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Resumen

El uso de la biografia ha dado cuenta de la vieja obsesion por dejar huella en la historia, por
rescatar del olvido ese énfasis por la singularidad humana en medio de la trama cultural
contemporanea. Este trabajo tiene como finalidad aportar referentes léshicos nuestro americanos
desde Ecuador, sumar a la genealogia lesbofeminista latinoamericana naciente en el siglo XXI
mediante la propuesta del espacio biografico, un concepto que permite recuperar los procesos
subjetivos y sociales-historicos alrededor de la politizacion del lesbianismo que devendria en la
posterior emergencia de organizaciones no gubernamentales (ONGs) a favor de la diversidad
sexual constituidas por mujeres en las ciudades de Quito y Guayaquil en un periodo posterior al
proceso de la despenalizacion de la homosexualidad en 1997 y cuyo periodo de surgimiento se

encuentran entre los afios 1989-2003.

El propdsito de este documento es dar a conocer los resultados de un afio de investigacion sobre
las organizaciones lésbicas en Ecuador: protestas, marchas, publicaciones politicas, cultura,
participacion con los movimientos feministas y por la diversidad sexual nacionales e

internacionales.

Por otro lado, para visualizar los estereotipos adjudicados a la figura de la lesbiana en Ecuador, el
analisis de una revista de opinion publicada en 1978 en la ciudad de Guayaquil -cuyo contenido,
a manera de estampa develara la moral de la sociedad burguesa- alertaba a los ciudadanos de la
amenaza que representaba el lesbianismo al neutralizar su libertad para elegir sobre su cuerpo,
erotismo y sexualidad mediante interpretaciones provenientes del imaginario masculino, la

familia y la religion.

Posteriormente, cuatro biografias cuyas memorias, imagenes y confesiones alrededor de la
politizacion del lesbianismo ecuatoriano a través de las voces de Lia Burbano en Guayaquil,
Janeth Pefia, Sandra Alvarez y Tatiana Cordero en Quito permitiran analizar las relaciones de
lideresas lesbianas con el movimiento de mujeres y el movimiento por la diversidad sexual.
Finalmente, una entrevista con Cayetana Salao nos ejemplifica algunos de los recambios

generacionales al interior de las organizaciones de lesbianas.
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Dos notas preliminares

Mi voz

Hacerse escuchar no es una tarea sencilla. Me enfrento con las paradojas de la palabra. Con la
desazon de nunca decir totalmente lo que una quiere. Condicion del lenguaje que se conjuga con
las posibilidades de escucha de nuestro interlocutor y las infinitas posibilidades de interpretacion

que pueda otorgar a lo dicho.

Pese a que cualquier manuscrito es un féretro para las palabras, se convierte también en el
testimonio de un instante pasajero. Un simulacro. Un reflejo del original. Porque lo aqui dicho
tampoco me pertenece: viene de otra y se dirige a otra. Asi, que al hablar como al escribir,
nuestras voces se instituyen diluyéndose interminablemente. Fugandose en cada acto de
enunciacion durante el didlogo con otro. El lenguaje no da cuenta de toda de la necesidad de un
ser humano. Suscribir al lenguaje trae consigo el extravio de algo. Hay una imposibilidad de

decirlo todo.

Este documento esta dirigido a todo publico, pero principalmente a todas aquellas leshianas
obreras, migrantes, afros, indigenas, jévenes, mayores, en todas sus posibilidades de existencia.;
asi como a quienes desconocen la historia del lesbianismo ecuatoriano o tienen una idea negativa

de las lesbianas que habitan en esta tierra.

Ser mujer-lesbiana-migrante-psicéloga

Tomar la decision de escribir sobre la organizacion autonoma de mujeres lesbianas en Ecuador,
provino por el deseo de aportar con la experiencia de mis compafieras y la propia, a la
construccidn de una genealogia lesbofeminista latinoamericana, pero, sobre todo, la de construir
mi propia voz lesbiana y quizas, con algo de suerte, permitir que otras reconstruyan y asuman su

autonomia erotica y politica como lesbianas a partir de otras subjetividades.

Todo comienza con mi llegada a Ecuador, mas especificamente con mi aterrizaje en la ciudad de

Guayaquil. Antes de partir de México no imaginaba la posibilidad si quiera de enunciarme como

Vil



lesbiana, mucho menos de usar esa palabra como una bandera de lucha y significarla
conscientemente para después reivindicarla como una poderosa opcion politica de vida.

Un primer encuentro fortuito con Jessica Agila, Lia Burbano y otras mujeres pertenecientes a
“Mujer & Mujer”* en 2016, propici6 una pregunta sobre el sentido del sujeto politico y la
identidad colectiva a partir de las enunciaciones y discursos sostenidos por dichas actoras. Antes
de conocerlas habia asumido que la visibilidad del amor entre mujeres no tenia un sentido
personal-politico, quiza, como dice Monique Wittig (2006) debido a que los marcos de
inteligibilidad heteros que me habian acompafiado culturalmente habian obstaculizado esa
decision y como practicante del psicoandlisis, personalmente no me habia sentido convocada
politicamente. De cualquier forma, la edificacion de mi voz y el deseo de comprender la
determinacion de estas mujeres por encausar su lucha solo podria originarse mediante el acto
dialdgico para aproximarme a las experiencias que habitan en sus cuerpos, a la vivencia en carne

que puede ser evocada mediante la narrativa.

Dicho lo anterior, agradezco a todas aquellas mujeres que mediante sus palabras posibilitaron mi
embarque a un viaje del que afortunadamente no hay retorno, ya que las historias aqui contadas

son, de alguna forma, historia de todas nosotras.

! Fundacién Mujer & Mujer es, hasta ahora, la Gnica organizacion lésbica del Guayas.

VIl



Introduccion

Lia Burbano en Guayaquil lidera la conformacion de Fundacién Mujer & Mujer en 2003, Janeth
Pefia y Sandra Alvarez migran de Cuenca a Quito y en 2002 crean la Organizacion Ecuatoriana
de Mujeres Leshianas (OEML), Tatiana Cordero forma parte del Taller de Comunicacion Mujer
(TCM) en Quito desde los afios 90. Todas ellas comparten la condicion de fundadoras de ONGs
abiertamente lésbicas en un periodo posterior al proceso de la despenalizacion de la
homosexualidad en el Ecuador en el afio 1997. Su intencidn: visibilizar una préactica politica,
amorosa y con brillo propio desde la lesbiandad que ha sido afectada por la institucionalizacion
de la heterosexualidad al interior del movimiento de mujeres en complicidad silenciosa con el
movimiento por la diversidad sexual y cuyo resultado se anuda con el surgimiento de politicas
neoliberales en las instituciones modernas. Estas organizaciones representan lugares
convergentes en tiempo Yy espacio que resguardan historias de lucha, de amor, de desamor, de
violencia, de invisibilidad, de resistencia y sus transformaciones a través del recambio
generacional gque tiene resultados en la incidencia local, nacional e internacional dentro de una
Ilamada agencia lésbica. Cayetana Salao, perteneciente a una generacion posterior, es un ejemplo
de las multiples continuadoras del esfuerzo por mantener organizadas a las leshianas para
reformar la nacion a través del Taller de Comunicacion Mujer, respectivamente. Ya sea
convocando al lesbofeminismo, al artivismo o al transfeminismo ilustra uno de los muchos

reflejos del cambio generacional por los que trasciende la existencia Iésbica.

Hablamos de lesbianas que, si bien no se enfrentaron a las persecuciones policiales de los
escuadrones volantes hacia homosexuales, travestis o cualquier otro sujeto no normativo durante
el gobierno militar del presidente Ledn Febres Cordero en 1985, han (hemos) heredado la
continuidad de una penalizacion cultural de la homosexualidad en el pais aun cuando la

despenalizacion se ha logrado a nivel constitucional.

La experiencia de libertad que tienen dichas activistas instaladas en el lesbianismo feminista sera
bien diferente, tal como se puede decir de sus voces y biografias. Mujeres que circulan en los
margenes con pasion por la reivindicacion de los derechos y la ciudadania, pero sobre todo por la

existencia propia a pesar de las huellas de violencia dejadas por la época del socialismo y,



posteriormente, por el establecimiento de politicas neoliberalistas de caracter multiculturalista
que resultarian de la asimilacion de multiples identidades desde una perspectiva supremacista,
confrontando la existencia entre el yo y el otro de los cuerpos detractores de la heterosexualidad,
en este caso de las que lesbianas que hacemos parte en movimientos feministas, animalistas,

ambientalistas o donde quiera que militemos.

Si bien las relaciones afectivas, amorosas y sexuales entre mujeres han existido en diferentes
épocas y culturas, su presencia -violentada por la omision historica heteropatriarcal- ha dejado
huella a través de escritos que dan testimonio de la enunciacion Iésbica a través del tiempo.
Desde Sapho hasta Adrienne Rich (1999) o Gloria Anzaldua (1987), encontramos textos de
caracter biografico que forman parte de la memoria de las mujeres a través de lo que significa
vivir una vida lésbica para tejer con letra viva la busqueda del propio erotismo y la propia libertad
para declarar los afectos y la sexualidad. El deseo lésbico es concebido y reinventado a través de
la palabra, la historia personal y colectiva traducida en imagenes, rememoraciones, percepciones
de resistencia frente al silenciamiento histérico para sobrevivir entre la hipocresia y el disimulo
de la sociedad burguesa y sus grandes discursos provenientes del pensamiento occidental, que a
finales del siglo XI1X atribuyeron a la personalidad una identidad sexual determinada
(parcialmente) a los sujetos homosexuales (Falquet, 2012).

A partir de la segunda ola del feminismo, las historias de las mujeres se han revelado frente a la
l6gica patriarcal para denunciar y enfrentarse a la marginacion, la opresion y la violencia que los
discursos morales, cientificos y religiosos sobre la vida sexual y politica de las mujeres. La
lesbiana, errante en el mundo heterosexual, surge en medio de tramas sociohistéricas que pueden
situarse analiticamente a través de la vertiente del pensamiento anticolonial que la perciben como
la “otra”, la diferente, la dominada o colonizada que se autoriza a explorar su propio deseo y su

cuerpo al margen del hombre (Mogrovejo, 2000b).

Y en la busqueda por dar consistencia a la praxis emancipatoria desde el conocimiento de si, este
documento apuesta por la biografia, la identidad y el movimiento como tres ejes en articulacion
para recomenzar el relato de las vidas de algunas leshianas, que bajo el recorrido de sus

testimonios localizaremos los multiples posicionamientos subjetivos que llevarian a las



protagonistas a devenir en organizaciones y cuya narrativa constituye un valioso referente desde
el Sur en medio de los grandes discursos modernos. El anélisis multisituado de la identidad
Iésbica dentro de los espacios sociales en que mujeres lesbianas militan permite una lectura
amplia y critica de los contextos, las situaciones, las formas de existencia y resistencia frente a las
relaciones de poder, la invisibilizacion, la jerarquizacion y la exclusion dentro del movimiento

LGBTI, asi como los (des) encuentros con el movimiento de mujeres.

Cabe sefialar que la aparicion del género biografico a finales de los afios ochenta bajo lo que seria
el giro entre la modernidad y la posmodernidad quedaria marcado por la pérdida de los grandes
relatos y los sujetos colectivos para retornar al yo (Arfuch, 2002). De esta forma la identidad, la
subjetividad y la biografia se enlazarian dentro un mismo espacio de analisis. La subjetividad
como resultado del dialogismo entre dos sujetos y su relacion con la cultura emergian en todo
tipo de entrevistas desde aquél entonces. Sin embargo, la complejidad que supone la evocacion
de una vida se instala en sus constantes resignificaciones, por lo que confeccionar la narrativa de

una vida a través de varias voces constituye una busqueda del sentido propio.

En un principio, las confesiones autobiogréficas, las memorias y los diarios intimos delineaban
mas alla de su valor literario en la vida publica, mas bien se erigian sobre un espacio
autorreflexivo importante para la consolidacion del individualismo como un elemento
caracteristico de Occidente. Sin embargo, paraddjicamente podia entreverse la sensibilidad
perteneciente a la sociedad burguesa, la aparicién de un yo fiador de la verdad, pero sometido a
las dualidades: publico/privado, cuerpo/espiritu, sentimiento/razon, hombre/mujer. Aquella
operacion definia los nuevos decoros, las afectividades, el pudor, lo intimo, al igual que los

limites entre lo prohibido y lo permitido bajo valores atribuidos a los sexos (Arfuch 2011).

La modernidad trajo consigo la autorizacion de ciertas biografias para aparecer en publico ya que
cumplian con las normativas honorables de la sociedad, es decir, aquellos relatos que bajo la
mirada poscolonial de Chandra Mohanty (2011) y los conocimientos del feminismo occidental
sostienen las construcciones binarias de mujeres del primer y tercer mundo uniformando a las
mujeres en ambos lados del binario con secuelas particularmente privativas para el llamado

Tercer Mundo.



La mirada hacia las vidas ajenas, las biografias “no autorizadas” se convertirian pues, en las
historias secretas que explicaban los grandes eventos (guerras, revoluciones, persecuciones y
alianzas) por una cara no visible, pero quiza mas verdadera: celos, pasiones, deseos
incontrolables, osadias de alcoba, deseos que se fugan de las causalidades publicas o

publicamente convocadas.

Las posiciones discursivas eurocéntricas alrededor de la vida de las mujeres del Tercer Mundo las
colocaba como incultas, precarias, iletradas sin educacion, atadas a los valores tradicionales,
victimas amaestradas y orientadas a la familia. En cambio, la concepcion de las mujeres blancas
fue construida universalmente como aquellas modernas, educadas, libertarias con el control sobre

sus propios cuerpos y sexualidades y autbnomas (Mohanty 2011).

La oposicion de las disertaciones eurocéntricas anteriores sumadas a los relatos sostenidos por
hombres blancos que narraban sus propios ejercicios coloniales en una suerte de empresa
magnanima de salvamento en que estos hombres rescataban a las mujeres morenas de los
hombres morenos, fue una critica que Mohanty lanzé a las feministas académicas occidentales
que se emplazaban a si mismas como las mujeres blancas que liberarian a las mujeres morenas de
los hombres morenos bajo la comunicacion con occidente y la emergencia de organizaciones de

derechos humanos.

En cuanto a lectura de estas narrativas, las corrientes etnopsicoanaliticas con su permanente
referencia a la subjetividad del investigador, ha invitado a comprender cdmo opera la
transferencia y los mecanismos de defensa en la produccion del conocimiento (Cover s.f.).
Dejando ver que dentro de la hechura narrativa germinan sincronicidades, motivos, un tiempo
diacrénico y sincronico que se relata y rememora bajo el juego de las temporalidades de la
memoria: no se trata de memorias idénticas, ello no cuenta la misma historia. Lo que se dice
queda a merced del otro que se nos presenta. Por eso el valor de lo biografico es primordial,
inclusive sobre las legalidades sociales sobreentendidas en su interior como la educacién
(familiar, afectiva o sexual). La lectura articulada con la experiencia personal, nos acerca a la

participacion singular (personal y colectiva) de aquellas sujetas que se fugan del relacionamiento



heterosexual y que encaran en el cotidiano, el saber-hacer desde la existencia leshbiana en
territorios conquistados por el capital, la religion y el patriarcado.

La carencia de documentos académicos de indole biografico que recuperen la historia de mujeres
lesbianas se ha anudado con las précticas de poder alojadas en los discursos y las practicas
heteronormativas cotidianas que no conciben la cultura lésbica. Al respecto, Beatriz Gimeno
(2005) ha defendido un construccionismo radical de la sexualidad tal como las feministas de los
afios 60 y 70 que imaginaban al lesbianismo como una opcién politica al alcance de cualquier
mujer, una eleccion liberadora que traeria consigo un potencial transformador, pero de manera
inminente despertaria también la resistencia por parte de la sociedad en complicidad con el
movimiento gay que defiende sus propios intereses (falocéntricos). Para esta autora, la
disposicion de los hombres homosexuales por despatologizar la homosexualidad masculina no
conservaria relacién alguna con las acciones lésbicas que han pugnado por desaparecer el
régimen heteropatriarcal, asi, la lesbofobia resulta en una practica habitual que al mismo tiempo

constituye un veto social para las relaciones entre mujeres.

Efectivamente, la aparicion de voces lesbianas en los afios setenta frente a este panorama, trajo
consigo una serie de textos atravesados por la vision del feminismo de la diferencia que apostd
por la ruptura de los silencios, la invisibilizacién y la discriminacion historica de las relaciones
sexo-afectivas entre mujeres a través de la escritura (Wittig, 2006; Rich, 1999; Lorde, 2003). Es
preciso recordar que el primer proceso del feminismo lesbiano se caracteriz6 por construir una
base tedrica a partir de la critica materialista a la clase mujeres que permitiera la constitucion de
una identidad colectiva para las lesbianas y, posteriormente, procuraron dimensionar sus acciones
en un sentido politico para la transformacion social. No obstante, pese a las teorizaciones y
acciones publicas convocadas por el movimiento feminista, la visibilizacién de las lesbianas y su
auto adscripcion dentro de la identidad lesbofeminista, no ha logrado que muchas mujeres que se

relacionan con otras se identifiquen con el movimiento lésbhico (Falquet, 2012).

Asi, la enunciacion lesbiana dentro del espacio biografico es un elemento sustancial para sumar a
la recuperacion de la memoria lésbica que hace parte de la genealogia anticolonial que, a traves

de una lectura simbolica, cultural y politica de las lesbianas en ecuador, se trazara una posible



ruta para abordar la complejidad de las procesos de constitucion organizativa desde las
resbaladizas narrativas de la identidad -y sus multiples devenires- en el horizonte sincrénico y

dialdgico con el otro-Otro.

La aproximacion a la identidad lésbica desde la biografia en su dimension politica, comienza a
cobrar sentido bajo la recuperacién polisémica del significado de la lesbiandad (personal y
colectiva) y su materialidad a través de acciones que han desafiado el orden heteronormativo a
través de la voz y la puesta en escena del cuerpo en su condicion mas insurrecta bajo un contexto
de reestructuracion donde las dimensiones del género se inscriben mas alla de lo econémico.

La exploracion del posicionamiento subjetivo de dichas activistas comienza a través del mapeo y
la recuperacion histdrica de los espacios y circunstancias que provocaron la enunciacion politica
Iésbica, de los mecanismos organizativos que dieron consistencia al surgimiento de
organizaciones por los derechos humanos que han buscado incidir en las agendas nacionales,
politicas de estado, exigencia y redistribucion de recursos dentro del movimiento por la
diversidad sexual y el movimiento de mujeres que componen el ideario de la democracia.
Recongquistar la historia mediante la palabra nos remite al relato de la experiencia en su caracter
mas singular. Con el advenimiento de la posmodernidad arrib6 también la crisis de los grandes
relatos, la carencia de certidumbre cientifica, filoséfica, artistica y politica en los discursos dio
comienzo a la revaloracion de los “microrrelatos”, deslocalizando el punto de vista omnipresente

en favor de la pluralidad de voces (Arfuch 2002).

El retorno al sujeto como correlato de los discursos legitimantes, nos advierte de los limites entre
lo decible y lo mostrable, de lo pablico y lo privado, de la presencia y la ausencia. En este
sentido, la consideracion de Leonor Arfuch (2002) para abordar la dimension significante de la
identidad a través del espacio biografico como un “espacio comtn de inteleccion de narrativas
diversas” (34), permite recuperar las especificidades, los desplazamientos, las afinidades, las
variaciones de estructuras y de significados entre cada testimonio. La utilizacion biogréafica para
el abordaje de la subjetividad en la vida cotidiana me sugeria que era posible dar cuenta de la

emergencia del pulso politico en la agencia social Iésbica.



Al pensar en la identidad como un concepto que pretenda dar cuenta de las maltiples maneras de
vivir la sexualidad humana, es ineludible realizar un ejercicio que se enlace con los estudios que
abordan epistemologicamente las preguntas por el ser, el deseo y la existencia que, ya con su sola
formulacidén cuestionan los mecanismos estructurales sobre la sexualidad y evidencian los

significantes encarnados en los cuerpos de lesbianas.

Por otro lado, cabe considerar que la identidad puede resultar una categoria problematica para dar
cuenta de la estructuracion de las acciones colectivas. En su trabajo socioldgico para la
investigacion de movimientos por la diversidad sexual en México y Ecuador, Sofia Arguello
(2013) analiza los limites y paradojas conceptuales alrededor del uso de esta categoria en su
caréacter fijo, cerrado e inamovible para proporcionar como posible solucion el uso de la
identificacion, planteado anteriormente por Brubaker y Cooper (2000) en el que argumentan que
la identidad no existe en si misma, sino que es un producto de procesos relacionales que se llevan
a cabo en el curso de las identificaciones, por lo que las identidades se encuentran en constante

movimiento dando como resultado que ninguna sea homogénea.

En este documento, lo que tratard de demostrarse, tal como han hecho otras lesbianas en la
academia (Espinosa 2007; Cano 2015) es que la identidad es mas un medio que un fin en si
mismo. Ademas, contrariamente a la idea de Bravomalo (2002) y Cardona (2015) en que las
mujeres lesbianas no eran representadas como una amenaza social en Ecuador por su
invisibilidad en los afios 70s y 80s, he de mostrar con un articulo de la Revista “Caskabel
Internacional” publicada en 1978 bajo el titulo: “Una voz de alerta. El lesbianismo: Peligro que
se cierne sobre Guayaquil” que la existencia lesbiana ha sido mal leida desde un imaginario
masculino caracteristico de la sociedad heterosexual que neutraliza nuestro potencial politico

como lesbianas (organizadas o no).

Con las paradojas y oportunidades tedricas que supone el uso de la biografia y la identidad para el
abordaje de emergencia organizaciones de lesbianas y la complejidad de sus relaciones con otros
movimientos y con el Estado, planteo las siguientes preguntas: ;cémo enlazar narrativas diversas
que emergen alrededor de la conformacion de organizaciones lésbicas en un periodo posterior al

proceso de la despenalizacion de la homosexualidad en 19987 ;como se construyen las relaciones



de estas organizaciones con el movimiento de mujeres y el movimiento por la diversidad sexual y

bajo qué condiciones de desarrollo?

Tomando como unidad de analisis los discursos y practicas al rededor del lesbianismo y las
biografias lesbianas en dichas localidades, seleccionadas por ser las primeras ONGs lésbicas
visibles en el Ecuador durante el cambio del modelo asimilacionista a la administracion de
politicas orientadas a la gestion multiculturalista dentro de la Constitucion de 1998 y el 2008
pertenecientes a la reforma neoliberal. Mi intencion no es simplificar las complejas dindmicas
que subyacen dentro de las organizaciones lésbicas, sino aportar a una genealogia lesbofeminista
que dé cuenta de las heterogéneas concepciones del sujeto lésbico, su cosmovision, agencia social
y politizacion en Ecuador, a partir de las historias de vida de lideresas en interseccion con sus

necesidades y participaciones dentro dichas organizaciones civiles.

De manera especifica, los objetivos que persigue la presente investigacion son los siguientes:

1. Realizar un recorrido historiografico que permita mapear las concepciones alrededor de
la narrativa Iésbica y la deconstruccion de la imagen estereotipada en distintos espacios
de representacion para problematizar la nocién de la existencia lesbianas como sujeto de
derechos y objeto de estudio en las genealogias feministas.

2. Localizar y describir las relaciones de género al interior de espacios publicos y privados a
partir de la historia de vida de Lia Burbano y el surgimiento de la Fundacién Mujer &
Muijer, asi como su relacion y diferencias con las organizaciones lideradas por varones
homosexuales en Guayaquil.

3. Analizar el cruce entre historias de vida a través de las biografias de Janeth Pefiay
Sandra Alvarez como parte de la emergencia de la Organizacion Ecuatoriana de Mujeres
Leshianas (OEML) frente a la violencia vivida en el espacio familiar, asi como su
relacion con el movimiento de mujeres.

4. Analizar el cruce entre historias de vida de dos generaciones de activistas lesbianas en la
ciudad de Quito bajo las diferencias etarias a partir de las historias de vida de Tatiana
Cordero, Cayetana Salao del Taller de Comunicacion Mujer como parte de la diversidad

de mujeres que forman parte de la agencia lésbica.



Recuperar el saber sobre la vida desde el cuerpo leshiano, localizar la emergencia de su
enunciacion dentro de los movimientos requiere considerar sus relaciones familiares, historias
laborales, migratorias, reproductivas, amores, desamores, deseos y otros aspectos de la vida

personal para comprender la dimensidn politica de la identidad lésbica.

Con el fin de analizar la participacion de lesbianas dentro de los movimientos por la diversidad
sexual y feministas frente a la institucionalizacion de la heterosexualidad, sugiero que, tal como
lo propone Mahmood (2008), no consideremos automaticamente la agencia social como un
sindnimo de resistencia dentro de las relaciones de dominacion, sino como la capacidad de accion
que se habilita y se crea bajo relaciones de subordinacién histéricamente especificas. Con dicha
concepcidn, no solo pretendo adosar la existencia del sujeto Iésbico al supuesto deseo de
“ponerse en libertad” de la subordinacion y dominacion heteronormativa, sino comprender como
operan las dimensiones publicas y privadas en dichas relaciones para visibilizar el potencial

transformador desde la leshiandad.



Capitulo 1
Voces lesbianas: Biografia, identidad y movimiento

Si tuviera que decir como elegi el tema que investigo, y por qué me
presento como una lesbiana que milita en la academia, diria que hay
mucho de amor en ello (...).

Pero también diria que representa para mi un deseo, un impulso
erético, una basqueda de un nuevo éthos.

Virginia Cano (2015).

Etica tortillera. Ensayos en torno al éthos y la lengua de las

amantes.

Contar una o varias vidas conlleva la objetivacion de las experiencias como manifestacion de la
interioridad y hace necesaria la puesta en escena de un “yo” fiador de la verdad inscrita en la
biografia. Desde el titulo mismo, la evocacion de la biografia parece indicar la existencia de un
espacio que aloja diversos géneros discursivos que pretenden capturar la condicion vaporosa de la
vida, evocando la resistencia frente a la mondtona repeticion de las préacticas y discursos.
Entrevistas, confesiones, biografias, cartas que dan cuenta del viejo deseo por dejar registro,
memoria, indicios de ese acento en la singularidad que responde al deseo de sobrevivir
diferencidndose constantemente de la que una fue y, estando advertida de la fugacidad de lo

imaginario en el que creemos ser en cada trance.

Biografia, identidad y movimiento son temas profundamente ligados que constituyen las lineas
de la presente investigacion para articular el espacio en que las primeras organizaciones no
gubernamentales de leshianas emergieron en dos grandes ciudades del Ecuador. Centro y

periferia. Quito, ciudad capital y Guayaquil como la principal ciudad costera del pais.

Para construir un espacio que posibilite la inteleccion de diversas narrativas lésbicas es preciso
sefialar que los puntos de analisis que me ocupan en el presente capitulo son respecto al ejercicio
de recuperacion de la historia. En primer lugar, la construccién de la genealogia como una
herramienta politica lesbofeminista para restituir la historia de las mujeres frente a la nocién de la

genealogia patriarcal, heterocentrada, colonial y principalmente masculina, asi como de las
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interacciones dialdgicas en las que brotaron variadas confesiones que resguardaban malestares
frente al orden social y que se convertirian en cuestionamientos profundos y directos al régimen

heterosexual desde mas de un punto de vista.

En segundo lugar, la propuesta de una genealogia lésbica que parte de la necesidad de una lengua
propia que no pierda de vista la diversidad narrativa, las interacciones subjetivas y el contexto
socio-histdrico para plantearnos la posibilidad de leer varias vidas como una narrativa polisémica.
En tercer lugar, la consideracion estructuralista del lenguaje como constitutivo del sujeto y de la
identidad, es decir, de lo que se llegara a ser mediante procesos de resignificacion subjetiva para
la afirmacion de un yo narrativo. Finalmente, una breve reflexion metodoldgica sostenida desde
fundamentos psicoanaliticos sobre la importancia de la ética para la escucha del deseo y su

apuesta por reivindicar la palabra y la narrativa como letra viva.

Por ello, he partido de la nocion de espacio biogréafico como un concepto que se refiere a “un
espacio comun de inteleccion de narrativas diversas” (34) para recuperar las especificidades, los
desplazamientos, las afinidades, las variaciones de estructuras y de significaciones en torno a la
identidad bajo la solicitud académica de la narrativa, es decir, dentro de los momentos
biogréficos (biografemas), escenarios donde el propio sujeto viene a ser, en este sentido, también
un creador, un fabulador de realidad, un actor del lenguaje cuya deriva identitaria en conjugacion
con los singulares mecanismos de la “puesta en sentido” viene a dar cuenta de una vida (Bedin da

Costa 2010).

A través de la lectura de los entramados intersubjetivos de algunas actoras en la escena del
activismo lésbico, deseo visibilizar y articular las confluencias de significacién en torno al
significante leshiana que se ha constituido por una serie de resignificaciones psiquicas y acciones
reflejadas durante el devenir de la identidad y su posterior actuancia en la escena publica. A
modo de genealogia, el espacio biogréafico resulta una herramienta que permite situar biografemas
como elementos donde se albergan las significaciones de distintas actoras en torno a experiencias
que poseen diversos grados de afinidad, una simultaneidad de situaciones que comparten una

temporizacion y por lo cual es posible dar cuenta de sintomaticas y malestares sociales, en otras
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palabras, se trata de “una lectura comprehensiva en el marco mas amplio de un clima de época”

(Arfuch 2011, 49).

En este punto, habiendo aludido brevemente el silenciamiento historico-social de las lesbianas, es
inevitable reconocer mi intencion y deseo personal (como muchas otras lesbianas en la academia)
de apostar por un tratamiento ético y politico que visibilice la lengua lésbica, la enunciacion
lesbiana, nuestro ethos frente a los imaginarios sociales sobre la sexualidad femenina no
heterosexual, e incluso mas alla de esta, es decir, en el quehacer de mujeres lesbianas cuyo
potencial politico (en sociedades que contintan produciendo y reproduciendo diferentes
dispositivos y mecanismos de patologizacion, estigma, discriminacion y exclusion) puede

significar un referente invaluable para muchas otras (Cano 2015).

1. La historia de las mujeres: genealogias feministas

La interioridad como un espacio conformado en la dimensidn histérica, en el cual se desplazaron
las exteriorizaciones violentas y pulsionales al &mbito de lo privado en un intento de pacificacion
social por parte del estado en el proceso de civilizacidn, impuso regulaciones restrictivas de
comportamiento asumidas en todas las esferas sociales que, en una suerte de economia psiquica,

dichas variaciones se consolidarén en estructuras de personalidad (Elias [1939] 2011).

Las practicas civilizatorias alentadas por la educacién y la religion tendrian como efecto el disefio
tanto de la interioridad psiquica, como de los espacios fisicos en los que se alberga: la escuela, la
casa, la alcoba. El encuentro con un “yo” en la descripcion de una vida en los espacios
mencionados, da testimonio de un proceso temporal que hace parte de la nocion de subjetividad,

parte del paradigma de la biografia (Arfuch 2011).

Al realizar un ejercicio de recuperacion de las “biografias no autorizadas™ se devela parte de la
intimidad contemporanea desde multiples perspectivas personales y colectivas. La genealogia
como una de las estrategias politicas del movimiento feminista contemporaneo ha rescatado las
herencias de las mujeres, visibilizando su participacion y aportes en diferentes espacios,
identificando las especificidades de las diferentes opresiones histdricas con especial atencion en

los significados que han tenido en cada momento de su vida y; finalmente, considerando y
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revisitando el pensamiento y la accién desde su emergencia, lo que también significa realizar una
construccion critica frente al tradicional modelo patriarcal que ha hecho de la genealogia un

mecanismo de dominacién (Restrepo 2016).

Al respecto, Luce Irigaray (1992) ha sefialado que las sociedades que se han constituido a traves
de la diferencia sexual entre hombres y mujeres, han tenido como efecto la emergencia de dos
tipos de genealogias: una masculina y otra femenina y, dado que la hegemonia ha sido
excepcionalmente patriarcal, la dominacion histérica de la genealogia femenina ha tenido que

quebrantar el sometimiento y el olvido de la memoria de las mujeres.

La genealogia como método de investigacion inicialmente habia tenido como objetivo dar cuenta
de la familia en términos de sangre y linaje, defendia la herencia legitima a través del
acordonamiento jerarquico de los vinculos de parentesco; primero, separando la legitimidad de
los hijos a través de sefialar y apartar a los bastardos y; posteriormente, estableciendo una
herencia econdémica y de poder a partir de la primogenitura; por otro lado, también tenia

implicaciones de intercambio de mujeres entre familias (Rubin 1986).

Por lo que la genealogia como un mecanismo de dominacién hacia las mujeres se revelaria ya
fuera aceptando que el origen de la familia es la propiedad privada o el intercambio de mujeres.
De esta forma, la genealogia que se habia sujetado al reconocimiento de la figura del padre (quien
tiene la funcion de ordenar y jerarquizar el legado familiar), relegaba a las mujeres al plano del
hogar paterno y, posteriormente, a la union del linaje de su marido para perpetuar una clara
filiacién masculina que impedia la subsistencia y la visibilidad del vinculo con otra mujer, es

decir, la madre (Irigaray 1992).

Asi, el pensamiento feminista procede a rescatar el legado de las mujeres de la invisibilidad
garantizada por las genealogias patriarcales, realizando una recuperacion critica del devenir
identitario que se sume al distanciamiento de la vieja obsesion por identificar linajes y vinculos
de sangre de forma lineal e invitando a mirar “una forma de historia que da cuenta, por un lado,
de la constitucion de los saberes y de los discursos, y por otro, de la constitucion de un cuerpo, de

un sujeto en la trama socio-histérica” (Gongalvez 2005, 55).
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No es ocioso recordar que el surgimiento de la genealogia como método de investigacion para las
ciencias sociales denominaba “culturas bajas” a sociedades que no formaban parte de Occidente,
estudiando con especial detalle la organizacion social de comunidades del sur de la India 'y
guiando el trabajo de campo principalmente hacia la observacion de sistemas de parentesco. Por
lo que la mirada del observador “ilustrado” no seria capaz de considerar el papel de las mujeres
en dichas comunidades, dando soporte a la naturalizacion de los lazos filiales entre varones
(Villar, 2008).

A partir de los aportes foucaultianos el uso de la genealogia feminista tomaria nuevos elementos,
la critica a las genealogias patriarcales y las relaciones de parentesco mediante una lectura
deconstructiva que analizaba las relaciones de poder-saber, la inscripcién de dimensiones
discursivas, significantes e historicas, asi como condiciones de surgimiento; se desmitificaron las
viejas interpretaciones que otorgaban valor Unicamente a los cuerpos masculinos mediante la
filiacion y, dado que no existen las esencias sino las interpretaciones de acuerdo con Foucault
(2006), la genealogia feminista podria concebirse como la historia de las interpretaciones de las

mujeres.

Dos aspectos de la propuesta foucaultiana han sido de particular interés para el feminismo: la
relacién cuerpo-historia y la recuperacion de los saberes que han sido descalificados por quienes
gozan de la legitimidad dentro de los discursos de poder-saber. EI primer elemento se dirige a la
historia del cuerpo y su relacion con el lenguaje, con los discursos y las practicas, ya que es en el
cuerpo donde se inscribe la violencia de los regimenes politicos. EI segundo aspecto reivindica la
insurreccion de saberes y préacticas de resistencia frente al discurso centralizador de la verdad que

ha sido comisionado por el aparataje del poder masculino (Restrepo 2016).

Con dicha concepcidn de la genealogia, en la que se analizan las condiciones de produccion de
practicas y discursos, se apunta hacia una teoria del sujeto para entender como se constituyen
dentro de las relaciones de poder. En consecuencia, una narracion lineal y racional de los hechos
dentro de la genealogia se alejaria de situar criticamente el surgimiento de las verdades en disputa

dentro de un contexto historico, cultural, politico, econdmico y social concreto para rastrear (en
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una suerte de ejercicio arqueoldgico) el sentido de las resignificaciones del cuerpo y el saber en

funcion de las relaciones de poder (Mogrovejo 2010a).

Volver la mirada hacia los feminismos de la diferencia de los afios setentas y noventas en su
complejidad, como teorias criticas de la realidad para la construccion de una genealogia lésbica
latinoamericana que no permita la pérdida de los propios referentes politicos, es una propuesta de
la feminista mexicana Irma Saucedo (2005), quien sugiere no pretender un ejercicio exhaustivo e
imposible, debido que la idea de totalidad es resbaladiza e inalcanzable en una genealogia a causa
de la manifestacion de multiples précticas y lecturas desde las distintas actoras sociales, pero si el
de nombrar a aquellas que hasta ahora no han sido convocadas en las genealogias feministas .

La encarnacion de la experiencia historiada, habla pues de los cuerpos atravesados por la herencia
de evasiones, prohibiciones y supersticiones que se alienan por el poder del régimen

heterosexual. Se trata de cuerpos sujetos a la utilidad de su propia explotacion reproductiva,
cuerpos fragmentados y deformados por el deseo de apetitos foraneos a él, cuerpos enfermados
por el escrutinio de la mirada cientifica, cuerpos que, sin duda alguna son cuerpos de mujer
(Mogrovejo 2010b).

1.1. ;Y nuestra historia? Epistemologias desde el Sur, voces lesbianas latinoamericanas
anticoloniales

Lesbofeministas latinoamericanas han sefialado la necesidad de construir una imagen colectiva y
politica del amor er6tico-politico entre mujeres desde nuestra propia territorialidad, diferenciando
los procesos econdmico-politicos y culturales de Latinoamérica de la vision occidental y
descentrando al sujeto ilustrado-universal-eurocéntrico a través de la decolonialidad (Espinosa
2007).

Cabe mencionar que el feminismo anticolonial como teoria y proyecto politico que se rebela
contra el ejercicio del imperialismo, las practicas colonizadoras pasadas y sus efectos en términos
de raza, clase y sexo, han evidenciado y analizado las complejas relaciones de poder entre la
dupla el colonizador y el colonizado con la finalidad de apuntalar la descolonizacion como
proyecto politico. Un instrumento de lucha en contra de la globalizacion neoliberal que acoge la
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aparicion de nuevos sujetos politicos invisibilizados, oprimidos y explotados por la modernidad,
el capitalismo y el conocimiento eurocentrista frente a los conocimientos criticos producidos por

el Sur no imperial y pueda aprender de él (Montanaro 2017).

Para Yuderkys Espinosa (2007), una lesbiana oscura, la identidad ha representado un papel
primordial en la constitucion de los movimientos sociales contemporaneos, en especial, en los
feministas y en los de la lucha contra el racismo. Al igual que los movimientos por la diversidad
sexual, estos movimientos han tenido que iniciar una recuperacion positiva de la diferencia en la
esfera social que se les ha asignado o imputado y por la cual han sido cuerpos excluidos. En el
ejercicio por deconstruir las representaciones negativas con las que han sido sefialados, estos
sujetos encontraron las formas de encontrarse con otras (0s) — semejantes, crear la nocion del
nosotras (0s), e identificarse como correspondientes a un grupo con el que se comparte la

condicion de excluidas (0s).

La nocion de identidad y su relacion con los sistemas de representacion, asi como los
mecanismos de inteligibilidad para dar cuenta de quién es una, para Espinosa (2007) se construye
desde la idea de que el sujeto es identidad. Una identidad que, como planted Butler (1990) se
construye dentro de una l6gica binaria antagénica, donde una es, en la medida en que no es lo
otro. Llevandolo al campo de la sexualidad, la identidad sexuada supondria que una es un sexo,

un cuerpo, en la medida en que no es otro.

Al mirar al sujeto como una construccién, jamas una naturaleza, que se encuentra en actuacion
constante frente a la realidad (cambiante y maltiple), la consistencia de las identidades es tan
compleja como los mecanismos de su subordinacion. El sistema de diferencias superficiales y
estaticas creado por las subordinaciones mismas, han generado la constitucion de estereotipos de
identidad impuestos a las/los individuos que cumplen ciertas caracteristicas (generalmente
fisicas) en un grupo determinado. En este sentido, la configuracion de las identidades (en
cualquiera de sus multiples semblantes: género, raza, sexo) pone al sujeto en un ejercicio doble:
por un lado, se esta sujeto a las restricciones normativas de la sociedad y, por otro, es un sujeto
vivo, dindmico, hacedor y consumidor de la cultura. Hablamos de un sujeto entrampado entre la

autodefinicion y la autodeterminacion (De Lauretis 1991).
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La critica poscolonial desde el feminismo antirracista sefiala la importancia del compromiso ético
de las ciencias sociales para ofrecer herramientas tedricas, metodoldgicas, epistemoldgicas y de
accion que traten las préacticas politicas mediante una lectura interseccional (género, razay clase)
y discuta la reproduccion de mecanismos y estructuras ideologicas del poder en las que se

instalan la exclusion, la discriminacion y la opresion hacia las mujeres lesbianas (Curiel 2007).

Impulsada por la necesidad de hacer una genealogia politica del lesbianismo feminista, Ochy
Curiel (2007) nos ha conducido por una serie de pensamientos, luchas, puestas en escena 'y
rescate de experiencias que ponen en el centro de su debate el cuestionamiento foucaultiano del
saber-poder. Si bien las herencias de las teorias europeas y posteriormente de las norteamericanas
en los afios 70s implicaron una revolucion dentro el pensamiento politico a nivel internacional,
las précticas politicas en América Latina y el Caribe han producido conocimientos situados y

propios de su region, por lo que su relacion con las teorias decoloniales resultaria ineludible.

En este sentido, Ochy Curiel (2007) ha propuesto comprender la genealogia desde una postura
critica (tedrica y politica) ya que los espacios de enunciacién son producidos por relaciones
sociales contextualizadas y conectadas con otras realidades. Y aunque existen criticas hacia el
rescate de las narrativas Unicas, el analisis de lo estructural ha permitido sefialar las relaciones
sistematicas que se producen en diferentes territorios y periodos histéricos, apostando por
legitimar la oralidad como un espacio productor de conocimientos. Sobre todo, de aquellas
feministas que no han tenido privilegios sociales, pero que con sus préacticas politicas han aportan

a la construccidn de referentes para vislumbrar un feminismo mas critico y plural.

Otros aportes de los que parto como referente para reflexionar en torno al planteamiento de la
genealogia lésbica, son las cuestiones que Norma Mogrovejo (2012) sugiere en torno al devenir
del “lesbianismo nuestroamericano”, propone una articulacion de genealogias del Abya Yala para
rescatar las resistencias lésbicas (reconocidas o no) frente al sistema heteropatriarcal. El desafio
implica realizar un trabajo de caracter arqueoldgico que trace las trayectorias de las mujeres
lesbianas en América Latina para enfrentarse al destierro material y simbélico de las lesbianas

que ha perdurado en la historia de Occidente, mutilando una gran parte del imaginario femenino.
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Como tal, se procura redefinir una nueva practica politica frente a la democracia liberal-
occidental existente, y generar una ruptura epistemoldgica que abra espacios a conocimientos
subalternizados por el eurocentrismo que van mas alla incluso del poscolonialismo para

posibilitar la construccion de nuevas subjetividades que evidencian un agravio colonial.

Desde una posicion colonizadora que guarda una de retdrica proteccionista proveniente de
Europa, los feminismos hegemadnicos de occidente han arrogado que las mujeres de dichos
territorios geograficos deben ser occidentalizadas y rescatadas de sus circunstancias. A mediados
de la década de los noventa, las lineas de pensamiento de Chandra Talpade Mohanty (1997) sent6
las bases para estudiar las nociones de género, raza, clase, y sexualidad de la globalizacién
neoliberal, incluyendo la politica de interseccionalidad que deberia caracterizar a los feminismos

transnacionales (Mendoza 2014).

Genealogias, legados, movimientos (1997) de Mohanty y Alexander critica las posturas
esencialistas, relativistas postmodernas, orientadas a disolver categorias identitarias. Para las
autoras, las llamadas “politicas de identidad” y la convocatoria de una sororidad internacional son
parte de una retdrica proveniente de un feminismo internacional que aloja la aparicion de
distintas voces en articulacion con el objetivo de promulgar un feminismo inclusivo que, en mas
de una ocasion, recurre a un modelo de centro/periferia en el que las mujeres de color o las
mujeres del tercer mundo componen la periferia. Por lo que la raza es frecuentemente
desestimada de cualquier concepcion de lo internacional que se base en la nacién y no contemple
los componentes raciales a causa de inflexible division entre el espacio internacional y el espacio
doméstico, asi como las concepciones en torno a los modos en que se constituyen bilateralmente
(Montanaro 2017).

Por otro lado, la identidad lesbiana en Ameérica Latina ha heredado la diabolizacion del cuerpo
femenino y su posterior medicalizacion, por lo que historiarnos desde el lesbianismo no solo
supone la resistencia al modelo cultural hegemonico, sino encararse a los silencios, a las lecturas
discriminatorias, a la negacion de nuestro derecho a aparecer (Butler 2015) y al derecho a ser

sujetas politicas.
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Al llevar a cabo practicas no permitidas en las sociedades heteronormativas, podria insinuarse
que las lesbianas subvierten integramente lo que se espera cuando se opta por ser mujer
trastocando las conductas de género, ya que el amor entre mujeres es autdbnomo del control
masculino al no interesarse en los modelos hegemonicos de la mujer, de la esposa y la madre
heterosexual dentro de la concepcidn colonial de familia como el nicleo crediticio funcional al
Estado Nacion a través de los planes de igualdad, por lo que el olvido y los intentos de amordazar
el potencial Iésbico van mas alla de la devaluacion, pretendiendo neutralizar su potencial

transformador como un referente politico ,autonomo y digno (Osborne 2008; Mendoza 2016).

2. Confesiones

Muchas de las pequefias y grandes articulaciones entre mujeres ha sido gracias a una practica
politica que abrid espacios seguros de encuentro para (d)enunciar la significacién en torno a ser
mujer: los grupos de autoconciencia. Para realizar la lectura de un fendmeno determinado en una
época en términos discursivos/narrativos, asi como de las formas de interactividad subjetivas en
las consideradas vidas privadas o las que no son objeto de interés publico, el rescate de la
transmision oral desde la experiencia en los primeros ejercicios de autoconciencia al interior de
los grupos fueron la principal herramienta de la que echaron mano las feministas para construir

genealogias de mujeres (Restrepo 2016).

Las feministas italianas de la diferencia de los afios 80s alcanzaron mayor difusion que las
feministas en Espafia debido a la emergencia de grupos de autoconsciencia que les permitian
intercambiar experiencias personales y profundas para cuestionar el orden social a partir de la
creacion de puntos de vista en comun, una practica proveniente de Estados Unidos en la década
de los 70s (Solorza 2015). De hecho, la genealogia feminista desde la corriente de la diferencia
sexual habia remarcado la autorizacion de las mujeres a resignificar sus propios lazos,
inaugurando un acto que cuestiona inevitablemente la idea tradicional de familia como institucion

del sistema patriarcal y la idea de la naturaleza en el sexo (Irigaray 1992).

En la busqueda de referentes, las feministas de aquellos afios se interesaron por analizar la
constitucion de la subjetividad y la identidad, encaminandose hacia la reconstruccion del paso de
una odisea de mujeres ilustres para rescatarlas de la amnesia historica (Rodriguez 2004). Siendo
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la genealogia feminista una construccion, una revision critica del presente a través de las
condiciones de emergencia y la transformacion de las ideas, concepciones, précticas y
experiencias del feminismo y el sujeto mujeres, la recuperacion histérica de nuestros saberes a
través del rasgo personal-politico han determinado histéricamente las caracteristicas de las

genealogias feministas (Restrepo 2016).

Ha sido a través de una exacerbada narracién de la intimidad, la declaracion de lo indecible, que
se ha cruzado los limites entre lo publico y lo privado. El ejercicio de autoexploracion, la
confesion del secreto personal, el didlogo con otras mujeres sobre aquello impronunciable ha
surgido como una invencion frente a la falta, un vacio constitutivo del sujeto que convoca a la
identificacion para otorgar un valor biografico restaurado de la propia vida en tanto orden
narrativo (Arfuch 2011).

La cualidad intersubjetiva del dialogismo con otro induce a la mostracion de la interioridad
propia, la experiencia y la afectividad, provocando la aparicion de un sujeto que no habia sido
convocado, la enunciacion de un yo en la entrevista para el devenir biografico. Por lo tanto, se
desecha la idea de un sujeto esencial, su localizacion circunstancial emerge en 10s numerosos
temas donde su voz se hace significante (Arfuch 2011). La propuesta para el tratamiento de la
voz del otro en la construccion una genealogia lesbofeminista, como aqui se propone, es un
ejercicio para el rescate de politizacion del deseo y la autonomia de las mujeres como duefias de
su propia sexualidad, asi como del diadlogo y los lazos que nos conectan, sin dejar de reconocer la
multiplicidad de significaciones multisituadas y polisémicas en el espacio biografico como parte

de nuestra historia.

2.1. Cantos polifénicos: Contar la vida a varias voces

Como una forma de aproximarse a la comprension de nuestro presente lleno de aconteceres
variantes, continuidades y germinaciones dentro de procesos de produccion de interpretaciones
subjetivas gque se consideran de caracter relacional, el espacio biogréafico también considera las
respectivas especificidades del sujeto dentro de su entorno y en sus lazos con el otro (Arfuch
2011).
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A través de la concepcion del espacio biografico propuesto por Arfuch (2011), quien se intereso
por dar cuenta en términos narrativos y discursivos de las diferentes formas de subjetivacion,
especialmente de la interactividad de esas formas, puntualizo la importancia de los registros de la
expresion vivencial, la experiencia y la presencia. La entrevista se convirtié en una via para
transformar el antiguo método socratico en un género que pondria en el terreno de la subjetividad
el papel de lo intimo, la interioridad afectiva y el poco valor que se habia otorgado a la

cotidianidad de las vidas.

El espacio biogréafico da cuenta de lo que se encarna en el transcurrir cotidiano, diferenciandose
del uso mediatico que tradicionalmente habia tenido la entrevista en los medios de comunicacién
contemporaneos Yy haciendo visibles las vidas que habitaban el terreno de lo que se habia
considerado privado, escribi6 sobre aquellas identidades que no habian sido autorizadas para
aparecer en la vida publica: trabajadores, migrantes, subalternos. Relatos que solicitaban ser
narrados en la medida en que su singularidad escapaba de una determinacion tedrica inmediata a

un enmarafado institucional auto-referencial.

Enlazar la entrevista con el espacio biografico no tiene como pretension la busqueda de la
esencia, de la singularidad pérdida o de la reivindicacion representativa, es mas bien, un diadlogo
intertextual entre heterogeneidades constitutivas, tal como Bajtin propone en Estética de la
creacion verbal (1982). Considero que este uso permite un acercamiento a los diversos modelos
colectivos que testimonian los desazones de las identidades universales y generalistas, a los
peculiares mecanismos que dotan de dan sentido las vidas lesbianas, no como la sumatoria de las
posiciones de diferentes actoras, sino mas bien de una articulacion que permita comprender las

complejidades y compatibilidades conceptuales sin suturar las diferencias (Arfuch 2011).

De esta manera, la dimension significante abordada a traves de la identidad en el espacio

biogréfico y la genealogia torna relevante las multiples formas del habla como son: las anécdotas,
los chistes, los escenarios intimos, el deseo, el cuerpo y los mecanismos de agencia en sociedades
gue han aceptado la obligatoriedad heterosexual. Construir una genealogia de las voces lesbianas

se traduce en la articulacion de diferentes devenires biograficos, desde la capacidad de accion
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polifénica que se dispone y constituye en relaciones de subordinacion histéricamente especificas
(Mahmood 2008).

Como herramienta de recuperacion de los saberes y las practicas, la genealogia lesbofeminista se
aproxima a la tradicion oral de las mujeres, a la memoria colectiva desde la materialidad de la
voz y, por ende, al valor testimonial. Una narrativa que contribuye a la certeza de que lo personal
es politico. El testimonio de la politizacion de las leshbianas hace visible lo invisible, pone bajo la
lupa la posicion de nuestras antecesoras frente a la heterosexualidad obligatoria, mediante el acto
de historiarnos, de anoticiarnos del pasado para oponerse a la invisibilidad lésbica como la
consolidacién de la no existencia. La genealogia recupera el referente Iésbico ausente para dar
paso al reconocimiento de la existencia lesbiana que se constituye por las multiples experiencias
y sentidos que forman parte de la herencia del movimiento de mujeres como fuerza viva (Ahmed
2017).

Si el argumento anterior se presentara en una suerte de microsociologia del poder, el acto de
recuperar los sentidos polisémicos via la palabra, podria plantearse como una relacién social
entre las diferentes actoras que emergen dentro del orden heteronormativo, un dialogismo
sostenido por una serie de decisiones y actos, que trascienden las escenas mas alla del acto en si
como elemento, enlazando lo que se quiso hacer y lo que pensaron gue estaban llevando a cabo
(Mogrovejo 2000b).

La combinacion singular que cada lesbiana hace de los sentidos y significantes en sus enunciados
y enunciaciones, la eleccién de préacticas y discursos, asi como los recursos afectivos; constituyan
una simultaneidad de ejercicios de inteleccidn entre las mujeres que deciden visibilizarse,
generando las formas biogréaficas para la localizacion de la intersubjetividad en sintonia, como
canto polifonico de la vida lésbica y no en un sentido sellado e inamovible de la identidad
(Espinosa 2007).

Por ello, la construccion de una genealogia léshica desde Ecuador significa reparar en las
acciones individuales y colectivas realizadas desde la capacidad de agencia, rastreando la causa

del deseo, el posicionamiento subjetivo de las actoras sociales y el rescate de los territorios,
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circunstancias y lenguajes que estructuraron la enunciacion politica desde una inteleccion
intersubjetiva. El espacio biogréfico no s6lo da cuenta de las vidas lesbianas, reaviva el entorno
en el que confluyen sus militancias y las interconexiones de unas con otras dentro de un espacio y

un tiempo determinado.

2.2. La vida como narrativa

El espacio biografico alberga la polifonia y la polisemia de las voces que resuenan en una época,
también trata de la narracion y la lectura. En este sentido, el agrupamiento de hechos ficcionales
o histdricos de manera ordenada y lineal, erigido sobre I6gicas de la accién humana: personas,
personalidades, antagonismos y decisiones, da cuenta sobre la estructuracion de la vida, ya que
bajo la presuncion de que entre las narrativas y el pulso de la época existe un lazo que no es
puramente accesorio, sino que representa una forma de experiencia entre el lenguaje y la vida,

entre la experiencia y la narracion (Arfuch 2011).

El tiempo fisico del mundo y el tiempo psiquico convergen dentro del tiempo cronico de la
narrativa, es decir, la yuxtaposicion de los acontecimientos envuelve la vida en tanto continuidad
de la experiencia comdn y de la existencia personal, esto a su vez se articula con el tiempo
linguistico, no ya en la declaracion individual sino dando lugar a la enunciacion intersubjetiva

(Arfuch 2011), es decir, en la enunciacion lesbiana organizada.

La identidad narrativa Iésbica seria producto del entretejido de los relatos para sefialar un espacio
de articulacion que da cuenta de la pregunta por ¢quién ha realizado tal accion?, ;quiénes fueron
las autoras? Sobre esta misma linea, la experiencia emerge como testimonio subjetivo, producto
del pensamiento psiquico, pero también de forma exterior, como capacidad de agencia frente al

dominio o en disonancia con las representaciones generalizadas de la sociedad (Scott 1991).

En cuanto a la credibilidad de las fuentes orales, es importante mencionar que su fuerza
testimonial reside en relacion a la divergencia con los hechos y no en su apego a los mismos, en
donde se instalan registros imaginarios, simbdlicos y pertenecientes a la exploracion del deseo,
por lo que las creencias de las informantes son efectivamente un hecho histérico equivalente a lo

que “verdaderamente” acontecio (Portelli 1988). Por ello, se invita a concebir a la leshiana
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dividida entre el saber y la verdad, sumergida en la reanudacion de la experiencia que, segun la
dialéctica estructural, nomina al sujeto bajo una logica de division constituyente, es decir, “la
realidad que incluye a la realidad psiquica y otra que hace de ella el correlato del sistema

percepcion-conciencia” (Lacan 2009, 814).

Asistiremos a los imaginarios que sostienen el dialogo intersubjetivo del lesbianismo polifénico
bajo un acercamiento a la interioridad humana, a una verdad no aprehensible mas que por la
operacion dialdgica, al acontecimiento de la enunciacion y la valoracion de la presencia para ir
mas alla de las imé&genes del pasado, que no necesariamente seran compartidas en las mismas
palabras de las informantes, ya que la evocacion de escenarios particulares tiene como efecto la
rememoracién de lugares, fechas, personas, palabras, grupos, ideas y razonamientos diferentes,
posicionando cada voz con toda la materialidad de la vida social en la que se integra, generando

ciertas identificaciones que fracturaran la barrera entre el yo y las otras (Aceves 1999).

2.3. El devenir identitario y el devenir narrativo

Entonces ;como acercarse al tejido de voces, a los “yo” que imperiosamente se desdoblan en el
acto dialdgico? El descentramiento y la diferencia sefialados en las palabras contradictorias y
distintivas como signo de la inscripcion de los sujetos en el curso narrativo figuran como

constitutivas, complementarias y reversibles en el tiempo narrativo (Arfuch 2011).

El lenguaje que funda la realidad es referente de la realidad del ser, una posicion que trasciende
las experiencias encarnadas en su totalidad, reuniendo y asegurando la continuidad de la
consciencia (Dor 1985). Hay que remarcar que, la conciencia como objeto de estudio ha dejado
de serlo para las ciencias psicosociales, mas alla de ser el punto de inicio que explique la vida del
sujeto, es opuestamente, un efecto, una via, una de las posibles soluciones en la busqueda por el
sentido de la vida (Braunstein 2010).

Asi, la conciencia seria algo que, partiendo de la existencia del sujeto inscrito en una
configuracién sociohistorica, dispone que ciertos fendmenos conscientes (e inconscientes) tengan
existencia empirica a partir de las asociaciones entre representaciones y palabra. La existencia del

lenguaje se encuentra con su objetivacion como discurso a través de la voz de las/los hablantes,
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de la enunciacion y el devenir identitario, por lo que el problema de la conceptualizacion del
sujeto se realizard en términos de momentos biogréaficos, diferencidndose de las nociones

deterministas en los individuos (Braunstein 2010).

Del mismo modo, es necesario erigir una teoria descentrada y descentradora de la subjetividad
donde discurso, conducta y conciencia se articulen como datos fenoménicos que serén
trascendidos por el materialismo. Es decir, los procesos sociales e histdricos que tienen lugar en
formaciones sociales concretas, con ciertos modos de produccion y algun desarrollo de las
fuerzas de produccion que propalan mandatos para sujetos que se incorporaran a la estructura

social para llevar a cabo los mismos procesos (Althusser [1970] 2016).

Asi pues, el testimonio de la identidad de un sujeto que da sobre si mismo esta investido de
atributos que lo colocan en una posicién relacional bajo una configuracion linglistica cuya
mencién queda a merced de la enunciacion. A este respecto, es pertinente advertir la unificacion
imaginaria de las heterogéneas vivencias con el que opera el “yo”, como un efecto de auto
reconocimiento, de conciencia, del carcter narrativo e incluso testimonial de la identidad.
Considerar el devenir identitario como un recorrido siempre expedito a la diferencia “que
resignifica constantemente las instancias del autorreconocimiento” (Arfuch 2011, 97) oscila entre
la permanencia de la identidad personal como aclaratoria en la construccion de una teoria

narrativa del sujeto y el cambio temporal de las eventualidades de lo que se llegara a ser.

Cabe sefialar que la identidad como punto de fijeza y condicién de vida nada tiene que ver con la
identidad bioldgica, se trata pues, de percepciones diversas aglutinadas, es decir, de los reflejos
del otro a partir de su reconocimiento, una ilusion de la totalidad perdida en el advenimiento de la
vida. Con el planteamiento del punto de vista estructuralista francés en los afios 50s, se introdujo
una dimension sincrénica en la lengua que se interesaria por momentos precisos de la historia que
no pueden resumirse bajo una perspectiva puramente diacronica, es decir, historica. La historia de
un significante no da cuenta de su significacidn presente, ya que ésta depende del lenguaje
enmarcado en una relacion entre el sentido y el significante que puede apreciarse a partir del

punto de vista sincronico (Dor 1985). Por lo que, La Lesbiana no existe como universal, sino
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como signo y significante dentro de la voz narrativa de las informantes y su relacion con la

cultura depende de las condiciones de veridiccion para determinar su propia verdad:

No es la historia de lo verdadero, no es la historia de lo falso, sino la historia de la veridiccion la
que tiene su importancia politicamente [...], consiste en decir que el problema es mostrar las
condiciones gue han debido cumplirse para que puedan sostenerse [...] los discursos que pueden
ser verdaderos o falsos de acuerdo con las reglas de la medicina o de la confesion o de la

psicologia, poco importa, o del psicoandlisis (Foucault 2004, 37-38).

En cuanto a la veracidad o autenticidad de esas voces, lo que esta en juego es la admision del
descentramiento que constituye al sujeto hablante, atin bajo la posicion de “testigo del yo”, su
detencion siempre es temporal, la condicion de hablar y ser hablado es, en otras veces, el
racionamiento oral que sobreviene en la funcion dialdgica, cuya voz serd intérprete para el

destinatario otro:

Es la multiplicidad de los relatos, susceptibles de enunciacion diferente, en diversos registros y
coautorias -la conversacion, la historia de vida, la entrevista, la relacion psicoanalitica- la que va
construyendo una urdimbre reconocible como “propia”, pero definible sélo en términos

relacionales: soy tal, respecto de ciertos otros diferentes y exteriores a mi (Arfuch 2011, 99).

La afirmacion de un yo narrativo a traves de la identidad lesbiana se anuda con la sexualidad y la
conciencia de la misma, tal como lo plante6 Rich (1999), con la profundizacion y ampliacién de
la opcidn erdtica hasta llegar a una identificacion consciente como mujeres lesbianas, lo que por
un lado, nos descoloca de la posicion de objeto de apropiacion privada como la clase mujeres
(Tabet 2004), pero por otro, no escapa a la opresion colectiva desde el régimen heterosexual del
cual atin somos objeto. Por ello, cabe considerar que “la categoria de sexo es una categoria
politica que funda la sociedad (heterosexual) y a través de ella la mitad de la poblacién -las

mujeres- es heterosexualizada” (Wittig 2006, 26).

De esta manera, el proceso dialégico que se lleva a cabo en el transcurso de la entrevista dispone
la distincion entre los limites de lo que se dice (0 no) sobre lo perteneciente al campo de la

sexualidad, lo intimo, lo privado, lo biografico. Aludiendo a la presencia, la corporalidad

26



inmediata y la afectividad, la entrevista mantiene rasgos que presentan un repertorio de
identidades, identificaciones y posicionamientos del sujeto, de vidas posibles que testimonian su

valor en el terreno biografico.

Igualmente, la lectura de un corpus de multiples entrevistas relativamente extensas y atentas a la
relacion entre vida y trayectoria como activista, solicita la vigilancia de aquello que aparece como
sintomatico en diferentes voces sin ser invitado. Es la correlacion del espacio, el tiempo y la
afectividad que hace posible la investidura de la narrativa, como herencia genealogica histérica

de las puestas en sentido de la vida, como hizo Batjin (1975) a través de la idea del cronotopo.

La relacidn entre historia de vida y genealogia se interesa por el recorrido de la infancia, la
juventud, la madurez y ¢por qué no? también de la muerte, a través de las historias de vida que
conforman la genealogia se despliega la vida como un saber sobre la vida (Arfuch 2011, 123)
que otorga un sentido de realizacion que se pone en juego en los diferentes biografemas
(momentos de vida) que aparecen en la conversacion, aquellas rememoraciones que contienen
cierto valor afectivo y que se presentan en la entrevista como conocimiento propio del sujeto en
términos de configuracién identitaria, cuyo prototipo modélico de lo intimo y lo privado,
remarcan la funcion reguladora de las emociones infiltradas en las narraciones respecto a la

asuncion de la sexualidad y, su posterior politizacion.

Asi, se concluye que la identidad nunca es el fin, tal como lo menciona Espinosa (2007), sino el
principio de la autoconciencia. Referirse a identidades preconfiguradas, limitadas e impuestas
subvenciona la perduracion de una légica de sometimiento hacia las mujeres. La identidad no es
una identidad autodefinida para los grupos de excluidos, ni tampoco lo es, la idea que representa
el poder de todo lo que somos. “La Mujer no existe” (Lacan 1972, 14). La mujer no es una
cuestion universal, por eso los psicoanalistas se refieren a ella con el articulo definido “la”.
Precisar la referencia de un sustantivo con el articulo La, no es lo mismo que hacerlo con el
articulo “un”, o “una”. La mujer, no es toda. En este contexto Lacan nos sugiere precisar la con
una barra que la niega: a mujer no existe. Que la mujer no exista como universal, como
determinacion biologica, a traves de la lectura de cuestiones de género o diferencia sexual,

implica hacer una lectura psicoanalitica de la asuncion. Es decir, la construccion subjetiva que se
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asume del sexo, no en diferencia hombre/mujer, sino a través de la construccion subjetiva del

SEXO0.

Prestar escucha con especial atencion a los detalles en el habla, a las particulares formas de
enunciar la asuncion de la sexualidad de cada entrevistada es una experiencia que demuestra que,
si el juego dialdgico tiene efectos en las entrevistadas y la entrevistadora ¢de donde vendria sino

del hablar? por lo que hay que tomarse el lenguaje materialmente, es decir, como hechos.

3. Una breve reflexién metodolégica: la escucha

Etica y técnica son dos vertientes que se vinculan entre si durante la entrevista, las cuestiones
técnicas son siempre cuestiones éticas y la razon es porque nos dirigimos al sujeto. La categoria
de sujeto no puede ser colocada sino en la dimension ética y para quienes nos inscribimos dentro
de la préactica del campo freudiano, por la polisemia del lenguaje y sus efectos, sabemos que no

existen patrones, pero si principios.

Escuchar “eso” que es tan diferente en cada una de nosotras, que marca y dirige nuestro actuar
sin que se nos haga presente, es a lo que toda ética de la escucha apunta, se atiende a la verdad y
la veridiccion que se escurre entre las palabras del sujeto, atravesando los relatos de cada una 'y
dirigiéndose a aquello que divide y es causa de deseo. Hacer hablar y actuar al yo narrativo no
conlleva un ejercicio definitorio y preexistente, materializa un vacio, nombra un proceso
especular de identificacion que da cuenta tanto de la incompletitud del sujeto, como del
irrealizable cierre de la narrativa personal (Arfuch, 2011).

Los aportes de la entrevista en términos de escenificacion de la oralidad, de la visibilizacién de la
palabra y del alumbramiento de la historia jamas se dan bajo la misma enunciacién. El fluir
discursivo, el cambio de tono, la vuelta sobre otro tema y la introduccion de otras terminologias
vuelven inevitable la aparicion del momento autobiografico, produciendo un intercambio
identificatorio entre el “yo” y el “ti” del acto enunciativo, es posible percibir el valor de las
relaciones sociales sometidas a las normas del lenguaje, pero también dando lugar a lo

involuntario, a la repeticion del inconsciente y a los sistemas de significantes:
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[...] tan pronto como uno tensa adrede su atencion hasta cierto nivel, empieza también a escoger
el material ofrecido; uno fija{fixieren} un fragmento con particular relieve, elimina en cambio
otro, y en esa seleccidn obedece a sus propias expectativas o inclinaciones, Pero eso, justamente,
es ilicito; si en la seleccion uno sigue sus expectativas, corre el riesgo de no hallar nunca més de
lo que ya sabe; y si se entrega a sus inclinaciones, con toda seguridad falseara la percepcion
posible. No se debe olvidar que las mas de las veces uno tiene que escuchar cosas cuyo
significado s6lo con posterioridad {nachtraglich} discernira (Freud [1911-1913] 1995, 112).

La entrevistadora requiere de su atencion flotante y serenidad para seguir las asociaciones libres
de la entrevistada, esto la habilita para escuchar simultaneamente en diferentes niveles,
percibiendo el significado manifiesto y latente de las palabras de su interlocutora, las referencias
y participaciones, las citas implicitas a eventos anteriores, las menciones de memorias detras de
la descripcion de relaciones cotidianas, entre otras cosas. Escuchando de esta forma, se evita el
peligro de preocuparse por un tema solo, y se permanece receptivo al significado de los cambios
en los temas, asi como de las secuencias y lagunas en las asociaciones de la entrevistada (Diaz,

Torruco, Martinez y Varela 2013).

Por ello, es necesario hacer mencion de una ética de la escucha que se refiera a las formas del
deseo, cuyo compendio vivencial se observara a través de las tendencias y, sobre todo de insistir
en la existencia de las lesbianas frente a las normas heteropatriarcales. Este manejo conceptual ha
visto trazar su camino dentro la filosofia en la hermenéutica a partir de la atencion y la
comprension del sentido, que ponen de manifiesto la identificacion de las ilusiones de la
conciencia, e incluso atafie a los intereses o motivaciones politicas ocultas (Ramirez Escobar
2007).

En este sentido, se puede hablar claramente de una labor que buscara desentrafiar los significados
de las tendencias y el deseo, tomando como ejes guia los dichos propios de cada lesbiana con el
fin de alcanzar una identificacion amplia de las peculiaridades constitutivas de un caracter forjado
por la costumbre de escuchar, pero que a la vez escape de ella para ubicar su sentido particular en
una ética que recupera al sujeto. Como hiciera notar Lacan (1964), hacer hablar es una accion

concertada que otorga al sujeto la posibilidad de tratar lo real mediante lo simbdlico, una accién
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que puede evocar lo més profundo de cada sujeto, elucidando una relacion entre palabra y deseo,
via el afecto.

4. La investigacion

La investigacion que origind el corpus de anélisis se centrd en parte, en el analisis de una revista
de 1978, y en el periodo 1997 - 2003, particularmente en un fenéGmeno para entonces
relativamente reciente, el de la despenalizacion de la homosexualidad en Ecuador, bajo los
efectos de dos cortes esenciales en la historia constitucional del pais, por un lado, el surgimiento
republicano y el cambio de paradigma asimilacionista al multiculturalista en la constitucion de
1998 y por otro, el espacio entre esta y la constitucion del 2008 que pregona la idea de un estado

plurinacional.

Pese a que no se traté de un movimiento LGBTI con un gran nimero de lesbianas participantes -
al menos, en términos de visibilidad-, la despenalizacién de la homosexualidad fue acompafiada
de una serie de nuevas situaciones en la esfera familiar-social e incluso en espacios urbanos, que
inauguran transformaciones en el imaginario de la ciudadania y gestion publica (Navas 2012).
Ejemplos de ello, son los proyectos municipales de regeneracién urbana en la Ciudad de
Guayaquil hacia las zonas consideradas degradadas, la construccién del Malecén 2000, la
cimentacion de una fuente frente a la plaza de la iglesia San Francisco -cuya toma simbdlica ha
servido para manifestar los malestares sociales frente al gobierno-, el levantamiento de un parque
infantil en el Malecdn del Salado -que anteriormente se conocia por ser un espacio en el que las
mujeres lesbianas se reunian- que, a manera de postales situadas, adquirirdn un cambio en la

manera que lesbianas ocuparan el espacio publico.

La tarea de plantear la construccidn de una genealogia lesbofeminista a través de la biografia
sugeria angulos interesantes, por cuanto se trataba de acercarse a la subjetividad construida a
partir de una serie de significaciones, significantes, lenguajes, territorios y otras multiples aristas
en torno a la identidad lésbica, que no parecen explicables Unicamente en términos de
motivaciones personales o resistencia colectiva. Su particular clivaje para el mantenimiento de

términos como deseo e identificacion, asi como de los limites de su uso (debido a la hendidura
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subjetiva en la asuncion de la lesbiana como identidad), tiene un efecto de resto, de vacio para dar
cuenta de la operacion subjetiva en la politizacion de la lesbiandad.

Asi, en un mapeo de organizaciones lésbicas heterogéneas a nivel nacional, con notables
diferencias a nivel etario, capital escolar y apreciables semejanzas en cuanto a memorias,
malestares, historias y representaciones, aparece un cumulo de voces en torno a la lesbiandad,
como construcciones ficcionales y discursivas, como un tejido delicado de identificaciones que
animan, sin embargo, a la capacidad de creacion de si conforme a las huellas dejadas en el

pasado.

Seis testimonios fueron elegidos entre las diversas formas de vivir una vida desde la lesbiandad,
en el que no interesa del todo la unificacion de la identidad bajo una sola significacién. La idea
fue otra: tomar el escenario de la existencia leshiana y aproximarnos a través del enganche
narrativo de las interlocutoras, donde las decisiones y acciones -en que los deseos de visibilidad
constituian un dato no menor- son ciertos semblantes de la experiencia biogréafica y la agencia
colectiva, para llegar a la complejidad de conciliar las expectativas, posibilidades y

acontecimientos al margen de la “vida heterosexual” como tierra prometida.

Los viajes entre Cuenca, Quito y Guayaquil para conocer a algunas de las lideresas que
comenzaron la politizacion lésbica en Ecuador, fueron acompafiados por la asistencia a tres
eventos que convocaron a la convergencia desde la lesbiandad; “El 8vo. Encuentro Nacional
Lesbitrans Feminista” en el Canton de Ibarra en mayo del 2018 organizado por Fundacion
Causana, “Confluir en lesbiandad” en Guayaquil en octubre del mismo afio, organizado por
Fundacion Mujer & Mujer y, “Venir al Sur. IIT Encuentro Lesbitransinterfeminista” llevado a
cabo en Ciudad de México durante el mes de noviembre del mencionado tiempo (en aquella

ocasion hacia parte de la representacion de Mujer & Mujer).

Encuentros, noches de viajes en autobus, caminatas, llamadas, mensajes de texto, correos
electronicos, videoconferencias, entrevistas y grabadoras. Medios que permitieron la
recuperacion de los relatos de vida que aqui se presentan. Mi posicion al respecto, como lesbiana

en la academia, nébmada mexicana insospechada y sujeta hablante, ha sido el de una continua
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recreacion, un viaje sometido a las mudanzas de la temporalidad, a la metamorfosis de

identificaciones y modos de pertenecer.

Escribir sobre la asuncidon de la identidad lésbica ha requerido una escucha entre lineas de todas
aquellas ocasiones en que no se esta segura de adonde se pertenece, o cuando una se pregunta por
como ubicarse ante la evidente administracion heterosexual. Frente a la crisis, al vacio
constitutivo, aparece la identidad lesbiana como una valvula de escape de la incertidumbre y
como enunciacion en clave de “proyecto inacabado” mas que como acabamiento y definicién

altima.

32



Capitulo 2
La historia del silencio: del prejuicio a la perversidad criminal dentro del multiculturalismo

Lo sepan las lesbianas o no, su situacion, aqui y ahora, en nuestra
sociedad, esta filos6ficamente (politicamente) mas allé de las categorias
de los sexos. Practicamente son desertoras de su propia clase (la clase
mujeres), aunque sea de forma parcial y precaria.

Monique Wittig (2006, 74)

Ecuador ha sido una sociedad heterosexual. Y la vida no era facil para lesbianas, gays y
transexuales hasta 1997. Habia que esconderse en la clandestinidad para sobrevivir, para no ser
encarcelado. Y entonces, de repente, un altercado en el bar “Abanicos” ubicado en Cuenca en
junio de 1997 dio paso a una serie de politizaciones de la sexualidad que devendrian en
organizaciones de travestis, trabajadoras sexuales y homosexuales. Emergian en diferentes partes
del pais para, con algo de suerte, transportarse del mundo cotidiano homofébico a la celebracion
de la existencia, del placer y del amor a través de la visibilidad de otras formas de vivir la

sexualidad.

La emergencia de Organizaciones No Gubernamentales (ONGSs) constituidas Unicamente por
mujeres lesbianas en Ecuador se dio en un proceso posterior a la despenalizacién de la
homosexualidad en 1997. La causa de la auto convocacion en diversos grupos se conecto con una
serie de malestares frente a la invisibilidad de sus cuerpos, necesidades y deseos tanto en el

Movimiento de Mujeres como en el Movimiento por la Diversidad Sexual.?

Durante la década de los 70, y especialmente durante los 80, surgen en el Ecuador diferentes
organizaciones de mujeres y ONGs entusiasmadas por el Movimiento Feminista Internacional y
los emergentes paradigmas politicos de izquierda, que por sus aspiraciones, criticas y
comparecencia publica fueron componiendo una fuerza politica y social (son un notable referente

para las mujeres).

2 En el que destaca la participacion del Movimiento Triangulo Andino, Coccinelle y la Asamblea Permanente de
Derechos Humanos (APDH)
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El movimiento de mujeres en Ecuador ha sido reconocido y asumido como tal, a través de
distintos intercambios de intereses en debates para, posteriormente, realizar practicas politicas
que visibilizaran el trabajo doméstico dentro de la esfera privada creando puentes con el medio
politico-gubernamental y posicionandose como actoras sociales al denunciar la estructura
patriarcal manifiesta y al interior del hogar. Cada organizacion posiciono los intereses que
encarnaban en la experiencia cotidiana desde la experiencia en el cuerpo, es decir, en términos de
género, raza y clase: mujeres indigenas, afros, blanco-mestizas, trabajadoras del hogar, obreras y

profesionales en clases bajas, medias y altas, de la capital, de la costa, de la amazonia, etc.

De los (des)encuentros en espacios caracterizados por luchar en contra de las injusticas sociales,
pero con preeminencia masculina, florecieron una serie de liderazgos femeninos para dar cuenta
de un trabajo politico entre mujeres. No obstante, el intercambio de experiencias intersubjetivas
entre las actoras dio como resultado, mas que reflexiones en torno las monumentales corrientes

filosoficas modernas, una serie de reconsideraciones gestadas alrededor de las relaciones de

poder en dimensiones como la sexualidad, los afectos y el acceso a derechos.

Como es de esperar, los intereses de cada grupo se reflejaron en las distintas agendas de las
organizaciones civiles y en su alcance publico. La omisién de la diversidad de identidades que
alberga el significante “mujeres” ha demostrado una implicita relacion con la heterosexualidad y
se ha reflejado en la pobre visibilidad de las lesbianas como sujeto de derechos. La emancipacién
contingente de sectores de mujeres indigenas, negras, trabajadoras sexuales y lesbianas dentro de
la idea universal de La Mujer inminentemente desvia la mirada de las necesidades de quienes

padecen mayor opresion (Wittig 2006).

El rescate de la dimension politica desde el lesbianismo no s6lo daba cuenta de una forma de
asumir la sexualidad, también se anud6 como una opcion politica vital. Por ello, analizar como
opera el régimen heterosexual va mas alla de las multiples maneras de vivir la sexualidad,
permite sefialar el régimen regulador que subordina las mujeres a los hombres (Wittig 2006) v,
ademas, silencia la cotidianidad, la imaginacion de “otros” relatos que hasta ahora no han

importado, obligando a las lesbianas a vivir como “mujeres”.
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Por ello, la intencidn del presente capitulo es sefialar los mecanismos reguladores de la
heterosexualidad y su relacidn con la invisibilidad de la politizacion del lesbianismo como un
referente dentro del movimiento de mujeres en el Ecuador y en la sociedad en general, a través de
los planteamientos y cuestionamientos de la corriente de la diferencia sexual para,
posteriormente, ubicarlo en un contexto enmarcado en la caida del socialismo y la naciente
diversidad multicultural por la sublevacion de movimientos indigenas, ambientalistas, pero

particularmente con el de mujeres y hombres homosexuales.

Por otro lado, me aproximaré a los mecanismos reguladores que construyeron una ventana donde
las lesbianas son vistas como sujetos anormales de estudio, “pecadoras” desde la religion,
“delincuentes” desde el discurso de la ley y “enfermas” desde el saber médico-psiquiatrico por la
diferencia sexual. En este sentido caben algunas reflexiones en torno a la diferencia psiquica y
sexual entre hombres y mujeres desde el psicoanalisis y sus consecuencias politicas en el
feminismo, para aproximarnos a una compresion de las mujeres lesbianas como sujeto en la arena

politica de las ONGs que buscan reivindicar su existencia.

1. En medio de gritos y murmullos

La bandera de lucha del Movimiento de Mujeres en Ecuador durante la década de los 90, fue la
exigencia de derechos en la ley, resaltan los civiles y politicos, los didlogos con el Estado para
presionar la ejecucion de estos derechos y la formulacion de politicas publicas a favor de las
mujeres. En aquél entonces, los analisis alrededor de la deuda externa, de la globalizacion
neoliberal, de las privatizaciones, de las cartas de intencion con el FMI estuvieron ausentes; ain
no se veia la necesidad de plantear derechos econémicos en la agenda feminista. El interés hacia
los sectores populares mermo y en contrapartida los eventos de impacto publico y el
financiamiento por parte de organismos internacionales ocup0 los agendas y proyectos que no

necesariamente abririan el analisis econdémico, social y politico del pais (Lynd 2005).
En los altimos afios, la desarticulacion del Movimiento de Mujeres se profundizé no sélo por el

aplazamiento del debate politico, sino que discursos conservadores fueron ganando terreno,

excluyendo otros sectores de mujeres: afrodescendientes, indigenas, trabajadoras sexuales y
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lesbianas, cuya identidad no habia sido apropiada ni asumida en los circulos del movimiento
(Villagomez 2003).

Pocas investigaciones feministas se han interesado Unicamente en las experiencias y trayectorias
de las lesbofeministas, el silencio profundo en la disciplina histérica al respecto es considerado
un efecto més del régimen politico de la heterosexualidad, el cual invisibiliza y posterga las
experiencias que se escapan de las tradicionales y heroicas trayectorias militantes-revolucionarias
de izquierda. Construyendo discursos que reproducen la idea de que las leshianas no existen

histéricamente en tanto grupo sexual, afectivo y social (Gimeno 2003).

Por otro lado, el movimiento LGBT ha ganado mayor visibilidad que el movimiento
lesbofeminista, quedando en medio de narrativas y relatos en los cuales se nos presenta como
agregado, suplemento, murmullo, pero rara vez como punto central de reflexion. Durante los afios
ochenta, en los que la oleada del VVIH/sida origina efectos catastréficos en la comunidad
homosexual masculina y, en consecuencia, puntualiza el eje de interés de la agenda de los grupos
gays, las agrupaciones de leshianas organizadas experimentan nuevas vinculaciones con el

movimiento de mujeres (Hinojosa 2000).

Sin embargo, la historia silenciada de las lesbianas data de una herencia histérica ya que la
homosexualidad masculina ha sido méas reconocida socialmente, en parte por las practicas
sexistas, en parte porque la visibilidad de los gays tiene mayor incidencia en los estudios
académicos y, finalmente, porque las lesbianas han escrito poco sobre si mismas .Y si la historia
ha sido limitada en general para las mujeres, ya sea por la religién, la moral, la ley o la ciencia,
las lesbianas hemos tolerado, por olvido o supresion, que sean los escritos por heterosexuales los
gue nos analicen como sujetos patoldgicos, indecentes o figuras sexualizadas que elevan las

fantasias en contra de la moral prestablecida (Mogrovejo 2000b).
La dominacion del moralismo heterosexual ha obstaculizado y desmentido el amor entre mujeres

para dificultar la autonomia erdtica individual y la facultad de alianzas entre nosotras. En este

sentido, el leshianismo ha sido objeto de una opresion mas especifica en relacion a la
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homosexualidad masculina, y a esta prohibicidn se suma la opresion que las mujeres sufren en

cuanto tales (Espinosa 2007).

La heterosexualidad y los significados hegemonicos a su alrededor nos invitan/provocan a buscar
nuevos modos de resignificar la historia, a luchar por una redefinicion de la sexualidad y su
legitimidad o legalidad, ya que es indiscutible que la regulacion impuesta por la heterosexualidad
confina y oprime la multiplicidad de colocaciones del sujeto y de identidades en la humanidad.
Desde una aproximacion antropolégica psicoanalitica, Marta Lamas (1996) plantea que el
establecimiento de la diferencia sexual se ha convertido en una realidad corporal y psiquica que
compromete la existencia del inconsciente y que nos aqueja bioldgica, subjetiva y culturalmente.
Pese a que las personas cargamos la historia de nuestra nifiez, de las relaciones en la familiay en
la sociedad (pasadas y presentes), la diferenciacion entre masculinidad y feminidad no han
provenido Unicamente desde la categoria del género, sino de la misma diferencia psiquica entre

los sexos que, como efecto, tienen consecuencias politicas.

Es importante sefialar que los deslizamientos desde el terreno psicoanalitico al de la politica
pueden realizarse insensiblemente, inhabilitando tras planteamientos y reivindicaciones
politicamente justas o defendibles la especificidad psicoanalitica. Por ello, revisaremos algunos
apuntes en torno a la diferencia sexual desde la Optica psicoanalitica en conjuncion con los

postulados feministas de dicha corriente.

1.1. Los imaginarios de cada sexo

El tema de la diferencia sexual ocupa un lugar primordial, aunque no siempre identificado y
apreciado entre las causas del malestar en la cultura y sus consecuencias en la vida politica de los
sexos. De hecho, podriamos atrevernos a decir que es el malestar lo que genera la diferencia
sexual y la cultura; que la desazén inducida por esta diferencia irreductible es la ganzla que
organiza el deseo y descubre un camino para la produccion de la cultura.

La referencia del registro de lo imaginario sirve para ubicar el tropiezo entre psicoanalistas y

feministas en la polémica y famosa fase falica en el desarrollo psicosexual postulado por Freud.
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No es el caso exponer aqui detalladamente la totalidad del debate, aunque puede ser Util para los

fines de este planteamiento trazar los lineamientos generales.?

Después de una primera fase de la obra de Freud en gue se atribuye a la nifia un desarrollo
semejante y correspondiente al del nifio durante las primeras etapas de organizacion libidinal,
sigue otro lapso en el que comienza a formularse y a discutirse las diferencias, en cuanto a
eleccion de objeto, en cuanto al complejo de castracion, en cuanto a la valoracion de los propios
genitales desde su disposicion fisioldgica. En los Gltimos escritos feministas al respecto, destaca
que la primera eleccion de la nifia reitera a la madre y que sus posteriores valoraciones permitiran
(o no) acceder a su ser femenino segun resuelva en ella los juegos identificatorios conducentes a

la eleccion (Irigaray 2002).

Por su lado, la etapa félica, esta centrada en la premisa del falo como atributo universal de los
seres humanos. Es alli donde el cotejo de los érganos que admite esta representacion falica, pene
en el vardn y clitoris en la nifia, formularian distinciones vitales que incurriran en el destino de
uno y el otro. Para ambos sexos, desde el punto de vista psicoanalitico, el 6rgano sexual posee

una significacion falica.

Por lo que concierne a la nifia, la mirada del pene del hermano o comparfiero de juegos la llevaria
a sentirse castrada, deseando lo que no tiene, propiciado la “envidia-deseo del pene” como una
peculiaridad de su psiquismo. Desde luego, las reacciones frente a este planteamiento no tardaron
en aparecer y la respuesta procedié primordialmente por el lado de analistas mujeres (Horney
1933; Klein 1928).

Y en la dialéctica del uno y del otro, Luce Irigaray (1997 [2009]) parte del autoerotismo
femenino diferenciandolo sustancialmente del masculino para rescatar la sexualidad femenina

auténoma:

3 Para una revision mas precisa de los planteamientos freudianos se pueden consultar: Sigmud Freud, Tres ensayos
de teoria sexual (1905), en Obras completas, op.cit., t. 7; Teorias sexuales infantiles (1908), t. 9; Pegan a un nifio
(1919), t. 17; Introduccion al psicoanalisis (1917), conf. 21, t. 15; La organizacion genital infantil (1923), t. 19;
Algunas consecuencias psiquicas de la diferencia anatémica de los sexos, t.19; Sobre la sexualidad femenina (1931),
t. 21.
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Asi, por ejemplo, el autoerotismo de la mujer es muy diferente de el del hombre. Este tiene la
necesidad de un instrumento para tocarse: su mano, el sexo de la mujer, el lenguaje... Y esta auto
afectacidn exige un minimo de actividad. La mujer, ella, se toca por si misma, y en si misma sin
la necesidad de una mediacién y antes de toda division posible entre actividad y pasividad. La
mujer ‘se toca’ todo el tiempo, sin que se pueda por otra parte prohibirselo, pues su sexo esta
hecho de dos labios que se abrazan continuamente. Asi, en ella, ya es dos -pero no divisible en
un(o)s- que se afectan (Irigaray 1997 [2009], 24).

Partiendo de las propiedades del sexo de las mujeres que, para esta autora, se satisface de la
caricia constante, pasa a enunciar la diversidad de la satisfaccion femenina, sin subordinar la
multiplicidad a ninguna primacia. Para Irigaray la supuesta complementariedad de los sexos es el
signo de una ambicién masculina y de una cultura falomérfica para la que so6lo existe un drgano
meritorio (Saal 1998).

Sin embargo, el tema de la erotizacion del cuerpo como parte del malestar femenino y su puesta
en escena dentro del campo de la politica respecto de la sexualidad falocéntrica, parece recaer en
el orden de la naturalizacién, de la retrotraccion a las caracteristicas anatomo-fisioldgicas de las
cuales pretende desprenderse. La diferencia sexual, fundada por la castracion pone en debate, la
lucha de los sexos: Hombres que desean apropiarse de los hijos asegurando el dominio sobre las
mujeres y, en contrapartida, mujeres que no desean desprenderse de los hijos para entregarlos a la

cultura.

Freud posibilita, desde el dilema de la sociedad y la familia la oposicién de las mujeres frente a la
cultura: es la castracion lo que tiene como efecto en un mismo tiempo la produccion de la familia
y la sociedad. Es justo la lucha de los sexos, lo que funda la familia y habita en su interior.
Finalmente, es la lucha por el falo (por el poder que nadie posee en realidad) entre sociedad y
familia lo que figuradamente opone al individuo con la sociedad; ya que es la familia una
configuracién particular de organizacion social que se encarga en reproducir a sus sujetos
(Althusser [1970] 2016).

Es por ello, que se ha pensado a la cultura y la familia como falocéntricas. Siempre y cuando se

entienda que el falo es el significante de la castracion, de lo que no se tiene, de la falta, de la
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carencia, de lo que no hay. De esta forma, el falo es el centro, lo que no existe, a lo que no se ha
accedido, es justamente lo que promueve el deseo, el movimiento, la misma condicién de

existencia de la familia y la cultura.

En este sentido, si el falocentrismo es la relevancia de la heterosexualidad, en relacion a la
castracion simbolica anteriormente explicada, la falocracia emergeria de un orden diferente;
siendo la manera en que se organiza la apropiacion desigualada de poderes y privilegios.
Resultando en un ordenamiento jerarquico de dominacion y sumision que Gayle Rubin (1986)

desarroll6 en su teoria radical de la sexualidad.

2. Politicas sexuales

Habiendo trazado algunos limites en el discurso psicoanalitico respecto de la diferencia sexual, es
hora de avizorar el campo de la politica desde una perspectiva lesbofeminista que despeje lastres
e ilusiones desde este punto de vista. El espacio de la politica entre los sexos y su lucha, no es
sencillo de sintetizar. Mi intencion no es abarcarlo de manera exhaustiva, tampoco estoy

autorizada a ello.

Las formas de ejercicio del poder, como la opresién y la dominacion, se expresa en variadas
modalidades de subordinacion: de clases, razas, grupos, sexos. Un poder que generalmente esta
ratificado (o no) por el orden legal, el cual preserva el derecho a las desigualdades (Foucault
2009).

No obstante, es posible puntualizar dos reparos respecto de la lucha de los sexos y su relacion con

la invisibilidad del lesbianismo:

a) La contradiccion entre la lucha de los sexos antecede a la lucha de clases, pero no la
desatiende. Las transformaciones historicas y el tratamiento de la lucha de clases
determinan ciertos elementos precisos a la oposicidn entre los sexos, lo que tiene como
consecuencia el reajuste de demandas y reclamaciones segin los momentos de la historia.

b) EI sometimiento de la mujer es universal. La prevision de la antropologia sobre este

propio funciona ocasionalmente como confirmacion de una suerte de mito que revela que
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en la historia la igualdad existio o que se conservan grupos en donde la relacién esta

invertida (sociedades gineco-matriarcales) (Rodrigafiez 2010).

Los feminismos, diferentes en sus reivindicaciones, consistentes en distintos grados y con
diferentes compromisos politicos no son un movimiento homogeéneo ni podria serlo. Se
uniforman en torno a nuestro rasgo personal-politico, pero no podria pensarse en la conformacion

de un partido politico exclusivo para las mujeres, por ejemplo.

Es importante sefialar que las vindicaciones rigurosamente feministas han sido lideradas en su
mayoria por corrientes burguesas, aunque parezca paradoéjico. Las izquierdas, por su lado, en
relacién con las contradicciones principales y secundarias en la medida en que las mujeres no han
sido analizadas como una clase (hasta la aparicion del feminismo materialista francés de los 70s),

tendieron a postergar los problemas de la sexualidad por considerarlos “secundarios”.

2.1. Locas y pecadoras

La institucionalizacion del matrimonio y la maternidad, respaldado por el catolicismo, condenaba
y perseguia a las mujeres-nifias que rechazaban el mandato nupcial: la pérdida de los bienes
propios en favor del conyuge, la condena por adulterio y la autorizacion de asesinato por tal
crimen publico, asi como el concubinato; dieron paso a la clandestinidad como estrategia de

supervivencia por parte de “las amantes” (Mogrovejo 2000b).

La maternidad como fin ultimo del matrimonio, asi como la idea de feminidad que se le ha
asociado ha tenido como resultado un cambio de nocién desde el lesbianismo, el cual pertenece la
desobediencia de las normas de la sexualidad dominante que adjudica ciertas caracteristicas
especificas al género femenino, en las que destacan como obligatorias la heterosexualidad y la
maternidad (Alfarache 2003).

Adrienne Rich (1999) mencion0 al respecto que, como la maternidad, el lesbianismo es una
experiencia profundamente femenina, con particulares significados, opresiones y posibilidades
especificas. Las lesbianas que se encuentran con los prejuicios del lesbianismo como enfermedad

se enfrentan a las dificultades de aceptacion de si mismas, ya que tienden a ser comprendidas
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desde el marco de la inteligibilidad definido y socialmente construido por la hetero-homo-
sexualidad masculina (Mogrovejo 2000a).

De hecho, desde la Baja Edad Media y el posterior aumento de la represion en el siglo XIllI, la
literatura lésbica y homoerdtica en general -diarios, cartas, libros, documentos legales y médicos-
se codificaba como un delito entre mujeres que, percibidas como mas perversas que los varones,
obstaculizaron el recibimiento de una practica sexual-erética decidida por ellas mismas. Tedlogos
como Tomas de Aquino condenaron las relaciones sexuales entre mujeres como indebidas,
pecadoras y contra naturales por no obedecer a la capacidad reproductiva de las mujeres
(Mogrovejo 2000b).

De acuerdo con Norma Mogrovejo (2012), las lesbianas hemos sido recluidas en el anonimato,
desde el siglo 111 que, con el dominio masculino y su clara influencia religiosa, acreditaron la
diabolizacion del cuerpo femenino, un discurso de elocuencia cristiana eclesiastica en el que se
prohibia la participacion de las mujeres. Transgredir la clandestinidad era castigada con la

condena de muerte por confinamiento perpetuo o por armas de fuego.

Cuando el discurso cientifico reemplazé al religioso, las estipulaciones culturales con
preeminencia politica que aln contenian al proceso renacentista que rechazaba a las mujeres
como sujetos de estudio en la ciencia Ilamada moderna, la diabolizacién del cuerpo femenino fue
convertida en medicalizacién. Las lesbianas pasaron a ser trasfiguradas como enfermas fisicas y
mentales, fueron mujeres subyugadas al martirio y las amputaciones quirdrgicas, marginandolas
de la sociedad mediante el aprisionamiento en sanatorios (actualmente, en las mal Ilamadas
clinicas de deshomosexualizacién). Ocasionando que la identidad lesbiana sea comprendida
como una patologia hasta el afio 1986 cuando se elimind la homosexualidad del Manual

Diagnostico y Estadistico de los Trastornos Mentales (DSM) en su tercera edicion.

2.2. De mujeres y no-mujeres

Con el arranque del capitalismo en Europa y el influjo del individualismo procedente de la
Reforma protestante sucedio un insélito principio: la autoidentidad coligada a un grupo mas
extenso. EI modelo de la homosexualidad se replanteo en el siglo XIX. El significante fue
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acogido por la comunidad médica y su presencia permitio una deliberacion amplia, si bien, su uso
subvenciond la edificacion de un paradigma perjudicialmente estereotipado, se habia incitado una
categoria andmala que no habia aparecido antes. Mientras las declaraciones orientadas por las
tradicionales reglamentaciones civiles o preceptivas, sodomia, uranismo y tribadismo eran

condiciones prohibidas, su artifice era el sujeto juridico de dichas acciones.

La/el homosexual aparecia como un personaje con historia, con personalidad, una manifestacion
de la sexualidad que habia sido considerada una desviacién ahora figuraba como ejemplar
(Foucault 1998). La utilizacién moderna de la palabra ‘lesbiana’ se acufia al sex6logo inglés
Havelock Ellis, quien en su obra “La inversion sexual” (1897) hacia referencia al safismo dentro
de la Enciclopedia Britanica de 1890 que se entendia como una relacion sexual de caracter

contranatural entre mujeres (Suarez 2013).

Pero para el afio 1884, el psiquiatra aleman Krafft-Ebing ya habia abierto la puerta para el estudio
del lesbianismo -todavia entendida desde la homosexualidad masculina: uranismo- como una
patologia de indole genética instalada en el sistema nervioso que acarreaba la locura y cuyos
signos podian localizarse en mujeres que detentaban disposiciones por actividades poco
femeninas, como las ciencias, los deportes, hasta el sufragismo y la lucha por la autonomia de las

mujeres.

En este cosmos previo al feminismo, el conjunto peculiar de comportamientos y creencias
homosexuales que se diferenciaban de la cultura heterosexual, eran sociedades clandestinas en
espacios urbanos donde las lesbianas habian internalizado en su cultura la idea de no-verdaderas-
mujeres, como tergiversadas de (o en) su género (Stein 1997). Y, dado que el lenguaje con el que
comenzaba a enunciarse el alegato de la autoconciencia 1ésbica incluy6 el término “tercer sexo”,
la definicion de si misma tuvo una incidencia directa con lo que se puede (o no) decir y discurrir

de si.

Las conjeturas cientificas en torno a la inversion sexual psiquica dieron forma, por mas de
cincuenta afos, a la comprension de la homosexualidad en el imaginario social para la

configuracion de la identidad colectiva e individual. Por lo que una mujer que deseaba a otra,
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contenia una naturaleza masculina que se encarnaba en el cuerpo, esta idea se afianzo6 con los
arquetipos del homosexual femenino y la lesbiana masculina. De hecho, la mitica figura de la
“lesbiana masculina” sigue siendo adoptada por la sociedad para atribuir cualidades perversas o
diabdlicas a las mujeres liberadas del siglo XX, incorporando tanto a sufragistas de comienzos
del siglo como a las feministas de término, un juicio que parece no consumirse (Suérez 2013).
Recordemos que en los 50s en Estados Unidos la homosexualidad era considerada un delito y en
Ecuador, hasta 1997 el articulo 516 inciso primero del cddigo penal tipificaba como infraccion la
homosexualidad, en tanto no constituyeran violacion. Para entonces la homosexualidad se habia
consolidado en norte américa como una patologia que debia tratarse psiquiatricamente a través de
psicocirugias cerebrales (lobotomias), terapias electroconvulsivas, medicaciones para reducir la

libido (castracion quimica) y otros tratamientos hostiles.

Los sitios de ambiente eran atacados por la policia debido a que la caza de las supuestas
perversiones sexuales se estimaba como un avance en el combate contra los criminales. La
investigacion de Nufiez-Becerra (2008), llevada a cabo sobre la existencia de practicas Iésbicas
en la cultura mexicana durante el porfiriato, demostré que la violencia del discurso cientifico -de
caracter elitista y masculino- sobre una préactica sexual femenina amenazaba el orden social

consolidado durante el auge de dicho gobierno.

En este documento resalta el analisis de la literatura médica de la segunda mitad del siglo XX que
recomendaba y prescribia el compromiso de la moderacién sexual, la gracia del matrimonio, el
registro y encargo de si, y, por el contrario, los perjuicios espantosos ocasionados en el cuerpo
gue hace caso omiso a los principios de higienizacion. La preocupacion médica-moral por el poco
interés social para contraer matrimonio, la alta tasa de fecundidad de las mujeres, la circulacion
de fotografias y textos de orden erético, el incremento de la prostitucion y la audaz conciencia de
las sexualidades no-heterosexuales se revelaban en los escritos de las practicas civilizatorias y

modernas desde el saber cientifico, asi como en las represiones policiales.

Asi, la tradicional ligazon entre aberracion, delito, depravacion y clases subalternas fue
consolidandose a traveés del respaldo cientifico. Pero para los afios 70, el decenio revolucionario

de las mujeres. Heteros y leshianas confluian en las calles para tomarse la palabra, con el deseo
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de cambiar sus vidas y el orden social. Hasta aqui, se percibian dos modos del lesbianismo: las
lesbianas “silvestres” y las feministas lesbianas. Las primeras sostenian cierta ideologia del amor
(romantico) o de las predilecciones sexuales, no compartian el sentido de la identidad colectiva;
las disertaciones en torno a la sexualidad pertenecian al mundo privado, las razones eran intimas
y personales; ideas antagonistas a la consigna de que lo personal es politico como defendian las
feministas (Suarez 2013).

Dichas lesbianas pertenecientes al “ambiente” solian sentirse rechazadas o descalificadas por las
feministas radicales por ser identificadas con los hombres, principalmente las butch que
mantenian relaciones sexuales con mujeres y mantenian lazos con hombres, estilos, practicas y
trabajos considerados masculinos (Daly 1978). La linguista y feminista Julia Penélope quien en
1959 tuvo que abandonar la Universidad Estatal de Florida por peticion de la misma institucion
debido a su lesbianismo, sostenia que el separatismo era indispensable porque la lesbiana
desaparece constantemente entre los rotulos ‘gay’ y ‘mujer’, al igual que nuestras fuerzas,

recursos economicos e ilusiones (Hoagland y Penelope 1988).

Dichas afirmaciones entre las lesbianas radicales y las feministas leshianas enmarcaban que
‘lesbiana’ y ‘mujer’ eran términos irreconciliables. En este sentido, cabe pensar como el
significante ‘lesbiana’ no posee un contenido neutro, ya sea que se use para designar solamente a
las mujeres que gustan de otras mujeres, para darle una significacion politica en la que se
aproxima a una sexualidad en coalicion con otras mujeres, o finalmente, para dar visibilidad a los

cuerpos que han sido mitificados por los discursos modernos.

3. Liberacion lésbica en Ecuador y multiculturalismo

Como se ha mencionado, analizar la historia de la visibilidad léshica en Ecuador y su relacién
con el movimiento feminista y homosexual no es tarea sencilla, las relaciones entre las regiones
es heterogénea, discordante y se encuentra en constante cambio. Ademas, esta compuesta por
fundamentos religiosos, regimenes opresores, aparatajes politicos discriminatorios, una
modernizacion atravesada por la multiculturalidad, la plurietnicidad, las crisis econémicas y otras

variables que se intersecan.
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La falta de espacios para las lesbianas ha ocasionado que muchas de ellas vivan una doble vida,
respirando en la clandestinidad muy pocas han logrado organizarse para madurar una consciencia
politica respecto a su identidad, por prejuicios y estereotipos de tipo laboral y familiar. Aun asi, la
introduccion de la esfera de la sexualidad a partir del trabajo y movilizacién del movimiento
Iésbico y homosexual han sido una contribucion admirable en América Latina (Mogrovejo
2000b).

La politica de igualdad en el movimiento homosexual ecuatoriano, la encontramos en sus
comienzos, en la defensa por los derechos civiles y politicos. Desde los afios 1990, el liderazgo
del movimiento indigena frente a las agendas neoliberalistas ha propiciado la participacion de
distintos sectores sociales. Al respecto, Sofia Argiello (2013) ha identificado cuatro momentos
de politizacion del movimiento por la diversidad sexual en Ecuador: a) una articulacién inicial de
demandas por parte de actores dispersos, que comienzan a construir marcos de (in)justicia que
estimulan la accion colectiva; b) el proceso de despenalizacion de la homosexualidad que en
1997 posibilito la apertura politica para el posicionamiento de las agendas entre las alianzas de
los actores colectivos dentro de la Asamblea Nacional Constituyente de 1998; c) la emergencia
de diversos colectivos de diversidad sexual organizados desde finales de los afios noventa hasta el
primer lustro del dos mil y; d) la participacion politica visible de homosexuales en el terreno
politico desde 2007 como parte de las disputas de la Asamblea Nacional Constituyente de 2008

ocasionadas por nociones discordantes en torno al cuerpo y la sexualidad.

Las criticas en torno a la categoria del multiculturalismo que se ha originado en las politicas de
los estados norteamericanos, orientadas a gestionar el pluralismo cultural desde los afios setenta:
en Canada, para dar tratamiento politico a la coexistencia de varios pueblos o naciones al interior
del estado y en Estados Unidos, surgen como respuesta del estado a los movimientos sociales que
desafiaron el modelo de integracion nacional basado en el melting-pot (Tubino 2003). De esta
forma, el multiculturalismo afronta el problema de la coexistencia entre desiguales, es decir, entre

el yoy el otro.

El concepto de multiculturalismo resguarda una serie de fenomenos culturales, economicos,

politicos y sociales que se entrelazan a nivel mundial. Sin embargo, su abordaje ha partido en
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muchas ocasiones de nociones ideoldgicas que, unas veces universalizan y muchas otras
invisibilizan las dindmicas de dominio y subordinacion de otros grupos culturales en sus territorios.
Iniciar un debate critico desde diferentes corrientes sociologicas y antropoldgicas ha permitido
desmitificar su uso como un término ideoldgico que aposenta poder y (re)produce desigualdades

sociales.

El multiculturalismo ha resultado en un gran negocio. En primer lugar, creando objetos de
consumo, mercancias nuevas para los consumidores eruditos. En segundo lugar, en la restructurada
academia multicultural, donde comités especificos de las universidades tendrian la distinguida
tarea de decidir cuales son los principales asuntos de la sociedad (Jones y Young 1955).

Desde luego, el mercado multicultural no se limita a la academia. Los datos generados por las
firmas consultoras y de marketing, (corporaciones tales como McDonald’s, Metropolitan Life,
Avon, etc.; Rossman 1994), tienen una considerable cantidad de informacion sobre las
diferencias culturales en torno al consumo. Su informacion, recogida de fuentes del gobierno,
bancos de datos comerciales y redes sociales se registra metddicamente en el historial de gastos e
ingresos de la poblacion como un todo, incluyendo a los segmentos culturales (un término de los
estudios de mercado) dentro de la misma y son las propias cifras que organizan a dichas

porciones de la sociedad de acuerdo a su edad, género y clase social (Agra 2010).

Por otro lado, el multiculturalismo resulta en un término polisémico que alberga tantos
significados como personas que lo utilizan, cabe diferenciar su uso descriptivo frente al de
multiculturalidad, que se relaciona con la diversidad cultural. EI concepto méas normativo de
multiculturalismo refiere a los comportamientos y actitudes que toman diversos actores para

gestionar esa diversidad (Hall 2010).

A partir de las criticas al uso normativo de esta perspectiva, el multiculturalismo como concepto
permitio establecer su rango desde una orientacidn que no diligencie unicamente la diversidad
cultural al interior del Estado desde un enfoque tedrico y practico, sino que alcance la justiciay la
equidad entre los diversos grupos culturales, ajustando los derechos individuales con los derechos

especificos en funcion de los grupos (Kymlicka 2002).
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Sin embargo, puesto que parte de una concepcion egocéntrica o anulatoria del otro, reproduce
una perspectiva supremacista y asimilacionista, Kymlicka (2002) supone que el medio general en
el que se producen las relaciones entre culturas, moralmente superiores a las que no lo
representan, forman parte de una cultura liberal asimilacionista conforme a sus valoraciones. Asi,
una opcion frente a dicha normativa parte de una nocion que no se desdibuja del otro y protege el
requisito del dialogo intercultural para establecer convenios de convivencia entre culturas, sin que

se implanten criterios monoculturales (Cruz 2013).

3.1. Feministas, género y multiculturalismo

Ahora bien, es pertinente sefialar que, el feminismo ha encontrado un aliado en el
multiculturalismo, en la medida en que comparte la critica a la homogeneizacién del que es
diferente, al esencialismo, las jerarquias inmoviles, al universalismo permutable, llevando a
ambos a admitir la interculturalidad o la multiculturalidad desde posiciones de igualdad, desde la
critica y denuncia de la violencia y el poco acceso de las mujeres y los grupos minoritarios a la

justicia.

No obstante, dado que la diferencia sexual y de género se hilan con otras categorias como raza
y/o clase, las disputas vienen acompafiadas por las tensiones entre la diversidad cultural y la
igualdad de las mujeres, particularmente con el multiculturalismo radical que, al posicionar la
defensa cultural ponen en cuestion la supuesta igualdad al visibilizar la vulnerabilidad de
mujeres, una practica que condensa los temas alrededor de la cultura abreviandolos en la familia
y la religion, o entre modernidad y tradicién, que resguarda una posicion esencialista de la

cultura, en si problematica (Agra 2010).

El asunto se agrava mas cuando la pugna intenta resolverse via juridica o en terrenos politicos
que, inherentemente provocan una vision reduccionista que se simplifica al tener que escoger
entre derechos y cultura. Las discusiones feministas alrededor del multiculturalismo ponen
énfasis en la tension de la basqueda de la igualdad, cabe recordar que las diferencias culturales
entre feministas se visibilizan por las criticas al feminismo de occidente, el cual desconoce la

historia colonial y, por ende, reproduce practicas y discursos imperialistas (Agra 2010).
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Al respecto, Susan OKin (1999) ha argumentado que el feminismo es una conviccién que precisa
que las mujeres no deben pasar perjuicios en razon de su sexo, su critica al multiculturalismo
radica en la defensa de los intereses de grupo, que percibe a este ultimo, como monolitico, sin dar
cuenta de las estructuraciones de género y, en consecuencia, no tienen miramiento por la esfera
privada, en la que opera la discriminacion hacia las mujeres y se sostiene por reconditas raices
culturales. De ahi que la atencion hacia las diferencias al interior, en el &mbito privado y en las
relaciones familiares haya permitido que las feministas entablen una ligazén entre género y

cultura.

La categoria personal, sexual y reproductiva conforman el centro de las culturas, una cuestion
predominante en las practicas y normativas culturales. Por ello, no es de sorprenderse que grupos
religiosos que defienden intereses especificos en torno a la legislacion del matrimonio, el
divorcio y la custodia parental, genere que la defensa cultural afecte mayoritariamente la vida de
mujeres y nifias, mas que la de hombres y nifios, sobre todo cuando la familia y el hogar son

espacios elementales para la transmision cultural (Agra 2010).

En cuanto a la conexién género y cultura, Okin (1999) ha declarado que el patriarcado, cuyo
objetivo cultural es el control y la apropiacion de los cuerpos de mujeres por los hombres, motive
que género signifique cultura y ello ocasione tensiones, reiterando que, por mas que la busqueda
de derechos minoritarios (instituidos desde el auto-respeto y la autonomia) exija mas que la
pertenencia a una cultura posible, no son parte de una solucion, al contrario, podrian acrecentar el

dilema.

De esta forma, un grupo minoritario cultural que se ha configurado menos patriarcalmente en un
contexto con una mayoria cultural mas patriarcal, sopesa su insostenibilidad justificAndose en la
libertad o las autopercepciones, que los miembros femeninos de una cultura posean en un

manifiesto interés por su visibilidad y posicionamiento, como es el caso de las mujeres lesbianas

al interior del movimiento de mujeres.
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3.2. Agencia politica y Multiculturalismo sexual

El multiculturalismo no es un hecho social propio de la modernidad. La amalgama de grupos
humanos desiguales entre si conviviendo en un mismo tiempo y espacio es un hecho social
historico reiterado. Si comprendemos al multiculturalismo como una expresion de la diversidad,
de una cultura plural y de la presencia de distintos grupos con multiples reglas culturales en una
misma sociedad, no se trataria de un descubrimiento propio de la cultura moderna, sino de la

condicion de continuidad en toda cultura.

Sin embargo, en su version mas actual, el multiculturalismo esta ligado a dos hechos sociales
nuevos: a) la emergencia de grupos sociales que histéricamente eran invisibles, como es el caso
de las culturas indigenas de América, de los colectivos de gays y lesbianas, y el de las mujeres.
Dichos grupos sociales confluyen en la prolongada practica de lucha contra su opresion. A partir
de los afos setenta el movimiento de mujeres y el gay repuntaran un recorrido paulatino hacia su
visibilizacion y participacion politica como actores sociales; b) el rapido crecimiento de disputas
articuladas al incremento de la diversidad cultural en el interior de las sociedades (Cobo 1999).
Diversos grupos sociales reclaman el reconocimiento social de su identidad, también se observa
que, en el seno de los grandes grupos surgen otros grupos que exigen el reconocimiento de su
singularidad. EI movimiento feminista aln vive ese proceso con tension. Lesbianas, negras,
indigenas, hispanas de todas clases sociales, no se han reconocido con las mujeres blancas de
clase media que han estado en el frente del movimiento feminista. Las discusiones del
movimiento feminista han defendido un multiculturalismo sustentado en el pensamiento

postmoderno y el comunitarismo (Cobo 1999).

En el caso de la diversidad sexual cabe preguntarse cdmo se representa en el espacio publico, si
es una prioridad del movimiento feminista o si hay algin puente que conecte el feminismo y la
diversidad sexual. Las que nos reconocemos como leshianas feministas pasamos por alto que, en
mas de una ocasion, somos incorporadas-con o sin nuestra autorizacion- bajo la sigla LGBTI+
que apila en sus letras a varones homosexuales, lesbianas, transexuales, transgéneros,
intersexuales y un signo de mas que permite la sumatoria de identidades que aparecen

eventualmente.
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La llamada politica de identidad que surge con los llamados nuevos movimientos sociales (NMS)
desde la década de 1970, han dado paso a estudios sobre la identidad y su relacion con la politica
en funcion de experiencias compartidas en comun, en clave de raza u orientacion sexual, asi

como de los mecanismos de exclusion, discriminacion y violencia (Diaz 2018).

Se ha tendido a concebir que los grupos politicos organizados alrededor de la identidad son de
una era contemporanea, moderna o inclusive, posmoderna. Sin embargo, ya se ha demostrado que
el racismo, la lesbofobia y el heterosexismo no son fendmenos sociales actuales. Por otro lado, se
ha cuestionado que la etiqueta de “minoria” no corresponde con el nimero de integrantes de
dicha colectividad en ningun caso (ya que no es posible afirmar demograficamente que estos
grupos sean minoritarios), mas bien pertenece a la proporcion del poder que alcanzan sujetos

pertenecientes a dichas colectividades (Diaz 2018).

Las demandas por el reconocimiento de la identidad en estos movimientos, se han planteado (al
menos) en dos lineas: una simbolica, que interpone el ensanche o ampliacion del concepto de
cultura; y otra histérico-politica, que solicita un reconocimiento de las estructuras de dominacion
y mecanismos de exclusion (Diaz 2018). Sin embargo, es la agencia politica, es decir, el
replanteamiento de la cultura del sujeto subalterno, lo que desmonta las sélidas nociones de lo
que es propio, auténtico y tradicional, como resultado de relaciones especificas de poder (Hall
1996).

Dicha redefinicién de la cultura permite articular la diferencia de grupos e identidades sexuales
subalternas con las condiciones materiales e histdricas que explican la opresion ejercida por
grupos hegemanicos heteronormativos. En otras palabras, la cultura ya no representa la tradicion
sino una construccion sistematica de relaciones sociales en tensién. Gloria Anzaldia (1987)

explicaba que:

[...] la mayor parte de nosotras cree inconscientemente que, si mostramos ese aspecto inaceptable
del ser, nuestra madre cultura-raza nos rechazara de plano. Para evitar ese rechazo algunas de
nosotras nos amoldamos a los valores de la cultura, forzamos a las partes inaceptables a quedarse
en las sombras. Lo que nos deja solo un temor -que nos descubran y que la Bestia-Sombra

consiga liberarse de su jaula. Algunas de nosotras tomamos otro camino. Intentamos hacernos
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conscientes de la Bestia-Sombra, miramos fijamente el deseo sexual y el ansia de poder y la
destruccion que vemos en su rostro, distinguimos entre sus rasgos la sombra que el orden
imperante de los machos heterosexuales proyecta sobre nuestra Bestia. Con todo, algunas vamos
un paso mas alla: intentamos despertar a la Bestia-Sombra que llevamos dentro (Anzaldda 1987,
61).

Asi, el miedo internalizado por ser diferente, puede resultar en identidades que reproducen la
subalternidad y asisten a la mantencion del régimen heterosexual o, devenir en identidades en
resistencia que han despertado y abandonado el miedo. La capacidad de tomar decisiones frente a
la opresion, desde la lesbiandad atraviesa avatares como: reproducir la violencia que tratamos de
erradicar, asimilarnos al régimen, unificarnos bajo la masa LGBT]I generalista al sostener
reformas que profesan la igualdad universal; y desde un sentido de agencia politica por nuestra
capacidad organizativa: visibilizar nuestros cuerpos para reafirmar la diferencia en términos

politicos contra la hegemonia heterosexual.
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Capitulo 3
¢Dbnde estan las lesbianas? Construyendo referentes desde Guayaquil

La mujer se llama Lia Burbano y trabaja como activista desde hace casi veinte afios en
organizaciones a favor de la diversidad sexual en Guayaquil, su caracter rebelde y temperamental
hacen parte de su trayectoria como lesbiana presidiendo una fundacién, pero también como

madre y profesora de ingleés.

Guayaquil es una ciudad costera reconocida por el crecimiento portefio, por el malecon que yace
al pie del rio, por su encebollado con chifle y por la personalidad vivaz de sus ciudadanos, pero
también identificada por la privatizacion de los bienes publicos, el cercamiento de los parques y
el constante control policial por parte del municipio que ha sido gobernado abiertamente por

partidos politicos religiosos.

La construccion del espacio biografico de lesbianas en Guayaquil comenzara a través de una
revista setentera encontrada en el Espacio Muégano Teatro durante mi participacion en
ActivAndo en noviembre de 2018, una semana de teatro y confluencia para construir acciones en
torno a la violencia de género. Decidi participar en una charla que titulé: “Acerca de la existencia
politica lésbica en Ecuador” que tenia como intencion, hacer un llamado para que nosotras, las
lesbianas nos anoticiemos de nuestra historia y salgamos a la calle para anunciar la continuidad
de nuestra existencia. Durante aquella charla, Béarbara, una de las organizadoras del evento, me
habl6 de un escrito que contenia un despliegue de miedo y alarma por la existencia de mujeres
que decidian no relacionarse con hombres, que las sefialara como enfermas, victimas y rencorosas

de los hombres.

El anélisis de dicha revista desde la nocion de Doctrina de Seguridad Nacional planteada por Leal
(2002), permitira comprender como el traslape de concepciones morales operativizadas en la
presidencia de Ledn Febres Cordero en acciones represivas por parte del estado afectaron no sélo
a los levantamientos sociales de aquella época, sino también particularmente a los cuerpos
lesbianos. Paralelamente, hemos de seguir los primeros pasos de la organizacion lésbica en

Guayaquil dentro del movimiento homosexual posterior al proceso de la despenalizacion de la
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homosexualidad en 1997 para culminar en las acciones colectivas y procesos organizativos de
lesbianas que se materializan en la instauracion de la Fundacion Mujer & Mujer.

Cabe sefialar que los analisis feministas sobre cambios a nivel politico, econémico y social
durante las administraciones politicas represivas han permitido establecer algunas formas de
generizacion en torno a la significacion del régimen politico dominante, es decir, las formas de
resistencia frente a la represion y los efectos del géenero en las politicas macroeconémicas
adoptadas bajo la direccion de organismos internacionales como el Fondo Monetario

Internacional (FMI) y el Banco Mundial (Molyneux 2003).

Por otro lado, las politicas neoliberales que han limitado la participacion del estado en asuntos
sociales, econdmicos y politicos, han de variar de acuerdo a sus condiciones geopoliticas e
historicas y, en consecuencia, han provocado que la accion colectiva construya espacios de
participacion para actoras/es de la sociedad civil en la medida en que se ha privatizado el aparato
de bienestar social (Lynd 2005). Asimismo, la sexualidad como elemento de analisis dentro del
pensamiento feminista ha abierto el campo para la investigacion de su funcionamiento en la

sociedad, es decir, en las relaciones de poder a traves de los lazos sociales y del sexo.

Evocar la logica represiva que desde mediados de los afios 80’s el estado ecuatoriano desplegd
contra los subversivos o0 enemigos de la nacion mediante practicas opresivas, acompafiado de los
testimonios que dan cuenta de la violencia experimentada en el cotidiano. Es decir, lo
concerniente a la vida intima, familiar y considerada privada permitira trazar el azaroso y
particular devenir politico de mujeres lesbianas organizadas que se conciben como sujetas de

derechos y, por lo tanto, agentes de transformacién social.

Recordemos que la recuperacion de las memorias en clave polifonica de activistas lesbianas en
Quito y Guayaquil ha de permitir la localizacion de acciones lésbicas especificas al interior del
movimiento LGT (lésbico, gay y trans) asi como sus relaciones con el movimiento feminista y el

estado.
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¢Donde estan las lesbianas? ;Quiénes son y qué hacen? Trazar la movida Iésbica significard
atravesar el espacio biogréfico en que se da cuenta de la multiplicidad, de los lugares de transito y
confluencia, de afinidades, proximidades y diferencias (Arfuch 2011). Leer la historia a través del
correlato intersubjetivo entre actoras nos adentrara a las condiciones historicas en torno a la
lesbiandad, me refiero a la historia de los territorios que habitan y la caracterizacion de la
trayectoria biografica que acompafia a la enunciacion lésbica puesta en acto, visibilizando su
potencial transformador, asi como las dificultades y afecciones investidas a traves de la

encarnadura vivencial Iésbica.

1. La revista setentera que moraba en un teatro

La incorporacion de aspectos de la vida sexual o vida intima dentro del discurso de la ley
conlleva un fendmeno social e individual: la experiencia personal. Esta misma problematica, en
la que lo privado tiene importancia en la configuracion de lo publico en el discurso politico,
concierne también a los géneros literarios y articulos en medios, es decir, el discurso meditico.
La incertidumbre del mundo privado a la luz de la naciente conciencia moderna y su relacion con
las reestructuraciones sociales prometida por los regimenes sociales de caracter populista
comenzaron con la publicacién de memorias, confesiones, correspondencias que dibujaron un
“espacio de autorreflexion decisivo para la consolidacion del individualismo” a finales de los 70

(Arfuch 2011, 34).

La revista hallada en el “Espacio Muégano Teatro” de Guayaquil, un espacio experimental de las
artes y politicas feministas, da cuenta de los rasgos propios de la burguesia en la definicién de lo
afectivo, lo prohibido y lo permitido, el decoro y las atribuciones de los sexos que se
robustecieron bajo el signo de la desigualdad en el &ambito pablico; el espacio mediatico ofrece un
“escenario privilegiado para la afirmacion de esta tendencia, aportando a una compleja trama de
subjetividades, donde la sobreimpresion de los privado en lo pablico (...), excede todo limite de
visibilidad” (Arfuch 2011, 34).

La revista “Caskabel Internacional” publicé un articulo que en 1978 advertia sobre las amenazas
de la existencia lesbiana. Con un contenido principalmente de opinion publica, la revista

promueve esencialmente perspectivas de caracter socialista. En la portada puede apreciarse dicho
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caracter ideologico, en el titular de la esquina inferior derecha puede leerse: “Un ecuatoriano que
aspira cambiar de sexo”, mientras que en la parte superior localizamos el titulo del articulo

“Hacia un nuevo partido socialista ecuatoriano” de indole “confidencial” (Foto 1).
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Foto 1. Portada de la Revista “Caskabel Internacional”. Fuente: Revista “Caskabel
Internacional” publicada en 1978 y hallada en “Espacio Muégano Teatro,
Guayaquil

Recordemos que, en la historia nacional, tanto el gobierno “Revolucionario y Nacionalista”
dispuesto por Guillermo Rodriguez Lara (1972-1976) como en la sucesion del Consejo Supremo
de Gobierno (triunvirato) (1976-1979), poseyeron una estupenda situacion fiscal que hizo posible
el crecimiento econémico del pais, pero que, como en otros paises latinoamericanos serian

acompariadas por politicas de higienismo social (NUfiez-Becerra 2008).

“Una voz de alerta. El lesbianismo: Peligro que se cierne sobre Guayaquil” (Foto 2) pone énfasis

en la siguiente problematica: “(...) en Guayaquil, las relaciones sexuales entre mujeres han

56



tomado caracteres alarmantes y que se debe buscar la formula para evitar su proliferacion”
(Cascabel Internacional 1978, 52). A través del supuesto testimonio de 4 mujeres lesbianas, el
autor bajo el seudonimo “Petrochelli” desarrolla las causas y circunstancias (econdmicas y

familiares) del lesbianismo, asi como las medidas a considerar para su erradicacion.

El caso de “Constancia” abre el articulo. Se trata de una mujer casada de 32 afos, madre de dos
hijos y trabajadora de un gabinete de belleza. Abandonada por su marido (quien habia emigrado a
Estados Unidos) se vio obligada a trabajar para mantener el hogar, origindndose un supuesto
“odio” hacia su esposo y en consecuencia hacia el resto de los hombres. Ademas, alerta sobre las
dimensiones del lesbianismo como una préctica considerada peligrosa de la cual las mujeres

sentirian arrepentimiento:

Estuvo de acuerdo con que se publicara su caso de leshianismo, quizas porque en realidad sentia
remordimiento de lo que estaba haciendo. Su caso podria pasar desapercibido y habria sido
suficiente aconsejarle que visitara a un siquiatra pero, sus revelaciones nos hicieron comprender

gue el problema es mucho més grave (Cascabel Internacional 1978, 52).

Otra de las presuntas causas del lesbianismo de acuerdo con la publicacion es la “insatisfaccion
sexual”. “Doris” casada con un hombre alcohdlico habia encontrado en “Constancia” (su vecina)
la satisfaccion que no otorgaba el marido por lo que “(...) perdieron la nocién de la dignidad y el

respeto a si mismo y se juraron “vengarse” de los hombres” (Cascabel Internacional 1978, 52).
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Foto 2. Articulo "Una voz de alerta. El lesbianismo: Peligro que se cierne sobre Guayaquil". Fuente: Revista
Caskabel Internacional (1978, 52-53)

La violacion también constituye otra de las supuestas causas del lesbianismo que se anuda al
“odio” hacia los hombres y a las dinamicas familiares disminuidas en el cuidado de las mujeres,
mediante el caso de “Jackeline” el autor sefiala que la falta de control por parte de los padres
provoco permisividad y descuido, dejando que salga con “su enamorado” y cuatro amigos mas
“Jackeline” sufre una violacion en grupo. La familia tradicional que opera como el dispositivo
que ejerce y mantiene el control sobre las mujeres también se observa con “Laura” quien
testimonia: “Mi papa se fue de la casa y regresa cuando le viene en gana. Mi mami no me dice

nada cuando salgo, porque ella también se va por las noches” (Cascabel Internacional, 1978, 53).

Ademéas de las motivaciones por “odio” hacia los hombres debido al abandono econdémico, la
insatisfaccion sexual y las agresiones sexuales; la “seduccion” y el “chantaje” también forman
parte de las causas del lesbianismo tratadas por Petrochelli. Seducida por sus amigas, “Ana” se
convence de practicar el lesbianismo para no quedar embarazada, cabe sefialar que tampoco goza

del tradicional control familiar:
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El caso de Ana es distinto. A ella la sedujeron sus amigas diciéndole que haciendo el amor con
una mujer, no corre peligro de quedar embarazada... “Ademads, los hombres son unos malditos, y
si no, pregunta a las otras como han sufrido... No seas tonta” ... A la seduccion de sus amigas, se
afiadio la falta de control de sus padres, que la han consentido en todos sus caprichos (Petrochelli
1978, 54).

Por otra parte, el “chantaje” es abordado como un problema de indole econdémico que forma parte

del riesgo de propagacion del lesbianismo:

Una muchacha que para no perder el afio, tuvo que aceptar a una mujer que podia solucionar el
caso y otras que tuvieron la valentia de confesar sus desvios, dejaron entrever que se entregaban a

seres del mismo sexo, por necesidad econdmica (Petrochelli 1978, 54).

De hecho, en el bloque titulado “La que hace de marido” describen a “Cherry”, una mujer con
poder adquisitivo que cumple el rol de proveedora para “Constancia” y “Doris”, inscribiendo sus
caracteristicas econdmicas en los marcos de inteligibilidad de los roles binarios de género que

asocian el poder econdmico a lo masculino, es denominada como “el marido”:

Su situacidn se agravé mas cuando por ciertas circunstancias, conocieron a una persona de
mucha influencia y dinero... Su necesidad econdmica era apremiante y ese personaje, que no
era otra cosa gque una mujer también fue la salvacion econdmica... (...) A “el marido” de

Doris y Constancia la denominaremos Cherry... (Petrochelli 1978, 53).

La promiscuidad en los hogares, la pornografia en peliculas y revistas, la falta de comunicacion
entre padres e hijos y el desequilibrio econémico también se suman como circunstancias
alrededor de la “proliferacion del lesbianismo” en Guayaquil de acuerdo con “Petrochelli”. Las
medidas para su “eliminacion” se describen en tres aspectos: 1) su relacion con los hombres
desde el imaginario masculino, 2) el papel paterno como elemento de control y 3) la educacion

(hetero)sexual.

“Y es que en realidad, el lesbianismo ha copado todas las esferas de la sociedad. Y es

menester tomar las medidas necesarias. Primeramente, los hombres deben respetar a las
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mujeres y poner en practica la sentencia de Confucio: “Trata a la mujer como si fuera tu
hermana o tu madre” ...

Los padres tienen el papel mas importante que cumplir. No es suficiente dar a sus hijos “todo
lo necesario” cuando falta lo més importante: La comunicacién y comprension...

(...) En vista de que en los colegios y universidades existe también el lesbianismo, los
Rectores deben tomar precauciones a fin de eliminarlo, implantando en los programas de
estudios, materias que tengan relacién con la sexualidad.

Por su parte, la Direccion Provincial de Educacion o las instituciones privadas, deben
organizar cursos y seminarios de Educacion Sexual para padres de familia, jovenes y
adolescentes, con el prop6sito de orientarlos y prevenir las aberraciones sexuales... (Cascabel
Internacional 1978, 54).

Es importante sefialar el caracter sensacionalista y sexualizado que rodea al lesbianismo en el
subtitulo “La fiesta entre siete”, se describe la “reparticion de lugares y personas”, de caricias,
abrazos y actos sexuales entre las participantes. Al analizar este articulo es posible enmarcarlo
dentro de la logica del régimen heterosexual como lo plantearon Adrienne Rich (1999) y
Monique Wittig (2006) quienes habian cuestionado la preferencia heterosexual innata como una
perspectiva que invisibiliza la existencia de las lesbianas, es decir, las relaciones erdticas entre
mujeres a través de la historia. Asi como los marcos de inteligibilidad social otorgados por el
pensamiento heterosexual que limita las formas del lenguaje al binario hombre/mujer como

identidades politicas que obstaculizan otras formas de habitar los cuerpos.

Al respecto, tanto la maternidad como la heterosexualidad de acuerdo con Rich (1999),
“...necesitan ser reconocidas y estudiadas como instituciones politicas” (171), ya que la logica
normativa de la heterosexualidad ha permeado el campo del erotismo y el afecto dentro de las
relaciones entre mujeres a través de mecanismos de esclavizacion fisica, encubrimiento y
deformacion (patologica) del lesbianismo, despojandolo de su dimensién como opcion politica 'y

como una de las maltiples maneras de habitar un cuerpo y vivir la sexualidad.

La heterosexualidad como régimen politico es un marco referencial que adn sigue siendo
revisado como institucion politica, ya que al delimitar los marcos de inteligibilidad social deja al

descubierto cémo la materialidad de los cuerpos de mujeres lesbianas implicada en dicho articulo
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tendria que pensarse como el resultado mas productivo del poder que regula a cada género desde
el imperativo heterosexual, reflejando la estructura del aparataje normalizador de los cuerpos, las

sexualidades y los deseos a través de la familia y la educacién (Butler 2002).

Por otro lado, el analisis de caracter relacional del género a través del binario heterosexual, define
lo que es (0 no) una mujer, por lo que su imagen y representacion queda sometida a través del
sujeto masculino en el régimen heteropatriarcal, operando como agente dador del significado de
lo que significa psiquica y socialmente ser un hombre, por lo que una mujer obtendria su
significacion como un resto de lo masculino, aquello que no pertenece a la feminidad, lo que
puede denominarse como el imaginario masculino. Por ello, no es de maravillarse que se
denomine como “marido” a una mujer que alcanza autonomia e independencia econdmica en una

sociedad heterosexualizada.

En el caso del articulo, las lesbianas quedan definidas como sujetos que “odian” a los hombres
debido al abandono econdmico, la insatisfaccion sexual y la violacién. Por lo que una mujer
lesbiana no tendria la capacidad de decidir sobre su sexualidad, sino que su practica sexual estaria
definida desde el trauma, patologizando su existencia en funcion de la normalizacion de la

préactica heterosexual.

Por otro lado, la importancia del modelo de la familia burguesa en el dispositivo de la sexualidad,
que regula y controla las relaciones de poder, planteado por Foucault (1998), habia sefialado a los
padres como los principales agentes de la sexualidad. Asi, la importancia de los discursos de
saber-poder alrededor de la sexualidad para mantener los marcos de comprension a partir de la
heterosexualidad han de recaer sobre la tradicional familia tradicional guayaquilefia, donde
continta recayendo el control sobre la sexualidad femenina, con mayor rigor cuando son

consideradas “ilegitimas”, como es el caso de lesbianas.

Finalmente, la historia cultural nos muestra a veces procesos contradictorios, aunque simultaneos,
porque parte de la literatura publica de la segunda mitad del siglo XIX habla del deber de la
abstinencia sexual, los grandes beneficios del matrimonio. Asimismo, en sentido inverso, de los

dafios terribles causados a la sociedad de mujeres que no acatan los principios higiénicos.
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2. Sucinta historia de un comienzo. Seguridad Nacional y Homofobia de Estado en la
despenalizacion de la homosexualidad en Ecuador

El uso de la fuerza y la sancién como metodos de control amparados por la ley fueron los
elementos constitutivos del estado moderno (Pefiafiel 2015). Durante la segunda mitad del siglo
XX la represién como parte del régimen politico en América Latina ejercié una serie de
violaciones sistematicas a los derechos humanos que se dirigieron principalmente hacia
movimientos sociales, si bien la constitucion de la Seguridad Nacional permitia al Estado
defender los intereses del territorio y la soberania politica de amenazas exteriores, la atencion
policiaca se dirigia ahora hacia los levantamientos sociales percibidos como el “enemigo interno”
(Saavedra 2011). Por lo que su emergencia y accién colectiva eran considerados actos
subversivos que amenazaba los intereses del estado y a los cuales se les responderia a través de la

represion policiaca con la finalidad de proteger la identidad nacional.

La creacion de los estados nacionales en América del Sur luego de afirmar su independencia
reiterd sus valores a través de la permeabilidad de cuestiones morales sobre el tratamiento de
asuntos civiles durante cada época (Leal 2002). Es decir, a través de diferentes mecanismos
econdmicos, politicos y culturales se han regulado condiciones de vida, entre ellas la sexualidad,
generando su estigmatizacion y desplazamiento hacia los terrenos del moralismo tradicional -
influido por los discursos religiosos- lo que ha tenido como efecto una serie de consecuencias
sobre otros cuerpos insurrectos, cuerpos de agquellos sujetos considerados contrarios al régimen

politico heteronormativo (Araujo y Prieto 2008).

El empleo de las ldgicas represivas implementadas por la Doctrina de Seguridad Nacional
atravesd también por los ambitos econdmicos en materia de seguridad, la privatizacion de la
accion estatal posterior al florecimiento del liberalismo que criticaba el rol del estado en la
economia, asi como el debilitamiento del estado de bienestar. Lo anterior resulta importante para
entender el proceso de vigilancia que han recibido las denominadas luchas subversivas y los
sujetos con disidencias sexuales para mantener el control y el orden social, asi como las
dificultades sociales a las que se han enfrentado las lesbianas ecuatorianas en la busqueda de

referentes propios. La concepcion de la Doctrina de Seguridad Nacional permite comprender

62



como al interior de las estrategias de carcter militar del estado permanecieron prejuicios morales

que se mantendrian dentro de las précticas y discursos de instituciones estatales (Leal 2003).

Durante la presidencia de Ledn Febres Cordero en el periodo que comprende los afios 1984-1988
se operativizo concretamente la Doctrina de Seguridad Nacional para combatir al “enemigo
interno” a través de “unidades policiales y militares, legales y clandestinas (por ejemplo, el SIC-
10 y CIQ), que efectuaron detenciones ilegales, torturas, desapariciones forzadas, violencia

sexual y ejecuciones extrajudiciales” (Pefiafiel 2015, 7).

La represion impulsada por una politica de freno al comunismo y al socialismo identificé como
oponentes al interior de la nacion a los movimientos sindicales, estudiantiles, campesinos y entre
otros, con el objetivo de mantener en los margenes cualquier intento de levantamiento social. La
concepcion neoliberalista basada en la defensa de las libertades individuales utilizé la
legitimacion del derecho a la propiedad privada burguesa frente a otras formas de propiedad para

oponerse a los derechos colectivos (Vazquez 2015).

En el caso de Ecuador, la represion suscitada por la Doctrina de Seguridad Nacional para evitar la
proliferacion de subversivos se articuld con la homofobia del estado, entendida como la
operativizacion institucional del pensamiento heterosexual que se basa en la sumision y
apropiacion de las mujeres (Wittig 2006) -o de lo que se considera femenino/no-masculino- para
reprimir bajo la misma l6gica represiva a los sujetos que no se ajustaran a la normativa social
heterosexual, como la represion que sufrieron principalmente travestis que fueron arrestados en el

bar “Abanicos” ubicado en la ciudad de Cuenca en el afio 1997.

El anonimato de transexuales, gays y lesbianas, escasamente manifiesto, se romperia a finales de
la década de los noventa, cuando muchos de ellos determinaron salir a las calles a exigir justicia
por las agresiones sufridas en una redada el 14 de junio de 1997 mientras se llevaba a cabo la
eleccion de la “Reina Gay” en Cuenca. El bar “Abanicos” seria testigo de la detencion policial de
un grupo travestis que supuestamente no poseian documentos durante la realizacion de dicho
evento y fueron acusados de mantener practicas homosexuales, es decir, vestirse de alguien del

sexo opuesto (Botteri 2017).
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La homofobia incorporada en la sociedad patriarcal ha demarcado una serie de valores que se
autoconstruyen, siendo una costumbre afieja que ha transformado a la existencia LGBT en una
historia de ilegalidad y fortaleza; las prohibiciones, el acoso y las sanciones han llegado incluso a
la masacre de la misma poblacion (Mogrovejo 2003). Sin embargo, cabe resaltar que las acciones
represivas por parte del estado ecuatoriano provocaron la organizacion de agrupaciones
homosexuales y trans, asi como actores independientes y organizados de la poblacion LGBT
como la Asociacion Coccinelle, FEDAEPS, la Fundacion Triangulo Andino, entre otros, para que
en noviembre de 1997 se derogara el Articulo 516 del Cédigo Penal que consideraba la

homosexualidad como delito y se diere paso a la emergencia de nuevas organizaciones civiles.

3. Biografia e identidad. Enunciaciones lésbicas durante el proceso de la despenalizacion e

inicios de la movilizacion lésbica en Guayaquil

... no hay lucha posible para alguien privado de una identidad,;
carece de una motivacion interna para luchar,

porgue, aunque yo sélo puedo luchar con otros,

primero lucho para mi misma.

Monique Wittig (2006, 39).

Si bien la implementacion de la Doctrina de la Seguridad Nacional por parte del estado juega un
papel importante para comprender el contexto en el que se desarrollé la despenalizacion de la
homosexualidad, es trascendental comprender los efectos de la l6gica heterosexual represiva
soportadas por el pensamiento heterosexual dentro de la esfera familiar y laboral como un
elemento a considerar dentro del espacio biografico en el que se emprende la politizacién de la
lesbiandad, asi como las dinamicas con grupos LGBT y feministas en las que activistas lesbianas

han desplegado su trabajo politico.

Aparece en la dimension sincronica del espacio biogréafico la presencia de las diferentes
posiciones del sujeto social encarnadas en las mujeres que, durante su oscilacion dialogica se
manifiestan todas las entonaciones de lo vivido. La construccion de identidades narrativas
permite vislumbrar las multifacéticas asunciones del yo y las posiciones identitarias construidas a

partir de lo lésbico. La reflexion de la pluralidad de narrativas en relacion con la posibilidad de
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enunciaciones de voces otras, abren nuevos sitios dentro de lo social, la exploracion de valores en

comun y de otras significaciones en torno a la agencia colectiva (Arfuch 2011).

En tanto devenir biogréafico, el lesbianismo como una configuracion intersubjetiva, puede inducir
camino hacia la mostracién de la intimidad, la experiencia y la afectividad. A través del relato de
Lia Burbano en Guayaquil, nos acercaremos a las multiples tramas donde su voz se hace

significante.

El momento biografico de acuerdo con Arfuch (2011) permite ver a través del relato de si, la
puesta en escena del gesto/cuerpo. En otras palabras, la disputa por la singularidad del yo, en una
sociedad que repudia las practicas distintas como una forma de abrir una nueva intimidad en la
exteriorizacion de politicas de la diferencia, rechaza los modelos tnicos de “vidas felices” como

la descendencia, el matrimonio heterosexual, los linajes, etc.

El devenir dialdgico nos ofrece una coyuntura insustituible para traer a la escena el mito ligado a
los “comienzos dificiles” en un sentido heroico, cuya operacion no solamente es la de cumplir la
veracidad enunciativa, sino la de restaurar nuevamente la certidumbre de una transformacion

radical, tal vez, esa voz de triunfo sobre un destino de homogeneidad esté sobre nuestra agencia.

4. Inicios del movimiento lésbico en Guayaquil: Mujer & Mujer

Ser participantes y no espectadoras de las diferentes formas de ser concebidas en el mundo ha
conducido a algunas mujeres lesbianas a construir articulaciones con el movimiento LGT que,
como bandera de lucha podria decirse unifica otras formas de vivir la sexualidad dentro del
modelo heterosexual en la sociedad. Sin embargo, las identidades e intereses que habitan en el
conglomerado LGT presentan una serie de escollos relativos al cuerpo y a la misma sexualidad
que conllevan realidades y desigualdades complejas que vale la pena tomar en cuenta. Por otro
lado, el espacio laboral donde también se experimentan vulneraciones y discriminaciones hacia
nuestros derechos, serd trazado para marcar un recorrido narrativo: “aquello que pudo ser elegido

y lo que sobrevino por casualidad o fatalidad” (Arfuch 2011, 152).
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La fundacion Mujer & Mujer inicié su agencia politica durante el afio 2003 como la primera
organizacion legal de mujeres leshianas organizadas en Guayaquil después de la despenalizacion
de la homosexualidad y parte de su origen sera relatada a través de la trayectoria biografica de

Lia Burbano.

Lia Burbano

Foto 3. Lia Burbano en la marcha del orgullo en Guayaquil 2012. Fuente: www.mujerymujer.org revisado
en abril de 2019

Mi nombre es Lia Burbano (Foto 3), tengo 50 afios. Yo siempre sitGo mis inicios en el activismo
cuando tuve el valor de cruzar la calle que conducia a la Fundacién Amigos por la Vida
(FAMIVIDA).* La primera vez que escuché de FAMIVIDA fue por un amigo muy cercano que es

gay, con él teniamos eso en comun, esa complicidad y conversdbamos. Intentamos ir alguna vez, lo

4 Fundaci6n “Amigos por la Vida” FAMIVIDA, es una organizacion sin fines de lucro creada el 15 de agosto de
1995, bajo acuerdo ministerial 2140 del MSP por iniciativa de 3 varones homosexuales de los cudles 2 de ellos
vivian con VIH.
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intentamos varias veces, pero no teniamos el valor de cruzar la calle, de atravesar la puerta 'y

preguntar.

Finalmente lo hice, en ese tiempo FAMIVIDA estaba todavia ubicada en la bahia de Guayaquil, en
una calle muy popular, de mucha bulla, la gente siempre iba en la noche, particularmente trans y
gays. Cuando yo fui la primera vez solamente habia otra lesbiana, lo cual me llamé muchisimo la
atencion, esa es la primera cosa que me hizo pensar: “;por qué hay tantas personas -yo no sabia en
ese momento conceptualmente llamar trans a las personas trans, eran travestis, en ese tiempo asi se
les Ilamaba- entonces decia hay tantos travestis, hay tantos homosexuales, tampoco la palabra ‘gay’
estaba muy posicionada, pero ¢por qué no hay mujeres? Ni siquiera las llamaba lesbianas, esos

términos los aprendi posteriormente.

Paralelamente yo he ejercido como profesora la mayor parte de mi vida y estaba trabajando como
profesora en un colegio particular, yo fui a esa reunion (en FAMIVIDA) y justo estaban haciendo
los preparativos para el desfile del orgullo. Habia muchos comentarios al respecto y se estaban
preparando porque disque la intendencia del municipio habia autorizado el desfile y habia mucha
emocidn. El desfile iba a partir desde la Bahia e iban a caminar por el Malecon, etc. Te estoy
hablando del afio 2001.

Ese fue el primer intento de desfile el orgullo que se hizo en Guayaquil y que termin6 con una
persecucion de la policia, gases... etc. Yo estuve ahi, no adentro, estuve ahi en la esquina de la
cuadra. Con mi amigo habiamos quedado de acuerdo en que ibamos a usar mascaras e ibamos a
participar, pero justo llegamos y la policia también. Habia unas cuantas personas, sobre todo
mujeres trans, travestis que se les Ilamaba en ese tiempo, estaban uniformadas con el cartel de
FAMIVIDA y unos cuantos homosexuales. Llega la policia a pedir los permisos, se entregan, los
desconocen y se arma todo un alboroto porque era un tema politico, ya estabamos reconocidos en
la Constitucion en 1998, la homosexualidad habia sido despenalizada en el 97 y ya en Quito se
habia organizado una primera marcha y en Guayaquil habian pequefios espacios pero se queria
hacer una marcha, ese fue el primer intento grande y fuerte de hacerla y terming tan violentamente,
la policia comenz6 a atacar a las compafieras travestis y todo el mundo salié corriendo basicamente
hacia la discoteca “Judah” que quedaba en Los Rios y Clemente Ballén, una discoteca muy famosa

donde entraban todo tipo de personas LGBT.
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Entonces todo mundo corrié para alla, para esconderse y refugiarse dentro de la discoteca porque el
ambiente estaba muy denso, fue muy fuerte realmente. Eran pasadas las 5 de la tarde, cuando
llegamos a la discoteca ya se habia pasado un poco la bulla, estdbamos bailando y todo lo demaés
cuando de repente entr6 la policia con Canal 1 y comienzan a filmar en los interiores de la

discoteca.

El dia lunes llego al colegio donde trabajaba, voy entrando a recepcion y en la television la noticia
de la primera hora de la mafiana era con el titular de “Homosexuales intentando una marcha son
repri...” y salen las grabaciones de la discoteca y yo voy entrando a la recepcion del colegio, un
colegio élite de Guayaquil. Me senti paralizada en ese momento, con miedo de que mi rostro
hubiese sido grabado accidentalmente y a partir de eso yo suspendi mi participacion en
FAMIVIDA (...) Seis meses después me despidieron, cuando pregunté el motivo respondieron “ta
sabes por qué” (Lia Burbano Fundacion Mujer & Mujer en entrevista con la autora, 30 de abril
2019).

a) El trabajo

Antes de una organizacion politica, los espacios que juntaban a las lesbianas fueron los
denominados “antros”, discotecas o bares clandestinos, donde junto a otras/os sujetas/os
disidentes podian converger con algunas de sus semejantes. Salir del espacio familiar conllevaba
el peligro de sufrir violencia por visibilidad, una manera de salir del closet. A causa de la
tendencia al acoso y la persecucion de homosexuales por parte del régimen politico del Estado,
romper el silencio y tener la ocasidn para conocer a otras mujeres, aun cuando se habite un

territorio poco seguro y conveniente, manifiesta una lectura politica (Mogrovejo 2010a).

Por aquél entonces las leshianas carentes de referentes y distantes del feminismo, cimentaron sus
relaciones a partir de la Unica construccion social disponible: la heterosexualidad erigida en el
binario femenino/masculino. Por lo que existia temor al quebrantamiento de la norma
heterosexual y genérica. Aunado a este marco de inteligibilidad social el sentimiento de culpa
hacia lo propio.

La “doble vida” es una de las variadas experiencias ligadas a la ruptura de la norma, muchas

mujeres lesbianas a lo largo de su vida han tenido que contraponerse a “la familia, la sociedad, las
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crisis econdmicas de la region y experimentar formas de sobrevivencia e independencia, o vivir
una doble vida (Mogrovejo 2010b 162).

b) El activismo homosexual y las desigualdades LGBT

La despenalizacion de la homosexualidad en Ecuador durante el afio 1998 marcé un hito en
materia de derechos sexuales en el pais y, posteriormente sirvid de plat6 para que diferentes
organizaciones LGT?® surgieran. Fue principalmente el movimiento trans quien encabezo la
visibilidad en la lucha por la despenalizacion (Cabral 2017) aunque en algunos documentos se
menciona la participacion de mujeres lesbianas (Garrido 2017) los referentes politicos Iésbicos en

Ecuador son escasos.

Es importante sefialar que, a partir de la despenalizacion, las Ilamadas agendas LGBTI se han
diversificado segun los intereses de cada colectivo, asi tenemos grupos de homosexuales
masculinos promocionando campafas y acciones contra el VIH principalmente y al movimiento
trans luchando por el pleno reconocimiento de la identidad de género, por mencionar algunos

ejemplos.

El testimonio de Leticia Rojas, activista lesbiana de la época, recogido en el informe del Consejo
Nacional para la Igualdad de Género (CNIG 2014), sefiala que los avances alcanzados en la
Constitucidn ecuatoriana posibilitaron la emergencia de actores sociales que se encontraban en
circunstancias de clandestinidad para tener relaciones con el Estado que mejoraran el ejercicio de
su ciudadania, la proliferacion de voces daria cuenta de las multiples identidades que habitaban
en el “gueto gay” y segun la interpretacion del CNIG dado que el Codigo Penal criminalizé
exclusivamente las relaciones entre varones homosexuales, el activismo léshico no surgiria

durante esta fase.

[...] Creo que una de las identidades favorecidas fue la identidad gay. Mientras
tanto, después del afio 2000 lesbianas, transexuales y otras identidades tuvieron

una apertura que buscaba politizarse de otra forma, y salir del gueto gay. [...]

S Lesbianas, Gays y Trans forman parte de organizaciones visibles, Bisexuales e Intersexuales dificilmente se ubican
en organizaciones autonomas en Ecuador.
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(Leticia Rojas, 2013 en Balance y Perspectivas de los Derechos Humanos de las
personas LGBTI en el Ecuador a partir de la despenalizacién de la homosexualidad
2014, 44).

La inclusion del principio de igualdad y no discriminacion en la Constitucion no necesariamente

significo un progreso en la garantia efectiva para la poblacién lésbica y otras identidades.

Mientras que en Quito diferentes organizaciones realizaban trabajo de incidencia politica en el

municipio, en Guayaquil, el panorama era distinto, ya que el proceso de privatizacion y

segurizacion de los espacios publicos iniciado por el gobierno local perjudicaba el respeto a los

derechos de las personas sexualmente diversas. La despenalizacion de la homosexualidad en el

discurso legal tampoco intervino en la reforma de convencionalismos, posturas y discursos

homofobicos que se conservaron dentro de las organizaciones civiles, asi como de las

instituciones sociales, tales como la familia, la religion y el estado (CNIG 2014).

(...) al pasar unos meses estaba yo feliz (en FAMIVIDA), trabajando a medio tiempo, encantada,
aprendiendo, conviviendo, compartiendo. Pero con el pasar del tiempo empecé a sentirme
incdbmoda y a observar cosas, por ejemplo, que todos los chicos que estaban ahi trabajando en la
fundacion no tenian que firmar, llegaban a la hora que querian, se iban cuando querian y nadie se
preocupaba por eso, pero yo si tenia que firmar, tenia que responder por el tiempo, tenia que
entregar informes. Al principio lo vi y lo dejé pasar, pero luego me fui sintiendo incbmoda porque
comencé a ver las diferencias, pasé mas el tiempo y me recargaban de mas trabajo. Mientras todos
se divertian, gozaban, etc. Lia estaba haciendo esto, Lia estaba haciendo talleres, Lia estaba
haciendo lo otro y no quiero exagerar, me sentia a gusto, me encantaba lo que estaba haciendo,
pero en una reunion les dije que me sentia sobrecargada y minimizaron el comentario, lo
minimizaron a tal punto que yo me senti que realmente era invisible en esa reunion y que mis

preocupaciones no eran de su interés.

(...) un dia en otra reunién Neftali me gritd6 muy feo y me senti violentada, eso lo conversé de con la
psicologa de la organizacion y ella me dijo: "¢y qué vas a hacer al respecto?" Después me dijo que
yo no era la Unica, que a ellas también las habia violentado y que por eso se estaban saliendo de la
organizacion y después no habia mujeres psicologas sino hombres, porque Neftali gritaba a todas
las mujeres. El tipo era increible, era un socialista, un tipo comprometido, super politico y yo le

admiraba mucho, le tenia respeto, le tenia carifio... Pero poco a poco estaba descubriendo esa otra
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faceta que me negaba a aceptar y comprender: que los hombres gay también podian ser machistas,
misdginos y también podian violentar a las mujeres... No lo podia creer, no me cabia en la cabeza
gue un hombre homosexual pudiera ser asi, ahora tengo claro que todos estamos formados por esta
matriz heteropatriarcal y que somos parte del sistema y que los homosexuales, los gays, las mujeres
trans, los hombres trans si no hacen ese trabajo de deconstruccion, dificilmente van a poder
construir relaciones igualitarias, eso ocurre incluso con muchas mujeres lesbianas (Lia Burbano

Fundacién Mujer & Mujer en entrevista con la autora, 30 de abril 2019).

Como mencioné anteriormente, Beatriz Gimeno (2003) describié cémo el surgimiento de la
movilizacién léshica se convertiria en una opcidn politica liberadora dentro del movimiento
feminista, pero la resistencia por parte del movimiento gay que defendia sus propios intereses,
sumada con la heteronormatividad circundante representaria un obstaculo para el ejercicio pleno
de la sexualidad entre mujeres. El interés por parte de los hombres homosexuales para
despatologizar la homosexualidad masculina, no comprenderia las acciones colectivas por el
movimiento lesbofeminista para erradicar la dindmica heteropatriarcal. La heterosexualidad como
el régimen regulador primigenio “es una herramienta politica y social con una funciéon muy
concreta que las feministas denunciaron hace décadas: subordinar las mujeres a los hombres”
(Gimeno 2003, 1).

El interés de los hombres homosexuales por despatologizar la homosexualidad masculina
también la ha despolitizado en tanto que, como varones no abandonan sus privilegios dentro de la
estructura patriarcal. Si bien es cierto que la heterosexualidad los oprime y violenta, su finalidad
politica ha de conectarse con la disposicion para dejar de ser reprimirlos en tanto homosexuales,
omitiendo los privilegios y concesiones sociales como varones. De este modo, su accion politica
radica en convertir su deseo en un objetivo universal que desconoce la voluntad individual de

cada sujeto y de la cual nadie ha de ser responsable.

4.1. El nacimiento de Mujer & Mujer

Con las pocas que iban eventualmente comencé a conversar y para un 8 de marzo decidimos hacer
un evento "light" para que nadie se espante, convocamos a una reunion de mujeres y joh sorpresa!

Acudieron cerca de sesenta mujeres de diferentes edades, fue un 8 de marzo del 2003.
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Ese dia tuvimos una reunién muy bonita, muy sentida, hicimos algunas actividades y después de
gue se termino la jornada no se iban y seguimos conversando, les dije "¢y qué tal si organizamos un
grupo?”, dijeron que si, que le pusiéramos un nombre, mandamos a traer cosas para picar, esa
reunién que comenzo a las cuatro de la tarde terminé como a las nueve de la noche. FAMIVIDA
era un lugar seguro donde nadie te botaba, nadie te presionaba para nada y podiamos estar muy a

nuestro gusto, después seguimos a la celebracion y fuimos a otro lado.

Pero ese dia, en esa jornada por el entusiasmo compartido y todo lo demés nacié "Mujer & Mujer",
ese dia elegimos el nombre, ese dia decidimos que seria el grupo de mujeres asi lo llam&bamos, no
utilizabamos todavia la palabra "lesbiana" asi con esa facilidad, de hecho yo todavia recuerdo que
en ese momento yo decia: "yo soy una mujer a la que le gusta otra mujer" la palabra lesbiana nos
resultaba todavia muy fuerte, pero en nacimos alli como el grupo de mujeres en FAMIVIDA.

Las actividades que hicimos ese dia eran para hablar y escucharnos fue un momento de mucha
sensibilidad hablamos de temas tabu, recuerdo que tanto que los comentarios decian " jamas en mi
vida me habia puesto pensar que significaba la menstruacion para mi, o que significaba el tocarme"
gener0 tanta inquietud, tanto interés que rapidamente se creé un ambiente muy bonito que todas
iban buscando para hablar, escucharnos y luego terminar en celebracion (Foto 4) (Lia Burbano

Fundacion Mujer & Mujer en entrevista con la autora, 30 de abril 2019).

La existencia de grupos de autoconciencia en el movimiento feminista ha sido histéricamente un
referente para la construccion de genealogias, no son la excepcion las lesbianas guayaquilefias que
se encontraron desde una necesidad afectiva y de reconocimiento que posteriormente les permitia

celebrar su existencia.
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Foto 4. Primer logo del grupo "Mujer & Mujer" hecho a mano en 2003.
Fuente: www.mujerymujer.org revisado en abril de 2019

Como el grupo de mujeres crecia ya no solamente teniamos nombre, nos invitaron a participar en el
5to Encuentro Nacional Lésbhico organizado por Causana en el 2005, asi que nos hicimos
camisetas, elegimos un logo, teniamos un slogan que hasta el dia de hoy subsiste: "Lesbianas libres
para ser, decidir y exigir". Estabamos super fuertes, mejor organizadas, asi que ya habia un
movimiento. En ese tiempo éramos como 60 mujeres, el grupo comienza a fluctuar, luego bajaban
a treinta, volvian a ser sesenta y entonces la dindmica no me sorprendia porgue yo ya habia
trabajado con grupos desde que tenia 18 afios y esa historia no era nueva ya sabia que los grupos

son asf.

Para el 2005, que ya habia pasado dos afios el grupo estaba mas cohesionado seguiamos siendo un
grupo de FAMIVIDA y Neftali Arias sentia mucho orgullo del grupo porque éramos bastantes,
constantes, nos reunimos siempre, comenzamos a hacer cosas, lideramos actividades y cada vez
que habia eventos que eran s6lo de hombres o trans ahora habia siempre un grupo importante de

mujeres.
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Entonces, llega Neftali y me dice: “Lia hay una periodista del canal 5 de TV amazonas que quiere
hacer una entrevista a una mujer lesbiana, pero que quiera dar la cara”. Yo me quedo asi...
(expresidn de sorpresa), y él tenia esa personalidad como la de mi papi, que te dice una cosa: te
propone, pero en realidad quiere que lo hagas. Y como lo admiraba tenia un conflicto, porque él
representaba esa autoridad paterna, y le dije: “pero yo estoy trabajando en mi colegio, tengo una
familia” y asi sin més ni mds €l dice esa famosa frase que me quedo6 grabada luego: “si no es

ahora... jcuando?” jeso me atraveso!

Me converti, si se quiere, en la primera mujer lesbiana en salir publicamente del cléset, en salir en
la television hablando del orgullo Iésbico, de nuestros significados y la importancia de la
visibilidad. De alli me fui al encuentro, yo no podia estar en tranquilidad no sabia qué iba a pasar
cuando regresara, claro no me botaron de entrada y yo dije: “jwow! nadie vio nada, jqué chévere!”,
pero a fin de afio ya me esperaba el cheque de la liquidacion y no me dieron mas motivos que:
“usted sabe por qué” (Lia Burbano Fundacion Mujer & Mujer en entrevista con la autora, 30 de
abril 2019.

Posterior a los encuentros, reuniones y celebraciones del grupo “Mujer & Mujer” en 2003, diferentes
asociadas influyeron en la visién y compromiso politico de las lesbianas dentro de su localidad tratando

de diferenciarse de la agenda gay y buscando referentes en el feminismo.

Entonces el grupo empez6 a reducirse y fue la primera vez que Mujer & Mujer se queda en un
grupo pequefio. que se mantiene y comenzamos a realizar actividades, por ejemplo, pequefios
talleres entre nosotras, paseos de integracion, gestionar algun recurso para tener una cuota y poder
hacer actividades, participar en algunos eventos que se estaban haciendo, muy poquito porque es

caro y con muy poca visibilidad.

Eso se mantuvo mas o menos por un afio, luego de eso definitivamente dijimos que no podiamos
continuar viniendo al sur porque era insostenible y, en ese momento se abre la posibilidad,
comienzo a trabajar en una organizacion, era publicamente lesbiana y mi jefa me dice: “pero
retinete aqui este es tu espacio”, y me traje a las mujeres a ese nuevo espacio, un espacio Seguro, un

espacio cerrado y alli empezamos a organizarnos.

En ese momento dejamos de llamarnos grupo y nos comenzamos a llamar movimiento, porque era

lo que queriamos lograr, era lo que queriamos hacer, queriamos movilizar a la gente, queremos
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movilizar mas leshianas, queriamos movilizar a la sociedad con el tema de lo léshico y
comenzamos a llamarnos a nosotras mismas movimiento, hicimos un nuevo logo que se
identificara mas con nosotras (Lia Burbano Fundacién Mujer & Mujer en entrevista con la autora,
30 de abril 2019). (Foto 5).

Foto 5. Segundo logo con la nominacién de "movimiento léshico™ en Mujer y Mujer s/f.
Fuente: www.mujerymujer.org revisado en abril de 2019

Puede observarse una silueta con caracteristicas femeninas que no tiene rostro, la mujer carga una
bandera del orgullo y puede leerse la leyenda “movimiento 1ésbico”, a diferencia del logo

anterior, éste muestra un disefio digital que ira evolucionando posteriormente.

Comenzaron a venir nuevas chicas, ya de la primera ola quedaban mi persona, alguien mas
por alli y otras que asistian de manera intermitente, pero de pronto habia una nueva ola de
chicas con nuevas ideas y demandas: querian mas actividades, querian mas capacitacion, mas
consejeria y... jquerian pelear por derechos! Comenzamos a hacer planes de trabajo, no
teniamos dinero, no teniamos un lugar fijo de reuniones, pero teniamos bien proyectado lo

que deseabamos hacer.

Fue la primera vez que pensamos en legalizarnos, convertirnos en una fundacion y

comenzamos a averiguar la manera. Nos preguntamos “;para qué vamos a querer ser una
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fundacion?” y la respuesta del grupo fue: “para ayudar a otras chicas, para poder pelear por

derechos que no han sido reconocidos por la sociedad”.

Después vino otra ola de mujeres, estas eran mas sociales, querian diversion y fue bueno
porgue alli aprendi del mundo del fatbol, a estas chicas les gustaba el futbol y entonces habia
gue adaptarse a esa dinamica, descubrimos cdmo también puedes trabajar el tema de

derechos en una cancha de fitbol.

Comenzamos a hacer eso, a tomarnos el espacio publico para convertirlo en una cancha de
fatbol. Todo esto que te digo te lo puedo mencionar con bombos y platillos, como la gran
cosa y es que era la gran cosa porque nadie lo hacia y éramos pocas (Lia Burbano Fundacion
Mujer & Mujer en entrevista con la autora, 30 de abril 2019) (Foto 6).

Existe un estudio presenta una reflexion sobre la politizacion de las lesbianas en el futbol barrial
de la ciudad de Quito elaborado por Leticia Rojas (2010) para analizar como el fltbol es un
espacio en el que confluyen varias lesbianas interesadas en el deporte, pero que permite la
socializacion a pesar de la invisibilidad y la ausencia de espacios en la ciudad. Estos espacios
permiten analizar la politizacion de lo Iésbico en el futbol barrial a través de la presencia Iéshica
frente a la heteronormatividad en el movimiento de mujeres ecuatorianas y en el escenario

Iésbico y gay entre la década de los ochenta y los noventa.
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Foto 6. Primer campeonato de futbol femenino playero para la visibilidad Iésbica organizado por Mujer &
Muijer. Fuente: Publicada en el archivo fotografico de la red social oficial de Mujer & Muijer, revisado en
abril de 2019

En el 2008 llega un grupo super interesante, un grupo que se compromete realmente con nuestros
intereses politicos, marchamos en el desfile, en el primer desfile grande en Guayaquil. Se estaban
haciendo en otros lugares lejanos, pero en Guayaquil el recorrido se habia realizado en calles no tan
importantes, aquella fue la primera vez que se hizo sobre la 9 de octubre y eso era un gran triunfo
porque lograr que el alcalde te deje marchar por las calles de Guayaquil es bastante, bueno tampoco
es que nos dejo (risas), sino que en ese tiempo coincidia con la Asamblea Constituyente y algunos

asambleistas marcharon con nosotras, pelearon para que nos dejaran marchar.

En aquel desfile estuvimos con nuestro cartel de movimiento lésbico Mujer y Mujer. Hay una foto
donde estamos todas visibles alli, no somos todas porque las que podian dar la cara no eran

muchas, salimos con un cartel, era la primera vez, estabamos tan interesadas y tan comprometidas y
entusiasmadas con esto que le comenzamos a meter dinero, comenzamos a hacer actividades mas

formales, a tener una participacion mas publica, a dar la cara. Este grupo fue muy interesante, con
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él armamos la primera directiva de Mujer y Mujer, hicimos el borrador del estatuto de la fundacién,
ademas hicimos el primer plantdn afuera del palacio de justicia en Guayaquil en el afio 2010. (Lia

Burbano Fundacion Mujer & Mujer en entrevista con la autora, 30 de abril 2019).

La identidad y los significantes en torno a ella comenzaron a materializar un lenguaje que diera
cuenta de lo que se es. La identidad lésbica es la piel hermana de la identidad linguistica: somos
nuestro propio idioma. Tal y como menciona Gloria Anzaldda (1987), hasta que nos sintamos
orgullosas de nuestro mi idioma, podremos alegrarnos de nosotras mismas. Hasta que seamos
capaces de reconocer como legitimas las lenguas que nos habitan podremos apropiarnos de la
legitimidad perteneciente. Por ello, las confluencias con el movimiento homosexual, hicieron que
las miembras de Mujer & Mujer se preguntaran por el significado de habitar un cuerpo de mujer
dentro del entramado LGT, asi como cuestionamientos en torno a las complicaciones al interior

del amor entre mujeres.

Mientras hablabamos de luces y colores, de los desfiles, de las plataformas y las banderitas le
entramos al tema de las identidades y las estéticas, porque alli ya habia un problema de
selectividad, surgieron las divisiones, esto era un caché liderado por ricos, en el desfile ibas a ver a
“grandes personalidades” del jet set Guayaquilefio, también comenzaron las famosas frases hacia la
comunidad trans por ir “medio desnudos” y surgieron discrepancias que antes en FAMIVIDA no
existian, en cambio acd entra el tema de clase, los que dominaban eran hombres y daban el dinero,

no para los eventos si no para las reuniones.

Voy aprendiendo que hay diversidad, que hay diversas formas de ser leshiana, voy aprendiendo
sobre el poliamor, sobre lo nefasto del amor romantico, entonces todo eso también va entrando a
Mujer & Mujer, a algunas no les gusta y comienzan a alejarse y aun cuando yo no habia hecho el
gjercicio de deconstruccion personal y, aun cuando yo sabia que en el tema de mis afectos
personalmente en terapia era una auto clasificacion en la que me pesaba como una adicta a las
relaciones con mujeres tuve que trabajar en ello, en mis cosas personales para tener una

claridad que se transmitia a mis compafieras. Nuestro optimismo o lo que haciamos nos mantenia
y ese amor era mas grande y supera nuestras discrepancias 0 nuestros motivos personales.

De hecho, eso no les gusto a la siguiente camada de Mujer & Mujer, porque estaba conformada por

puras parejas unas 10 0 12 y de pronto tuve una vision nefasta, estabamos tan cohesionadas y pensé
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que si el dia de mafiana todas rompiamos se acabaria la organizacion, se acabaria el grupo, porque

si yo termino con mi pareja, después ‘“no puede venir a la organizacion”.

Hasta que conoci a la fabulosa Leticia Rojas, ella me abri6 la mente, recuerdo que a ninguna de las
chicas les gusto su charla, pero yo quedé enamorada, fascinada y con ganas de aprender mas,
¢cOmo era posible que las lesbianas estuviéramos solamente encasilladas a estos conceptos tan
limitados del amor? Estas cuestiones se quedaron en mi cabeza y empezaron a producir... leia, fui
creciendo como todo ser humano, me despojé de algunas cosas y senti que Mujer & Mujer fue

creciendo conmigo en ese sentido.

Se fueron algunas compaiieras, por celos, por el amor romantico, porque “siento que mi pareja esta
demasiado contigo”, habia chicas maravillosas con grandes potenciales y de pronto eso se
terminaba tan feo. Pasaron meses, recuerdo sobre todo a una compafiera con la que tenia mucha
cercania, era la vicepresidenta del grupo y de pronto deja de ir, de la nada, del aire, sin previo
aviso. La fuimos a buscar hasta su casa, nos negd la atencion, fue tan feo y eso me dej6 como cero,
me dejo un hueco en el corazén, no entendia qué era lo que pasaba. Sin embargo, tenia una leve
sospecha y no la queria aceptar, no podia creer que eso sucediera, porque ella y su pareja (que
habia sido su pareja desde el colegio) siempre estaban juntas, eran muy activas. Al afio de su
partida me entero la razén por la cual habian dejado de ir, la pareja, aunque era tesorera de la

fundacién ya venia celandola conmigo hacia mucho tiempo, hasta que le puso un ultimatum.

En medio de esa tragicomedia surge un grupo pasajero que ayudé a estabilizar algunas de nuestras
y entre ese grupo entra Jessica Agila® al escenario y claro, Jessica se convierte en un enganche a
temas, a discursos, a conceptos feministas que estaban en mi cabeza muy vagamente porgue no los
podia conversar con nadie, porque nadie entendia nada, ni les interesaba esa onda y con ella
comienza una nueva etapa aunque ocurren problemas similares a los anteriores Jessica siempre
marcd el tema de la personeria juridica, es un elemento legal pero... también fue un momento de
cambio de mentalidad, de préacticas y de la basqueda de un ejercicio de derechos mas pleno y con
mas conciencia (Lia Burbano Fundacién Mujer & Mujer en entrevista con la autora, 30 de abril
2019) (Foto 7).

6 Jessica Agila actualmente es la presidenta de la fundacion Mujer & Mujer, previo a su entrada a la organizacion,
habia dedicado su participacion lésbica desde la visibilizacion de su existencia a través de un blog llamado
“Lesmode” que buscaba juntar a las lesbianas del ecuador.
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Foto 7. Libres y visibles. De izquierda a derecha: Judith Gustavo, Jessica Agila y Lia Burbano
participando como la fundacién Mujer & Mujer en el 2do. Seminario de Mediacion aplicada a la
Diversidad Sexo-Genérica en 2012. Fuente: Archivo fotografico de la red social oficial de Mujer & Mujer,
revisado en abril de 2019.

La articulacion de las leshianas guayaquilefias con el movimiento feminista se ha ido
conformando en la medida que se reconocen el cuerpo de mujer y se toma como insignia de lucha

el amor entre nosotras, un amor politico que sostiene afectos, deseos, malestares y suefios.

Es el malestar frente a la heteronorma lo que une a las primeras lesbianas organizadas en la
sociedad, un malestar dentro de la esfera personal, intima y privada. Y después su descontento
con el movimiento gay, al descubrir la instalacion del patriarcado como parte de su invisibilidad.
Los deseos por asumir la identidad lesbiana, han producido la emergencia de lideresas como Lia
Burbano que apuestan por la transmision de saberes entre mujeres a través de sus practicas, como

parte de la genealogia lesbofeminista ecuatoriana.

Las nociones identitarias construidas sobre el discurso de la identidad sexual, fija e inmutable
resulta ser uno mas de los discursos relacionados con la sexualidad propios del capitalismo, en el
préximo capitulo se analiza al multiculturalismo como uno de los efectos del llamado “Progreso
Nacional” para comprender las relaciones de los cuerpos masculinos y femeninos con el Estado,
asi como las formas en que se naturalizan las diferencias de la clase mujeres como dificultades

dentro del activismo léshico en Quito
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Capitulo 4
Existencia lésbica en Quito: Entre mujeres y el estado

El valor enunciativo en el relato biografico permite ver la articulacion indisociable entre el yo y el
nosotros. Ya que, hasta cierto punto, el relato de la experiencia es de indole colectivo, una
expresion del pulso de la época, de una clase, de un grupo, de una narrativa en la que confluyen
los juegos de la identidad (Arfuch 2011).

El espacio biografico sirve de contrapunto entre el texto y el contexto, es decir, “no hay texto
posible fuera de un contexto, es mas, es este Ultimo el que autoriza la legibilidad (...), pero
tampoco hay un contexto posible que sature el texto y clausure su potencialidad de deslizamiento
hacia otras instancias de significacion” (Arfuch 2011, 102). En este sentido, las diversas formas
en las que se llegara a ser activista lesbiana en la ciudad de Quito se inscriben dentro del
contexto neoliberal donde la baja participacion del Estado ha tenido como efecto la
homogeneizacion de ciertas libertades individuales, creando nuevas formas de heterogeneidad en
las que el pluralismo es producto de la emergencia de identidades transnacionales que surgieron
mediante procesos de etnogénesis o debido al absolutismo de perfiles de identidad ya existentes
(Segato 2007).

Dicho esto, la pretension de este capitulo es construir el espacio biografico de mujeres lesbianas
que sufrieron agresiones a nivel familiar (concerniente a la esfera intima-privada) en la ciudad de
Cuenca para politizar su sexualidad, asi como sus relaciones con el Estado y en alianza con otras
organizaciones de mujeres y lesbianas en Quito, posterior a la despenalizacion de la

homosexualidad.

La importancia de aproximarse a la comprension de la identidad politica lésbica, a la emergencia
de un pensamiento leshiano que considera el contexto geopolitico en dimensiones simbdlicas,
historicas, politicas, estructurales y materiales en el transcurso del tiempo, asi como la
exploracion de las polifacéticas experiencias de activistas lesbianas inmersas en lazos sociales

complejos y variables, permite comprender la identidad en relacion con la accion, el contexto y la
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construccion de subjetividades colectivas e individuales desde el punto de vista Iésbico (Diaz
2018).

La Organizacion Ecuatoriana de Mujeres Lesbianas (OEML) (Foto 8) surge en el afio 2002 como
la primera organizacion legal de mujeres lesbianas organizadas en Quito después de la
despenalizacion de la homosexualidad y parte de sus inicios en la politica lésbica, ser& contada a

partir de los relatos biograficos de Janeth Pefia y Sandra Alvarez.

Janeth Pefia es una mujer activista y leshiana originaria de la ciudad de Cuenca. Sandra Alvarez
es quitefia y ambas son fundadoras de la organizacion. La serie de vulneraciones y
discriminaciones hacia sus derechos, que aqui se desarrollaran en funcion de los momentos
biograficos, permitiran visibilizar las situaciones que dentro de las dinamicas familiares y el
movimiento de mujeres se experimentaron a razon de la lesbofobia, para ubicar los momentos

biogréficos en su devenir politico.

A ._yf w. n
- organizacién
ecuvuatoriana
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. m U j er e s
lesbianas

Foto 8. Logo de la Organizacion Ecuatoriana de Mujeres Lesbianas (OEML)
Fuente: Extraido del Informe Sombra a la CEDAW por la OEML (2008)

1. Janeth Pefa

Mi nombre es Janeth Maria Pefia LOopez, tengo 56 afos, soy cuencana de nacimiento. En mi época
te educaban para casarte, para ser mama, para tener marido. Me criaron a la antigua, me casé, tuve

2 hijos -porque asi me educaron- sabia que algo me faltaba, pero no sabia que era.
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En ese tiempo, la orientacion sexual era un tema tabi en las familias que méas 0 menos estaban
guiadas segln los estereotipos. Me casé de 17 afos por salir de la casa porque no me hallaba, sin
darme cuenta que me iba a meter en otro hogar con patriarcado, con machismo y mas
responsabilidades con hijos. Tuve 2 hijos, me divorcié a los 11 afios de casada y me dediqué a

educarlos porque los papas se desaparecen.

En el 93 conoci a mi primera pareja (mujer) en un carnaval en Quito y desde alli supe que era
lesbiana desde nacimiento. Lo Gnico que a mi me habian ensefiado era la heterosexualidad, que es:
tener un matrimonio, una casa, hijos y... me sorprendi, até cabos y supe por qué veia a las chicas,
antes no tenia idea de porqué las veia, de pronto admiracion, pero no pensaba que por gusto sexual

ni por tener pareja del mismo sexo.

Entonces, en el 93 la conoci y después de que pasara lo que tenia que pasar (risas) me di cuenta que
eso era lo que me hacia falta. No solo tiene que ver con lo sexual, sino con una forma de vida
diferente, igualitaria, equitativa y con mujeres para mi es mas facil, tienes los mismos gustos y
pensamientos. Asi comenz6 mi vida alternativa, no tuve a nadie mas del sexo opuesto porque yo
me casé con mi primer enamorado y después no tuve otra pareja hombre. Le conoci a ella y estuve

12 afos en la relacion.

Ella era quitefia y yo tenia aqui en Cuenca hijos y una vida hecha. Alternamos, yo iba, ella venia.
Mantuvimos una relacion de 3 afios, hasta el 96. En ese afio vino a vivir a Cuencay con ella nunca

fuimos de closet.

Cuando viene a vivir aqui empezaron los problemas porque como yo no era de cléset y nos
dabamos la mano en la calle jen el 96! sin saber nada de leyes. Entonces en junio del 97 que se da
la violencia en el bar “Abanicos” durante la eleccion de la “Reina Trans”, paralelamente mi familia

me agrede.

Un domingo entraron a mi casa, viviamos ya juntas con mis dos hijos. Mi hermano, mi mama y mi
hermana le pegaron a mi pareja 'y a mi. Mi hermano bot¢ la puerta de mi departamento y nos
sacaron la mugre. Me rompieron toda la cara, me hicieron multiples facturas. A ella la masacraron,
le arrastraron por el piso, la botaron a las gradas, o sea, fue... terrible (Janeth Pefia activista en

entrevista con la autora, 12 de marzo 2019).
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2. Sandra Alvarez Monsalve

Soy Sandra Alvarez Monsalve. Tengo 51 Afios. Soy comunicadora social de formacion, soy
especialista en investigacion de la comunicacion. Soy funcionaria publica ahora desgraciadamente
y digo desgraciadamente porque me corta mucho el activismo. Sin embargo, hay cuestiones que no
puedes dejar pasar en la vida como pagar deudas y el activismo no paga, entonces tienes que elegir

a veces.

Creo que soy activista toda la vida, pero en definitiva soy activista oficialmente desde el afio 2000,
el afio en el que entré a trabajar a la Coordinadora Politica de Mujeres Ecuatorianas como
comunicadora social. Y fue como un despertar a todo este tema, o un renacer diria mejor a todo
este tema de los derechos de las mujeres, a la no violencia, al derecho a la libertad de expresién y

todo lo demas.

La OEML surge en junio del 2002 justamente por un acto de discriminacion al interior de esa
organizacion. Yo fui contratada en el 2000 por la Coordinadora como comunicadora, en unos pocos
meses me pidieron que consiga o0 que ayude a conseguir a una contadora, mi pareja de ese entonces
era contadora y yo les hablé de ella y presenté su hoja de vida, les gusto, y quienes dirigian en ese

entonces la coordinadora la contrataron.

Todo estuvo bien, luego pas6 un tiempo y resulta que hubo el proceso eleccionario de dirigentes
nacionales de la coordinadora y yo tuve la idea de lanzarme como candidata. Eso no fue bien
acogido por muchas de las dirigentas de ese entonces e inclusive al momento de una reunién
Ilegaron a decir que tenerme a mi como parte del Secretariado Ejecutivo Nacional era como tener
un hombre al interior de la organizacion (Sandra Alvarez OEML en entrevista con la autora 4 de
agosto 2018).

Puede advertirse aqui una enunciacion del modelo biografico, que se detiene en la corta narracion
de un evento inicial para transportarnos “del otro lado” de las circunstancias intimas, que invitan a
mirar desde la experiencia de las protagonistas, quienes comparten el escenario y los significantes

que dieron sentido a su accionar como activistas lesbianas.
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Ambos testimonios permiten evidenciar las probleméticas que se juegan en el entramado de la
sexualidad y sus efectos en lo publico, la heterosexualidad obligatoria, asi como el pensamiento
heterosexual fundante de una forma de organizacion social que sanciona y descalifica a las
mujeres que se relacionan sexo-afectivamente con otras al interior del movimiento de mujeres,
como se ha explicado anteriormente, la denuncia por parte de feministas lesbianas frente a la idea
de “la mujer” que naturaliza “la heterosexualidad (...) s6lo puede garantizar su poder politico

destruyendo o negando el lesbianismo” (Wittig 2006, 11).

3. Biografemas

a) La familia

Las dinamicas familiares forman parte de los mdltiples anclajes del devenir politico, espacio
sintomatico cuyo destino no tiene que ver sélo con una conexion narrativa sino explicativa, en la
medida que logra instaurar elementos entre la posibilidad y la accién/ejecucion. La alusién al
relato familiar para uso publico se refiere a un efecto de identificacion. El biografema de la
familia, no s6lo opera en una suerte de busqueda del detalle particular, el retorno sobre una época
jamas desestimable del que se recupera un conocimiento imprescindible. Por otro lado, es para la

entrevistadora una senda excepcional para habilitar un lazo de confianza.

La exploracion de claves que permitan dar cuenta de una trayectoria se anuda en general con la
inscripcion de los actos, cuyas puestas en la escena narrativa con realce resultan aspectos
privilegiados respecto de la experiencia que presenta la biografia. El cuerpo puesto en acto, una
decision, como capacidad constitutiva del sujeto (Laclau 1998).

El modelo tradicional ¢ institucionalizado de la familia contiene las dos “clases de sexos”,
encubriendo y disfrazando la opresién entre los mismos y en cuanto tal, establece como natural la
idea de que las relaciones heterosexuales son el inico modelo para cimentar una sociedad
constituida por mujeres y hombres. La realidad bioldgica del cuerpo, es decir, el sexo como
categoria “(...) une a las mujeres porque ellas no pueden ser concebidas por fuera de esta
categoria. Solo ‘ellas’ son sexo, el sexo, y se las ha convertido en sexo en su espiritu, su cuerpo,
sus actos, sus gestos” (Wittig 2006, 28). Al respecto la experiencia de Janeth Pefia sefiala lo

siguiente:
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Ese dia mis familiares se quedaron ahi, no me dejaban salir. Antes no habia teléfonos celulares, el
Unico teléfono que habia en la casa estaba en la sala (el convencional) y lo arrancaron. Yo no sabia
nada de ella, qué pasd, qué le hicieron. Ella se refugi6 en una tienda de abarrotes de la esquina en la
casa de los vecinos. Cuando denuncié en la comisaria me dijeron que yo quedaba presa porque
teniamos carcel de 4 a 8 afios, ahi fue cuando me enteré que teniamos carcel los LGBT. Lo Unico
gue me pudieron dar fue una boleta de auxilio para mi hermano, mi hermana y mi mama. Pero si yo
denunciaba formalmente me quedaba presa y no podia hacerlo. Desde alli yo empecé primero a
empaparme de las leyes, de lo que pasaba al mismo tiempo en Cuenca y la despenalizacion, queria
ver qué se podia hacer... asi comenzé mi activismo.

Después de la despenalizacion, junto con mi pareja entramos a una de las organizaciones de
mujeres del pais (en Quito), militamos ahi, se da la eleccion de la directiva de esa organizacion y
nos discriminaron. Mi pareja estaba para conformar la directiva nacional y gand. No querian
permitir que una mujer lesbiana sea de la directiva nacional juna organizacién de mujeres que
lucha por los derechos de las mujeres! (Janeth Pefia activista en entrevista con la autora, 12 de
marzo 2019).

b) El movimiento de mujeres

En una suerte de antropologia de los sexos para denunciar los intereses de las mujeres
heterosexuales, Paola Tabet (1985) menciona que las prostitutas y las lesbianas dentro de la clase
“mujeres” no han ido objeto de la apropiacion privada dentro del régimen heterosexual que
somete y, posteriormente se apropia de las mujeres heterosexuales, sino que siguen siendo objeto
de una dominacién heterosexual colectiva, por lo que en el cuerpo se inscriben los efectos de la
misma, el lenguaje sirve como el vehiculo por el cual se lanzan contenidos de cierta realidad que
atraviesa y marca los cuerpos, modelandolos violentamente a través de las instituciones (Wittig
2006).

La dificultad para concebir el relacionamiento amoroso entre mujeres es encontrada en el ambito
publico y en el privado, por lo que la sexualidad no es Gnicamente una expresion subjetiva,
personal e intima, sino una institucion social que violenta la existencia de las leshianas

materialmente.
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El caso de Sandra Alvarez y su lanzamiento en la Directiva Nacional pone de manifiesto que el
uso de la categoria “mujeres” no es suficiente para dar cuenta de su existencia como lesbiana, ya
gue no era considerada una mujer. Ser desertoras de nuestra clase, es decir, fugitivas de la
heterosexualidad al decidir por la autonomia de nuestros cuerpos y nuestra sexualidad, conlleva
una serie de obstaculos sistematicos para ser concebidas socialmente, “asi una lesbiana debe ser
cualquier otra cosa, una no-mujer, un no-hombre, un producto de la sociedad y no de la

naturaleza, porque no hay naturaleza en la sociedad (Wittig 2006, 35).

A mi compafiera y a mi nos acusaron de ser nepotistas, es decir, se preguntaban coémo era posible
gue una pareja trabaje en el mismo lugar, que la una sea contadora y la otra sea dirigente. Porque
ademas gané, entonces fue peor. Un dia que mi pareja estuvo con reposo médico le abrieron su
oficina y abrir la oficina de una contadora inmediatamente se entiende como despido intempestivo,
no puedes manipular documentos, Después de eso tampoco me volvieron a convocar, luego fuimos

a las instancias pertinentes (Sandra Alvarez OEML en entrevista con la autora 4 de agosto 2018).

Nosotras somos mujeres, entonces una de las personas que gand después la directiva nos pidio
disculpas por escrito. Pero no sabian ni siquiera que se llamaba homofobia, porque ella decia que le
disculpemos la xenofobia que tuvo con nosotras. No se manejaba la palabra homofobia en ese
tiempo, o sea sabiamos que era discriminacion, pero no homofobia. Yo te hablo del 2002, ya
después de 4 afios de la despenalizacion (Janeth Pefia activista en entrevista con la autora, 12 de
marzo 2019).

Algunos de los logros centrales del activismo Iéshico en Ecuador se han relacionado con recibir
el montepio entre parejas de mujeres, cesantia y beneficios de la seguridad social en el caso de
Janeth Pefia y Thalia Alvarez (Foto 9).

En la constitucion de 2008 se puso el articulo 68 de la union de hecho entre parejas del mismo
sexo, y una de las personas que armd el articulo con Elizabeth Vasquez fue Thalia Alvarez, pero
nosotras nunca pensamos que ibamos a ejercer ese derecho porque en el 2011 que ella fallece, la
que accedio a pedir los derechos de la seguridad social fui yo. Y fui la primera mujer en tener todos
los beneficios de la seguridad social y el Montepio, pero no es porque el Estado y a través del

gobierno de turno bajé a una ley el articulo 68.
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La ley se contradice con la constitucion del 2008 porque en la ley en el articulo 131 del codigo civil
dice que el montepio es para parejas de un hombre y una mujer. Entonces son cosas que se pueden
pelear, yo ejerzo mi derecho de lucha, de activismo y politica haciendo que la maxima autoridad
legal, por la Constitucion se hiciera efectiva. Yo gané porque estuve en Montecristi y sabia qué
articulos de la constitucion habia y cuéles no. De acuerdo con esos articulos y la ayuda de algunas
personas le gané al Estado, me querian negar el derecho porgue no habia ley, pero la constitucién
estd por encima de la ley y asi lo peleé y lo gané (Janeth Pefia activista en entrevista con la autora,
12 de marzo 2019).
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Foto 9. "Lesbiana logra pension por muerte de su pareja".
Fotografia tomada del sitio web del periddico EI Universo (2011)

Dicha accién, enfatizé que la ejecucion del articulo 68 de la Constitucidn, donde se sefiala que
cualquier persona que haya mantenido una union estable y monégama libres de vinculo
matrimonial y que formen un hogar de hecho accederan a los mismos derechos y obligaciones

que las familias constituidas mediante el matrimonio.

4. Llegar a ser activista. Nombrarse lesbiana en Quito
Posterior a la despenalizacion de la homosexualidad, la conformacion de la Asamblea
Constituyente entre 1997-1998 y a la toma de posesidn del presidente de Rafael Correa en 2006

bajo una politica de izquierda socialista, la relacion de las organizaciones con el Estado y su
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proliferacion continuaron debatiéndose bajo el régimen heterosexual, asi como en la politica

multicultural de la sexualidad y el género en el neoliberalismo.

En Ecuador, el cambio en la constitucidn resulté como un progreso el terreno los de derechos de
las personas GLBT a nivel legal. No obstante, no genero transformaciones en la estructura
politica, econdmica y cultural. Lo que significo que aunque dentro de las leyes se aprecia la
posibilidad de existencia de un sujeto de derechos, no converge con mecanismos
complementarios de accion que logren un cambio efectivo en la sociedad para erradicar la

discriminacion por orientacion sexual (Lind y Keating 2013).

El surgimiento de organizaciones lésbicas como la Organizacidn Ecuatoriana de Mujeres
Lesbianas (OEML), Fundacion CAUSANA y Taller de Comunicacion Mujer bajo el liderazgo de
Sandra Alvarez y Janeth Pefia, Leticia Rojas y Tatiana Cordero, respectivamente, albergan una
serie de resignificaciones subjetivas que acompafiadas de procesos feministas, necesidades
politicas y procesos personales despuntan acciones en torno a la afirmacion de la identidad

léshica.

A ver, yo fui parte de la constituyente porgue trabaja ahi pero al mismo tiempo en mis ratos libres
hacia activismo. Mi pareja la Thala también trabajaba ahi y junto a Elizabeth Vazquez y algunas
asambleistas y personas LGBT pusieron los articulos que transversalizaban género, los tipos de

familia en la Constitucion del 2008 con el gobierno de Rafael Correa.

En mi opinion no es porque “era el gobierno de Correa”, es porque las activistas LGBT hicimos lo
que hay en la constitucion, que tuvimos apoyo de los asambleistas es verdad, pero si es que los
LGBT no estabamos haciendo no se daba. Es una cuestion de activismo y de quién trabaja y las
personas que hemos trabajado para los avances de derechos LGBT somos las activistas en toda

época.

Si no hubiéramos estado en el proceso de la Constituyente no se hubiera dado. Yo nunca hablo de
gobiernos. No he visto apoyo efectivo de ningln gobierno para nosotras, puede ser apoyo de
personas que trabajan ahi, pero no el gobierno como apoyo y como un derecho para la poblacion
LGBT, si fuera asi ya no tendriamos que luchar tanto (Janeth Pefia activista en entrevista con la
autora, 12 de marzo 2019).
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Para vislumbrar el devenir identitario, lo que llegaré a ser del deseo, hay que advertir un
recorrido siempre sujeto a las diferencias, que se bambolea con las instancias del
autorreconocimiento y se mece en la permanencia de la identidad y su capacidad enunciativa
(Arfuch 2011). A traves de la experiencia de Tatiana Cordero, una de las iniciadoras de la
préactica lesbofeminista en el Taller de Comunicacion Mujer (TCM) el testimonio de Cayetana
Salao asistiremos a las diferencias educativas, socio-culturales y generacionales entre las

activistas leshianas.

5. Tatiana Cordero (Taller de Comunicacion Mujer)

Me llamo Tatiana Cordero Velasquez, tengo 58 afios. Estudié leyes en la Universidad Cat6lica, no
por decision sino por imposicion, después hice una maestria en Holanda de lo que en los 80’s se
Ilamaban estudios de la mujer. Fui la primera mujer ecuatoriana que se fue a hacer una maestria de

género.

El Taller de Comunicacion Mujer fue uno de los primero colectivos y organizaciones que hay en
Quito, yo llego en los 90°s pero el taller se formo en el 89, soy parte del segundo grupo que entra,

porgue el taller tiene como 3 0 4 momentos de posturas, pero no soy parte de todas (...)

Sin embargo, cuando yo entro nos planteamos la necesidad de visibilizar el amor entre mujeres,
porgue habia mujeres lesbianas y habia mujeres bisexuales en el taller pero no habia una identidad
Iéshica, mas bien se conocia como un espacio feminista stper progresista, bastante radical para la
época, pero no se habia abordado el tema de las relaciones Iésbicas al interior (Tatiana Cordero,

activista en entrevista con la autora 1 de mayo 2019).

La ligazdn del régimen heterosexual con el sistema de produccion capitalista ha sido un tema
fuertemente cuestionado por las feministas materialistas que entienden la diferencia sexual como
una estructura de relaciones socioculturales, econdémicas y politicas a partir de la de la
dominacién de clase y la division sexual del trabajo hacia la clase mujeres, lesbianas y
racializadas/os (Wittig 2006, Mathieu 2005, Guillaumin, Federici 2015, Curiel 2018).

Yo comence a ser feminista a mis 22-23 afios, en ese momento no era una pregunta como tal, pero

hubo otro proceso cuando salgo del pais (para hacer la maestria), voy a los encuentros feministas
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precisamente en México, en Taxco de 1987... me llama la atencion toda esa fuerza que habia, que
fuera un tema en la agenda feminista y también parte de las tensiones en el movimiento. Ahi hay

una primera apertura.

En mi vida personal es més bien en los 90 cuando paso a entender que en mi habia la posibilidad de
acercarme o tener relaciones amorosas, afectivas y demas con mujeres, a decir: yo necesito una

militancia politica lésbica. Y es eso lo que pasa (...)

(...) Los colectivos feministas habiamos apoyado la despenalizacion. Sin embargo, no habia
colectivos lésbicos en el pais en ese momento y comienzan a haber sobre todo de mujeres jovenes.
Ya habia mujeres lesbianas de mi edad y no tenian representacion publica, yo era la Uinica... la mas
vieja del paseo (risa) junto a Eli Vazquez, Sandra Alvarez y su compafiera Janeth Pefia que crean la
OEML. Después comienzan a venir las jovenes como Cayetana Salao.

Ellas estaban en Quito, eran parte de otro colectivo, de la Coordinadora Politica de Mujeres... y
también estaba Maria Pinarvela y Rocio Rosero que formaban parte del Foro de la Mujer
Ecuatoriana y... en ese momento, es importante mencionar también que habian dos grandes
vertientes en el movimiento: la Coordinadora Politica de Mujeres a nivel nacional y nosotras que
nos llamabamos Feministas por la Autonomia y éramos las que deciamos que no tenia que haber
una identidad Unica, no habia que tener esta pretension de lo nacional (Tatiana Cordero, activista en

entrevista con la autora 1 de mayo 2019).

Cayetana Salao (Taller de Comunicacion Mujer)

Yo soy Cayetana Salao, soy de Ecuador y naci en el 83, soy del campo, de Yaruqui, una parroquia
rural de Riobamba. Por suerte mi familia nunca me puso muchas normas o no se porté de manera

muy rigida al respecto de mi comportamiento de género en general, tampoco con el de mi hermano.

Creo que ese fue un factor que ha influenciado mucho en mi para darme cuenta cuando hay
opresion sobre el género o cuando hay una presion para que el género se comporte de una manera
determinada, como yo no tuve esa practica cultural en mi familia cuando lo veo en otras personas o

cuando otras personas me lo cuentan me afecta mucho (...)

91



(...) Y en ese camino yo siempre tuve ciertas curiosidades, empecé a juntarme con grupos LGBTI,
eso luego no me convencié mucho porque habia dominio de lo masculino o de la agenda trans y la
del matrimonio igualitario y tal... y entonces decidi migrar de los movimientos LGBT generalistas
a los movimientos feministas. Tampoco es que Yo sienta que me he identificado con uno de los
feminismos del Ecuador o de Latinoamérica, pero si que me han dado muchas mas herramientas
para poder ubicar mi practica en algin feminismo que considere adecuado para mi (Cayetana

Salao, TCM en entrevista con la autora 20 de febrero 2019).

Los procesos especificos de reivindicacion lésbica en materia de derechos que esté atravesada por
diferentes realidades, surgen frente a la falta de una igualdad real en la época neoliberal para
alcanzar el ejercicio de la plena ciudadania, se ha traducido en la exigibilidad de derechos en
torno a la union de hecho, familias diversas, derechos colectivos, soberania alimentaria y
territorios, los primeros dos albergan posturas polarizadas en torno al conservadurismo

asimilacionista y las politicas feministas (CNIG 2014).

Se abrieron un sin numero de propuestas para la comunidad GLBT hacia el exterior, de alguna
forma. Est4, por ejemplo, el aporte que hubo a la Comisién de Diversidad Sexual que organizé en
su momento la Cancilleria con el programa de Derechos Humanos que abri6 el Estado, donde todos
los movimientos sociales exponian sus necesidades. Eso fue un proceso muy interesante que
permitid tener una relacion con el Estado; otra cuestion fue la proliferacion de las organizaciones y
esto también sirvio para evidenciar la multiplicidad de las identidades hasta entonces. Creo que una
de las identidades favorecidas fue la identidad gay. Mientras tanto, después del afio 2000 leshianas,
transexuales y otras identidades tuvieron una apertura que buscaba politizarse de otra forma, y salir
del gueto gay. Para mi, esos son los efectos fundamentales en principio de la inclusién de la no
discriminacidn por orientacién sexual en la Constitucion del 98. Esta asimismo la generacion de
otros procesos de organizacién y participacién, como por ejemplo Fundacion Causana, el Proyecto
Transgénero y la Organizacion Ecuatoriana de Mujeres Lesbianas. Se generaron varios procesos
que nos permitieron tener una conexion. Yo creo que esto nos permitio tener esta gran diversidad
para que empezaran a abrirse politica y culturalmente como identidades sexuales y de género
(Leticia Rojas 2013 citada en CNIG 2014, 44).

No obstante, el reconocimiento y la autoafirmacion de la incidencia politica Iésbica también se

considera a partir de la capacidad de agencia con relacion al género y la criticas a las ideas
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liberales de libertad y autonomia, ya que no toda agencia es sinébnimo de resistencia, puede
considerarse como una “modalidad de accion”, que comprender sentido de si, del deseo, de los
propdsitos, la realizacion, las emociones y las experiencias en el cuerpo, en otras palabras,
percibir la agencia como “una capacidad para la accion creada y propiciada por relaciones de

subordinacion especificas” (Mahmood 2016, 133).

7. Lesbianas en la “diversidad sexual”

Las interconexiones locales y globales establecidas por el Estado y los grupos de interés
conformados por personas disidentes de la sexualidad, han generado acciones afirmativas a partir
del posicionamiento de “lo LGBT” en la bisqueda de reivindicaciones de derechos culturales y
legales para ejercer con mayor libertad su ciudadania y su sexualidad. Sin embargo, el uso de esta
categoria dentro de programas de inclusion nacional ha universalizado una identidad politica que

oculta desigualdades y estratificaciones sociales, sexuales y de género (Rubin 1989).

Por ello, el andlisis reflexivo de la construccion y transformacidn de identidades sexuales dentro
del contexto ecuatoriano posterior a la despenalizacion de la homosexualidad permite
comprender las paradojas entre las realidades que viven mujeres lesbianas y los discursos

neoliberales en referencia al género y la sexualidad.

De las marcadas diferencias en las formas de vivir y experimentar la sexualidad, surgen entonces
cuestionamientos sobre cémo se construyen y alteran los procesos de identificacién agrupados
bajo el acronimo LGBT, donde la emergencia de identidades sexuales especificas surge como
alternativas a la identidad politica transnacional (Segato 2007). De acuerdo a los planteamientos
anteriores, la conformacion de la identidad politica “LGBT” y su aceptacion relativamente
generalizada en las politicas de inclusion, actia también de manera distintiva, reproduciendo un

discurso neoliberalista dentro de las redes internacionales del poder (Sabsay 2011).

Estamos en un proceso (...) por todo el tema de la inyeccion de recursos econdmicos a las
organizaciones LGBTI, algunas fueron las que més cogieron. El tema del VIH sembro una dolorosa
espina de discriminacién hacia las mujeres lesbianas, porque los hombres que tienen sexo con

hombres, los homosexuales, los hombres bisexuales, las trans femeninas y las trabajadoras sexuales
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ellas si... con todo el carifio y respeto que les tengo, acapararon todo este proceso de visibilidad

desde la medicalizacion...

A las lesbianas nos dejaron fuera, o sea, no se acordaron, por ejemplo, que las lesbianas también
somos trabajadoras sexuales, que también podemos ser bisexuales, que podemos ser victimas de
violaciones correctivas, que tenemos practicas sexuales de riesgo, también participamos en orgias,
o0 sea, que las lesbianas somos y tenemos sexo libre igual que ellas... No les importd averiguar
mas... como “no hay penetracion” no pasa nada mas.

Se olvidaron del virus del papiloma humano, se olvidaron del cancer de garganta por sexo oral a
una persona con papiloma, olvidaron que las lesbianas también somos vulnerables a las adicciones,
que a las leshianas tampoco nos gusta ir al dentista, olvidaron que las lesbianas menstruamos

(Sandra Alvarez OEML en entrevista con la autora 4 de agosto 2018).

Disconformes con la preeminencia de ciertas identidades sexuales que acceden a recursos por
visibilidad, la emergencia de organizaciones léshicas como respuesta se conecta con necesidades
especificas desde la experiencia que, a partir de procesos diferenciados de formacién académica,
participacion politica feminista y experiencias personales, se desdoblaran en diferentes voces que

pongan en la esfera publica las particularidades del activismo lésbico.

(...) Empezamos con autoestima, pero el rato en que nos unimos las mujeres lesbianas a ver qué
necesitdbamos salian infinidad de temas. Habia ejes: derechos sexuales y reproductivos, educacion,
doble jornada laboral... (Janeth Pefia 2019 entrevista).

(...) Las primeras acciones que hicimos fue juntar a las mujeres lesbianas, les ddbamos talleres de
diferentes temas, sobre todo de salud sexual y derechos sexuales que creiamos era o mas
importante en ese entonces, porque nuestras practicas sexuales no nos excluyen de ser victimas de
transmision de infecciones de transmision sexual (ITS) y entre ellas el VIH. Esa ha sido una de mis
obsesiones, sobre todo trabajamos con ellas en este tipo de talleres, les hablamos sobre el
feminismo, les hablabamos de género, etc. (Sandra Alvarez OEML en entrevista con la autora 4 de
agosto 2018).

(...) Nosotras tuvimos claro que queriamos un cambio cultural a principios de los 2000, hicimos
encuentros de poesia, representaciones artisticas. Yo creo que por ahi fue primero mas que la
politica publica y eso si ha cambiado, aunque siga habiendo clinicas donde las mujeres lesbianas
son violentadas (...). La discriminacién en otras organizaciones de mujeres, la necesidad de un

espacio politico propio, la necesidad de distinguirse y distanciarse de las demandas de los gays 'y,
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sobre todo, teniamos la necesidad, como siempre en los colectivos feministas en un inicio, de tener
un espacio para encontrarse, un espacio seguro para conversar, para compartir y estar juntas (...) era

fundamentalmente compartir posiciones politicas juntas (Tatiana Cordero, activista en entrevista

con la autora 1 de mayo 2019).

De esta forma, la identificacion como proceso en constante resignificacion se puede sefialar como
una suerte de “ficcion unificante”, bajo la cual mujeres que comparten ciertas caracteristicas en
sus discursos y practicas hacen de ellas un estandarte para la colectividad que genera una

identidad propia en antagonismo con las necesidades al interior de “lo LGBT”.

En efecto, la idea modernizadora producida por el capitalismo cuya extension a los derechos
humanos y la diversidad sexual es sostenida desde la nocion de Progreso Nacional bajo el régimen
heterosexual, que a su vez aloja restos del colonialismo en vias de implantar visiones que sofocan

el imaginario léshico (Caceres-Feria, Valcuende 2014).

(...) Y siempre terminan hablando los hombres, se posiciona full la agenda trans porque ahora
mueve casi todo lo LGBT generalista y yo no puedo evitarlo. Culturalmente no lo logro porque yo
misma no me aplaudo... entonces las mujeres todo el tiempo estamos midiendo nuestro esfuerzo,
viendo si sali6 bien, somos muy rigurosas con nosotras mismas y eso hace que todo el tiempo

sintamos que no merecemos (Cayetana Salao, TCM en entrevista con la autora 20 de febrero 2019).

De manera analoga, si el sexo y género son categorias que ratifican la diferencia sexual en el
plano mas intimo del régimen heterosexual, ¢qué ocurre con los sujetos y las colectividades que se
reconocen como no-heterosexuales? La identidad construida en disimilitud con un otro masculino
y femenino incrustados en el régimen heterosexual, sugiere que las identificaciones conforman
aquello que se comparte en oposicion con ese otro. Las identidades albergadas dentro de “lo
LGBTI”, no necesariamente traducen de manera nitida la experiencia Iésbica, se trata de un

recuadro de jerarquizaciones identitarias.

Creo que el cuerpo de una mujer, la matriz sobre determina todo lo demés. Yo, por ejemplo,
muchas veces trabajé con compas trans y ellas reivindicaban la feminidad que yo todo el tiempo de

mi vida detesté, decia “yo no me voy a poner esa falda jamas y no quiero que la gente me vea el
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culo como la gente te ve el culo a ti” e ibamos por la calle y algunos hombres decian cosas, yo salia
en defensa y mis amigas me decian: “Caye ;por qué te pones asi, si a nosotras nos gusta que nos

traten asi” (Cayetana Salao, TCM en entrevista con la autora 20 de febrero 2019).

En el texto Reflexionando sobre el sexo: notas para una teoria radical de la sexualidad (1989)
Gayle Rubin discute la necesidad de generar una teoria radical que identifique, describa, explique
y denuncie la opresion sexual, asi como la injusticia erética instaurada histéricamente por la
presencia de un esencialismo sexual. Detalla como las sociedades occidentales justiprecian los
actos sexuales, en la cima de la piramide descansan las practicas y los discursos heterosexuales
que recompensan con el “reconocimiento de salud mental, respetabilidad, legalidad, movilidad
fisica y social, apoyo institucional y beneficios materiales” (18), mientras que el resto de
expresiones que se alejan del ideal heterosexual se encaran con una desvalorizacién que va en
detrimento de la respetabilidad, la salud que fortalecen la produccion de estigmas que mantienen

en bajo status al resto de las conductas sexuales (1989, 18).

Dicha estratificacion jerarquiza ademas las subjetividades individuales y colectivas, priorizando a
aquellas que se adaptan a los marcos regulatorios de la heterosexualidad obligatoria (Rich 1999),
por lo que las diferencias generadas a partir de la valorizacién de cada identidad produciran

fricciones al remontarse dentro del ranking social.

Siendo asi, es posible decir que la ideologia sexual se ha constituido por los dictdmenes
consentidos por los discursos religiosos, psiquiatricos y populares, donde la orientacion
heterosexual se anudaria con “lo bueno”, “lo normal”, “lo natural” que supone un modelo unico y

universal en los sistemas del pensamiento moderno sobre el sexo (Rubin 1989).

En este punto cabe preguntarse ¢coémo se (re)presenta la diversidad sexual hoy en el espacio
publico? ¢Es la diversidad sexual parte del movimiento feminista? ¢Existe algin contrapunto entre
el feminismo de activistas lesbianas y el paraguas de la diversidad sexual? El riesgo

de universalizar un abanico de experiencias de vida en la realidad, se opone a la actuacion y

personificacion de otras existencias (Diaz 2018).

96



Las mujeres luchamos por la igualdad, independientemente de ser lesbianas. Los hombres no, los
hombres luchan por que son trans o gays y para los derechos de esa poblacion. Pero nosotras
tenemos que luchar primero porgue somos mujeres y luego porgue somos lesbianas, a veces al
mismo tiempo. Por eso las mujeres hetero luchan por sus derechos hetero o por la igualdad de
derechos con el hombre (...) Creo que politicamente hay un solo modelo: el heterosexual. No
tenemos modelos distintos de igualdad, de practicas de vida diaria homosexual, la mayoria de los
homosexuales adoptan la heterosexualidad porque no hay otro. Yo trato de vivir una vida por fuera
del heterosexual. Por eso cuando me preguntan si soy “activa” o “pasiva” se cumple el estereotipo
de la heterosexualidad (...). Las lesbianas no nos damos cuenta que somos otro modelo, solo por el
hecho de poder vivir solas, solo por el hecho de ser lesbianas (Janeth Pefia activista en entrevista

con la autora, 12 de marzo 2019).

La visibilidad en términos de representacién politica juega un papel importante en la
materializacion de las identidades sexuales dentro de la escena publica a comienzos del siglo XX
con el florecimiento de los estudios sobre politica de la identidad, pero en términos de existencia
se sabe que han germinado desde los inicios de la humanidad, por otro lado, la configuracion de
las “minorias”, que no concierne a las participantes de la colectividad, representa la proporcion de

poder a la que es posible acceder (Diaz 2018)

Las organizaciones sociales en torno a la identidad han inscrito demandas por el reconocimiento al
menos en dos vertientes: una simbdlica y otra historico-politica, la primera solicita la
diversificacion de la nocion de cultura; la segunda, sefiala y reconoce las estructuras de

dominacion sexual y los mecanismos de exclusion social (Diaz 2018).

8. Amores estratégicos: Re-existencias lesbianas

¢Qué no empezamos a escribir para reconciliar este otro dentro de nosotras?
Sabiamos que éramos diferentes, apartadas,

exiliadas de lo que se considera “normal”, blanco-correcto.

Y mientras que internalizamos este exilio,

llegamos a ver ese extranjero dentro de nosotras mismas y una de otra.
Gloria Anzaldla (1988, 223).
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Las reflexiones de las organizaciones civiles léshicas en torno a las multiples opresiones hacia las
mujeres en la sociedad han dejado ver que la enunciacién, la voz cimentada en la experiencia del
cuerpo se relaciona con las decisiones y acciones para disputar la vigencia de los imperativos

sociales y el sentido factual de la lucha por las transformaciones culturales (Diaz 2018).

Lejos de presidir un interés por construir realidades esencialistas de sujetas sexuales ontologicas,
hablar de la confluencia entre actoras nos remite a la posibilidad de abrir una consciencia sobre la
opresion historica de quienes constituyen la existencia léshica. No obstante, las necesidades y
condiciones especificas (de clase, raza, etarias) en algunas ocasiones, se convierten en intereses en
conflicto. Lo que significa que ya sea que la enunciacién provenga de posiciones anarquistas,
sindicalistas, socialistas 0 comunistas, la reflexion y movilizacion se articulan con preguntas por
el deseo y los afectos como principios agudos de insurreccion, no tanto de la historia en si, sino de
la memoria personal y colectiva (como los grupos de autoconciencia han mostrado) como
referente histérico que busca convocar mas rebeldias mientras sigan siendo necesarias

(Molyneaux 2003) y cuyo impacto se refleja en las proximas generaciones:

Para mi todo es un juego, yo creo que todo el tiempo estamos performando negociaciones de clase,
género y raza... entonces cuando me conviene hablo desde un Iésbico super power y cuando me
conviene la pacha mama me la juego y es denso, quiero admitir que soy contradictoria y que €so no
fuera un problema. Creo que los purismos y hablar desde un lugar “verdadero” es imposible en
medio de tanta gente, tantas mezclas, la cantidad de informacion que hay a la mano... o no. A mi
me gusta partir de la intencion, las personas con buena intencion politicamente pueden ser mas

poderosas (Cayetana Salao, TCM en entrevista con la autora 20 de febrero 2019).

Para mi ha significado reconocer un deseo, una forma de experimentar la vida y las relaciones
desde la atraccion hacia las mujeres. Lo lésbico fue fundamental para mi al abrir las posibilidades
de vida, de existencia, de relacion, de amores, de deseos, de sexualidad. A partir de ahi, esa
apertura también me permitio (saber) que no son identidades cerradas, fijas. Yo sigo siendo
politicamente lésbica y eso no necesariamente refleja mi practica personal (Tatiana Cordero,

activista en entrevista con la autora 1 de mayo 2019).
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Es asi como el deseo, el erotismo y la sensualidad femenina en el lesbianismo como una préactica
que, emancipada de la participacion de los hombres, ha hecho del cuerpo lesbiano una metéfora
que manifiesta la disrupcion, la incertidumbre social y el lenguaje usado para describir los usos y

el valor de lo femenino mas alla del tiempo (Nufiez-Becerra 2008).

Yo critico mucho el machismo de la cultura ecuatoriana, porque todo el tiempo la mirada
masculina ha oprimido mi cuerpo y mi comportamiento de muchas maneras desde que era nifia
hasta que he crecido. Creo que el cuerpo y la sensacion que la cultura genera en él es un
conocimiento que las mujeres adquirimos en funcién de cobmo opera esa opresion... esas han sido
las claves de mi crecimiento para poder sentir empatia por las situaciones de violencia que viven
las mujeres en Ecuador, la mia propia y por intentar (usando las herramientas que yo he podido
desarrollar a lo largo de estos afios) combatir o al menos dar fuerza a otras mujeres para que
podamos vivir lejos de este patriarcado que es todo y nada a la vez pero que a la final nos sobre
determina en muchas cosas (Cayetana Salao, TCM en entrevista con la autora 20 de febrero 2019).

La diversidad de expresiones identitarias acerca de la sexualidad, las diferentes invenciones y
formas de habitar los cuerpos, asi como las complejas formas de relacionamiento, invitan
necesariamente a reflexionar sobre los procesos subjetivos que subyacen a los deseos, a las

existencias y a las préacticas.

8.1. Algo més sobre la politizacion del deseo

Entre la multiplicidad de identidades y existencias, se han visto afectadas por discriminacion,
violencia e invisibilidad aquellas que rompen con la normativa social, es decir, todas aquellas
formas de relacionamiento erotico o afectivo que se encuentran por fuera de la heteronorma. En
el caso de las mujeres que rompen con el mencionado relacionamiento heteronormativo, cabe
sefialar las constantes denuncias sociales que diferentes organizaciones sociales y escritos desde
el feminismo lesbiano (Wittig 2006; Rich 1999; Lorde 2003) han realizado en torno a los

silencios, la invisibilizacion y la discriminacion historica hacia esta existencia.

Los encierros forzados en clinicas de deshomosexualizacion, la falta de reconocimiento social en
las politicas publicas sobre las familias diversas, los crimenes de odio cometidos por razones de

género o diversidad sexual, la categoria LGBTI que conforma una representacion aglutinante de
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la diversidad sexual, asi como las violencias que instituciones estatales y sociales ejercen sobre
las mujeres leshianas, reflejan la presencia de una estructura heteronormativa y universalizante
que invisibiliza y obstaculiza el acceso a justicia y a la vida integra para estas mujeres en su

diversidad.

En este sentido, la politizacion del deseo lésbico no solo involucra la conciencia de la
discriminacion historica del ser lesbiana, también se relaciona con las experiencias amorosas que,
en mas de una ocasion, se han encausado a la ruptura de concepciones negativas socialmente
naturalizadas que han sido estructuradas por discursos académicos y politicos a través de la
historia (Falquet 2012).

Tatiana Cordero me habld de lo Iésbico como una categoria de amor politico, yo por ejemplo,
conocia a Martha Alvarez, una mujer lesbiana que estuvo encerrada muchos afios en una carcel de
Colombia y que nunca le permitian sus vis a vis con sus novias (...) luego sali6 de la céarcel y ha
luchado por més de diez afios para que su caso pase por la Corte Interamericana y Colombia ya ha
sido sancionada por ese tema, ahora otras mujeres lesbianas ya tienen el derecho a tener visitas
conyugales. Ella decia “a mi ya no me deberia importar, ya con haber salido de la carcel deberia
haberme sentido contenta, pero me quedé con el compromiso de ayudar a otras lesbianas alla
adentro” (...) eso yo lo interpreto como un amor politico (...) que proyecta a las mujeres
posibilidades que vos no tenias (Cayetana Salao, TCM en entrevista con la autora 20 de febrero
2019).

Si bien las activistas lesbianas organizadas en Quito aun luchan por la visibilidad y el
posicionamiento de nuestros derechos, las propuestas identitarias y politicas en torno al amor
politico entre mujeres ha sido planteado como leshiandad por otros colectivos lesbofeministas, en
el que se cambiaron las consignas de la revolucion francesa “LIBERTAD, IGUALDAD,
FRATERNIDAD” por “LIBERTAD, IGUALDAD, LESBIANDAD?” para criticar la fraternidad

masculina. Al respecto, las posiciones de activistas varian de acuerdo a sus experiencias de vida:

Verés yo siempre me he preguntado eso, porque suponemos que en términos sexuales o derivados
de la sexualidad somos patologizadas, el homosexualismo no se utiliza como término politico

porque se lo equipara con una enfermedad. Pero para mi, el lesbianismo a diferencia del
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transgenerismo, el transexualismo o el travestismo estd mas vinculado a lo femenino, hacia los
cuerpos femeninos como siempre he reivindicado. Y si aln se piensa que el lesbianismo es una
enfermedad (como siempre digo en mis talleres), si la sociedad dice que yo soy “anormal” ...
iBendita anormalidad la mia! (...) No creo en la hermandad de las lesbianas, de la misma forma que
tampoco creo en la hermandad de los gays o en la hermandad del ser humano (Sandra Alvarez
OEML en entrevista con la autora 4 de agosto 2018) (Foto 10).

LESBTANAS

UNIFEM - Regién Andina

Foto 10. Primera edicion de la Revista “Existencias Lesbianas” de la Organizacion Ecuatoriana de
Mujeres Lesbianas (OEML) en 2003.
Fuente: Fotografia tomada por la autora, Quito 2019.

Lo bonito que teniamos en ese primer momento fueron las alianzas entre nosotras. En la alianza
que teniamos con CAUSANA comienzan a aparecer las primeras historias de las mujeres lesbianas
siendo recluidas en clinicas de “rehabilitacion” y, por esta necesidad de politizar lo 1ésbico y de
visibilizar la violencia hacia las mujeres lesbianas, o sea, las practicas de tortura, decidimos
politicamente en el primer Tribunal por los derechos sexuales ir como Taller y poner el tema

(Tatiana Cordero, activista en entrevista con la autora 1 de mayo 2019).
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Por otro lado, las denuncias levantadas por parte del Taller de Comunicacion Mujer sobre las
“clinicas de deshomosexualizacion”, es un tema que se ha posicionado a nivel internacional
mediante la visibilizacidn de practicas de tortura contra las mujeres lesbianas al sefialar los

riesgos de su legitimacion en la sociedad (Foto 11).

Decidimos sacar por primera vez el tema a nivel regional, disefiamos una estrategia de
comunicacién grande donde en el 2003 se visibiliza el tema y luego durante méas de 10 afios las
compas han seguido esa accion politica, visibilizando un tema que es una gran deuda de la
democracia y la justicia ecuatoriana hacia las mujeres porque ha habido una omisiéon muy grande
por parte del Estado, por lo que es responsable de la operacidn corrupta de esas clinicas, de la
explotacion que sostienen y de la vulneracion de derechos (...) Es importante la autonomia, una
quiere salir de la casa, vivir sola, para poder ejercer sus sexualidad, su vida, su deseo, su tiempo,
todo como una lo quiere (Tatiana Cordero, activista en entrevista con la autora 1 de mayo 2019).

Los supuestos tratamientos de reorientacion sexual han sido denunciados ante el Tribunal
Regional de los Derechos Econémicos Sociales y Culturales de las Mujeres, manifestando los
riesgos que tienen las lesbianas de ser recluidas por sus propios familiares mediante el engafio, el

secuestro o la coercidn en centros ilegales de tratamientos de adicciones.
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Foto 11.“Retratos del encierro”. Publicacion testimonial de lesbianas sobrevivientes en clinicas de tortura,
Taller de Comunicacion Mujer (2017).
Fuente: Fotografia tomada por la autora Quito 2019.
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Conclusiones

Trazar la memoria de las rebeldias, resistencias y existencias de las mujeres frente a los sistemas
de opresidn es un acto de incitacion que deviene de la necesidad de historiarnos, de buscar
referentes para dar sentido a nuestras acciones y remarcar nuestras posiciones politicas y éticas de
esas otras que hemos sido desterradas de la historia y, en consecuencia, de la visibilidad politica.

Viajar al pasado, un territorio que repica en el presente y como tal, permite situar actos de re-
existencia en el trayecto de las vidas mediante ingredientes précticos para confrontar con la
estructura social. Al profundizar en el sentido de la vivencia colectiva desde el lesbianismo es
requerimiento localizar sus emergencias y las enunciaciones donde se tallan las disputas, los

temores, los afectos, las decepciones, los escritos y el deseo en nuestra capacidad para re-existir.

Por otro lado, los feminismos hegemonicos que provienen del Norte global o de aquellos situados
en el Norte del Sur, ain no han logrado interrogar su complicidad con la colonialidad del poder,
pues las miradas de la otredad, el silenciamiento de las excluidas, las empobrecidas, de las
mujeres lesbianas siguen presentes al asumir la interseccionalidad de manera aislada sin
cuestionar el patrén de la colonialidad del saber, del poder y del ser. No se han logrado disefiar
politicas que interseccionen de manera armonica las cuestiones concernientes al sexo, clase

social, género y raza con posiciones anticapitalistas y anticoloniales.

Con lo anterior, el feminismo situado en el Sur geopolitico nos invita necesariamente a exhortar y
cuestionar las propuestas epistemoldgicas y metodoldgicas que, desde el Norte global geopolitico,
debatan y cuestionen y develen las distintas representaciones discursivas de los sujetos
construidos desde la otredad en los diferentes contextos geogréaficos e historicos que expanden el
colonialismo epistémico, retorico, politico y economico. De ahi que sea apremiante reconfigurar
los planos de la practica y la ética feminista, con la finalidad de mirar de manera horizontal las

emergencias y acciones en el Sur del Sur.

Cuando pienso en las diferentes identidades que como mujer, lesbiana, migrante, mestiza

clasemedieras, etc. que cohabitan en las activistas me enfrento con la atavica tarea de sumar
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fuerzas a nuestras luchas considerando nuestro pasado no visible: el de las conquistadas, el de las
miles de rebeldes que emergieron para tomarse las calles, la palabra, la pluma, las fabricas o la
sartén y rechazar la l6gica dominante en la historia politica y cultural que interpela al poder de lo

erigido sobre relaciones de desigualdad, exclusion y opresion.

Los legados de las genealogias feministas han ido desvelando en cada uno de sus planteamientos,
que las acciones por la transformacion social no s6lo son aquello que queremos ser como
sociedad, sino que corresponde también a lo que no ha podido ser y a lo que actualmente resiste

como capacidad por inaugurar (Alexander y Mohanty 1997).

Con todo lo anterior, la lectura intersubjetiva entre activistas lesbianas de condiciones de vida a
través de la experiencia ha pretendido recuperar las dimensiones cotidianas y politicas de la
existencia lesbiana en Quito, donde la identidad pone en movimiento la fuerza viva y la alegria de

existir.

El presente escrito ha sido un ejercicio que entreteje variadas busquedas de sentido, amor y
libertad. Biografias convergentes en experiencias alrededor del quebrantamiento de la
heterosexualidad obligatoria que anudara una serie de resignificaciones subjetivas, de escollos en
el interior de las relaciones interpersonales que se inscriben en las estructuras sociales. Vida
intima-privada y personal-pablica. Aqui, la identidad politica Iésbica es mas un medio que un fin,
un recurso estratégico en el contexto multiculturalista posterior al proceso de la despenalizacion
de la homosexualidad en Ecuador a finales de los afios 90. Mi intencion fue la de recuperar
momentos biograficos desde la identidad lesbiana y reivindicarlos al analizar los estereotipos
construidos a su alrededor desde el imaginario masculino, reivindicando un referente valioso que

posibilite otras subjetividades futuras.

El resultado de contar una vida a varias voces es la emergencia de biografias erigidas sobre el
reconocimiento y asuncion de si/mi misma en el lesbianismo entendido no como un proceso
simple o monolitico, sino contradictorio, polisémico, multivariado, delineado por biografemas
(momentos de vida) que se interseccionan con circunstancias familiares, laborales, de pareja,

organizativas y sociales de cada lesbiana en la continua construccion de su identidad politica.
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Sin embargo, histéricamente la sobrevivencia de la experiencia lésbica se ha articulado con la
clandestinidad y el ocultamiento. Puede decirse que en Ecuador no ha habido excepcion y el
referente lésbico ha permanecido ausente en el Movimiento de Mujeres de la Latitud 0. Por ello,
deseo exiliar al silencio por un instante al realizar un ejercicio que entrecruza biografias que se
han considerado “inapropiadas” frente a la ocultacion consciente de las lesbianas en una sociedad
ecuatoriana y latinoamericana que ha marcado nuestros cuerpos con imperativos heterosexuales,
engendrando politicas de interpretacion donde las vidas lesbianas procuran ser neutralizadas. En
otras palabras, donde las mujeres lesbianas no son miradas, escuchadas o leidas como tales. El
rehdso social por interpretar y reinterpretar la posibilidad del lesbianismo, ha tolerado que una

sociedad concreta reproduzca las condiciones que silencian a las mujeres lesbianas.

El proposito de este documento no fue disponer de categorias fijas de identidad que ya han sido
profundamente discutidas como aparatos reguladores, se trata pues, de plantear cuestionamientos
e inquietudes y, en cierta medida, elaborar interpretaciones alrededor de este medio de
intervencion politica. Devenir leshiana es una apuesta por la visibilidad, por practicar el amor

politico entre mujeres y continuar la transformacion social.

Construir el espacio biografico para recuperar, en una suerte de palimpsesto’, de excavacion
historica de los procesos subjetivos, sociales e histdricos-politicos de lesbianas es el recomienzo
de una genealogia lesbofeminista desde Ecuador a través de la visibilizacion del despliegue de un

pulso colectivo desde el lesbianismo para el tratamiento de sociedades mas justas.

" Ejercicio arqueoldgico de caracter foucaultiano sugerido por Norma Mogrovejo que descubre la singular manera de
pensar de las lesbianas ocultada por el régimen heterosexual, en “Cémo pensar la genealogia 1ésbica” consultado en
http://www.historiacultural.net/hist rev_mogrovejo.htm
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