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Resumen

La participacion en radios comunitarias por parte de un colectivo de mujeres
afrodescendientes en Venezuela y un grupo de mujeres indigenas kichwa de la sierra central
de Ecuador se convierte en el contexto que permite comprender la interseccionalidad de
identidades que se presentan en estas dos poblaciones. Tomando como referencia el concepto
de interseccionalidad y las aportaciones de los feminismos no hegemonicos, se presentan
resultados relacionados con las identidades individual y colectiva que emergen en la
investigaciéon sobre el ejercicio del derecho a la comunicacion en dos experiencias
comunicativas comunitarias por parte de estos dos colectivos. La posibilidad de auto-
representacion —frente a la invisibilizacion y estereotipaciéon presente en los medios de
comunicacién tradicionales— en el marco del proceso de apropiaciéon comunicativa revela la
interconexion de estructuras de dominacion sobre poblacién subalterna que, en algunos casos,
son resignificadas hasta convertirse en elementos de orgullo identitario.
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1. Introducciéon

Una de las grandes aportaciones de los denominados feminismos de colors
desde la década de los setenta del siglo XX fue la visibilizacién de las diver-
sas formas de opresion que recaian que sobre las mujeres que no se identi-
ficaban con las mujeres blancas de clase media que habian emergido como
sujeto politico en aquella época. Las criticas de los feminismos periféricos a
un feminismo Occidental que no reconocia su privilegio racial, entre otros,
se tradujo desde el &mbito epistémico y metodologico en el conocido con-
cepto de interseccionalidad (Crenshaw, [1991] 2012) dirigido, en su origen,
a la visibilizacion de las formas de dominacién estructurales sufridas por
las mujeres negras victimas de violencia.

Los conceptos de interseccionalidad y matriz de dominacién (Hill Collins,
2000) han permitido la identificacién de diversas formas de opresion, y
también, comprender que la construccion de las identidades de género esta
intrinsecamente conectada con la racialidad (Wade, Urrea y Viveros,
2008). De esta manera, no es posible extrapolar la identidad femenina
blanca construida en Europa y asociada a la fragilidad, la maternidad y la
domesticidad, con las identidades de las mujeres racializadas pertenecien-
tes a los territorios colonizados, cuyas experiencias de vida estan lejos del
exclusivo rol de esposa-ama de casa.

La posibilidad de autorepresentacion a partir del ejercicio al derecho a la
comunicacién permite reflexionar acerca de identidades construidas sobre
la interseccion de formas estructurales de discriminacion. Sin embargo,
también hay que ser conscientes de la sutileza con la que operan estas cate-
gorias en su contexto y que recuerdan que el punto de vista de las mujeres
no puede ser pensado desde una identidad tinica, ya que la experiencia de
ser mujer esta vinculada a una forma social e historica determinada (Bai-
IT0S, 1995). De esta manera, lejos de homogeneizar y victimizar a las “mujeres
del tercer mundo” (Mohanty [1998] 2008), se propone el reconocimiento de
la capacidad de accién y cambio y la identificaciéon de estrategias de resigni-
ficacion dirigidas al empoderamiento y a la revalorizacion identitaria.

En este capitulo se presentan los resultados relacionados con la identidad
de la investigacion de tesis doctoral que tenia por objetivo “comprender y
analizar los procesos de acceso y ejercicio del derecho a la comunicacién en
dos experiencias comunicativas de mujeres afrodescendientes e indigenas
en radios comunitarias” (Tornay, 2017). Para ello, se tomaron como refe-
rencia la experiencia de la radio comunitaria Avanzadoras de Yoco, gestio-

3 También denominados feminismos de color, feminismos negros, feminismos antirracistas,
feminismos del Tercer Mundo y feminismos postcoloniales, que coinciden en el pensamiento
critico con los feminismos hegemonicos de “Occidente” (Mohanty, 2008).



nada por mujeres afrodescendientes del estado Sucre (Venezuela); y la in-
tervencion comunicativa comunitaria titulada Alli Kawsaipak Jampikuna/
Medicina para el Buen Vivir, realizada por parte de mujeres indigenas sa-
nadoras de la provincia de Chimborazo (Ecuador). Como parte de los resul-
tados relacionados con la identidad, en el marco del proceso de la apropia-
cién comunicativa, se identificaron elementos de empoderamiento y reva-
lorizacion cultural e identitaria que permiten poner en didlogo la intersec-
cionalidad de opresiones y las estrategias de resignificacion.

2. La construccion de identidades desde la subalternidad

La incorporacion de la categoria género a las ciencias sociales ha permitido
visibilizar las relaciones sociales basadas en “las diferencias que distinguen
los sexos y el género (como) una forma primaria de significantes de poder”
(Scott, 2015, p. 272), ademas de cuestionar el esencialismo y la ahistorici-
dad de dichas relaciones (Lamas, 2015). Es decir, lo que consideramos
como atributos asociados a las identidades masculinas y femeninas en reali-
dad son construcciones sociales que determinan el deber ser y que varian
segin épocas y sociedades. A mediados del siglo XX, Simone de Beauvoir
sintetizaba en la célebre frase “No se nace mujer: llega una serlo” el proceso
de construccion de la mujer como alteridad del hombre, de manera que las
conductas tipicamente femeninas, como la sensibilidad, la pasividad o la
sensibilidad, formaban parte de la mirada androcéntrica del mundo ([1949]
2011).

Efectivamente, la identidad femenina asociada a la maternidad, la fragili-
dad o la irracionalidad se vincula con la aparicién de los nuevos Estados
Modernos en el contexto de las revoluciones burguesas del siglo XVIII. En
Caliban y la bruja. Mujeres, cuerpos y acumulaciéon originaria, Silvia Fe-
derici describe el proceso de degradacion social de las mujeres en todas las
esferas de la vida, que conduce a la consolidacién de una nueva identidad
femenina, subalterna del hombre y creada a partir de formas extremas de
violencia: “fue precisamente en las caAmaras de tortura y en las hogueras en
las que murieron las brujas donde se forjaron los ideales burgueses de fe-
minidad y domesticidad” (Federici, 2015, p. 269).

La division sexual del trabajo produce la figura del ama de casa, no recono-
cida ni asalariada y funcional al nuevo sistema en el que emerge como pro-
tagonista el sujeto-ciudadano, ejemplificado en el personaje masculino en
De Emilio, o la educacion, de Rousseau. La nueva identidad femenina -
idealizada en Sofia, la compafiera de Emilio- sostiene un trabajo reproduc-
tivo esencializado y romantizado con narrativas y practicas discursivas de
gran eficacia: las exaltaciones de la abnegacion de la mujer-madre y de unas
virtudes supuestamente biolégicas, como la sensibilidad, dulzura, modestia
y obediencia (Brito, 2016). La eficacia de estas practicas discursivas logro
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la hegemonizacion de una identidad cuya vigencia llega a nuestros dias: el
ambito doméstico y las tareas del cuidado contintan siendo espacios femi-
nizados, aunque las mujeres se hayan incorporado a aquellos espacios aso-
ciados tradicionalmente a lo simbolicamente masculino.

A partir dela década de los sesenta del siglo XX, los movimientos feministas
se rebelan contra la reclusion al espacio doméstico al que estaban destina-
das las mujeres blancas heterosexuales de clase media y cuya insatisfaccion
reflej6 Betty Friedan en una obra revolucionaria en aquel momento, La
mistica de la feminidad ([1963] 2009). Sin embargo, aunque esta podia ser
la realidad de las mujeres blancas, lo cierto es que la problematizacion de la
cuestion identitaria puso de manifiesto la diversidad de una categoria mu-
jer que desde el feminismo blanco occidental se universalizaba como forma
de opresién. Las mujeres negras, chicanas, lesbianas, trans, trabajadoras
explotadas, también eran mujeres, pero no podian identificarse con aquella
mistica contra la que se rebelaban las mujeres blancas de clase media.

Parafraseando el discurso de Sojourner Truth, ¢acaso ellas no eran muje-
res? Lo eran, pero, en los margenes de la blanquitud, la construccién del ser
estuvo determinada por un proceso colonial que marc6 las identidades de
las mujeres -0 mas bien, de las hembras- racializadas.

Tomando como referencia a Frantz Fanon ([1952] 1973), la linea de la hu-
manidad es lo que separa al sujeto colonizado, mas proximo a la naturaleza
y a lo animal que a la racionalidad del hombre blanco. Por extension, las
mujeres pertenecientes a los territorios colonizados eran consideradas
como “animales, incontrolablemente sexuales y salvajes”, creando una di-
cotomia que las situaba en el lugar opuesto a la “pureza sexual, su pasividad
y su atadura al hogar en servicio al hombre blanco europeo burgués” (Lu-
gones, 2011, p. 106).

A la fragilidad asociada a la mujer blanca se oponia la bestializacién de
aquellas mujeres negras esclavizadas que, segiin Angela Davis, eran trata-
das como “unidades de fuerza de trabajo econémicamente rentables”, sin
que hubiera matices hacia sus compafieros esclavos, excepto para el castigo
sexual:

La actitud de los propietarios de esclavos hacia las esclavas estaba regida por
un criterio de conveniencia: cuando interesaba explotarlas como si fueran
hombres, eran contempladas, a todos los efectos, como si no tuvieran
género; pero, cuando podian ser explotadas, castigadas y reprimidas de ma-
neras inicamente aptas para las mujeres, eran reducidas a su papel exclusi-
vamente femenino (Davis, [1981] 2005, p. 15).

El duefio de la mano de obra esclava no podia permitir la subordinacién de
las mujeres a los hombres, tal y como ocurria en las relaciones de género
fuera de la plantacién. Para Davis, el hombre negro perdi6 el privilegio pa-
triarcal por dos motivos fundamentales: la autoridad del mando no podia
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ser cuestionada por culpa del ejercicio del dominio masculino de los hom-
bres negros; y, ademés, una subordinaciéon supondria reconocer la debili-
dad de mujeres a las que se exigia en los mismos términos que a sus com-
pafieros.

La relacion de las mujeres negras con el trabajo distaba mucho de aquella
que tenian las mujeres blancas que veian en el trabajo remunerado una via
de escape a la subordinacion al esposo. Muy al contrario, el trabajo fuera
del hogar se consideraba como “estresante, degradante y deshumanizante”
y eran las tareas realizadas en el ambito doméstico las que afirmaban “su
identidad como mujeres, como seres humanos que muestran amor y ciu-
dado, los mismos gestos de humanidad que, segiin afirmaba la ideologia de
la supremacia blanca, los negros eran incapaces de expresar” (hooks, 1984,
pp. 133-134).

Desde el feminismo decolonial se han analizado las relaciones previas a la
conquista en los territorios colonizados para argumentar que la categoria
género es una invencién de origen moderno colonial, en los mismos térmi-
nos que lo fuera la raza (Quijano, 2000). Tomando como referencia la tesis
de Oyéeronke Oyewumi sobre el pueblo Yoruba ([1997] 2017), algunas pen-
sadoras del feminismo decolonial explican las relaciones binarias de género
como parte de las imposiciones de Occidente. Antes de la colonizacion, la
sociedad yoruba se regia por relaciones sociales no caracterizadas por la je-
rarquia y el binarismo sexo-genérico impuestas a partir de la conquista, lo
que supuso para las mujeres un proceso dual de inferiorizacion racial y
subordinacién de género (Lugones, 2008) que tuvo lugar con la complici-
dad de los machos yoruba.

Segtn el relato de Oyewumi, y contrariamente a lo sucedido en la institu-
cion de la esclavitud, las nuevas relaciones de género si estuvieron marca-
das por una inferiorizaciéon de las mujeres que se ramifico hacia diferentes
campos, como el de la exclusién de roles de liderazgo, la pérdida de la pro-
piedad de la tierra y de otros espacios de poder, entre otros. Oyewumd,
siendo ella misma parte de la poblacién yoruba, critica la complicidad de
los machos yorubas con el colonizador blanco respecto al privilegio de gé-
nero. Entre la poblacion masculina si hubo resistencias contra aquellas im-
posiciones que rompian las constumbres sociales, sin embargo, aceptaron
las nuevas relaciones que le otorgaban poder sobre las mujeres de su comu-
nidad, lo que fue interpretado como una forma de compensacioén ofrecida
por el colonizador ante la pérdida de poder social de los hombres coloniza-
dos.

La antrop6loga Rita Laura Segato analiza el caso yoruba para llegar a con-
clusiones diferentes, pero si coincidentes en la transformacion de la posi-
cion masculina ancestral intermediada por las agencias productoras y re-
productoras de la colonialidad con el objetivo de lograr aliados (Segato,

— 62 —



2016, p. 115). En términos similares, desde los feminismos comunitarios
también se ha pensado acerca de las posibles relaciones de género existen-
tes en los territorios colonizados de manera previa a la conquista. Autoras
como la boliviana Julieta Paredes (2010) hablan de un “entronque patriar-
cal” con el que se refiere a la existencia de “una propia version de la opresion
de género en las culturales y sociedades precoloniales, y que cuando llega-
ron los espanoles se juntaron ambas visiones para desgracia de las mujeres
que habitamos Bolivia” (p. 72).

Los apuntes sobre la construccion de identidades y relaciones de género nos
permiten profundizar en las experiencias de aquellas poblaciones que se si-
than en los margenes de la identidad de género blanca, occidental, y que
conducen a la visibilizacién de otros ejes de opresion y diferencias.

2.1. Intersecionalidad: una propuesta identitaria del feminismo
desde los margenes+

Una de las grandes aportaciones de los feminismos criticos en relacion al
feminismo blanco occidental fue la visibilizacién de la multiplicidad de for-
mas de opresién que recaian sobre aquellas mujeres que no se identificaban
con el sujeto politico que lideraba el movimiento feminista en la década de
los sesenta del siglo XX. Si bien ya encontramos un antecedente en la union
de las luchas por el sufragismo y la abolicién de la esclavitud (Jabardo,
2012; Curiel, 2007), es el black feminist el que, a partir de la década de
1970, posiciona la interconexién del sexismo, el racismo y el clasismos (Mo-
raga, 1988). En un contexto de luchas por los derechos civiles de la pobla-
cién negra y de emergencia del movimiento feminista, las mujeres negras
denuncian el sexismo de compafieros negros, pero también el racismo y cla-
sismo de las feministas blancas que eran incapaces de reconocer que sus
discursos partian de un lugar de enunciacién privilegiado (Espinosa, 2014).

Desde el ambito academico y literario se abord6 la cuestion de la multipli-
cidad de dominaciones que se imbricaban en las relaciones de subordina-
cion. Algunas de las obras referenciales que permitieron observar la diver-
sidad de opresiones fueron la antologia Todas las mujeres son blancas, to-
dos los negros son varones, pero algunas de nosotras somos valientes
(1982), desde el feminismo negro, y Esta puente, mi espalda. Voces de mu-
Jjeres tercermundistas en los Estados Unidos (Moraga y Castillo, 1988), en
el que aparecen escritos de feministas chicanas, negras, lesbianas, asiiticas
e inmigrantes que revelaban la inexistencia de un tinico sujeto mujer. En

4 En relacion a la referencial obra de bell hooks Feminist theory from margin to center
(1984).

5 Declaracion Feminista Negra de la Colectiva del Rio Combahee (1977).



esta tltima obra, la escritora chicana Gloria Anzalda se refiere a si misma
como una Shiva que se extiende en diferentes mundos, “gente que no per-
tenece a ningtn sitio, ni al mundo dominante, ni completamente a nuestra
propia cultura. Todos abarcamos tantas opresiones” (1988, p. 168), y en su
texto titulado La Prieta, describe su identidad de manera compleja:

Soy un puente columpiado por el viento, un crucero habitado por torbellinos,
Gloria, la facilitadora, Gloria, la mediadora, montada a horcajadas en el
abismo. “Tu lealtad es a La Raza, al Movimiento Chicano”, me dicen los de
mi raza. “Tu lealtad es al Tercer Mundo”; me dicen mis amigos negros y
asiaticos. “Tu lealtad es tu género, a las mujeres” me dicen las feministas”.
También existe mi lealtad al movimiento gay, a la revolucién socialista, a la
Epoca Nueva, a la magia y lo oculto. Y existe mi afinidad a la literatura, al
mundo artistico. ¢Qué soy? Una lesbiana feminista tercermundista inclinada
al marxismo y al misticismo. Me fragmentarian y a cada pequeno pedazo le
pondréan una etiqueta.

¢Me dices que mi nombre es la ambivalencia? Piensa en mi como Shiva, con
un cuerpo de muchos brazos y piernas, con un pie en la tierra color café, otro
en lo blanco, otro en la sociedad heterosexual, otro en el mundo gay, otro en
el mundo de los hombres, de las mujeres, un brazo en la clase obrera, los
mundos socialistas y ocultos. Un tipo de mujer arana colgando por un hilo
de su telarana (Anzaldia, 1988, p. 165).

La complejidad identitaria que abordan estos textos de manera poética fue
traducida en el ambito epistémico y metodologico en el concepto de inter-
seccionalidad, definido por la abogada afroestadounidense Kimberlé
Crenshaw ([1991] 2012) a partir de la experiencia de mujeres negras victi-
mas de violencia. Con el concepto interseccionalidad politica, Crenshaw
identifica en las mujeres de color al menos dos grupos subordinados con
agendas politicas enfrentadas que colaboran para perjudicar los intereses
de las mujeres negras, cuya voz no era tenida en cuenta en ninguno de los
dos grupos.

Para Crenshaw, el reconocimiento de las interseccionalidades se presenta
como un problema “especificamente politico”, en tanto que “las narrativas
de género se basan en la experiencia de las mujeres blancas de clase media,
y las narrativas de raza se basan en las experiencias de los hombres negros”
(2012, p. 119). Asi, el concepto de interseccionalidad se presenta como una
forma de mediacion entre “la tensiéon que se da entre reafirmar una identi-
dad multiple y la necesidad de desarrollar politicas identitarias”, y “ofrece
una base para reconceptualizar la raza como una coalicién entre los hom-
bres y las mujeres de color” y los medios “para enfrentarnos también con
otras marginaciones” (2012, p. 120).

Si bien el concepto de interseccionalidad ha sido ampliamente reconocido
por entender el género como una categoria dinamica interrelacionada con
otras desigualdades (Platero, 2014), lo cierto es que no fue considerado



como un elemento novedoso en territorios donde la diversidad siempre es-
tuvo presente entre las feministas (Viveros, 2016). En América Latina, se
han presentado criticas a la incapacidad del concepto de interseccionalidad
para identificar el origen comtn de la multiplicidad de opresiones y, auto-
ras como Maria Lugones, proponen una “reconceptualizaciéon de la l6gica
de la interseccién” para “evitar la separabilidad de las categorias dadas y el
pensamiento categorial. Solo al percibir género y raza como entretramados
o fusionados indisolublemente, podemos realmente ver a las mujeres de co-
lor” (Lugones, 2008, p.82).

En este sentido, la afroestadounidense Patricia Hill Collins (2000) matiza
las logicas interseccionales y propone el concepto matriz de dominacion
que permite comprender la interactuaciéon de las formas de opresion, si-
guiendo a Ochy Curiel, como elementos estructurales; aspectos disciplina-
rios; elementos hegemoénicos o ideas e ideologias; y aspectos interpersona-
les, como practicas discriminatorias usuales en la experiencia cotidiana
(Curiel, 2014: 15).

3. Habitando intersecciones: identidades y auto-representacion
en el contexto de experiencias comunitarias

La investigacion realizada en territorios que guardaban un pasado (pre-
sente) de colonizacién determiné las aproximaciones epistémicas y meto-
dolégicas del proceso. Por una parte, la experiencia Avanzoras de Yoco se
ubica en una pequena localidad conformada practicamente en su totalidad
por poblacién afrovenezolana, descendiente de antiguos esclavos proceden-
tes de las Antillas. Entre esta poblacion se conservan elementos identarios
que remiten al origen africano de las victimas de la trata transatlantica,
mezclado con las otras culturas presentes en el Caribe. Por otro lado, en la
intervencién comunicativa comunitaria Alli Kawsaipak Jampikuna/ Me-
dicina para el Buen Vivir participaron mujeres sanadoras indigenas de
Chimborazo (Ecuador), provincia con mayor tasa de poblaciéon indigena del
pais. Hasta la pasada década de los sesenta del siglo XX, la sierra central de
Ecuador mantuvo un sistema feudal de haciendas en el que las familias in-
digenas vivian en relacién servidumbre respecto al amo latifundista. El re-
conocimiento pleno de derechos en sucesivas constituciones no ha impe-
dido que sea la poblacion indigena —mas ain, las nifias y mujeres— la que
presente mayores obstaculos para el acceso a derechos y oportunidades, y
que adn hoy se identifiquen estructuras de dominacién que remiten a la
prevalencia de un pasado colonial.

La recogida de informacion en el caso de Avanzadoras de Yoco se llev) a
cabo una entrevista grupal semi-estructurada con las comunicadoras maés
activas en la emisora: seis mujeres de entre 18 y 45 anos que habian acce-
dido a la gestion de la emisora sin experiencia previa en la comunicacion.



En el caso de Ecuador, se llevo a cabo el disefio, implementacion y sistema-
tizacién de un proyecto comunicacional que permitiera el aprendizaje y
desarrollo de las capacidades necesarias para el ejercicio del derecho a la
comunicacién. En la intervencioén participaron once mujeres de entre 32 y
65 afos, sin experiencia previa en la comunicacion y vinculadas a la medi-
cina ancestral indigena.

Aun estando de acuerdo con la imposibilidad de disociar las categorias que
se tejen sobre las vidas de las mujeres racializadas, se considera pertinente
para el anélisis y la reflexion establecer dos categorias centrales en relaciéon
a la identidad y que se refieren a la identidad de género, y a la identidad
como poblacion racializada y subalternizada.

Identidad de género

Aunque es evidente que los dos grupos de comunicadoras se identifican
como mujeres, existen matizaciones en relacién a los significantes de la ca-
tegoria mujer y cdmo ésta se relaciona con otros elementos identitarios. En
los testimonios de las mujeres afrovenezolanas se identifican alusiones a su
identidad como mujeres, a su identidad como poblacion afrodescendiente
y, de manera recurrente, a su identidad como mujeres afrodescendientes,
un resultado no identificado en el caso de las comunicadoras kichwa, que
en raras ocasiones hicieron referencias a situaciones de discriminacion de-
rivadas del género, frente a las habituales menciones a una conciencia de
discriminacién como parte de una poblacion inferiorizada.

En uno de los testimonios de las comunicadoras venezolanas, se identifica-
ban como forma de opresién aquellos roles tradicionales asociados a la
identidad femenina blanca y que, precisamente, habian sido objeto de cri-
tica por los feminismos negros:

Antes nosotras estibamos muy excluidas porque la mujer era para la casa,
para barrer, para cocinar, para atender a los ninos y al marido. El que salia a
la calle a trabajar, el que estudiaba, el que se preparaba... mas que todo era
el hombre. Nosotras nacimos para atender al marido y ser esclavizadas en la
casa (N.C.).

Aungque el testimonio revela una identidad vinculada al espacio doméstico,
lo cierto es que la mayor parte de las participantes hicieron referencia en su
presentacion al ntimero de hijos, pero ninguna mencioné la existencia de
un compaiero o esposo responsable de la economia familiar. Mas bien, to-
das debian buscar la manera de reunir ingresos para sostener a sus familias.

Como dijimos, las alusiones a la identidad como mujeres son recurrentes y
quiza sea pertinente relacionar este aspecto con la amplia participaciéon y
reconocimiento que en ese momento tenian las mujeres como parte de la
base social que sostenia el proceso liderado por Hugo Chavez, fallecido
cinco meses antes de que tuviera lugar la entrevista:



(...) es las ganas de crecer como mujeres, y ser el ejemplo de mujeres revolu-
cionarias, protagonicas, participativas. Como dice Argelia Laya, somos dis-
criminadas tres veces: por ser negras, por ser mujer y por ser pobres. Ahorita
somos respetadas tres veces y un poquito mas: somos respetadas ahora por-
que somos la vanguardia de la Revolucion, la mujer; somos afrodescendiente
y tenemos el mismo derecho que cualquier otra etnia; y no somos ricas de
dinero, pero somos ricas ahorita de sabiduria y conocimiento (J.G.).

En el contexto de las mujeres indigenas sanadoras nunca se lleg6 a identi-
ficar un énfasis comparable en relacion a la identidad como mujeres, pero,
recordemos, es pertinente acudir a la sutileza de categorias en cada con-
texto. Se cuenta con estudios suficientes que observan la disolucion de la
agenda de derechos de mujeres en las reclamaciones identitarias como pue-
blos y nacionalidades indigenas, si bien, se trata de una realidad que no
compete de manera exclusiva a estas poblaciones. En todo caso, en el con-
texto de la intervenciéon comunicativa se cont6 con la participaciéon de la
Coordinadora Politica de Mujeres de Ecuatorianas, una entidad en la que
colaboran mujeres mestizas e indigenas que tiene, entre otros objetivos, la
prevencion de la violencia machista, el asesoramiento legal a las mujeres
victimas y la promocion del ejercicio pleno de la ciudadania de las mujeres.
Por tanto, las demandas de las mujeres indigenas también encuentran sus
canales de posicionamiento, més alla de que, en los espacios comunitarios,
sean priorizadas otras estrategias.

Las actividades realizadas en el contexto de la intervenciéon comunicativa
permitieron la observacion de elementos relacionados con la identidad de
género que difieren notablemente de aquellos identificados en la experien-
cia venezolana que remitian al protagonismo de la mujer como parte de un
proceso politico desarrollado en la esfera pablica. En el caso de Chimborazo
—en el marco de una sociedad con gran influencia del catolicismo—, la
exaltacion del rol maternal de la mujer es un elemento central que conforma
laidentidad. Por ejemplo, en un acto celebrado por la asociacion de mujeres
para celebrar el Dia de la Madre, se proyect6 un video con frases extraidas
de la Biblia relacionadas con el papel de la mujer como dadora de vida.
También, en la radio comunitaria de la capital de la provincia se emitia un
programa titulado Cosas de Mujeres en el que se ensalzaban y reconocian
las figuras de mujeres del entorno que compartian perfiles similares: muje-
res que con esfuerzo y dedicacién sacaron adelante a sus hijos sin la presen-
cia de una figura masculina. El relato sobre la abnegacion de estas mujeres
como forma de virtud era acompafiado de frases como “ante todo somos
madres, ante todo somos amas de casa”.

La exaltacion de la maternidad como elemento central de la identidad fe-
menina no es compartida en otros contextos urbanos como Quito o Guaya-
quil, con agendas feministas centradas en la erradicacion de la violencia y
en la despenalizacion del aborto. Sin embargo, en un contexto en el que una



gran parte de las mujeres deben asumir la crianza en solitario, es posible
valorar la importancia del reconocimiento social de las mujeres-madres,
aunque en el discurso esté ausente la critica al machismo estructural que
descarga en las mujeres las tareas del cuidado.

Adicionalmente, y en relacion a las tensiones con el sujeto politico mujer,
es pertinente destacar que las participantes de la organizacién de mujeres
mencionada no se identifican a si mismas como feministas, siendo éste un
concepto asociado a lo contrario al machismo. Al caracter urbano y mestizo
al que se asocia el feminismo, se suma la existencia de una agenda de dere-
chos que solo comparte la lucha por la erradicacién de la violencia. El reco-
nocimiento del matrimonio homosexual, las identidades trans o la de-
manda por el aborto libre y gratuito, esta fuera de las demandas de las or-
ganizaciones de mujeres indigenas y, ademés, provocan su rechazo.

Identidad como poblacion racializada

La conciencia de pertenencia a poblaciones subalternizadas como parte de
un proceso de colonizacidn es el elemento identitario que cobra mayor pro-
tagonismo. En el caso de las comunicadoras de Avanzadoras de Yoco, el
componente racial es dificilmente separable de la identidad de género, ya
que de manera recurrente se identificaron muestras de orgullo identitario
como mujeres afrodescendientes. No obstante, el conocimiento de sus ori-
genes como descendientes de poblacién esclava procedente de Africa habia
desencadenado un proceso de autovaloracién individual y colectiva:

Me siento orgullosa de nuestra cultura. Los espanoles, los llamados amos,
nos encadenaban y nos obligaban a trabajar en la agricultura, ese es el origen
de Yoco, que est4 alrededor de puras haciendas de cacao. Es una cultura que
nos impusieron y hoy la defendemos y la amamos porque aprendimos como
se trabaja el cacao y nos sentimos orgullosos. Gracias a la Revolucién hemos
logrado rescatar nuestra cultura y nuestra identidad (J.G.).

Después de que el presidente empezo6 a instruirnos en esto, de reconocernos
como afrodescendientes es que me entero quiénes son mis antepasados, y
gracias a eso me siento orgullosa de serlo y me reconozco como afrovenezo-
lana (N.C.).

El conocimiento, por tanto, se convierte en un factor empoderador que ge-
nera la revalorizaci6n de una identidad histéricamente inferiorizada como
consecuencia del proceso colonial. La pertenencia a un grupo discriminado
podria haber activado un proceso de aculturacién o de negacién de marca-
dores identitarios, sin embargo, muy al contrario, se evidencia el orgullo
individual y colectivo de pertenencia. De manera simbdlica, entre el grupo
se utiliza el saludo “Hermana cimarrona” o “Hermano cimarrén”, poniendo
de manifiesto la resignificacién de una categoria asociada a la poblacién es-
clava. La referencia al cimarronaje remite a la resistencia y huida de las y



los trabajadores esclavos que lograron convertirse en mujeres y hombres
libres. De esta manera, el marcador racial que podria ser identificado como
marcador de opresion, colabora al empoderamiento y autovaloracion iden-
titaria. Recordemos, ademas, que las comunicadoras dieron a su emisora el
nombre de Juana Ramirez (1790-1856), una lider afrovenezolana de origen
esclavo que destaco por su papel en la guerra de la independencia de Vene-
zuela.

En el caso de las comunicadoras kichwa, también se identifica el protago-
nismo de la cuestién racial, en este caso, a través de la asociacion de la per-
tenencia a una poblacion subalternizada con las situaciones de discrimina-
cién y violencia, si bien se hace referencia a que se trata de situaciones per-
tenecientes al pasado:

Pensabamos que la televisién pertenecia para los que sabian, y nosotros
como somos indigenas, no nos podiamos meter en eso porque no sabemos
nada. Asi pensabamos (S.L.)

Antes nuestras mamas, nuestros abuelitos, los espanoles que han venido asf,
hacendados, ellos han tenido violando, pegando, dando azotes, asi. Y no de-
jaban aprender en la escuela. (M.G.)

Aunque en ese tltimo fragmento se hace referencia a una forma de violencia
perpetrada hacia las mujeres, lo cierto es que la conciencia de discrimina-
cion estd vinculada de manera casi exclusiva a la identidad como poblaciéon
indigena y practicamente no se pudieron recoger testimonios que hicieran
referencia a la categoria mujer. En todo caso, la dedicacién de estas mujeres
a la medicina ancestral indigena, un tipo de sanacién estigmatizada por su
asociacion a la poblacion subalternizada, pone de relieve un orgullo y reva-
lorizacién identitaria. Frente a la amenaza de la aculturacion o la decisi6on
de borrar aquellos rasgos asociados a lo indigena, estas mujeres utilizaron
la radio comunitaria para promover la medicina ancestral, con presencia
del idioma kichwa como forma de comunicacion.

4. Conclusiones

En este capitulo se han presentado resultados relacionados con la identidad
en categorias que forman parte de las estructuras de dominacién y que in-
terseccionan en la vida de las mujeres racializadas. Aun siendo imposible la
disociacion de dichas categorias, el analisis de los testimonios y de la obser-
vacién participante permiten establecer conclusiones respecto a los ele-
mentos identitarios relacionados con el género y con la racialidad, y con
aquellos en los que interseccionan ambas categorias.

Como hallazgo destacable y relevante se evidencia la resignificaciéon de dos
elementos que, a priori, podrian ser vividos como experiencias de domina-
cion: la identidad racial por parte de las mujeres afrodescendientes y la de



género en el contexto de las mujeres ecuatorianas. En el caso de las mujeres
venezolanas, se concluye como el acceso al conocimiento de su origen como
descendientes de esclavos activa un orgullo como poblacién que se conecta
con valores que las mujeres defienden, como la resistencia, la lucha y la li-
bertad. Prueba de ello es la resignificacion del término cimarrén, que, ade-
maés de estar vinculado a la libertad, presenta connotaciones de resistencia
cultural. Adicionalmente, las mujeres tomaron como referencia a la lider
afrodescendiente Juana Ramirez, una figura de referencia en tanto mujeres
afrodescendientes con participacién politica y comunitaria.

Respecto a la resignificacion de la categoria de género en el contexto ecua-
toriano, se considera apropiado hablar de una resignificacién en relacion a
la maternidad. Desde los feminismos occidentales se ha problematizado la
esencializacién de la mujer como madre y, también, entre los movimientos
feministas de Quito y Guayaquil estaria fuera de lugar la exaltacién del rol
maternal. Sin embargo, es posible pensar que, en este contexto, existe una
resignificacidon del sentido de la maternidad en tanto que se da un recono-
cimiento y puesta en valor de mujeres invibilizadas y empobrecidas que
asumen la responsabilidad familiar en solitario. Aunque no se cuestione el
porqué las mujeres deben asumir dichas cargas en solitario -con escaso
apoyo del Estado y sin que la interrupcién de los embarazos sea una opcién-
, al menos el reconocimiento de la maternidad puede suponer la visibiliza-
cién a ojos de la sociedad y de sus familias del sacrificio y renuncias que
enfrentan estas mujeres, y asi es entendido por ellas.

En relacion al marco de la interseccionalidad, se sugiere el analisis de cate-
gorias de dominacién en su preciso contexto, tratando de advertir las suti-
lezas y mutabilidades que se presentan en las experiencias de vidas de las
mujeres y, en este caso, de las mujeres racializadas. Aun siendo imposible
separar las categorias que conforman la identidad, entre estos dos grupos
si se observaron diferencias respecto a la interrelacion de las categorias: en
el caso de las mujeres afrovenezolanas, las supuestas categorias de domina-
cion referidas al género y a la raza se convertian en un orgullo identitario
por su papel protagénico como mujeres y como afrodescendientes, impreg-
nandose de las connotaciones de fortaleza derivadas de ambos elementos.
En el caso de las mujeres indigenas kichwa, no se evidenciaron muestras de
empoderamiento referidas al género -en los mismos términos que el caso
anterior-, dando protagonismo al componente racial tanto en su asociacion
a un pasado de dominacién, como al orgullo identitario asociado a la reva-
lorizacién de los conocimientos de la medicina ancestral indigena.
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