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Resumen: la presente comunicacion pretende indagar tanto en la construccién de identidades de género,
como en el devenir del imaginario feminista y sus respectivas bases identitarias en las mujeres saharauis
de los campamentos de refugiados/as en Tindouf (Argelia). Para ello, seran utilizados los postulados de
los feminismos poscoloniales, los cuales implican comprender las luchas feministas desde un
conocimiento situado politica, social y culturalmente; con especial énfasis en el binomio nacion y género,
dada la lucha nacionalista que desde 1975 y a través del frente Polisario el pueblo saharaui viene
desarrollando.
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1. Introduccidn

A pesar de que actualmente Espafia continua siendo la Potencia Administradora del
Sahara Occidental, con la firma de los Acuerdos Tripartitos de Madrid en noviembre de
1975, la metrdpolis se desentendi6 del devenir politico y social del pueblo saharaui. La
invasion militar que supuso la Marcha Verde por parte de Marruecos ese mismo afio
dividié desde entonces a la poblacidn saharaui entre los actuales territorios ocupados
militarmente por Marruecos y la poblacion asentada en los campos de refugiados y
refugiadas de Tindouf (Argelia). Los bombardeos de fésforo blanco y napalm sobre la
poblacion civil saharaui por parte de la aviacién marroqui provocaron el exilio de miles
de personas hacia la inhdspita hamada argelina, al cual prosiguié una guerra de 16 afios,
constituyéndose una de las situaciones de refugio prolongado méas duraderas de la
historia politica contemporanea. Son los conocidos campamentos de refugiados y
refugiadas saharauis, que existen hace ya 39 afios. Actualmente, el gran muro de
ingenieria militar que da cobertura la explotacién ilegal de las riquezas saharauis y que
separa a la poblacion ocupada de la refugiada, el “Muro de la Verglienza”, mide 2.750
kms. y constituye una de las mayores zonas de minas antipersonas en el planeta.

La investigacion que se presenta, centrada en las mujeres saharauis refugiadas, pretende
analizar las identidades de género y las identidades feministas presentes en los
campamentos. Para ello, el eje principal de analisis sera comprender la identidad de
género y la identidad feminista basandonos en la agencia politica de estas mujeres, es
decir, teniendo en cuenta los principales aportes y demandas que desde su participacion
social y politica estan construyendo en el marco de la lucha por la autodeterminacion
del pueblo saharaui y por el reconocimiento de los derechos especificos de las mujeres
saharauis, paralelamente. Con estos objetivos, como marco tedrico seran utilizadas las
propuestas del pensamiento politico feminista poscolonial y desde esta lectura, la
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investigacion incide especialmente en el binomio nacién y género, y por tanto, en la
historia de lucha anticolonial del Frente Polisario (FP), para poder comprender las
identidades de género generadas, asi como la aparicion del movimiento feminista en los
campamentos. Aunque el texto no se encargue de ello, tal feminismo seria encuadrable
en los feminismos islamicos.

2. Hipotesis iniciales

La hipotesis fundamental de este trabajo implica que, tras 39 afios en situacién de
refugio prolongado, las diversas identidades de género construidas a lo largo de
diferentes fases temporales en los campamentos estan desembocando en una identidad
saharaui feminista poscolonial. Por tanto, seria posible hablar de un feminismo
poscolonial saharaui donde ha existido y existe una profunda interacciéon entre el
discurso nacionalista de género, los movimientos de mujeres y los discursos feministas.
De este modo, con especial incidencia en el binomio nacion y género, y a traves de los
feminismos islamicos, considero que seria posible insertar el feminismo saharaui dentro
de una genealogia feminista critica con los feminismos hegemonicos entre cuyos
antecedentes se encuentran el “feminismo del tercer mundo”, el feminismo negro, el
feminismo chicano o el feminismo de color.

3. Metodologia

Este trabajo se acerca a la realidad de estas mujeres a través de una genealogia de
pensamiento feminista critico con el feminismo blanco, burgués y de clase media. Se
trata de aquellos feminismos denominados como los feminismos poscoloniales,
feminismos periféricos o feminismos de la tercera ola), el “feminismo lesbiano” (Rich,
2004), el “feminismo negro” (Davis, 2005 y Jabardo, 2012), y el “feminismo chicano”
y/o de las “mujeres de color” el cual teorizo la potencialidad critica de la “epistemologia
de la frontera” (Castillo y Moraga, 1988; Anzaldua, 1987, 2004); actualmente, vienen
desarrollando con intensidad propuestas como los feminismos indigenas (Hernandez,
2010) o los feminismos islamicos (VV.AA, 2008 y Barlas, 2012). Aunque es este texto
no profundicemos en ello, es posible enmarcar el feminismo saharaui en el contexto del
feminismo islamico.

A modo de sintesis podemos citar como innovaciones metodoldgicas de los feminismos
poscoloniales las siguientes propuestas: a) reconocer que no existe la categoria “Mujer”,
sino que mas bien se trata de un universalismo que ha respondido a los intereses de las
mujeres blancas, occidentales y de clase media. Por tanto, es necesario pensar la
subordinacion de las mujeres y ver las intersecciones con variables tales como clase,
etnia, edad, “raza”, religion, nacionalismo o colonialismo, etc.; todo ello configura
interseccionalmente la subordinacion de género (Anthias, 2006); b) deconstuir el
estereotipo de la “Mujer promedio del tercer mundo” en tanto victima de la religion y/o
cultura, frente a la mujer occidental liberada, culta, viajera, emancipada, autdnoma, etc.
(Mohanty, 2008) y denunciar la traslacion del paternalismo blanco colonizador hacia las
mujeres del Sur, el “Salvacionismo de las otras mujeres” (Spivak, 2010 y Bidaseca,
2011); c) visibilizar las agencias de las “otras” mujeres frente a los discursos
victimizadores e infantilizadores que niegan la participacién de las mujeres en sus
sociedades y contextos historicos, es decir, reconocer su agencia politica y epistémica
contextualizada; y d) reconfigurar los pilares epistemoldgicos del pensamiento politico
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feminista hacia reflexiones mas respetuosas con la diversidad de cosmovisiones,
identidades y culturas, propiciando que otras formas posibles de luchas feministas, mas
alla de los paradigmas liberales, marxistas 0 postmodernos, sean también reconocidas y
legitimadas como propuestas feministas alternativas a la colonialidad global, donde, de
hecho, convergen luchas anticapitalistas, ecologistas, antirracistas y antipatriarcales.
Acudimos a Meloni para comprender el complejo alcance epistemoldgico de los
feminismos poscoloniales cuando afirma que: “... se parte de la necesidad de
“descolonizar” el feminismo, puesto que muchas de sus categorias estan presas en la
logica colonial y en el racismo” (2012: 138).

Al igual que a Juliano, a este trabajo le interesan, mas que los mecanismos de
discriminacion patriarcales “las estrategias desarrolladas por las mujeres para
neutralizarlos y superarlos...” (1998: 12). Lo contrario seria seguir reforzando la
creencia de las mujeres musulmanas como sumisas e indefensas, lo que “tiene mas que
ver con nuestra ignorancia de sus estrategias, que con su falta de combatividad” (Ibid:
13). Hacer este giro epistemoldgico y metodologico nos permite visualizar la agencia
social, politica e histdrica de estas mujeres, frente al estereotipo de victima esencial
(Mohanty, 2008). Para ello, entiendo la necesidad de partir de un conocimiento situado
(Haraway, 1995) que nos ayude a comprender tanto la identidad y la autopercepcion de
las mujeres saharauis refugiadas como la construccién de un movimiento feminista
contextualizado en los campamentos.

Esto implica ampliar el angulo de vision mas alla de la “diferencia sexual”, entendiendo
otras variables como constitutivas en la compleja “subordinacion de género” de la mujer
saharaui refugiada. No solo el sexo determinan ni las subordinaciones de las mujeres
saharauis ni sus estrategias de resistencia al respecto. Como han demostrado los
feminismos poscoloniales (Rodriguez, 2006; Suarez y Hernandez, 2008; Meloni, 2012)
existen otra cantidad de variables que interseccionan en cada contexto histérico y social
en la configuracién de las subordinaciones de las mujeres (Anthias, 2006). Desde este
enfoque, en el caso de las mujeres saharauis es imprescindible acudir a la historia de
lucha anticolonial del pueblo saharaui que constituy6 al Frente Polisario como Frente de
Liberacion Nacional en 1973, tener en cuenta la situacion de guerra durante 16 afos
(1975-1991), un refugio prolongado de 39 afios, asi como, no menos importante, las
especificidades culturales y religiosas de este pueblo, de origen bereber y arabe, ademas
de su tradicion beduina y religion islamica. Por tanto, no sélo se trata de atender a
dominaciones patriarcales, sino de entender también cdmo la islamofobia interconecta
con las anteriores, entendida como nueva configuracion del racismo epistémico (Martin
Mufioz y Grosfoguel, 2012); asi como las dominaciones coloniales y capitalistas, que
igualmente configuran constitutivamente la subordinacion de género en estas mujeres.
Desde esta Ultima perspectiva socioecondémica comprendo la situacién prolongada de
refugio como una de las marcas mas extremas de la exclusion de la politica moderna y
su relacién con la explotacion capitalista (De Sousa, 2005).

De este modo, las estrategias de emancipacion feministas de las mujeres saharauis
deben ser consideradas en funcion de estas variables, si realmente pretendemos realizar
los analisis desde un punto de vista epistemoldgico como el conocimiento situado.
Obviamente, existen otros posibles factores constitutivos en la “subordinacion de
género”, aunque considero los citados como los méas relevantes. Sin embargo, por
razones de espacio, entre todas las variables citadas, esta comunicacion se centrara
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fundamentalmente en la construccion de identidad de género y feminista en la
interaccion entre estrategias feministas y nacionalistas.

Metodoldgicamente, me gustaria dejar sentada la importancia del propio discurso de las
mujeres saharauis en este trabajo. Frente a los cuestionamientos que sugieren cierta
distorsion o autoengafio en los discursos de las mujeres arabes “y/0” musulmanas, que
considero fruto del pensamiento eurocéntrico patriarcal y racista (Martin y Grosfoguel,
2012); concuerdo con Juliano cuando advierte que, desde un punto de vista
antropolégico, alin en ese caso, existiria una conciencia del “deber ser diferente”, por lo
que habria que interpretar sus discursos incluyendo los elementos de contestacion que
implican. En cualquier caso, tenemos que asumir que los mensajes de hombres y
mujeres se realizan en términos de interrelaciones sociales en cualquier sociedad, por lo
que “sus discursos son parte de sus estrategias de manipulacion de la realidad, y de esa
manera deben ser descodificados” (1998: 15). Es por eso que considero fundamental,
junto a la bibliografia citada, tener presente los discursos y testimonios de estas mujeres
de manera central, pues, de un lado, nos ofrecen su propia autopercepcion, y de otro, la
medida de las expectativas sociales respecto de su “debido” lugar social. En ambos
casos subyace una interesante informacién sobre la proyeccion identitaria. Igualmente,
para poder comprender las demandas propias de las mujeres saharauis, es necesario
“salir” de los axiomas que configuran la lucha feminista hegemonica (liberal, marxista o
posmoderna) en nuestras sociedades. Sin duda, comprender la complejidad del discurso
feminista saharaui implica considerar a las mujeres saharauis como sujetos de
pensamiento, y no Unicamente como objetos del mismo, lo que pasa por reconocer
autoridad y legitimidad a sus discursos y experiencias. Por altimo, considero que estas
reflexiones no impiden tener consciencia de la diferenciacion entre discursos oficiales y
no oficiales, segln intereses politicos corporativos; o entre discursos publicos y
discursos ocultos (Scott, 2003), asi como diferenciar estrategias auto-afirmativas de
“cuestionamientos invisibles” de las mujeres (Juliano, 1996, 1998).

Existen muy pocos trabajos académicos centrados en la experiencia de las mujeres
saharauis refugiadas y aun menos si desde una perspectiva epistemoldgica feminista se
trata. Si es posible encontrar algunas monografias donde algunos de capitulos inciden en
las experiencias especificas de las mujeres. Es el caso del trabajo de los periodistas
Rafael Wirth y Soledad Balaguer, Frente Polisario: La ultima guerrilla (1976) que
lleg6 a tratar las transformaciones sobre el rol de las mujeres saharauis a partir de la
revolucion en 1975, con temas tan interesantes como la natalidad o la socializacion del
cuidado de los hijos, hasta la participacion de las mujeres en la guerrilla a principios de
los afios 70, como fue el caso de Leila Khaled. En general, es facil encontrar numerosos
articulos divulgativos donde aparecen reflexiones sobre el importante papel de las
mujeres, sin embargo, no implican analisis desde una perspectiva epistemoldgica
feminista. En el mismo sentido, podemos hablar del libro de Francisco Pineda, La mujer
en la revolucién saharaui, 1991, o Hijas de la arena: cartas desde los campamentos
saharauis, 2002, de Ana Tortajada; ambas obras de base testimonial. Algo parecido
ocurre con los informes de o para organismos internacionales que, aunque llegan a
describir las situaciones de las mujeres, no ofrecen analisis de cara a comprender como
estd operando la lucha feminista y la construccién de género en los campamentos. A
modo de ejemplo, podemos citar el informe “El prolongado desplazamiento saharaui.
Retos y oportunidades mas alla de los campamentos” (2011) de Elena Fiddian-
Qasmiyeh para el Centro de Estudios sobre Refugiados de la Universidad de Oxford,
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donde se cuestiona la idealizacion existente en la gestion de la ayuda en los
campamentos.

Ya como analisis académico de la participacion politica de las mujeres Anne Lippert
escribid “Sahrawi Women in the Liberation Struggle of the Sahrawi People” (1992),
donde ademas de hacer un interesante recorrido por la presencia de las mujeres en los
organos de decision del Polisario, afirmaba que la educacion de las mujeres se convirtid
en la estrategia clave del Polisario para llevar a cabo una revolucion social que superase
la division tribal. Entre las publicaciones académicas feministas existentes, la
reconocida antropdloga de la Universidad de Barcelona, Dolores Juliano, escribié La
causa saharaui y las mujeres. Siempre hemos sido muy libres (1998) intentando
explicar como la positiva situacion de género de estas mujeres traia causa tanto en la
tradicion que se deseaba mantener, como en la nueva sociedad que se deseaba construir.
Entre los muchos aportes notables de este trabajo, es destacable la tension entre el
marco identitario clanico pre-revolucionario y el posrevolucionario, donde las mujeres
configuran su subjetividad politica en tanto ciudadanas, asi como la importancia en este
desplazamiento de la emergencia de normas legales que codifiquen précticas hasta ese
momento transmitidas por las costumbres. Por su parte, la antropdloga francesa y
directora del CNRS franceés, Sophie Caratini, realizé su tesis doctoral sobre los erguibat
en plena revolucion saharaui “Les Rgaybat (1610-1934. Vol I. Des chameliers a la
conquete d’un territoire; vol Il Territoire et societé)”, 1989. Afos después publicd
trabajos fundamentales sobre mujeres saharauis como “La prision del tiempo: los
cambios sociales en los campamentos de refugiados saharauis”, 2006, con un énfasis
importante en la transformacion de los roles de las mujeres, y otra obra sobre el pueblo
saharaui, Hijos de las Nubes, 2008.

Mas actualmente, son muy interesantes las investigaciones que se vienen realizando en
los campamentos desde HEGOA, Instituto de Estudios sobre Desarrollo y Cooperacién
Internacional, vinculado a la Universidad del Pais VVasco. Destaca el articulo de Chacon
y Lépez Belloso “Feminismo y cooperacion descentralizada: experiencia de la Union
Nacional de Mujeres Saharauis y la Red Vasca de Apoyo a la UNMS” (2011). Por
ultimo, me parece necesario destacar la existencia de La fuerza de las mujeres.
Experiencia de la mujer saharaui (2011) el Gnico material bibliogréafico editado por la
Union Nacional de Mujeres Saharauis sobre la propia historia de este colectivo de
mujeres saharauis. Si bien se trata de un material recopilatorio de las experiencias de
estas mujeres, me parece un trabajo fundamental para comprender la autopercepcion
que sobre ellas mismas existe desde la UNMS.

Desde el punto de vista de los estudios sobre nacionalismos y género, recurrimos a la
obra fundamental de la politéloga Nira Yuval-Davis, Género y Nacién (2004), que
analiza las profundas vinculaciones entre las mujeres, las relaciones de genero y la
reproduccion bioldgica, cultural y simbolica de la nacién o grupo identitario. El texto
realiza un detallado analisis de las teorizaciones existentes sobre nacionalismos y sobre
género, previo al analisis del cruce de ambas categorias. Ahora bien, lejos de plantear
los nacionalismos como esencialmente masculinizados, la autora nos propone
comprender la participacion de las mujeres como reproductoras culturales, bioldgicas y
simbolicas también desde sus agencias historicas y no sélo como victimas pasivas. En
este sentido, considero que existe un interesante enlace entre las propuestas de Nira
Yuval-Davis y los feminismos poscoloniales. Por otro lado “La nacion y sus mujeres”
(1999), el clasico trabajo de Partha Chatterjee. Este trabajo analiza el discurso de género

894




del nacionalismo indio y evidencia como este separd el ambito de la cultura en dos
esferas: la material, vinculada a los reclamos de occidente (ciencia, tecnologia,
organizacion econdmica y politica, métodos de gobierno, etc.), y la espiritual, como
nucleo que esencializaba la cultura nacional frente a Occidente. Mientras la primera
esfera quedaba vinculada al “mundo” y a la masculinidad, la segunda, lo hacia a la
“casa” y a la feminidad. De este modo, el ideal nacionalista de la “nueva mujer”
educada formalmente y también vinculada al hogar mediante las “virtudes femeninas”
(frente a las mujeres de clase baja y las mujeres de las nuevas familias ricas) convertia a
las mujeres indias de clase media nacionalista “normales” en las compensadoras
naturales, en su vestimenta, habitos alimenticios, comportamiento social o religiosidad,
de las derrotas sufridas por los hombres en el “mundo” por el sistema colonial. Todo
ello explica para el autor la construccion de un nuevo patriarcado nacionalista cuyo
“campo de batalla” fue el hogar, bajo la consideracion de que la cuestion de las mujeres
no era una cuestion de negociacion politica con el estado colonial. Hubo que esperar
hasta después de la independencia para que determinados temas como matrimonio,
derechos de propiedad, sufragio, igualdad salarial, igualdad de oportunidades, volviesen
a ser asunto politico y legislativo en la vida politica. Como veremos, hay interesantes
similitudes con el caso saharaui.

Un trabajo fundamental sobre el discurso nacionalista de género saharaui es “La
movilizacién nacionalista saharaui y las mujeres durante el Gltimo periodo colonial
espafiol” (2013), del historiador Enrique Bengoechea. Bajo la consideracion de que “el
estatus de la mujer saharaui se convirtio en un elemento definitorio de la nacion
saharaui, no sélo en tanto elemento simbdlico, sino como participacion activa en el
proceso de creacion de la nacion” (Ibid.: 115), realiza un cuidadoso recorrido por la
participacion de las mujeres en el movimiento nacionalista saharaui desde 1968 hasta
1975. Para el historiador es fundamental conocer el periodo formativo del movimiento
nacionalista saharaui para comprender “ese posterior empoderamiento en la medida en
que se relacionaba la nacién con el estatus de la mujer y se hacia de la promocién de la
misma una empresa nacional” (Ibid.: 127 y 128).

4. Resultados
4.1 La “Positiva Identidad de Género” de las mujeres saharauis y sus factores
explicativos

Ya antes del 10 de mayo de 1973, fecha de fundacion del Frente Polisario, se reconocen
importantes tareas de las mujeres en las labores de concienciacion, enlace clandestino y
divulgacién del pensamiento del Movimiento Embrionario. En concreto, se destaca la
participacion activa en la Intifada de Zemla, el 17 de junio de 1970 y la participacion de
algunas mujeres en la guerrilla como Leila Khaled (Wirth y Balaguer, 1976). Segun
argumentan las propias mujeres saharauis, desde su creacion, el Polisario estaba
convencido de que “habia que promocionar la participacion de la mujer, dado que su
activismo constituia un factor esencial para la movilizacion a favor de la lucha
revolucionaria” (UNMS, 2011: 76). Aunque se crearon las organizaciones de masas con
trato preferencial al elemento femenino, no fue hasta 1985 cuando se creo6 oficialmente
la Union Nacional de Mujeres Saharauis (UNMS) como organizacion de masas dentro
del Movimiento de Liberacion del Frente Polisario.

Para Suérez y Hernandez (2008) existe una comun doble tension en los feminismos
poscoloniales. De un lado, van a cuestionar los feminismos hegeménicos, por su
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imposicion en el entendimiento de una liberacién femenina. Por otro, a pesar de que
los grupos identitarios o nacionalistas se convierten en plataformas de lucha social
donde las mujeres participan, también van a condicionar los cuerpos y roles de las
mujeres. Esto Gltimo fue lo que denunciaron las feministas negras o chicanas, en los 70,
o las feministas isldmicas o indigenas en la actualidad, respecto de sus propios grupos
identitarios. Esta es la doble tension o lucha, que Hernandez es interpretada, mas que
como una desidentificacion cultural de los propios colectivos, como una propuesta de
resignificacion cultural de los mismos desde “los feminismos de la diversidad”.

Como indican las autoras: “Repensar el multiculturalismo desde una perspectiva de
género implica necesariamente vincular el concepto de cultura al concepto de poder;
desde este posicionamiento, las politicas del reconocimiento cultural no se contraponen
a las visiones feministas, sino que localizan las estrategias de lucha en contextos
particulares”. En el caso de la UNMS, se vienen compatibilizando la lucha por la
liberacion nacional y la lucha por la emancipacion femenina. Como argumentan muchas
mujeres saharauis: “las mujeres no son nada si el pais, el pais no es nada sin las
mujeres”. De hecho, uno de los lemas de la UNMS precisa: “Autodeterminacion de los
Pueblos, Autodeterminacion de las Mujeres”. Muestra de esta compatibilidad es que
actualmente, de la UNMS y sus objetivos se afirma que es una: “Organizacion de masas
del Frente Polisario que abarca a todas las mujeres saharauis y que se interesa por todos
los asuntos referentes a la mujer, que vela por hallar las vias mas apropiadas para
afrontar obstaculos y dificultades que supone su emancipacién y promocion dentro de la
sociedad” (UNMS, 2011: 76) [...] que ademas “vela por la promocién de la mujer y su
empoderamiento para que pueda ejercer sus derechos legitimos y entre éstos, el derecho
a la igualdad”; que “dentro de la misma la mujer milita para alcanzar los grandes
objetivos propuestos a nivel nacional” (Ibid).

Sobre la divulgada situacion positiva de las mujeres refugiadas “teniendo en cuenta su
religion islamica, cultura arabe-bereber-némada y la situacion de refugio prolongado”,
hay diversas lecturas explicativas. Me gustaria aclarar que desde una mirada feminista
poscolonial, no debiera sorprender que mujeres arabes, musulmanas y refugiadas,
posean una “positiva identidad de género”, a no ser que pensemos que tanto la identidad
de género y su autoconsideracion positiva, como la agencia feminista, sélo pueden
ocurrir a mujeres “occidentales, desarrolladas y de clase media”, encallando de este
modo en el discurso colonial, islam6fobo y patriarcal de las ciencias sociales
eurocéntricas (Grosfoguel, 2012). Ahora bien, existe cierto debate sobre si tras esta
afirmacion de la “especial situacion de las mujeres saharauis™ corresponde, de un lado,
una “positiva identidad de género de las mujeres saharauis” y de otro, bases materiales
politicas, sociales o antropolégicas que la sustenten o simplemente I6gicas discursivas
“que instrumentalizan las politicas de género para dar una imagen progresista y
feminista que permita recabar apoyos entre la izquierda internacional” (Mohammed
Dafa, 2014).

Para poder adentrarnos en estos debates me parece fundamental indagar en los diversos
discursos que desde las ciencias sociales explican la especial situacion de las mujeres
saharauis en un sentido positivo: la propia tradicion saharaui, el discurso nacionalista
del Frente Polisario y las transformaciones sociales ocurridas en la experiencia de
refugio prolongado y el conflicto armado, diferenciando en este ultimo caso las
desarrolladas en los campamentos antes y después del alto el fuego en 1991.
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4.2 La reivindicacion de género como parte la propia tradicién saharaui

La reivindicacion de género como parte la propia tradicion saharaui (de origen arabe,
bereber y nomada) se convierte en un elemento central de la tradicion que se desea
mantener y de la nueva sociedad por construir, frente a los casos centroamericanos,
donde se subalterno la lucha feminista frente a la liberacion nacional y a los integrismos
islamicos que entienden las reivindicaciones de género como occidentales y
distorsionadoras de la unidad por la liberacion nacional. Se trata de lo que Juliano
denomino como la “tercera posibilidad” que configura la reivindicacion de género como
elemento nuclear de la identidad étnica y diferenciador del adversario (1998: 22). Este
enfoque desde la “tradicion saharaui positiva para las mujeres” ha sido mas desarrollado
por Juliano, parte de sus afirmaciones son ampliamente compartidas por otros trabajos
(Caratini, 2006) y confirmadas en el trabajo de campo.

En numerosas entrevistas las mismas mujeres saharauis reconocen que debido a la
tradicion, entre otros factores, la mujer saharaui posee una relevancia social
diferenciada de otros colectivos de mujeres musulmanas de la zona, aunque también en
la tradicion pueden encontrarse elementos que jueguen en su contra. Entre las positivas,
desde la forma de entender la dote a favor de la novia, el enlace y desenlace
matrimonial (donde el divorcio llega a otorgar una importante autonomia a las mujeres
y posee incluso su propia celebracion), hasta una intensa condena social hacia hombres
que ejercen la violencia hacia las mujeres o la convivencia con los hijos e hijas con las
madres tras el divorcio, son s6lo algunos ejemplos de caracteristicas favorables a las
mujeres en la tradicion, que siguen siendo implementadas en los campamentos. Uno de
los retos més interesantes de la UNMS en la actualidad es poder garantizar legalmente
la pervivencia de estas tradiciones y desacreditar aquellas que dificultan la
emancipacion de las mujeres. Por tanto, en el caso de las mujeres saharauis no seria
posible argumentar una desidentificacion cultural en las estrategias feministas, sino mas
bien una fundamentacion de estas en la tradicion.

4.3 La reivindicacion de género como parte del discurso nacionalista del Frente
Polisario

Los dos proyectos identitarios nacionalistas surgidos en el Sahara Occidental durante
los afios finales de la colonizacion espafiola y sus respectivos discursos de género han
sido estudiados por Bengoechea (2013). El historiador diferencia entre el discurso
desarrollista del Partido de Union Nacional Saharaui -PUNS-, afin al régimen colonial
y estructurado desde el poder estatal, del discurso del Frente Polisario, estructurado
desde los movimientos sociales. Aunque ambos reivindicaron “mayor papel de la mujer
en la vida publica”, para el Polisario se trataba de “restablecer todos los derechos
politicos y sociales de la mujer y abrir ante ella todas las perspectivas” (Ibid.:125). El
sistema de género que proponia el PUNS era cercano al imaginario nacional-catolico e
implicaba corregir el sistema de género saharaui precolonial, lo que implicé una pérdida
de poder informal en las mujeres saharauis; mientras que el sistema de género propuesto
por el Polisario permiti6 “canalizar reivindicaciones cotidianas” de la mujeres saharauis.
Como el Polisario reivindicaba la independencia inmediata, hizo referencia a “las
tradiciones como elementos de diferenciacion en clave progresista” (Ibid.), en base a las
cuales se articulo un discurso nacionalista que hacia del voto femenino, la
resignificacion de la dote o la educacién de las mujeres saharauis, frente a las espafiolas,
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simbolo del nacionalismo saharaui. De este modo, también en el caso saharaui es
posible argumentar que, como afirmara Partha Chatterjee, “el nacionalismo adopto
varios elementos de la tradicion como marcas de su identidad cultural nativa, pero ésta
era ahora una tradicion convertida en un paradigma “clasico” —reformada, reconstruida,
fortalecida contra los embates de la barbarie y la irracionalidad” (1999: 7).

4.3.1 Etapas de la Participacion Politica de las mujeres saharauis en el Frente Polisario

La UNMS (2011) diferencia tres etapas a través de las cuales clasifica la participacion
politica como mujeres en el frente Polisario.

Etapa del Ala Femenina (1973- 1976):

En la etapa del Ala Femenina del Frente fueron fundamentales las labores de enlace y
de concienciacion politica de las mujeres. Respecto de la creacion del Frente Polisario y
la participacion politica y social de las mujeres saharauis, desde la UNMS se afirma
que: “Las mujeres saharauis constituyeron potencialmente una de las principales fuerzas
sociales que atendieron al Ilamamiento del Frente Polisario” (UNMS, 2011: 80 y 81).
También el texto alude al alto sentido patridtico anticolonial de las mujeres y su
implicacion en las manifestaciones historicas de 1974, donde fueron represaliadas. De
hecho, las mujeres saharauis detenidas desaparecidas supuso un 25%, el doble de la
mujeres chilenas detenidas, con un 12,6% (Martin y Gonzalez, 2012: 84).

Para Sophie Caratini (2006) el Pacto de Union de 12 de Octubre de 1975, ademas de la
abolicion del sistema tribal y la conciliacion entre formas de socialismo arabe y
tradiciones democraticas beduinas, supuso un paso fundamental para las mujeres. Entre
los avances mas destacables se abolieron practicas como la ablacion y el cebado de las
nifias, se instaurd el consentimiento de ella para el matrimonio, se reconoci6 el derecho
al voto y a la educacién de las mujeres y se redujo la dote a un dinar simbdlico (2006:
7). Desde este punto de vista, resulta congruente que las mujeres apoyasen
conscientemente al frente desde el convencimiento nacionalista y anticolonial dado el
reconocimiento de derechos de las mujeres que implicaba, sobre todo, teniendo en
cuenta el referente de mujer esposa y ama de casa propuesto desde la colonia.

La etapa de la Unién Femenina (1976-1985):

Tras la firma de los “Acuerdos Tripartitos de Madrid”, la invasién marroqui sobre el
territorio del Sahara Occidental desembocé en los meses de febrero y marzo de 1976 en
los bombardeos que obligaron al éxodo masivo hacia Tindouf. Lo que comenz6 a
vivirse en los campamentos a partir de 1976, es denominado por la UNMS como un
“desafio historico para la mujer saharaui en su propia existencia”. Los cuadros del Ala
Femenina constituyeron ahi la administracion central, encargandose de la organizacién
de los campamentos y la distribucion de aprovisionamientos, asi como de todas las
tareas de gestion y administracion del ambito familiar y publico, a nivel local, dado que
casi la totalidad de los hombres estaban en el frente (UNMS, 2011: 85 y 86). De este
modo, las mujeres saharauis se encuentran en el centro de la organizacion social y
politica de los campamentos que sera la base experimental politica fundamental para la
construccién de la RASD vy el gobierno en el exilio. En 1976, fue el propio lider
revolucionario El Uali quien en una Conferencia de la Mujer invit6 a la creacion de una
organizacion de mujeres saharauis con los objetivos descritos y asumié un papel central
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en el disefio del rol de las mujeres en torno a las armas, la retaguardia, labores de
concienciacion y organizacion de los campamentos, naciendo asi la Union Femenina en
1976. Aunque la primera responsable politica de la UF, también fue la primera mujer en
el buro politico del FP desde 1974; tan sélo seis mujeres formaron parte de este burd
entre los afios 1974 y 1990, lo que nos da una medida interesante de hasta qué punto las
mujeres estaban fundamentalmente vinculadas a las labores de base y retaguardia. De
hecho, conformaban las células y comités en los campamentos.

La etapa de la UNMS (1985-hoy):

La guerra continud con Marruecos hasta la firma del alto el fuego en 1991. Mientras
tanto, las mujeres continuaron sosteniendo y gestionando la vida del pueblo saharaui en
el exilio, principalmente con labores de base, cuidados, concienciacion y retaguardia, lo
que supuso, un interesante proceso de empoderamiento para las mujeres; pues la propia
gestion de los recursos basicos fue transformando inevitablemente el rol de las mujeres
en la toma de decisiones, cuando menos. Ademas, un elevado numero de mujeres pasé
por las universidades de Cuba, Libia o Argelia, lo que implicd notables quiebres
identitarios personales y sociales a sus regresos. De hecho, precisamente para velar por
los logros conseguidos por parte de las mujeres en la revolucién, se promovio la
celebracion del Congreso Constitutivo de la UNMS, en 1985, cuya celebracion se
justificaba del siguiente modo: “La organizacion de ese congreso era para atender a una
reivindicacion urgente formulada por algunas dirigentes de la Union Femenina para
salir del letargo en el que estaba sumido la actividad de la organizacion femenina
debido a que la mayoria de sus cuadros se habian diluido dentro de las estructuras
administrativas del Estado (consejos municipales, comités, administraciones...) asi
como la falta de claridad de la delimitacion de sus funciones, se podia apreciar como se
invadian competencias de algunas miembros ademas de una anquilosada estructura
organizativa a nivel de la cupula” (UNMS, 2011: 91 y 92).

Hasta hoy, la UNMS ha realizado seis congresos de base, a través de los cuales se
podria analizar la transformacién del discurso de las mujeres. Del congreso constitutivo
se afirmaba que velaba “para que la mujer pueda ejercer sus derechos dentro de la
sociedad y potenciar sus capacidades con el propdsito de convertirla en un elemento
catalizador de la transformacion social” (UNMS, 2011: 92). El 1l Congreso (1990)
postulé un nuevo discurso que pivotara “sobre el rol de la mujer en la lucha de
liberacion nacional y la promocion de la mujer de manera homologable a la que
defienden organizaciones femeninas de otras latitudes” (Ibid.: 94). En 1996, el III
Congreso decidid el cambio del logo de la organizacion y profundizar el trabajo de
concienciacion de base. ElI IV Congreso (2002) decidi6 aumentar la participacion
politica de la mujer dentro de la sociedad, favorecer la integracién laboral de las
jovenes, erradicar del analfabetismo y fomentar el trabajo productivo de la mujer
apoyando las cooperativas de mujeres. Entre las prioridades establecidas en el V
Congreso (2007) estuvo la visibilizacion del papel de la mujer saharaui en los territorios
ocupados, y en general, la insercién de mujeres jovenes en altos cargos de la UNMS.
Finalmente, el VI Congreso, en el afio 2011 establecia como ejes de trabajo inmediatos:
“Incrementar firmeza y cohesion de nuestro pueblo, abogar por politicas natalistas,
combatir fendmenos sociales ajenos a nuestra sociedad, afianzar el empoderamiento
politico, econdmico y social de la mujer y promover su participacion politica nacional e
internacional”. Algunos de los lemas més vinculados a la relacion nacion y género
desde el punto de vista reproductivo, es este congreso fueron: La politica natalista
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contra nuestra extinciéon y un garantia para consagrar nuestra soberania/ Abogar por
una politica natalista es una mision politica y un mensaje de perseverancia
eterno/Mujeres como simbolo de la resistencia pacifica (Ibid.: 102 y 103). Las politicas
natalistas siguen siendo parte del posicionamiento politico de la UNMS frente a la
situacion extrema del pueblo saharaui, pero paralelamente, desde una clara conciencia
sobre los derechos de las mujeres, las mujeres exigen condiciones: “Tengo un objetivo:
que cuando una mujer abra las piernas sepa por qué lo hace. ¢Quieres colaborar con el
gobierno y aumentar la familia? Bien, pero piensa en qué condiciones. ¢{Por qué se nos
pide aumentar la poblacion? Porque si no somos muchos, no nos hacen ni caso. Si s6lo
somos miles nos pueden acribillar, pero no tanto si llegamos al millon. Bien, pues
vamos a parir pero con condiciones: que pongan alimentacion, sanidad, educacion,
comodidad y entonces aportaremos hijos. Soy un ser humano y no un conejo” (M.
Mahmud).

Sobre todo desde 1985 hasta la actualidad la presencia de las mujeres en la lucha de
liberacion ha sido continuada y consciente, lo que explica el hecho de que las mujeres
se sientan parte esencial de la lucha politica y posean una autoconsideracion positiva en
tanto mujeres como colectivo social. Ahora bien, el debate en cuanto a su identidad
feminista, algo més complejo, pivota sobre si las transformaciones sociales ocurridas al
interior de la historia de lucha colonial han generado en las mujeres saharauis
refugiadas, ademas de su compromiso con la causa, un proceso de autoafirmacion
publico que en tanto mujeres saharauis, refugiadas, arabes y musulmanas, se base en
estrategias colectivas hacia una transformacion social mas igualitaria en diversas esferas
de la vida. De este debate nos encargamos en el siguiente apartado.

4.4 La reivindicacion de género como causa de las principales transformaciones
desarrolladas durante la situacion de refugio prolongado

Desde esta perspectiva habria que diferenciar al menos tres periodos. Por un lado,
durante la situacién de guerra, desde 1976 hasta 1991, donde basicamente realizaron
labores de retaguardia mientras los hombres estaban en el frente; a partir de 1991, con el
retorno de los hombres desde el alto el fuego; y a partir de finales de los 90 cuando
finalmente parece no realizarse el referéndum, lo que implica adoptar la estrategia de
desarrollo en el refugio desde 2001 hasta la actualidad. Un interesante trabajo sobre
algunos de esto periodos es el de Caratini (2006) quien diferencia cuatro etapas en la
historia saharaui:

a. “Fase pre-revolucionaria” desde finales de los 60 hasta 1975.

b. “Fase revolucionaria” desde 1975 hasta 1991, caracterizada por el protagonismo
de las mujeres jovenes.

c. “Fase de latencia”, desde 1991 hasta 1997. A partir del alto el fuego, los
hombres volvieron a los campamentos, por diversas razones se inserto el dinero
en los campamentos y se va contemplando un serio aumento de las
desigualdades sociales que dura hasta hoy.

d. “Fase posrevolucionaria” desde 1997 hasta 2006 (afio en que redacta el articulo)
donde diagnostica un aumento de las desigualdades sociales, la vuelta a las
solidaridades tribales, el abandono préctico de los comités y las células por parte
de las mujeres y la busqueda de nuevas estrategias de supervivencia. Con la
supuesta llegada del referéndum, a finales de los afios 90 se dan interesantes
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debates en torno del papel que correspondera a las mujeres una vez
conseguida la autodeterminacion.

El excelente protagonismo de las mujeres en los campamentos en el ambito social,
educativo, sanitario, laboral y moral es ampliamente asumido por las diferentes
generaciones y discursos que es posible encontrar dentro o fuera de los campos. Sin
embargo, Caratini considera que a pesar de esta innegable participacion, esto no supuso
ni la quiebra definitiva del principio de gerontocracia ni una transformacion del
principio de division sexual de trabajo, ya que, finalmente, lo que las mujeres hacian en
los campamentos era la organizacion de la vida civil, de los trabajos de base, mientras
que la autoridad civil quedaba en manos de los hombres ancianos. Diriamos, en
términos mas actuales, que segun la autora, las mujeres en los campamentos realizaban
labores de base, de cuidados y retaguardia, aunque con una gestion socializada,
altamente estructurada y eficaz, que la autora explica en un reparto de trabajo ya inscrito
en el modo de vida némada, coincidiendo con las tesis de Juliano en este sentido.

Ahora bien, a los elementos explicativos de la tradicion y del discurso nacionalista
habria que sumar el hecho de que la sociedad saharaui refugiada comenz6 a generar
préacticas matrilocales, ya que las mujeres que se casaban se quedaban viviendo junto a
familia de origen, a pesar de ser una sociedad patrilineal, ya que los hombres se
encontraban en el frente (Juliano, 1998: 62). Esto implicé la generacion de interesantes
redes de seguridad y afectos entre las mujeres, con su consecuente empoderamiento.
Del mismo modo, la atomizacion familiar que implico el exilio con los hombres en el
frente y los/as jovenes estudiando en el extranjero, sumada a la socializacion del
cuidado de nifios y nifias, permitio el mantenimiento de la politizacion de las mujeres de
la primera generacion. La condicion politica de estas mujeres altamente reconocida,
unida a la de las hijas que regresaron de las universidades extranjeras como médicas o
ingenieras y al infinito vaivén de mujeres pertenecientes a delegaciones extranjeras,
reformuld profundamente la identidad de género desde la educacion, como previo el
discurso nacionalista (Lippert, 1992). En este sentido es interesante recordar la apertura
del pueblo saharaui a otras expresiones culturales, experiencias como las “vacaciones en
paz”, “FiSahara” o “Artifariti” lo evidencian. En la ponencia inaugural de las | Jornadas
“Autoderterminacion de los pueblos, Autodeterminacion de las mujeres”, (UPO, 2012),
Fatma EI-Mehdi, Secretaria General de la UNMS, nos ofrecié una interesante
clasificacion temporal, en este caso mas centrada en la emergencia de la identidad
feminista:

a. Etapa de Supervivencia, desde 1974 hasta 1985.

b. Fase de Comienzos del Movimiento Feminista, desde 1985 hasta 1996.

c. Pasos para la construccion de nuestra identidad: desde 1996 hasta 2012 (fecha
de las jornadas).

Para la ponente, a partir de 1985, las mujeres saharauis, sin renunciar a las labores
centradas en la prestacidn de servicios a la sociedad también comienzan a replantearse
sus derechos propios como mujeres y la necesidad de dedicar tiempo a esta tematica,
situando entonces el nacimiento de la etapa feminista en este momento historico. La
investigacion ha arrojado interesantes debates entre las mujeres saharauis a lo largo de
la década de los 90 sobre el posible futuro de las mujeres saharauis y la necesidad de
crear espacios propios. De hecho, en el afio 2003 la UNMS realizé al gobierno una
peticidon para que todas aquellas tareas de asistencia social de las cuales se encargaban
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fuesen reconducidas a un organismo dedicado a ello. De este modo, en mismo ese afio
se cred la Secretaria de Estado de Asuntos Sociales y Emancipacion de la Mujer, que a
partir del X111 Congreso del Frente Polisario se convirtié en un Ministerio encabezado
por una mujer saharaui. Con ello, la UNMS ha podido dedicarse méas exclusivamente a
todos aquellos retos relacionados con los derechos y el empoderamiento de las mujeres
saharauis.

Por ultimo, es interesante destacar como la ponente nos habla de una “identidad en
construccion” de las mujeres saharauis refugiadas. Esta identidad de género “en
construccion” estd acompafiada de una identidad feminista en el marco del feminismo
islamico. Actualmente, como afirman Chacon y Lopez “la UNMS se centra en la
formacion de las mujeres tanto a nivel profesional como politico, en la toma de
conciencia sobre sus derechos y en la generacion de capacidades personales y de grupo
que les permite ocupar su lugar en la sociedad, tanto en el ambito local como a nivel
internacional” (UNMS, 2011: 123 y 124). A nivel de representacidon politica, las
mujeres saharauis ocupan casi un 40% del parlamento saharaui, 4 ministerios de un total
de 17 en el gobierno y se estan estableciendo politicas de cuotas para las mujeres tanto
en los 6rganos de la RASD como del Frente Polisario. Ademas ocupan un 17% en la
diplomacia internacional. Estan presentes en elevadisimos porcentajes en sectores como
la educacion o la sanidad, y en menos medida como juezas y abogadas, aunque bastante
especializadas en los derechos que la sharia y la tradicion saharaui reconoce a las
mujeres. A nivel formativo, la UNMS viene implementando un plan de formacién para
formadoras en género cuyos cuadernos de trabajo estan dedicados a temaéticas como:
Movimiento Feminista y Movimiento de Mujeres, Empoderamiento de las Mujeres,
Liderazgo de las Mujeres, Violencia contra las Mujeres, Salud Sexual y Reproductiva y
Participacion Politica de las Mujeres, todo ello dentro del feminismo musulman
(Chacdn y Lopez (2011). Nada de esto pretende obviar la necesidad de enfrentar los
retos que implica saber diferenciar entre la participacion politica de las mujeres y que
esta sea feminista; conocer las dificultades que implica que las mujeres sigan vinculadas
al cuidado familiar para su participacion politica y social, o reclamar derechos y/o
condiciones para ejercerlos. En cualquier, nada que aln no esté pendiente para nuestros
feminismos, pero en este caso, bajo la dependencia de las ayudas humanitarias y la (des)
esperanza por regresar a su territorio y reunirse de nuevo con sus familias.

5. Conclusiones

Gran parte de las actuales estrategias feministas en los campamentos implican el
reconocimiento de una tradicién saharaui favorable a las mujeres y la necesidad de
darles cobertura desde el punto de vista legal con un nuevo cddigo de familia se
convierte en una tarea primordial, sin renunciar por ello al reconocimiento de la
normativa internacional sobre derechos de las mujeres, por parte de la RASD. Por otro
lado, si bien es cierto que la participacion social y politica de las mujeres fue y es
estandarte del discurso nacionalista, no lo es menos que hablamos de un complejo
proceso de transformacion social donde las mujeres han sido y son indudables agentes
de cambio, también en lo concerniente a la emancipacion de las mujeres. Siempre
teniendo en cuenta los contextos concretos donde esas luchas ocurren, sus
oportunidades y limitaciones, las mujeres saharauis estan consiguiendo equilibrar la
lucha por su pueblo y por sus propios derechos, apoyadas en la tradicién, el discurso
nacionalista y las experiencias de transformacion vividas en el refugio. Negar esta
evidencia implicaria volver a cuestionar las luchas y agencias de mujeres, que a pesar de
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las enormes dificultades de toda indole, estan realizando conquistas y enfrentando
retos muy similares a los nuestros. En un momento historico islamofébico donde el
“salvacionismo de las mujeres del sur”, en especial arabes y musulmanas, ha sido
excusa para intervenir paises militarmente; urge oir la voz de estas mujeres para
desmontar creencias y actitudes coloniales, patriarcales y racistas que infantilizan las
potencialidades politicas y analiticas de las “otras” mujeres. Como nos sugiere la
antropologa argentina Rita Segato. “... la posicion de las mujeres se transforma en
plataforma para elaborar un discurso critico y antiimperialista en todos los campos, y no
solamente en el ambito del género™ (cit. en Bisadeca, 2010: 11).
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