacionalidad
Andua. Que he visto en la selva, ahi un hermano mio que se fue me
dijo que ahi todos eran gay, los profesores, todos eran grandotes, pero
eran gay, pero yo hace poco estaba conversando con algunos, pero no
se identifican casi nadie, no dicen que son gay. También dentro de mi
territorio hay mi tia que es lesbiana, pero ella no se identifica como
lesbiana, no se dice todavia porque no sé cual es la razon que ella tiene.
Tengo un primo que es trans, que de hombre se volvi6 a mujer. ¢ Trans
es eso no? Si, entonces €l es Sdpara. Entonces él es como una mujer y
vive cerca por Chaco. Estamos intentando hablar con él para la
pelicula, pero me conté que estaba haciendo mdsica, que no tiene
tiempo. Y quiza veremos mas adelante si se suma. Hay muchos en la
Amazonia que estan invisibilizados. Entonces nosotros como Tawna,
que hemos hecho trabajo en el territorio. Queremos apoyar a alzar las
voces que estan ahi y no nos damos cuenta y no nos apoyamos y que

también son parte, somos nosotros dentro de nosotros, donde ellos
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estan viviendo son nuestra misma tierra, solo que hay esta forma de la

iglesia de mirar distinto, que nos cambiaron.

Isabel Vaca

Justamente refiriéndose a esto de que no se identifican como hombre
0 mujer, pero tampoco como gay o lesbiana, estaba leyendo crdnicas
histdricas de pueblos ancestrales y descubri que existen palabras en sus
lenguajes originarios, para referirse a gay o lesbiana, pero por ejemplo
aqui en el Ecuador yo no visibilizo eso. ¢Existen palabras en tu
lenguaje originario para estas identidades?

Yanda

Montahuano

Si, por ejemplo, el tema del género es que por las palabras nos dividen
a nosotros. Nos ponen a varias, como que nos apartan de la sociedad
mucho y nos hacen un trabajo sucio de las iglesias y de las politicas
dentro del Estado y del sistema que muchos de nosotros y las
organizaciones desconocen y seguimos esa corriente. Creo que es
importante ir rompiendo esas palabras, esas frases, e ir identificAndose
como nos hacen sentir bien. Por ejemplo, dentro de nuestras
comunidades le dicen a lo homosexual pangui. Por ejemplo, te decia
que dentro de nosotros no existe el insulto, no hay malas palabras, pero
ahora esas malas palabras que en espafiol he escuchado muchisimo
como estupido, idiota, un montdn de palabras, frases que le transportan
a nuestras formas, al kichwa, le cambian, sin mirar que no son nuestras,
y €50 como que para mi es un poco loco. Creo que hay que ir trabajando
en esos temas si queremos hacer un buen trabajo, un buen documental,
contando desde nosotros, una buena investigacion, contando desde
quién nos investiga a nosotros, porque nosotros somos objetos de la
investigacion. Desde ahi hay que partir, ir contando nuestra historia,

Ser un aporte.

Isabel Vaca

Muchas gracias por el aporte ¢Pero ta si hablas Sapara verdad?
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Yanda

Estoy aprendiendo, casi sélo tres abuelas hablan sapara. Yo hablo
kichwa, la mayor parte hablamos kichwa, porque el tema de la iglesia

también fue el kichwalizar. Mi madre contaba de que cuando llegaron

Montahuano | los evangélicos nadie podia hablar s&para, sino solo kichwa, porque

creo que en esos tiempos les castigaban, algo les hacian.

5. Judith Payahuaje — Nacionalidad Secoya

Isabel Primero, te agradezco por permitirme el espacio para realizar esta
Vaca entrevista ¢ Si puedo utilizar tu nombre en la entrevista?
Judith Mi nombre es Judith Payahuaje, de la nacion Secoya, de la Amazonia,
Payahuaje | provincia Sucumbios, canton Cuyabeno, parroquia Tarapoa. Tengo 22
afios.
Isabel ¢A qué te dedicas? Me contabas que estabas estudiando.
Vaca
Si estaba estudiando. Ahorita ya me gradué y pertenezco a la organizacién
Cuenca Amazénica, con 9 paises. Con ellos estoy haciendo un curso de
comunicacion comunitaria, con muchachos de diferentes paises de la
Judith | Amazonia, grabar video, fotoperiodismo, desde inicio de junio, y ahorita
Payahuaje | estamos en noviembre, es el Gltimo mes del curso. Estoy siguiendo para

ser fotoperiodista comunitaria en la comunidad.
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Isabel ¢ Como se llama tu comunidad?
Vaca
Judith Mi comunidad es en San Pablo. Mi comunidad es Wailla.
Payahuaje
Isabel Me interesaria saber, ¢ Qué conoces sobre tu territorio?
Vaca
Judith Nosotros somos una nacionalidad de gran nacion Secoya, un grupo de
Payahuaje | 600 personas, nosotros pertenecemos a canton Cuyabeno, y a canton
Sucumbios. Somos un grupo de indigenas desarrollandonos mucho
tiempo en la guerra contra el extractivismo, hemos emprendido de varias
luchas, estamos varios jovenes capacitando a nivel mundial, como es la
vida. Ahi estamos aprendiendo, es importante, nuestros abuelos merecen
saber la realidad.
Isabel ¢ Qué sientes ta que les estan transmitiendo a tus abuelos?
Vaca
Mis abuelos, para ellos es distinto. No conocen la nueva forma de vivir.
Judith | Y estan perdiendo la cultura, la lengua, y muchas cosas se estan
Payahuaje | perdiendo. Y estdn preocupados. Porque algunos jovenes no tienen esa
responsabilidad de conocer nuestra identidad cultural.
Isabel Cuando te refieres a lengua, ¢Hablan kichwa amazonico?
Vaca
Judith | Si.
Payahuaje
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Isabel

Vaca

¢Muchas de las nuevas generaciones ya no estan hablando kichwa?

Judith
Payahuaje

No. Ni kichwa. Mi idioma es el paincoca. Esa es la lengua, idioma.
Porque los kichwas, los cofanes, los huao, hablan diferente, no tenemos
la misma lengua que ellos. Bueno, nosotros si valoramos nuestros
idiomas, pero sabemos como hablar con nuestra lengua, y hay jovenes
que tienen verguenza de hablar en su propio idioma. Cuando van a la
ciudad hablan castellano, y es complicado porque uno mismo no esta

teniendo el valor de quién eres, y ese es el problema de los jovenes ahora.

Isabel
Vaca

Bueno, la siguiente pregunta es. Con respecto a los eventos historicos de
la conquista espafiola en América, tomando en cuenta bastantes crénicas
de los cronistas espafioles cuando llegaron a la Amazonia, ;Cémo miras
t0 el proceso de conquista que hubo en la Amazonia, pero con respecto a
asuntos de género? ;Como han vivido los proceso de colonizacion en tu

territorio, pero a través de unos lentes de género?

Judith
Payahuaje

Bueno, lo que sé de épocas antiguas, existian o decian, que, en décadas
pasadas, hay una leyenda que decia que si habia gente homosexual, pero
por la religion, los catdlicos, cambiaron mucho por la colonizacion
espafiola en nuestros territorios. Entonces por eso no hay personas asi. En
realidad, ahorita en la comunidad las cosas son bien complicadas porque
hay gente sin identidad de género. Yo habia visto entre los chicos. Pero

tienen miedo de reconocer en su tiempo lo que son. Y ya pues.

Isabel

Vaca

Voy a realizar una pregunta mas personal. ;Cémo te reconoces o

identificas en terminos de identidad de género como Judith?
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Judith

Payahuaje

¢En qué sentido?

Isabel

Vaca

¢ COmo tu te sientes mas comoda? ¢ Coémo te reconoces frente a un espejo,

contigo misma?

Judith
Payahuaje

En realidad, no lo he dicho a nadie, me hace confundir digamos. Mi
cuerpo es de una mujer, pero hay algo méas profundo como un muchacho.

Tengo gustos de muchacho.

Isabel

Vaca

¢Quisieras compartirme este proceso que estas llevando? ;A qué edad tu
sentiste que tenias gustos de muchacho? Compartirme tu experiencia de

dudas, lo que has sentido.

Judith
Payahuaje

Bueno, desde nifiez hasta ahora, yo cuando era nifia, cuando tenia 6 afios
siempre jugaba fuerte, con los nifios, asi jugaba con los chicos, entonces
me juntaba con ellos. Iba a jugar futbol, jugaba escondites, pero mas
pasaba con los muchachos, esos jueguitos, a nadie lo he contado y en esa
época Yo era una nifia. Entonces me sentia como la principal jugadora, la
perfecta, la ganadora. Pero cuando empece a sentir esto diferente a los 10
afios, en ese momento lo reconoci, pensaba que era nifia-nifio o lo que
sea. Me decian que no se puede decir, porque entre hombre y mujer no
son iguales. Y me quedeé muy tranquila, sin hacer nada, para que nadie se
dé cuenta, y entonces lleg6 la edad de volverme sefiorita mujer, y en esa
época me prohibian todo, no se puede salir con los chicos, hay que

cuidarse, y tenemos unas reglas muy responsables, y en ese tiempo ya 12
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afios era diferente. Con mis compafieras nifias que estudiaban conmigo,
me pasaba algo, senti ese latido que me gustaban las mujeres, y mejor me
quedé callada porque no podia decir lo que me pasaba, me quedé
tranquila. Empeceé a estudiar en el colegio. Y ahi veia si habia muchas
chicas y me atraian mucho y ya pues, eso, y entonces no dije nada porque
tenia primos, y entonces en la comunidad también, y asi sucesivamente
iba creciendo y cuando llegué a los 16 afios ese momento queria conocer
chicos, pero no funcion6, no sentia lo mismo, no funciond, preferia no
hacerlo y conocer mas mi vida. Y entonces me sali de ese colegio y
estudié en algunas instituciones y me pasaba siempre lo mismo, siempre
me sentia asi, y mis padres querian cambiarme de institucién, y me
pasaron a una institucion en Lago Agrio en liceo militar Mariscal Sucre,
y ahi entré dos afios mas y me complete la bachiller. Eso fue en el 2016,
me fui a inscribir y entonces en ese momento habia una chica que iba a
estudiar conmigo, no sabia cdmo era ella'y ya pues ahi la conoci y después
que ya habiamos entrando, pasé como su amiga, bien amiga y compariera
con ella, conversando, como unas amigas que todo lo hacen juntas, y asi
mejores amigas. Y de ahi sucedio algo que no debia suceder, pasé lo que
no tenia que pasar, nos besamos. Y ahi la conoci y ahora estoy con ella,
pero la dificultad es que no puedo identificarme con mi familia, y ya pues,
entonces estoy luchando hasta ver si logro o no. En el 2018 le dije que me
gusta y ya. Bueno en ese tiempo ella era hetero, eran diferentes sus gustos,
vivir con chicos, pero me parece queria experimentar como es la cosa,
entonces me atrevi a decirle, y desde entonces ella me dijo que tranquila,
que es normal, que es mi identidad, no hay que ser como la gente. Ahi

quedé como su pareja ya serio, ahorita estamos mucho tiempo.

Isabel

Vaca

Quisiera saber, (Como relacionas tu identidad sexual con tu identidad

étnica?
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Judith
Payahuaje

Yo tengo dudas, sobre mi cultura y mi instinto. Siendo asi como soy no
quiero perder la cultura, la tradicion, y debo de luchar por ambas cosas,

porgue no quiero perder la cultura por ser esa persona diferente que soy.

Isabel

Vaca

¢ COmo sientes que expresas tu identidad sexual dentro de tu comunidad?

Judith

Payahuaje

Pues en realidad todavia no lo he compartido, lo que me identifico, hay
personas que ya reconocen que soy asi, pero no me dicen nada. Hasta
ahora nadie me ha dicho malas palabras. Me llevo bien con la familia, con
mis hermanos de la comunidad, ahi se identifica por la forma de caminar,
de hablar, de vestir. Aunque no me preguntan a mi, pero ahi me reconocen

por lo que soy.

Isabel
Vaca

La otra pregunta, ¢Conoces personas dentro de tu comunidad con
identidades sexuales que no sean las convencionales? Me habias dicho
antes que has visto eso mas en chicos, no en chicas, ¢En chicas sientes

que eres la Gnica?

Judith

Payahuaje

Parece, pero decia que esta oculto, porque en lo que yo observo hay

algunos que si estan, pero es por el miedo que lo ocultaron.
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Isabel

Vaca

Bueno, la siguiente pregunta va entendiendo como heteronorma a la idea
de que sélo existen en el mundo y en las relaciones sociales o masculino
y lo femenino, como que sélo hay hombre y mujer, ;En qué medida
sientes tu que la heteronorma, este discurso, esta regla de la sociedad, ha

influido en tu vida, en la relacion con tu cuerpo, tus afectos y tus deseos?

Judith
Payahuaje

Pues en mi vida si me ha afectado mucho porque hay momentos en mi
vida que no quiero estar con este sentimiento de ser diferente y
sentimiento, hasta ahora no estoy tan claro en qué hacer y que no hacer.

Los heteros, la mayoria, me discriminan y no sé por qué lo hacen.

Isabel
Vaca

¢ Qué tipo de discriminacion sientes?

Judith
Payahuaje

En mi comunidad veo que es oral, que me hablan, me critican, pero al
momento no lo dicen a mi cara, sino a la espalda. Ninglin momento dicen,
pero dicen a la espalda. Si quieren decir, tienen que decir frente, pero solo

dicen que eso no es normal, que es de otro mundo, y un montén de cosas.

Isabel

Vaca

Una pregunta. Por ejemplo, ti me cuentas que hay temor, un temor
natural al abrirte con tu familia, porque primero tienes que tenerlo claro
t0, como tu te sientes. ¢ Qué crees que llegue a pasar cuando te abras con

tu familia, cbmo vayan a reaccionar?

Judith
Payahuaje

Yo ahorita poco a poco les estoy contando a mis familiares, que me pasa

esto, dicen que si, pero ellos también tienen miedos de la gente. Decian
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que viva solito pero que estaré soltero. No sé qué va a pasar y preferi

callarme.

6. Nemo Andy - Dirigente del departamento de Mujer y Familia y del
departamento de Salud de la CONFENIAE

Estoy en la COFENIAE como dirigente de mujer y familia y de salud,
Nemo Ilevo dos cargos aqui dentro de la organizacion. La CONFENIAE es una
Andy organizacion a nivel del Oriente. Mi nombre es Nemo Andy, soy de

nacionalidad Huaorani.

Isabel Me interesaria saber sobre tu territorio.

Vaca

Mi territorio esta en tres provincias: Pastaza, Napo y Orellana. Tenemos
un titulo global donde nos pertenecen 70.000 hectareas, también nos
Nemo pertenece el parque nacional Yasuni porque los hermanos huaorani estan
Andy habitando ahi y pero sin embargo el gobierno tiene como reserva natural.
En la zona de Orellana esta la extraccion del petréleo, el asentamiento de
las comunidades. La parte de Pastaza tenemos comunidades asentadas
dentro de las empresas petroleras, y de ahi Napo, casi ahorita no hay, pero

antes estuvo extraccion del petréleo, ahorita estan selladas.

Con respecto a los eventos histéricos de la conquista espafiola, tomando
Isabel en cuenta algunas cronicas historicas, ¢ CoOmo miras tu estos procesos de

Vaca conquista a través de estos lentes de género?
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Nemo
Andy

Yo creci en territorio Huaorani mucho tiempo, vivi mucho tiempo en la
selva, entonces no tengo mucho historias, como han pasado el kichwa de
la Sierra vivieron este tema de la colonizacion muy fuerte. Si es verdad
que muchos hermanos les hacian esclavos las grandes haciendas, muchas
partes, la parte del Napo tenian los espafioles sus haciendas, y a los
indigenas duefios de los territorios les tenian como esclavos. Yo he
escuchado estas historias, a nosotros vuelta no nos ha tocado vivir eso en
nuestro territorio, porque viviamos en la selva. Nosotros somos los
ultimos indigenas de hacer contacto con el mundo occidental, hace 60
afios, yo soy de la segunda generacion. Nosotros no hemos padecido ni
hemos sufrido este tipo de conquista de los espafioles. Pero sin embargo
la nacionalidad, por ejemplo, Kichwa se colonizd bastante y tienen,
tuvieron muchos hijos con los espafioles, entonces ahi hay una mezcla de
razas bastante en ese sector, y estos se expandieron dentro de las

comunidades.

Isabel

Vaca

¢ Tu conoces personas que no se identifiquen dentro de estos estandares

heteronormados de hombre/mujer femenino/masculino en tu territorio?

Nemo
Andy

En mi comunidad donde yo creci, existia, conozco un chico que crecié en
mi comunidad, pero él era diferente, era varén, pero su actuacion era
diferente, como mujer. Pero él estuvo bastante tiempo soltero y luego le
dio de casarse, se casd. Obviamente en mi comunidad te eligen la pareja
y te casas. Pero a este chico no le tocaba a la esposa, habia rumores que
él no la tocaba y se separaron. Estuvieron dos afios, pero durante dos afios
no tuvieron intimidad. El chico ya es mayor y vive solo. Yo pienso que si
hay este tipo de otra sexualidad, y no se habla dentro de la comunidad, es
muy cerrado. Tal vez tiene, pienso que en un pueblo como el mio tan
pequefio, que siempre han sido guerreros, Yy tu apareces con estos de otra

sexualidad, tal vez tienen miedo. Porque yo tengo un primo mio que él es
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también de comunidad LGBT]1 y él cuando igual creci6 con nosotros tenia
expresiones femeninas. El yo me acuerdo en la casa conversando dijo que
no podia revelar eso porque qué van a pensar mis abuelos, sus papas,
nunca van a aceptar que €l sea eso. Nosotros insistiamos que les puede
avisar al menos a los papés. Entonces cuando él aviso, el papa habia dicho
como poseido, que tenian que hacerle la limpia para que salgan los
demonios, que tal vez esté atrapado por los demonios, pero no aceptaban
que era de otra sexualidad. Con mi primo he visto eso, tuvo bastante

problemas con los papas, queria suicidarse, pero si he visto ese caso.

Isabel

Vaca

Respecto a esto que me mencionabas que les escogen pareja para casarse,
¢Son matrimonios arreglados por lo general hasta hoy en dia o tu si puedes
escoger? O cuando ha pasado cierto tiempo sin pareja ¢Te escogen la

pareja?

Nemo
Andy

En mi pueblo normalmente tu vienes a una fiesta cuando hay rituales,
conversan y ven a la familia y ellos escogen a la chica o al chico, cuando
van a estos rituales les hacen ya esposa 0 esposo de ella, entonces ya se
casan para siempre, pero a algunos ese rato les hacen casar, aunque no
estén de acuerdo, algunos son arreglados entre familia, algunos solo en
las fiestas les cogen y les casan, hasta ahora sigue pasando en las
comunidades Huaorani. Pero ahora también ya hay chicos que les gusta
una chica y les piden para casarse.

Isabel

Vaca

Claro, justamente hablando sobre estas tradiciones, ¢t como relacionas
tu identidad sexual como mujer con tu identidad étnica? ; Como podrias

decir que es la experiencia de ser una mujer Huaorani?

134




Nemo
Andy

Nosotros no nos privamos de nuestra sexualidad, que es muy abierta en
las mujeres Huaorani. De otra manera, seria como eres una libertina, eres
una mujer que vive, asi como prostituta, pero en la comunidad las mujeres
Huaorani es sUper normal, puedes tener tu vida intima con cualquier
hombre que tu desees, y no hay problema, libremente. Con culturas otras
son muy cerrados, no hay ni como regresar a ver a los hombres, es muy
cuestionado, pero en territorio huaorani es mas abierto esto de la

sexualidad.

Isabel

Vaca

TU me cuentas que naciste en la comunidad en la selva. ¢ Ahorita donde

vives?

Nemo
Andy

Ahora vivo en la ciudad del Puyo.

Isabel

Vaca

¢ Como fue tu experiencia de vivir en la comunidad y ahora en la ciudad?

Nemo
Andy

Yo sali a los 10 afios. Porque ya terminaba, estaba en 5to terminado la
escuela, pero no tenia colegio, entonces mi papa nos trajo a vivir acé justo
porque se cred mi organizacion y mi mami se hizo dirigente, salimos y no
me acostumbraba. Porque en la comunidad en la selva siempre estaba
comiendo fruta, iba a bafar al rio todo el dia, yo nunca vivi un peligro,
pero en la ciudad yo no podia ir al rio, hacer esas cosas, todo el dia habia
que estar en la casa. Mi papa me decia que no salga, porque si salia me
podian robar. Entonces yo estaba solo encerrada como un pajarito, como
esclavo. Al principio pasé un afio, dos afios que sufrimos mucho con mis
hermanos, pero no habia vuelta atrds porque no podiamos regresar,

porque la unica forma de regresar era en avioneta y era muy caro, ni
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tampoco podiamos regresar porque mi papa queria que estudiemos.
Entonces nos ha costado muchisimo pero ya nos hemos acoplado. He
vivido muchos afios ya aqui en el Puyo, pero siempre he estado en

contacto con mis familiares y mi nacionalidad.

Isabel

Vaca

¢ Tienes amistades con identidades sexuales diversas en la actualidad?

Nemo
Andy

Yo tengo muchos amigos asi actualmente, antes para mi era super extrafio
conocer ese tipo de amistades, y cuando yo les notaba les decia que algo
tienen ellos, pero esto de estar aca en la ciudad y aprender que no es solo
hombre y mujer, y creci aprendiendo otro tipo de cosas en el colegio, para
mi no ha sido muy duro, un choque cultural hacer este tipo de amistades,
mas bien entiendo porgue a veces muchos chicos de los que yo conozco
no tienen aceptacion de su familia y esto hay bastante en el Puyo y tratan
de ocultarse, y es feo porque no pueden ser ellos mismo, tengo muchos
amigos indigenas del Puyo que casi no regresan a su comunidad por el
tema mismo este se quedan atrapados en la ciudad, prefieren vivir aqui
que en la ciudad, porque alla van a tener problemas con sus familias y en

su comunidad entonces prefieren quedar a vivir en el Puyo.

Isabel

Vaca

Esta es la Gltima pregunta. Te voy a comentar, en la investigacion que
realicé, hice entrevistas a una chica trans, un chico gay, una chica lesbiana
y a otro chico que se considera a él como warmipangui, es decir, me
explicaba que para él ser warmipangui es contener este espiritu masculino
y femenino dentro de un solo cuerpo. Son chicos entre 20 y 30 afios. La
mayoria me contaba en las entrevistas que vivieron igual en la selva hasta
mas 0 menos los 6 afios y que por la educacién tuvieron que migrar a la
ciudad para empezar los estudios. Todos tienen mas 0 menos este discurso

muy empoderante, bastante orgullosos de su sexualidad. La mayoria son
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activistas tanto de género como de los derechos de la naturaleza y sus
territorios. Pero hay una cosa en comdn que supieron decirme todos:
sienten que si se hubiesen quedado en sus comunidades no hubiesen
tenido el valor necesario para poder abrirse con sus familias sobre su
sexualidad, porque sentian que no veian otras personas de diversidades
sexuales, pero que se ocultaban por miedo al rechazo y todas estas
experiencias que tu supiste compartirme. Entonces te pregunto, ti como
representante de esta entidad ¢Como piensas brindarles un respaldo a
estas personas de diversidades sexuales? Tengo entendido que en la
CONAIE en la CONFENIAE hay estos aspectos de mujer, salud,
educacién. ¢Crees que deberia haber una arista de diversidad sexual?

Nemo
Andy

Yo en lo personal puedo comentar que si debemos trabajar en este tema,
pero como a la CONFENIAE la conforman muchas nacionalidades que
en su mayoria son patriarcales y machistas, pienso que habria muchos
problemas si quisiéramos tratar este tema. La mayoria de lideres son super
machistas, entonces si a nosotras las mujeres que hemos estudiado para
trabajar de la CONAIE o CONFENIAE no nos han dado oportunidad,
¢Crees que a nosotros nos van a dar una oportunidad para que esto se
consolide en las nacionalidades? Esto va a ser un gran problema con los
grandes lideres. Como uno ya crece con otra mentalidad, vemos que se
puede trabajar en este tema. Pero los que estan ahora no, porque la

mayoria son muy machistas que estan actualmente.

Isabel

Vaca

Y yo creo que una de las mayores luchas e intereses de estas
organizaciones como la CONAIE y la CONFENIAE ha sido el
reconocimiento de la diversidad, entonces si seria bueno que se llegue a
incluir esta diversidad sexual. No solo preocuparse por las diversidades

étnicas y del territorio, sino que haya unidad para estas diversidades.
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Nemo
Andy

Si, yo creo que mas adelante si va a haber esto, porque hay muchos
jévenes en nuestras nacionalidades y se han expandido a nivel nacional e
internacional a hacer sus estudios y ellos van a regresar, y cuando ellos
nos representen se va a abrir muchas puertas y se va a ver todo lo que han
visto. Porque t0 sabes, cuando uno vive en una parte cerrada, tu mente
también esta cerrada. Pero cuando tu expandes y tus hijos regresan con
otra mentalidad reforzada, entonces van a combinar lo que es con la selva
y el mundo exterior, entonces algun rato se va a consolidar en las

nacionalidades.

Isabel

Vaca

Queria preguntarte ¢Qué significa tu nombre?

Nemo
Andy

Mi nombre significa estrella en huao.

Isabel

Vaca

¢ Y t sabes hablar huao y kichwa y espafiol, o huao y espafiol?

Nemo
Andy

Huao es mi primer idioma, el segundo idioma es el espafiol. El kichwa no
sé muy bien, no practico mucho y no hablo muy bien. Porque mi papa es
kichwa y mi mama es huaorani. Entonces les hicieron casar forzadamente
y yo creci en un matrimonio forzado con mis papés. Soy el fruto de ese

matrimonio forzado.

Isabel
Vaca

¢Has crecido sin que el matrimonio forzado haya influido en tu crianza?

Nemo
Andy

Mis papas se enfocaron en criarnos porque cuando les casaron a mis
papas, mi papa tuvo que vivir en la comunidad de mi mama y aprendid

sobre la nacionalidad huaorani, y practica bastante las costumbres e
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idioma huaorani. EIl también estudié en la ciudad. Mi mama no hablaba
kichwa ni espafiol y mi papd no hablaba el huao, entonces fueron

practicamente como desconocidos, pero hicieron su mejor esfuerzo.

7. Naira Chalan — Vicepresidenta de la ECUARUNARI

Isabel Vaca

Buenas tardes Naira. Empecemos. ¢Quieres presentarte?

Naira Chalan

Mi nombre es Naira Chalan, del pueblo Saraguro de la
provincia de Loja al sur del Ecuador. Yo en este momento soy
vicepresidenta de la ECUARUNARI, organizacion regional de
la CONAIE, asentada sobre todo en la sierra ecuatoriana.
Ecuarunari trabaja en todas las provincias de la sierra,

incluyendo Esmeraldas y Zamora Chinchipe.

Isabel Vaca ¢Me puedes contar un poco sobre tu territorio y sobre los
Saraguro?
Por supuesto. Ahorita en nuestro territorio basicamente
Naira Chalan tenemos un problema bastante fuerte que es el problema

minero, que estamos luchando y trabajando, ya que como
provincia de Loja y pueblo Saraguro es un tema nueva. Como
provincia me refiero. Luego como provincia de Loja tenemos
desventajas a nivel econémico sobre todo porque en Saraguro
opera la agricultura de subsistencia, no hay extensiones grandes
de monocultivo como se da en la sierra centro, en la Amazonia
y en espacios de la costa. Aqui al menos si hay una agricultura
de subsistencia que ha permitido una estabilidad econdémica

gue nos ha permitido sostener varios de los alimentos que son
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propios de nuestro cantdn y la soberania alimentaria. Ventaja
como pueblo tenemos. Y luego histéricamente hemos tenido
espacios de representacion dentro del movimiento indigena y
por lo tanto creemos que estamos en un espacio de un territorio
que es combativo. No es fécil que entren en este territorio sobre
una decision colectiva. Es una de las cosas que nos han
permitido sostenernos como pueblo Saraguro, por eso han
querido distorsionar nuestra vida cotidiana. Han querido
distorsionar nuestra vida cotidiana. Tenemos problemas
internos que hay que irlo resolviendo, que son problemas que
basicamente vienen con esta nueva era y que estamos viviendo
la sociedad entera en su conjunto. No nos deslindamos de esa

realidad que también esta presente.

Isabel Vaca

Me interesaria saber con respecto a los eventos histéricos de la
conquista espafiola en América, tomando en cuenta las cronicas
espafolas que muestran bastante misoginia y bastante abuso,
¢Cémo se han vivido los proceso de colonizacion en tu
territorio con un tinte de género? ¢ Qué conoces tu de toda esa

historia?

Naira Chalan

A ver. Sobre todo, hay que remitirnos a una cuestion
fundamental que nos ha diferenciado en la misma construccién
social. Primero que en Saraguro las haciendas como existieron
en la sierra norte, no existieron acad como herencia. Y por lo
tanto no tenemos mucho esos valores que se transmitieron en
ese momento historico del sistema de haciendas. En ese
sentido, por ejemplo, una de las cuestiones que nosotros hemos
valorado y tomando en cuenta todo lo que atraviesa a todos los
pueblos en general, una cuestion mucho mas desde el aparato
ideoldgico de la iglesia, que si cambia o distorsiona la

percepcion sobre las mujeres. Nosotros hemos hecho una
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valoracion bastante superficial y rapida de como se llevan a
cabo estos procesos en otros pueblos y vemos que en el pueblo
Saraguro la mujer tiene mas posibilidad de participacion que en
otros pueblos. Y me refiero a la totalidad de los pueblos. La
mujer Saraguro tiene esa posibilidad. Eso le ha dado la
posibilidad de tomar decisiones alrededor de su vida. Digo en
términos generales, porque después de todo todos estamos
atravesados por una cuestion de conflictos fuertes. Luego
tenemos esta posibilidad tener otro rol, incluso mas compartido
con nuestros comparieros dentro de nuestros hogares, en la
crianza, por ejemplo. Aca el nivel de matrimonio adolescente
no es tan comun. Vemos en otros pueblos, por ejemplo, que se
casan jovencitas de 16, 17, y hasta de 15 afios. Aqui es casi
imposible encontrarte un matrimonio que se de en estas ideas.
Incluso aqui los matrimonios que se estdn dando son sobre los
30 afios, cuando incluso ya hay una decisién para este
compromiso. Entonces esto finalmente si nos ha permitido
desenvolvernos como mujeres en otros espacios. El hecho de
no vernos obligadas al matrimonio o a ser madres, nos ha
permitido también esta posibilidad de acceso a la universidad.
En términos de porcentaje comparativamente, el pueblo
Saraguro no es tan grande, como el pueblo Panzaleo o Puruha
que son mas numerosos, los Saraguro, hemos tenido mas
posibilidades de acceso a la educacion superior. Nos ha
permitido tener una perspectiva mas alla de lo que se ha puesto
como demanda histérica de los pueblos y nacionalidades, sino
tocar también otros temas que otrora no se tocaron con
dirigencias que vienen de otra realidad muy diferente, y entras
a dirigencias con determinados roles. Se esta cambiando y
asumiendo desde otra perspectiva. Todos estos factores son
determinantes para la mujer que tenga mayores posibilidades,
aunque no en un estado donde los derechos de todas estan

siendo vulnerados o dejados de lado. Por otro lado, referente a
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la historia, del pueblo Saraguro que somos un pueblo que viene,
0 eso dicen, desde una — no me siento orgullosa- que venimos
de una descendencia de los Incas, con un nivel jerarquico
considerable , entonces eso que nos hayan trasladado de
Bolivia, que tenemos una descendencia boliviana, pero no
podria dar detalles de cémo eso incidid en nuestra situacion
actual, ya que en términos de clase a la larga las mujeres que
han pertenecido a jerarquias superiores siempre han tenido
mayores posibilidades de acceder a ciertos espacios que las
mujeres de la clase de la base no se ha podido lograr esa
igualdad. Entonces eso.

Isabel Vaca

Listo. A tu parecer ;Como relacionas la identidad étnica a la
identidad de género? Pero creo que ya contestaste un poco,
¢Pero algo que quieras afadir? El ser mujer y de un pueblo

originario, en tu experiencia propia.

Naira Chalan

No me puedo salir de la historia, porque no es posible salirse
de esta historia de los pueblos y nacionalidades en términos de
racismo. Entonces por supuesto siempre hemos sido foco de
ataque desde alguna perspectiva en algunos momentos, supe
acentuada y clara y en otros momentos mucho mas sutil, y en
términos estructurales también. Y que a la vez la politica
publica reafirme esos criterios, y dentro de los circulos del
poder econdmico nos pone en una situacion bastante
vulnerable. También estan en el circulo del poder econémico,
y somos minoria. Yo leia una estadistica de la UCE, donde se
calculaba quiénes tenian mas posibilidades de ingreso: primero
estaban los mestizos, luego los blancos, luego los afros y luego
los indigenas. Pese a ser una mayoria no teniamos posibilidad,

frente a los afros, por ejemplo, que son minoria. Si estamos
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hablando en relacién a la poblacion si hay esa diferenciacion de
que somos menos de cémo poblacién debemos tener. Lo que
paso en octubre por ejemplo fue determinante, y destapd un
montdn de cosas que se estan pensando. “Estamos en contra de
que vengan los indigenas a destruir Quito”, nosotros no fuimos
a destruir Quito. Hay una percepcion muy reducida, poco
critica, desde los medios de comunicacion, el mismo Estado, a
creer que el maximo dafio fue destruir el patrimonio. Si nos
referimos a términos historicos, Quito fue construida sobre las
ruinas de un pueblo, no. Y eso cada 12 de octubre lo
reclamamos, cada 6 de diciembre lo decimos. Sin embargo,
octubre tuvo un reclamo general, un reclamo que todos
debimos hacerlo, pero bueno, parece que al pueblo indigena le
haya tocado esa responsabilidad histérica de cambiar y de darle
un nuevo rumbo, y no estoy de acuerdo que mientras hay gente
que se haga de la vista gorda, nosotros poner hasta los muertos.
Octubre veo que fue un detonante bastante fuerte que limpio el
vidrio para develar lo que realmente piensan en este pais,
principalmente los grupos econémicos que toman decisiones.
Y ahi hay un criterio. Los pueblos y nacionalidades son el 7%
y no tienen por qué venir a determinar la politica publica. Pero
los grupos econdémicos son menos del 0,01% son los que
determinan la politica. Vamos ubicandonos con los criterios,
gue son bastante racistas. Entonces todo esto afecta a la muijer,
a la mujer y no solamente en la representacion. Esto no sucede
con todos los comparieros, cuando se nos eligié la mayoria de
los presidentes eran varones. Es decir 3 mujeres de 12
organizaciones. Entonces ahi surge la necesidad de reflexiones
en el congreso de la Ecuarunari que una mujer esté en la
presidencia. Pesa mucho en términos organizativos el proceso
que uno tiene, yo no me desvincule nunca del proceso
organizativo. Entonces eso fue un acumulado para poder estar

en el espacio en el que se esta.

143




Isabel Vaca

¢TU conoces a personas dentro de tu comunidad con

identidades sexuales que no sean las convencionales?

Naira Chalan

Por supuesto, si hay. Existen comparfieros, sobre todo
comparieros, genéticamente varones pero que han tomado otra

decision sobre su vida y sus cuerpos.

Isabel Vaca

Entendiendo como heteronorma como la idea de que solo existe
lo masculino y lo femenino y que le mundo y las relaciones
sociales se dividen asi, (En qué medida la heteronorma y el
patriarcado han influido en tu vida en tu relacion con tu cuerpo,

tus afectos y tus deseos, ya en una manera mas personal?

Naira Chalan

Es una pregunta bastante complicada de responder. Como yo lo
he dicho yo vengo de una familia donde crecimos sin ver
violencia, ni de mi abuelo a mi abuela, de mi papa a mi mama,
vengo de una familia que optamos por cultivar el didlogo desde
nifios. Todas estas posibilidad desde didlogo han sido
determinantes en la vida y de todo ser humano: tener la
posibilidad de poner su palabra en cualquier espacio. Asi
podemos decir nuestras demandas y poderlas verbalizar. Luego
uno también naturaliza préacticas, porque no estamos viviendo
en una burbujita, no es que yo defienda a capa y espada esto de
que esto es cultura y entonces a la cultura no se la toca. Yo si
creo que hay cosas que en el pueblo Saraguro hay que ir
cambiando, pero no es cosa de que yo lo ponga en Facebook y
asi se cambie, entonces a uno le rechazan y no es posible
generar procesos de reflexion y cambio. Es dificil esta pregunta

para mi, porque me toca hablar de mi vida personal, pero es
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complicado en una entrevista abrir mi vida. Eso. Quiza si puede

ser mas concreta la pregunta.

Isabel Vaca

Con lo que me acabaste de contestar ya me encaminaste a una
idea clara, de que en tu familia no se te prohibid o imposibilito
compartir espacios que generalmente son para hombres o

mujeres y que no creciste en un espacio violento.

Naira Chalan

Si, de hecho, aca en casa mi mama trabaja, es educadora, jamas
para estarles atendiendo a los hijos. Desde pequefios
resolvimos la vida. Mis hermanos, pese al apego con la madre,
y yo con mi papa con mis hermanas, mas alla de esto no ha
habido esto de dale lavando la ropa a tu hermano y asi. Hasta
tenemos turnos de cocina donde varios tenemos turnos para
cocinar. Pero si hay consideraciones no, por ejemplo, nosotras
mismas no aramos porque nuestra posibilidad fisica no da para
arar. Hay cosas de que asumimos nosotras como el tejido, como

una afinidad.

Isabel Vaca

Leyendo en cronicas histdricas de pueblos ancestrales conoci
que existen palabras en lenguajes originarios para referirse a las
diversidades sexuales. En el Ecuador he ido visibilizando en
esta investigacion que existen. ¢ T4 conoces palabras para estas

identidades?

Naira Chalan

Dentro del kichwa nosotros hemos identificado en términos
generales del lenguaje que si hay el femenino y el masculino,
pero la palabra concreta no determina. Por ejemplo, decir rumi

es piedra, pero rumi puede tener tanto el término masculino y
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femenino, y a eso uno se le puede adjudicar warmirumi, o0
karirumi. Porque aqui que yo sepa de una palabra para una
diversidad sexogenérica no estoy segura que exista esta

palabra.

Isabel Vaca

¢ Tienes tU conocimiento de si existen mitos, leyendas o rituales
antiguos para personas con diversidades sexuales en tu

territorio?

Naira Chalan

Por su puesto. Hay una fiesta que se Ilama la Supalata donde la
mama supalata es un hombre vestido de mujer, y se les dice
warmitucushca, y luego tenemos los chirillos que son por lo
general mujeres vestidas de hombre. Eso estd normado y es una
fiesta que se lo hace de esa manera. Esto se da en abril. Se da
en un entorno, pero tiene que ver con el momento de cosecha,
0 més tarde. Se hacen tamales, se ofrece comida. Es un
agradecimiento a las cosechas. Lo que representa es que va
recogiendo un poco de lo que cada familia produjo
transformado en alimento. Entonces la tradicion dice que debes
dar porque o si no te va a crecer una plantita que te va a dafar
el maiz. Tenemos las fiestas del Capac Raymi, un sincretismo

en Navidad, donde hay ciertos hombres que se visten de muijer.

Isabel Vaca

Qué interesante. Ahora mi pregunta directo tu postura como
vicepresidenta. A lo largo de mi investigacion yo realicé
entrevistas a compafieros y compafieras trans, gays, leshianas,
e inclusive a un chico que se considera warmipangui, que me
contaba que en kichwa amazdnico significa tener el espiritu
femenino y masculino dentro de si mismo. Estos 4 compas son

de distintas comunidades amazoénicas. Me contaron sus
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experiencias de vida. La mayoria de ellos vivieron hasta
solamente los 10 afios en la comunidad y luego por cuestiones
de educacidn salieron a las ciudades o a otros paises. Solamente
uno, que es la compa que es lesbiana continda en la comunidad
hasta el dia de hoy. Todos, la mayoria tienen una personalidad
bastante empoderada y cuentan que fue complicado, Yy
temerosos su proceso de autopercepcion como una diversidad
sexual y también compartirselo a su familia y su comunidad,
pero ahora estdn bastante empoderados. La mayoria son
activistas de territorio. Todos tienen entre 20 y 35 afos, pero
hay cierta particularidad. Por ejemplo, la compariera lesbiana
es la menor, y es la que todavia sigue en la comunidad. No tiene
esta personalidad tan empoderante, es mas timida, se le siente
con bastantes inseguridades, que es normal, dado el proceso
que esta teniendo ahorita. De ciertas cosas que mencionaban en
las entrevistas, hay algo que me quedd: si es que ellos tal vez
se hubiesen quedado en la comunidad no hubiesen tenido el
valor para poder abrirse con su familia y la comunidad, dado
que sentian que no tenian un modelo representativo, no veian
representatividad de su identidad en la comunidad, entonces yo
te pregunto ¢ Qué opinas como representante de una entidad que
vela y lucha por el reconocimiento de las diversidades, qué
ideas tienen en la Ecuarunari o tu personalmente, qué crees que

podrian hacer para darles mas representatividad?

Naira Chalan

A ver, lo que yo pienso en términos personales, porque no es
una cuestion que esté trabajada en el movimiento indigena, hay
que ser sinceros, y comparto lo que los compas han dicho que,
de quedarse en las comunidades, no hubiesen asumido. No
tendria por qué yo admitir la vida, sino respetar. Pero esos
margenes del respeto en la comunidad no estan bien definidos,

sobre todo para las diversidades sexo genéricas. Hay compas
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gue han podido abrirse con sus familias, pero no han podido
hacerlo con la comunidad. Es mucho mas complejo abrirse con
la comunidad porque hay un montén de percepciones, misterios
acerca de esto, no para todos es un conceso en decir bueno si,
no es un tema donde debamos meternos, méas bien debemos
tener en ese sentido la posibilidad de que se desempefien como
un ser humano deberia desempefiarse sin que por su condicion
sexogenerica vea una limitante en los campos de accion donde
quieran estar. Yo comparto profundamente con lo que han
dicho ellos. Ahora otro criterio, nosotros hemos pensado, no es
toda la CONAIE, no es la ECUARUNARI, somos compafieros
y comparieras que hemos tenido posibilidad de didlogo y hemos
visto como una posibilidad, que no es un consenso todavia, es
que la dirigencia de la mujer, debe ser ademéas una dirigencia
de género. Digo esto porque si bien muchos de los criterios que
han girado alrededor de la comunidad LGBTIQ han dicho que
el movimiento feminista no esta representando su demanda,
que han sido basicamente invisibilizados por el movimiento
feminista, a pesar de que en términos personales haya una
afinidad. Entonces hemos digamos lo hemos conversado y
tratado, y habra que ir viendo la posibilidad de conseguir de
todo lo que necesitamos hacia el interior. Por eso nosotros no
solo criticamos al Estado y la sociedad, también criticamos y
debatimos lo que sucede al interior. En ese sentido, habra que
ir generando las condiciones necesarias para concretar con
espacios de representacion. Estoy muy de acuerdo de que en

este momento no hay.

Isabel Vaca

¢ Tu si eres optimista de que en un futuro si pueda crearse esta

representatividad?
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Naira Chalan

Yo si creo que es posible. Porque por ejemplo un tema que es
sensible, se lo toco el afio pasado, en el 2019 con mayor fuerza,
que fue el tema del aborto, y hemos podido tener de alguna
manera la posibilidad de que varios territorios traten este tema,
no digo que acepten, sino al menos que lo pongan en la mesa
de debate. Y nos esta dando buenas luces para en lo posterior
hacer demandas més profundas desde las mujeres dentro del
movimiento indigena. Yo no veo entonces de manera fatalista,
sin embargo, es un trabajo que toca pelearse duro y toca unirse
para pelear este trabajo y ponerlo dentro de la mesa. Nosotros
lo hemos puesto, quizad no en un congreso, porque no hay
ahorita las condiciones, no porque yo tenga complejos desde
mi parte, sino que cuando haya sido debatido y socializado este
tema, tendremos la posibilidad de poner en un congreso dentro
del espacio de representacion para las diversidades sexuales.

8. Samay Andy — Nacionalidad Kichwa Amazonica
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Samay Andy

Mi nombre es Samay Andy, tengo 25 afios, estudio antropologia
en la USFQ, estoy en 7mo semestre. Soy una mujer trans indigena,
kichwa amazodnica, y ahorita formo parte de la organizacion
“Alfil”, una organizacion en Quito por los derechos de la
comunidad trans porque somos la comunidad mas visible y que
sufrimos mas discriminacion directa de toda la poblacion LGBTI.
También recientemente me nombraron referente titular en las
redes trans, porque en la organizacion que yo estoy hay una Red
Latinoamericana y del Caribe de Mujeres Trans, una red
latinoamericana donde estan varias compafieras en toda la region
haciendo incidencia politica por los derechos trans. La presidenta
es Karina Rashell Erazo, pero me nombraron a mi como referente
titular. Proceso en el que estoy con nervios porgue no he hecho
activismo hace dos afios y ahorita estoy renovando. Vamos a ver
qué pasa. Aunque estoy nerviosa, es una oportunidad para

aprender.

Isabel Vaca

Felicidades por tu nombramiento. ¢(Cual es el nombre de tu

comunidad?

Samay Andy

Yo soy de la ciudad de Lago Agrio, y nuestra comunidad se llama
Atari Alto Eno.

Isabel Vaca

Me interesa saber tu punto de vista acerca de lo que conoces de tu
territorio, me puedes contar un poco la historia de tu territorio,
algo sobre tu comunidad y sobre Lago Agrio. ;Como es? ;Cuales
son las dinamicas en Lago Agrio? ¢ Desde qué edad vives en Lago

Agrio?
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Samay Andy

Mi familia teniamos como que territorio por acé a un kilémetro de
Lago Agrio, pero por problemas personales nuestra familia se
mudo para tener territorio mas alla del Eno, y conformaron una
comunidad: Alto Eno, y se unieron con otras comunidades Atari,
y hacen incidencia politica, porque casi todas las comunidades se
organizan para hacer incidencia politica. Nuestra comunidad
pertenece a la organizacion llamada FONAKISE que abarca a
todas las organizaciones kichwas de Sucumbios y pertenecen a la
CONAIE y a los movimientos indigenas. Son muy organizados.
Acé en Lago Agrio nuestra organizacion es formada por diferentes
familias. Antes habia una escuelita con educacion bilingie, pero
ahora se acab0 todo eso ya esta ahi descuidada y todo. Ahora las
comunidades estudian en la ciudad. Nuestra comunidad si es muy
dificil todavia, porque no hay acceso a servicios basicos como
agua potable ni alcantarillado, aunque luz si hay. Es muy dificil
porque todos se dedican a la chacra, a cultivar y sembrar, en mi
comunidad Alto Eno, a una hora de Lago Agrio. Y ya pues, las
personas de ahi sobreviven con eso o sino haciendo cosas,
vendiendo, cosas. Las comunidades indigenas vivimos en la selva,
alejados, casi la mayoria de las personas, pero otras nos hemos
occidentalizado con esto procesos de colonizacién, de
evangelizacion, los franciscanos, y realmente necesitamos de lo
econémico y de como funciona el gobierno para subsistir.
Practicamente siempre este sistema occidental ha estado impuesto
en todo, y nosotros como que nos distrajimos en eso y hemos
perdido muchas practicas y costumbres para poder subsistir y
poder llegar a una negociacién con el mundo occidental. Y eso, asi
funciona la comunidad, y aqui en Lago Agrio es muy dificil
porque en todos los gobiernos que hemos tenido no ha habido
muchos indigenas, 0 muy pocos, y estan atrasados en temas de
derechos, falta mucho, porque el tema trans o LGBTI, no saben

mucho, no les interesa, aunque organizaciones de juventud
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quieren incluir en sus agendas con todas las personas, pero todavia
no se llega a nada, es muy dificil aca en la Amazonia, porque creo
gue la mayoria de militancias en este tema de género ha sido en
grandes ciudades como Quito, Guayaquil y Cuenca. Y mas en la
Sierra y en la Costa, como que en la Amazonia no existe
comunidad talvez. En temas de diversidades sexuales ha habido
maés incidencia alla, que, en la Amazonia, es por eso que en todos
los gobiernos de aca se desconoce el tema. Hay falta de

visibilizacion.

Isabel Vaca

Hay falta de difusion, de grupos de visibilizacion. Y por ejemplo
hablando de eventos historicos, como la conquista espafiola en
América, tomando en cuenta esta evangelizacion de la Amazonia,
leyendo las crénicas de la conquista, bastante violenta, bastante,
misdgina, machista, ;Como miras td estos procesos de conquista
respecto a los asuntos de género? ;Como crees que se ha vivido la

evangelizacion y colonizacion respecto al género?

Samay Andy

Al género creo que si todavia somos demasiado occidentales y
pensamos como el mundo occidental. Estd naturalizada la
violencia de que el hombre es el que manda, y el que hace mas que
la mujer, aunque por otro lado las mujeres son muy fuertes,
también mandan, también deciden, también se imponen, también
participan en todas las organizaciones politicas, y es como que un
poco si hay visibilizacidon de las mujeres pues la mujer es la que
cuida la cultura, la herencia, miran todo, y la mujer es muy
importante, pero si hay esos problemas de ser sumisas ante los
hombres. Y en cambio la evangelizacion también cambio todo,
pues casi todas las comunidades indigenas creen en Dios, forman

parte de la Iglesia y van a sus eventos. Creo que hay un poco de
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equilibrio, pero no tanto. Existen aun esos rezagos que dejé la
conquista y el mundo occidental en general.

Isabel Vaca

¢ TU crees que existe un antes y un después en la mirada de género
con la llegada de la Iglesia? ¢(TU crees que antes habia més

aceptacion?

Samay Andy

La verdad escuchando historias creo que antes de la conquista todo
era bien visto, no era mal visto, porque existian costumbres, por
ejemplo, donde los Shuar, donde estaban en relaciones con sus
primos, entre familias, tenian relaciones. Entonces todas esas
costumbres y vivencias, con los procesos de evangelizacion y
cristianizacion todas esas costumbres se fueron borrando con sus
ideas religiosas de la moral, de lo que esta bien, de lo que esta mal.
Y es como que ahora vemos el resultado de que en las
comunidades cuando se habla de educacion sexual se les hace raro
debido a su imaginario, la percepcion de que Dios, esto es bueno
y esto es malo. Creo que si hay un antes y un después, porque antes

si habia diversidades sexuales, pero no eran mal visto.

Isabel Vaca

¢ T4 como te reconoces o te identificas en términos de identidad de

género?

Samay Andy

Yo me considero como una mujer trans.

Isabel Vaca

¢Quisieras compartirme tu proceso de autoidentificacion como

fue, con tu familia, con tu comunidad, contigo misma?
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Samay Andy

Yo tenia la sensacion de que era una nifia, como a los 5 afios. Con
el paso del tiempo me fui dando cuenta que mi comportamiento
era muy mal visto mi comportamiento, me juzgaban mucho, y me
volvi muy timida y le tenia miedo a la gente. Empecé mi cambio
a los 19 que me mudé a Quito, y empecé a estar en una
organizacion y ahi aprendi muchas cosas, terminologia de género,
orientacion sexual, educacion sexual, muchas cosas, porque yo no
sabia qué era orientacion sexual o identidad. No sabia nada y ahi
aprendi, y empez6 mi proceso de aceptacion, porque no es facil
decir yo soy esto y mostrarte a la sociedad y ser rechazada, se tiene
mucho miedo de que va a pensar tu familia, tu no quieres sentirte
rechazada por tu familia, pero bueno mi proceso de aceptacion fue
muy largo y muy dificil, lo acepté y después lo transmiti a mi
familia y fue muy dificil al inicio, pues mi familia es muy
religiosa, es evangélica, y mi mama no aceptaba, me pedia que
cambie pero yo dije que no que no queria, pero bueno creo que
gan6 mas el amor. Si me siguieron apoyando, pero senti una
desunion en manera sentimental y afectiva. Me senti por un tiempo
sola, aungue si me apoyaban cuando necesitaba y pedia ayuda,
estaba aqui estudiando la universidad y ellos me ayudan cuando
les pido. Y de ahi empez6 mi transicién y fue muy dificil, pues
también internamente si eres feliz porque ya vives con una
identidad con la que sientes que eres de verdad, lo que la persona
siempre fue, pero a la vez tienes que pasar muchos procesos,
muchas cosas personales, el tema amoroso, el tema de
autopercepcion porque estad demasiado permeado en la conciencia
colectiva la idea de la belleza, de la femineidad, que cuerpos son
femeninos y que cuerpos no. Y es un proceso que muchas chicas
trans pasan: te miras en el espejo y no te miras femenina, y te miras
muchos peros y dices ay, N0 me parezco a una mujer, es un proceso
dificil la verdad, a mi me costé mucho tiempo salir. Todavia estoy

dando pasos pequefiitos. No es tan facil deconstruirte por
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completo, es un proceso muy largo, y ahorita es como que ya me
acepto y siento que todas las mujeres somos mujeres, y todas las
mujeres podemos ser femeninas o no, hay esa como dualidad, o
todas tenemos esa percepcion de identidad, de cambiar ciertas
cosas y ser tan diversas, y €so, yo siento que esas ideas y canones
eurocentricos de belleza impuestos en la sociedad lo Gnico que
hace es bajar tu autoestima mucho. En el caso de las chicas trans
eso es muy denso, conozco una chica que se hace full cirugias, y
quiere estar mas femenina. Es un proceso dificil, y también estar
lidiando con esas percepciones de si soy bella o femenina.
También en la cuestién del amor, una puede sentirse sola, nuestros
cuerpos trans son hipersexualizados, es un papel donde hay que
lidiar con muchas cosas, es dificil para muchas chicas trans, sobre
todo cuando no se tiene apoyo se les hace dificil porque tal vez no
tienen ese conocimiento de que no estan solas. Yo por suerte esas
experiencias las he canalizado e internalizado de forma positiva y
ahorita estoy intentando enfocar todo en cosas positivas y en estar

enfocada en mi formacién académica.

Isabel Vaca | ¢Conoces a otras personas dentro de tu comunidad con diversidad
sexual?
La verdad he visto personas gays. Ellos nunca lo dicen, pero ya
Samay Andy | todos los sabemos. Todo mi proceso de trans lo he vivido mas en

Quito y en viajes que he hecho. Pero ahora en mi comunidad he
convivido con mi familia en esta pandemia como trans, es algo

nuevo.

Entrevistadora

¢ Y como ha estado eso?
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Samay Andy

Bien bonito porque a mis padres les cuesta llamarme Samay, me
dicen como mi otro nombre, pero ya estan educandose y como que
les he compartido cosas, y también en mi comunidad ya me
presenté como trans y lo tomaron bien, porque yo si tengo ese
miedo, en las reuniones familiares, con familia extendida con mis

primos, prefiero ya quedarme en casa.

Isabel Vaca

Entendiendo la heteronorma como la idea de que solo existe lo
masculino y lo femenino, hombre/mujer, y que el mundo y las
relaciones se dividen de esa manera, ¢En qué manera esa
heteronorma ha influido sobre tu vida, tus relacion a tu cuerpo, tus

deseos y tus afectos?

Samay Andy

Creo que desde el inicio, porque cuando empecé mi transicion, ya
cuando era Samay, si tenia esos preceptos, donde yo me miraba
como femenina, que tenia rasgos femeninos y cuando tenia
amistades trans que no cumplian con ese estereotipo de lo
femenino lo veia raro, yo lo acepto, que estaba equivocada, y creo
que influye mucho eso de la heteronorma, porque una empieza a
querer ocultar lo trans, yo queria sentirme una mujer cis, y trataba
de inculcar esa heteronorma y también si las identidades trans no
cumplian con lo femenino me burlaba, y también me burlaba de
las mujeres trans lesbianas. Decia que para qué se hacen trans si
les va a seguir gustando las mujeres, era de que se queden como
hombres. Eso es la heteronorma, que influye en no ver mas alla de
la diversidad. Porque dentro de las diversidades sexuales hay
mucha diversidad también y eso es lo que les cuesta mucho
entender. A mi también me costaba mucho aceptar y entender que
las mujeres trans también pueden ser lesbianas o que los chicos

trans también podian ser gays, y también no binarios, o queer, €s
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como que yo no entendia mucho. Como que me chocaba el arte
drag, los transformismos, los travestis. Es un choque muy dificil
de afrontar porque ya tu chip estd inculcado con esto de la
heteronorma lo bien/lo mal, lo femenino/lo masculino, esta barrera
no puede ser rota, pero positivamente esta rota y ahi te encuentras
mucha diversidad y sobre todo realidades muy distintas.

Isabel Vaca

¢ TU tienes conocimiento de si las identidades sexuales diversas
tenian alguna tradicion o mitos ancestral antes de la colonia y si es

que algunas de esas se siguen transmitiendo?

Samay Andy

La verdad no tengo conocimiento. Lo que si me he puesto a pensar
es que, si han existido, pero que no lo veian mal los espafioles, y
cada ritual que se hacia era méas basado en la comunidad. Los
pueblos indigenas se basan en comunidad, la convivencia era en
grupo, y todo lo que hacian era grupal, y no creo he oido o leido
cronicas o historias asi, porque es muy dificil, sobre todo porque
esas cronicas son escritas por occidentales. O puede ser que estos
escritos hayan sido escritos por personas étnicas, ahi si podrian

Ser.

Entrevistadora

¢Dime qué significa Samy y por qué escogiste ese nombre?

Samay Andy | Tenia algunos nombres pensados para cambiar mi nombre, pero
Samay la verdad lo escogi porque suena bonito, es como que muy
bonito nombre y significa descanso, tranquilidad.

Isabel Vaca | Representa esta nueva etapa de tu vida, de equilibrio, de estar

tranquila.

157




Samay Andy

Si, de descanso, de estar tranquila, porque yo no soy una persona
tan impulsiva, tan demostrativa, tan alocada. Soy una mezcla, soy
mujer y me gusta vestirme como yo quiera, a veces mostrando
mucho, pero eso no quiere decir que sea una regalada ni nada por
el estilo, sino que me gusta vestirme asi. En ese sentido de como
visto no define lo que soy, pero a veces si me arrepiento porque
cuando voy por la calle sufro cosas. Yo ayer conversando con mi
ex le decia que me puse una blusa corta y en el camino habia carros
que pitaban y pitaban y yo me sentia muy incomoda, y me
arrepenti de ponerme eso y yo caminaba mirando para el piso
literal. Es feo, y por eso soy también feminista, aunque a veces si
discrepo  muchas cosas porque como en todo hay unos

radicalismos, que no reconocen al transfeminismo.
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