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Presentacion

La investigacion Del silencio a la visibilidad: activismos, politizacion y derechos
humanos de las mujeres lesbianas en Ecuador, es un aporte del Consejo Nacional para
la Igualdad de Género, que parte de su funcion institucional de generar estudios e

investigaciones sobre derechos humanos de las personas LGBTI en el pais.

El estudio ofrece una mirada especifica a la situacion actual de las mujeres lesbianas,
sus luchas y resistencias contra la discriminacion. Se aproxima, brevemente, a la
configuracion de los activismos lésbicos dentro del movimiento LGBTl y se centra en
las agendas de las mujeres lesbianas que han visibilizade sus identidades sexuales
como objetivo politico para transformar las realidades de injusticia y desigualdad a

las que se enfrentan.
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Mediante un recorrido por las recientes movilizaciones sociales de las mujeres
lesbianas, se expone el rol que han jugado en |a lucha por el reconocimiento de sus
derechos ante la sociedad y el Estado. Se destacan las principales conquistas de
derechos logradas a partir de la despenalizacion de la homosexualidad en 1997, asi
como las agendas especificas que construyeron las activistas lésbicas para plasmar

sus demandas en la actual normativa juridica.

Se analiza, principalmente, el escenario actual de las mujeres lesbianas frente a un
marco juridico de vanguardia que reconoce la titularidad de derechos para todas las
personas en igualdad de condiciones. Se presenta un balance respecto al
cumplimiento de la igualdad y no discriminacion ante la ley por motivos de
orientacion sexual e identidad de genero, a partir de experiencias de activistas que

hanincidido ante la sociedad y el Estado.

Esta investigacion constituye un insumo fundamental para las instituciones estatales
rectoras de politicas publicas. La produccion de lineas de politicas que tengan en
cuenta las necesidades especificas de las mujeres lesbianas, es uno de los aportes
principales de este trabajo. Estamos conscientes de que la diversidad sexual y de
género es un derecho inalienable de nuestra demaocracia para la igualdad real de

oportunidades para todas las personas.

Nelly Jacome Villalva

Secretaria Técnica del Consejo Nacional para la Igualdad de Género
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Introduccion

A lo largo de la historia, las lesbianas han vivido silenciamiento, invisibilidad y
represion en distintas sociedades y culturas. En América Latina, los Estados modernos
condenaron las relaciones sexo-afectivas entre personas del mismo sexo mediante
dispositivos legales, médicos y religiosos. Ecuador no es la excepcion, por ello, la
homosexualidad fue concebida como delito hasta noviembre de 1997, ano en el que
fue despenalizada luego de un proceso de lucha articulada de activistas

homosexuales, travestis!, lesbianas y defensores de derechos humanos.

La homosexualidad fue sancionada desde las autoridades religiosa, juridica y social.
Las relaciones erotico-afectivas entre mujeres, se han sancionado en nuestro

contexto, por ende:

La existencia lesbiana en la mayoria de los casos es
clandestina; las lesbianas viven una doble vida y las pocas
que logran organizarse y desarrollar una conciencia
politica respecto a su identidad viven una
semiclandestinidad por temor a  represalias,
principalmente de tipo familiar y laboral. (Mogrovejo,
2000, p. 15-16).

1 En 1997 las categorias homosexual y travesti constituian formas de identificacion aceptadas.
Posteriormente se politizaron las identidades LGBT] (lesbianas, gays, bisexuales, trans e intersex).
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Pese a la represion, las relaciones lésbicas han existido desde la época prehispanicay
colonial. Un trabajo historico sobre existencias lesbianas en Ecuador es la
investigacion sobre un caso de sodomia imperfecta entre mujeres en el siglo XVIII,
publicada por la historiadora Lucia Moscoso en 2011 y expuesta en 2012, por el Taller
de Comunicacion Mujer y el colectivo Artikulacion Esporadika, a través de la
instalacion artistica Amistades ilicitas en el Centro de Arte Contemporaneo de Quito

(CAQ).

Construir una genealogia sobre el movimiento lésbico no es sencillo en tanto “la falta
de espacios para publicar y centralizar documentos dificulta el registro de su historia,
volviendolo una tradicion oral que se pierde en el olvido y hasta la renuncia”
(Mogrovejo, 2000, p. 15). A pesar de estas limitaciones, en distintos contextos las
lesbianas han recurrido a formas alternativas de reconstruir sus historias a traves de
la recuperacion de archivos y testimonios orales que se transforman en narrativas de

voces nativas.

Es imprescindible, por tanto, adentrarse en experiencias de mujeres que han
visibilizado y politizado sus identidades sexuales en un contexto hostil que las
enfrentd al rechazo familiar y social, pero al mismo tiempo, abrié el camino para
acciones colectivas a favor del reconocimiento de sus derechos. También es
importante analizar la incidencia de las movilizaciones lésbicas ante el Estado para
exigir el cumplimiento de la igualdad y no discriminacion por razones de orientacion

sexual, identidad y expresion de genero.

El contexto social en el que viven las lesbianas en nuestro pais esta permeado por

patrones socioculturales machistas, heterosexistas y homofobicos que constituyen la
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raiz de la discriminacion y violencia hacia la poblacion LGBTIZ, Identificarse como
lesbiana y enfrentarse a una sociedad heteronormativa no es una tarea sencilla, por
ello, es preciso erradicar el machismo v la violencia que viven las mujeres por su
orientacion sexual, identidad o expresion de género. Es indispensable generar
informacion que discuta esta problematica, desde el sentir de quienes han atravesado

distintas experiencias al asumir abiertamente su sexualidad.

La investigacion Del silencio a la visibilidad: activismos, politizacion y derechos
humanos de las mujeres lesbianas en Ecuadores es una aproximacion a las colectivas
lésbicas, sus agendas y demandas durante el periodo de 1997 a 2019. El estudio
responde a la necesidad de entender las problematicas de mujeres que resisten y
combaten la violencia de un sistema patriarcal a través de acciones colectivas ante la

sociedad y el Estado.

La investigacion se estructura en cinco capitulos que explican la evolucion de los
activismos lésbicos y sus demandas de derechos ante el Estado. El primer capitulo
aborda los debates tedricos sobre la construccion de las identidades lésbicas. El
sequndo se centra en el marco juridico nacional e internacional de proteccion de
derechos de las mujeres lesbianas. El tercero expone la metodologia de investigacion,
los objetivos, las técnicas de levantamiento de informacion, los criterios de seleccion

de la muestra y algunas cuestiones éticas.

El cuarto capitulo rastrea la evolucion de los activismos lésbicos en Ecuador tomando
como referencia la despenalizacion de la homosexualidad en 1997 .Seresefa la

conformacion de las primeras organizaciones de mujeres lesbianas como Fundacion

2 | eshianas, gays, bisexuales, trans e intersex.

10
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Causana?, la Organizacién Ecuatoriana de Mujeres Lesbianas (OEML), el Taller de
Comunicacion Mujer y la Fundacion Mujer & Mujer. A continuacion, se explica la
incidencia de las lesbianas en el marco de la Asamblea Nacional Constituyente de
2007 y la consecuente aprobacion de la Constitucion del Ecuador en 2008. Se
exponen las principales demandas de derechos ejercidas en este contexto y el

reciente escenario politico en el que se desenvuelven los activismos lésbicos.

El quinto capitulo ofrece un balance sobre la situacién de los derechos humanos de
las mujeres lesbianas en el pais. Se aborda el derecho a la salud, educacion y empleo
a la luz de testimonios de varias entrevistadas. Se explica también el derecho a vivir
una vida libre de violencia, discriminacion, tratos crueles e inhumanos por razones de
orientacion sexual, identidad y expresion de genero. Se aborda la problematica que

viven muchas lesbianas en las “clinicas” que ofrecen curar la homosexualidad.

La sequnda parte de este capitulo, debate el alcance de los derechos de las familias
diversas, las maternidades lésbicas y el matrimonio civil igualitario. Se ofrece un breve
recorrido historico sobre las familias diversas. Se discute como se ha llevado a cabo
la consecucion de estos derechos a través de la participacion e incidencia politica ante
el Estado durante la (ltima década. En este sentido, es crucial una lectura sobre el

gjercicio de estos derechos por parte de las mujeres lesbianas.

A modo de cierre se presentan algunas conclusiones que abren interrogantes
sobre las agendas politicas de los activismos lésbicos en el actual escenario de

repunte neoliberal en la region. Se intenta hacer una lectura integral sobre los

3 Fundacién Causana inicié como un espacio mixto entre lesbianas y gays. Posteriormente su accionar se
centré mas en mujeres leshianas.

11
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desafios que enfrentan las mujeres lesbianas para hacer frente a multiples formas de

opresion e injusticias que vulneran sus derechos.

Finalmente, se presentan recomendaciones para politicas publicas a partir de las
demandas actuales de mujeres lesbianas. Se muestran propuestas para una respuesta
efectiva del Estado en relacion a politicas de salud, empleo, educacion y violencia. Se
proponen algunas lineas para garantizar la igualdad y no discriminacion por razones

de orientacion sexual, identidad y expresion de género.

12
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I. Abordaje tedrico conceptual
a. Debates tedricos

Los conocimientos sobre la homosexualidad y el lesbianismo se derivan del saber
médico de finales del siglo XIX. La medicina cred los conceptos de heterosexualidad
y homosexualidad como dimensiones contrapuestas de la sexualidad. De esta forma,
se entendia que la heterosexualidad era la norma natural para la perpetuacion de la

especie, mientras que la homosexualidad contravenia ese supuesto ordenamiento.

La medicina, la psiquiatria y, posteriormente, la sexologia, establecieron la idea de la
desviacion sexual. Médicos como Havelock Hellis, proporcionaron las bases
cientificas para concebir el lesbianismo como inversion sexual. Las leshianas fueron
construidas como “sujetas enfermas, psicopatas y asesinas” {Gimeno, 2005, p. 136-

137). Bajo este conocimiento se consolidd la idea del lesbianismo como patologia.

La ciencia moderna, al implantar el modelo de inversion sexual, defini6 a la lesbiana
como una mujer “grotesca, viril y con un aspecto masculinizado” (Suarez, 2013, p.
22). La imagen tenia una connotacion negativa en tanto se creia que la lesbiana se
arrogaba el papel de un hombre, por ende, se justificaba la sancién social. La
construccién del binarismo sexual heterosexual/homosexual establecera la
heterosexualidad como un régimen obligatorio (Rich, 1979). Otras formas de

sexualidad seran castigadas y requladas por las instituciones sociales.

13
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Los discursos construidos sobre la sexualidad produjeron cuerpos dociles y
controlados a través de mecanismos de regulacion que definieron lo “normal” y
“anormal” (Foucault, 2009). La religibn judeocristiana y los saberes médicos de
finales del siglo XIX construyeron la idea del cuerpo de la mujer desde un “deber ser”
obligado a la reproduccion, la maternidad, la perpetuacion de la vida y el
cumplimiento de estandares de belleza asociados a un ideal de feminidad en

Occidente.

Desde estos saberes la sexualidad se establecid en torno a la existencia relacional del
deseo sexual entre mujeres y hombres como unicas posibilidades, de esta manera, se
elimina la opcion de seres humanos con diferentes orientaciones sexuales. A través
de la sexualidad se marcé la separacion entre las esferas de lo publico y lo privado
ubicando a las mujeres en el espacio de lo domestico y la reproduccion social, y a los
hombres en el espacio de poder publico, de la produccion econémica. Esta forma de
clasificar por medio de la sexualidad determind, historicamente, los roles sociales

asignados a hombres y mujeres.

Estos saberes atribuyeron roles naturales a cada sexo, no obstante, el feminisme de
mediados del siglo XX, cuestionara estas creencias. La célebre frase de Simone de
Beauvoir: “La mujer no nace sino que llega a serlo” (2011, p. 207), sentd las bases de
la teoria feminista moderna que interpeld la supuesta naturalidad de los
comportamientos de hombres y mujeres. Se cuestiond el determinismo biologico que

asumia roles innatos en las mujeres como el cuidado y la maternidad.

Bajo la consigna “lo personal es politico”, el feminismo de finales de los sesenta
participo de “la revolucion sexual” y las consiguientes reivindicaciones en torno a las

libertades sexuales (Osborne, 2009, p. 17). De esta manera, se construye una nueva

14
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sujeta, que da cabida a otra forma de plantearse a la mujer desde una postura politica
de decision, de autoidentificacion como lesbiana, una mujer con diferentes

necesidades y subjetividades en relacion con su entorno social.

La sexualidad lésbica se convirtid en un asunto politico, en tanto cuestionaba los
discursos religiosos y cientificos que concibieron el sexo, el género y el deseo como
algo complementario entre hombres y mujeres a través de la heterosexualidad
obligatoria (Rich, 1977). La construccion de la lesbiana encuentra en el feminismo
un sustento tedrico que da un rumbo diferente a su accionar politico. Esta nueva
sujeta cuestiond la idea dominante de la inversion sexo-genérica, que representaba a
la lesbiana como una mujer que deseaba convertirse en hombre, ya que su deseo
sexual hacia otra mujer la convertia en “un ser castrado de pene”, un ser construido
desde el estereotipo de la imagen de una mujer grotesca (Suarez. 2013, p. 22)

moldeada y condicionada por la cultura masculina.

La teoria feminista de finales de los setenta y principios de los ochenta amplio la
comprension de las sexualidades lésbicas y sus opresiones. En el contexto anglosajon
y francés, Adriane Rich y Monique Wittig, teorizaron sobre el lugar de las lesbianas
en el feminismo y cuestionaron fuertemente la imposicion del régimen heterosexual.
La célebre frase “las lesbianas no son mujeres”, pronunciada por Wittig a finales de
1978, provocd un giro epistemologico sobre su lugar fuera de “los sistemas
heterosexuales de pensamiento” (2006, p. 57) en el que la categoria mujer fue

construida.

La frase de Wittig sobre las lesbianas no debe entenderse, erroneamente, en sentido
literal, concibiéndolas como una clase aparte de las mujeres. Las discusiones teoricas

del feminismo lésbico en torno a las categorias mujer y lesbiana, no proponen:

15
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“Reemplazar mujer por lesbiana y huir a comunidades aparte fuera de la sociedad,
sino ...utilizar [esa] posicidn estratégica, como fugitivas, desertoras de [su] clase,

para destruir el sistema heterosexual” (Trujillo, 2013, p. 194).

Wittig (2006) propone ademas la creacién de una nueva sujeta construida fuera
de la heteronormatividad, de la construccion biologica del sexo, plantea el
aparecimiento de una nueva individua, que no representa a la mujer, ni al hombre,
que da paso a sujetas lesbianas que se construyen en un constante cuestionamiento
a la heteronorma. La creacion de la brecha entre ser mujer y ser lesbiana esta
determinada por la construccion de su subjetividad, cuestionamiento que se da en
propuestas tedricas que afirman esta postura, ser lesbiana no es sinonimo de mujer
porque aparentemente son dos conceptos diferentes, el lesbianismo es “parte del
constructo social, de la interaccion que se da dentro de un proceso cambiante y

mudable” {Vifuales, 2006, p. 50).

La postura tedrica de Wittig incompatibiliza a 1a mujer y a la lesbiana, “las lesbianas
nos asociamos, hacemos el amor o vivimos con mujeres, esta distincién se enmarca
en el término mujer entendido desde el sistema de pensamiento heterosexual”
(1992, p. 32, citado en Suarez 2013, p. 39). Su posicionamiento crea una distancia
entre las concepciones mujer y lesbiana. La construccion de la mujer se concibe desde
lo sublime, reproductora de la vida y madre, mientras que la lesbiana es construida
desde la mirada “del otro” como una sujeta subversiva, contrapuesta a los hombres,

por ende, debe ser juzgada socialmente y no ser nombrada (Suarez, 2013).

La sexualidad de las mujeres fue construida para el intercambio entre hombres, por
ello, son rechazadas si renuncian a este mandato y se anula la soberania de sus

cuerpos (Gimeno, 2005). Esta conceptualizacidn refiere un modelo de ser mujer,

16
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mientras tanto: “La construccion de la lesbiana se da a través de su cuerpo, de sus
placeres, de su mente, de su psique, de su subjetividad, en todos los ambitos de su
existir escapa de la heterosexualidad y marca la contestacion politica de una... figura

revolucionaria” (Suarez, 2013, p. 54, 62).
b. Construccion de las identidades lésbicas

Teorizar sobre la construccion de las identidades lésbicas, supone en principio
interrogarse sobre qué significa ser lesbiana. La respuesta podria ser expresada con
otra pregunta: “;Qué otra cosa podria ser una lesbiana sino una mujer, una mujer que
ama a otras mujeres?” (Hernandez Pifiero, 2014, p. 91). Esta interrogante nos coloca
ante una discusion tedrica que no se resuelve simplemente enunciando la orientacion

sexual como una caracteristica univoca que define a las lesbianas.

El feminismo lésbico planted que identificarse como lesbiana, implica una posicion
politica para romper con la idea de una supuesta naturalidad de la heterosexualidad
que privilegia el deseo entre mujeres y hombres. Lo lésbico pone enriesgo un sistema
de poder regido por el patriarcado que perpetla las desigualdades entre mujeres y
hombres. Autoras como Sudrez (2013) y Gimeno (2005) sostienen que las
relaciones patriarcales oprimen a las lesbianas, en una sociedad represiva que

sostiene el privilegio de hombres heterosexuales, blancos y con poder econdmico.

Las mujeres lesbianas se construyen en un sistema de desigualdad de oportunidades,
regido por la economia como base de la estructura social. Mujer y hombre se tornan
en categorias politicas y econdmicas que se relacionan en un sistema de explotacion
(Sudrez. 2013, p. 37). El cuerpo de la mujer estd subordinado a la funcién de
reproduccion no solo biologica sino también social, reducida a ser un sujeto instintivo,

a ser objeto de placer (Pisano. 2003, p. 34). La connotacion de ser mujer significa

17
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sometimiento y opresion. Ser lesbiana conlleva vivir mlltiples opresiones por razones

de género, sexualidad, clase, etnia, discapacidad u otras condiciones.

En este contexto hostil de opresiones, ;como se construyen las subjetividades
lésbicas?, ;como se forman sus identidades? La relacion con el entorno, la
interrelacion con las demas personas son parte de la subjetividad de las lesbianas,
marcadas por la exclusidn social, la discriminacion y el constante miedo encarnado a
ser descubiertas, a transitar libres, a expresar sus deseos, sentires y placeres. Las
identidades lésbicas se construyen: “En la revelacion, implica conciencia de diferencia
y apela al <yo mismo>, por lo que, al igual que otras identidades (la etnica, por
ejemplo), tiene un gran componente emotivo. Tiene que ver mas con lo que un

individuo siente que con lo que realmente es” (Vifiuales, 2006, p. 53).

Las identidades lésbicas no son homogeneas y van mas alla de una mujer que siente
atraccion fisica, emocional o sentimental por las mujeres, también tienen un sentido
politico, donde apunta menos a la sexualidad y mas a la alianza con las mujeres. La
palabra lesbiana “ha servido para desestigmatizar y desmitificar la categoria social
“mujer”, es decir, se ha usado y ha servide como un instrumento de concienciacion”

(Sudrez, 2013, p. 27).

Las lesbianas se construyen desde un sentido de resistencia, de cuestionamiento a las
normas sexuales, expresan una postura politica ante un sistema patriarcal que
determina la construccion del rol de la mujer como ser sublime y sumiso. Las lesbianas
interpelan un sistema de opresiones que las construyen como “las otras” mujeres, “las

diversas”, “las raras”, “las marimachas”.

La construccion de la leshiana se entiende como una forma de resistencia al

patriarcado y al imaginario en la construccion del “deber ser” (Suarez. 2013, p. 32),
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por esta razén, no existe un ideal o una unica manera de ser lesbiana. En la sequnda
década del siglo XX, identificarse como lesbiana implica posicionamientos politicos
desde subjetividades y trincheras de lucha que van mas alla de reivindicaciones
sexuales identitarias. Lo |ésbico atraviesa fronteras corporales, étnicas, genéricas,

generacionales, de discapacidad y de clase desde distintos lugares de enunciacion.

Si entendemos la identidad como un proceso cambiante, la construccion de esta en
las lesbianas se da progresivamente, el inicio en reconocer su preferencia sexual
puede ser en la nifez, en la adolescencia, en la edad adulta, inclusive cuando una
mujer estuvo en una relacion heterosexual y tuvo hijos. Se pensaria que existe una
crisis frente al reconocimiento y visibilidad de las lesbianas, el cual responde al
estigma social, el miedo a salir del armario, al rechazo de su familia y amistades,
producto de este miedo se invisibiliza el numero real de mujeres lesbianas en el

mundo.

Visibilizar el deseo lésbico es desafiante en una sociedad regida por la
heterosexualidad, donde otras formas de deseo son silenciadas y sancionadas. El
reconocimiento a las diversas formas de expresion de la sexualidad, en el caso de la
lesbiana, ha sido negado. En un primer momento fue negada porque se pensaba que
las mujeres que se definian como lesbianas “carecian de deseo sexual y que su
definicion evidenciaba carencias afectivas, necesidad de encontrar a otra mujer a

quien amar y ser amada” (Vifiuales, 2002, p. 88).

Osborne argumenta:

Que la visibilidad pasa, entre otras cuestiones, por la
identidad. En el caso de los varones gays, su visibilidad ha
supuesto mayor represion, pero a la vez un cierto

reconocimiento de su condicion, lo cual a su vez crea
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identidad. En el caso de las lesbianas, tomaremos como
hipotesis de partida su «débil» identidad (2008, p. 38).

La demostracion del amor lésbico se relegd a espacios clandestinos como Unica
posibilidad para expresar sus afectos. Las relaciones |ésbicas fueron “condenadas a
no ser sino espectaculo privado, episodio oculto creado a espaldas de la iluminacion
y de lo publico” (Rodriguez, 2003, p. 93). Las relaciones lésbicas son idealizadas
como el encuentro de dos seres sensibles, ademas de la mercantilizacion de sus

[T

"supuestas” “practicas sexuales”, linea dura del comercio pornografico.

La construccion de relaciones sexo afectivas entre lesbianas, tiene como referente al
amor romantico asentado en la heterosexualidad, que construye estereotipos de
feminidad y masculinidad, por ende, se pretende que respondan a ese sistema. Los
patrones sociales de una sociedad machista imponen una manera de pensar o
imaginarse a la mujer lesbiana, que deberia adoptar los roles asignados socialmente y
culturalmente, sin embargo, la realidad y la construccion de cada nueva sujeta

atribuida como mujer lesbiana es un aprendizaje de reconocimiento y aceptacion.

De esta manera la existencia leshiana Unicamente es asumida cuando su
representacion contribuye al mantenimiento de un orden de exclusion, es decir,
cuando se pone al servicio de un sistema heterosexista y homo-lesbo fébico (Gimeno,

2008, p. 72). Gimeno argumenta que:

El lesbianismo causa panico masculino debido a que las
mujeres no se sienten concernidas por el poder del falo,
establecen una representacion controlada desde las
instancias de poder que mantenga vivo el castigo, de
manera que se adoptan estrategias de visibilidad
perversa que convierten a la lesbiana en monstruosa: es

la lesbiana masculinizada (2008, p. 80).

20



CONSEIO NACIONAL PARA LA 1GUALDAD DE GENERO

Una vez construido el cuerpo como metafora del miedo a la lesbiana y metafora a su
vez del sistema social heterosexista, denunciada la actitud que el significado de
lesbiana se hace visible, queda la denuncia del caracter, que se entiende como algo
diferente de la actitud (Gimeno, 2008, p. 116). Parafraseando a Foucault, el
lesbianismo es un secreto, “pero un secreto constantemente expuesto a la luz
publica...la homosexualidad femenina solo es reconocida para poder ser
inmediatamente aplastada” (Gimeno, 2008, p. 76). Ser lesbiana significa no
conformarse con el sistema, significa rebelarse en un espacio donde hay perdidas y

privaciones, pero en el que hay también ventajas.

La lesbiana “es un espacio simbolico, un espacio social y politico que ha sido definido
por el patriarcado como un lugar de castigo y de exclusion, un lugar en el que se
coloca a determinadas mujeres para castigarlas por no asumir, tan bien como
debieran, su prescriptivo rol femenino” {Gimeno, 2005, p. 25). La Unica manera de
destruir este poder es dejar sin efecto el armario, destruir el armario como
posibilidad, como herramienta opresiva de la heteronormatividad, es decir, “hacerse

y manifestarse como orgullosa y voluntariamente visible” (Gimeno, 2008, p. 95).

La lucha de las lesbianas por su reconocimiento social es parte de la resistencia de
todas las mujeres a la exclusion e invisibilizacion de su historia. Sus reivindicaciones
hacen posible el derecho a la soberania del cuerpo, al placer sexual, a ser las Unicas
con capacidad para gestionar su cuerpo y afectos (Vifuales, 2002, p. 83). No hay una
identidad lesbiana, no existe la lesbiana auténtica ni esencial, pero habra una
identidad lesbiana que de nombre al sufrimiento y a la lucha de muchas mujeres o,

este sufrimiento y esta lucha, y las posibilidades de superarlo (Gimeno, 2005, p. 35).
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Las identidades lésbicas se construyen a través de alianzas corporales, sororidades y
cuidado mutuo. En América Latina, las luchas léshicas feministas, representan esas
posibilidades de resistir opresiones. Un ejemplo de ello son los feminismos
decoloniales y comunitarios que plantean una aguda critica al racismo, el colonialismo
y la expropiacion de los cuerpos de las lesbianas en el capitalismo. Lesbofeministas
decoloniales como Ochy Curiel, Yuderkis Espinoza, Valeria Flores, Norma Mogrovejo,
Julieta Paredes, Maria Galindo, entre otras, discuten el lugar de las lesbianas afros,
oscuras*, indigenas y mestizas. Sus conocimientos producidos desde “lenguas
propias”, sittan profundos debates sobre la materializacion de las opresiones

patriarcales en los cuerpos de las lesbianas.

Las luchas feministas decoloniales y comunitarias suponen otro modo de comprender
las identidades lésbicas en nuestro contexto. En una region de profundas
desigualdades socioecondomicas producto del capitalismo voraz, las colectivas
lésbicas, transfeministas, antipatriarcales, antirracistas, anticapitalistas,
antiespecistas, entre otras, replantean sus acciones politicas mas alla de la identidad
sexual. Lo lésbico se convierte en sentir, pensar, resistir, combatir, cuestionar y
trabajar entre mujeres atravesadas por multiples condiciones de opresion, por ende,
dificilmente, se puede hablar de un movimiento lésbico, homogéneo, cuyo eje de

articulacién sea Unicamente la sexualidad.

Como se vera a lo largo de este trabajo, las identidades lésbicas en Ecuador se han
configurado desde distintas voces para exigir su reconocimiento. Las lesbianas han
resistido la invisibilidad, el ocultamiento y la persecucidon en un pais de profundo

conservadurismo religioso. A pesar de esas circunstancias, han devenido en sujetas

4 “Lesbiana oscura” es un término politico utilizado por Yuderkis Espinoza para cuestionar el racismo del
feminismo blanco.
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colectivas que interpelan constantemente el sistema patriarcal y sus instituciones
como la familia, escuela, religion, Estado, politica, etc. Las colectivas lésbicas
problematizan el asunto de la identidad en algo mas complejo que una mujer con una
orientacion o deseo sexual por otra. Su accionar politico se encarna en cuerpos que

luchan para superar injusticias, opresiones, desigualdades y violencias.
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IIl.  Marco juridico sobre derechos de las mujeres lesbianas

a. Lalegislaciéon nacional
Ecuador cuenta con varios instrumentos juridicos en materia de proteccion de
derechos de las personas LGBTI. El principio de igualdad y no discriminacion es el
andamiaje de toda la legislacion nacional. La Constitucion de la Republica del Ecuador

(CRE) es el principal instrumento juridico que recoge este principio.

La CRE contempla en el articulo 11 numeral 2, como uno de los principios para el
ejercicio de derechos, la igualdad y no discriminacion por razones de orientacion
sexual e identidad de género, entre otras. De igual manera, reconoce la igualdad
formal y material ante la ley. De igual manera, se contemplan los derechos sexuales
en el articulo 66 numerales 4, 9 y 11, donde se menciona el “derecho a tomar
decisiones libres e informadas sobre su sexualidad, vida y orientacion sexual”, asi
como a guardar reserva sobre sus convicciones no exigir o utilizar sin autorizacion
del titular o de sus legitimos representantes, la informacion personal o de terceros,
entre otros, sobre datos referentes a su salud y vida sexual, salve por necesidades de
atencion médica Por su parte, el articulo 83 numeral 14, obliga a “respetar y

reconocer las diferencias de género, y la orientacion e identidad sexual”.

En lo referente a la proteccion contra la violencia, el pais cuenta con la Ley Organica
Integral para Prevenir y Erradicar la Violencia contra las Mujeres. Esta ley incluye los

enfoques de derechos humanos y de igualdad y no discriminacion en razon de
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genero, para garantizar la proteccion contra la violencia. Estas garantias incluyen a

todas las mujeres en su diversidad de orientacion sexual e identidad de género.

En materia de proteccidon contra los delitos de odio y discriminacion, el Codigo
Organico Integral Penal (COIP) en el articulo 176 menciona:

La persona que salvo los casos previstos como politicas de
accion afirmativa propague practique o incite a toda
distincion, restriccion, exclusion o preferencia en razén de
nacionalidad, etnia, lugar de nacimiento, edad, sexo, identidad
de género u orientacion sexual, identidad cultural, estado civil,
idioma, religion, ideologia, condicidon socioeconomica,
condicidon migratoria, discapacidad o estado de salud con el
objetivo de anular 0 menoscabar el reconocimiento, goce o
ejercicio de derechos en condiciones de igualdad, sera

sancionada con pena privativa de libertad de uno a tres anos.

Por otra parte, en 2014 entro en vigencia la Ley Organica de los Consejos
Nacionales para la Igualdad, en la que se establecié el funcionamiento de cinco
Consejos con la finalidad de asegurar la plena vigencia y el ejercicio de los derechos
consagrados en la Constitucion y en los Instrumentos Internacionales de Derechos
Humanos. Uno de ellos, el Consejo Nacional para la Igualdad de Género, como
organo responsable de asegurar la plena vigencia y el ejercicio de los derechos de
las mujeres y las personas LGBTI, y responsable de garantizar la igualdad de
genero; institucion desde la cual, se trabaja en la formulacion, trasnversalizacion y
la observancia, seguimiento y evaluacion de las politicas publicas con enfoque de

genero.,

La legislacion nacional ha permitido la progresividad de derechos de las personas

LGBTI, durante los ultimos diez afios. En junio de 2019, la Corte Constitucional
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emitio la Sentencia N°. 11-18-CN/19 sobre matrimonio igualitario. La sentencia
dio respuesta a la Opinion Consultiva de la Corte Interamericana de Derechos
Humanos (CIDH) OC-24/17 de 24 de noviembre de 2017 solicitada por la
Republica de Costa Rica sobre Identidad de género, e iqualdad y no discriminacion
a parejas del mismo sexo. Aunque la Constitucion del Ecuador, en el articulo 67,
restringe el matrimonio a un hombre y una mujer, la decision de la Corte
Constitucional se fundamenté en el principio de igualdad y no discriminacion que

rige la legislacidon nacional e internacional sobre derechos humanos.

El reconocimiento del matrimonio para parejas del mismo sexo, no implico la
consecucion de derechos filiales de adopcion, no obstante, el articulo 67 de la CRE
reconoce a la familia en sus diversos tipos. Un caso emblematico de reconocimiento
de familia homoparental fue |la sentencia de la Corte Constitucional en el caso Satya.
El 29 de mayo de 2018, la Corte reconoci6 a la nifia Satya Bicknell-Rothon como hija
de las ciudadanas Nicola Rothon y Helen Bicknell. La nifa, quien nacio en 2011, fue
concebida mediante inseminacion artificial y se la reconocia solo como hija de la
madre biclogica, Nicola. La sentencia de la Corte dio paso al reconocimiento de la

doble maternidad basandose en los principios constitucionales.

Es importante sefalar que la consecucion de derechos de las personas LGBTI en la
jurisprudencia nacional, es producto de la incidencia de colectivos organizados que
han demandado al Estado el cumplimiento de la igualdad y no discriminacion. La
Constitucion aprobada en 2008, posibilitd la progresividad de derechos de las
personas LGBTI, en tanto se fundamenta en los principios del derecho internacional

relativos a la proteccion de derechos humanos.
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b. Losinstrumentos internacionales de proteccion de derechos humanos

En el contexto internacional se ha generado una importante legislacion sobre
derechos humanos, en materia de reconocimiento de la no discriminacion por
razones de orientacion sexual e identidad de género. La Declaracion Universal de
Derechos Humanos menciona, textualmente, en su articulo 1: “Todos los seres
humanos nacen libres e iguales en dignidad y derechos y, dotados como estan de

razon y conciencia, deben comportarse fraternalmente los unos con los otros”.

La Declaracion Universal de Derechos Humanos constituye el instrumento base del
Derecho Internacional de los Derechos Humanos {DIDH), cuyo fin es otorgar una
esfera de proteccion a todas y cada una de las personas. La promulgacion de la
Declaracion Universal de Derechos Humanos en el afio 1948, sent6 las bases para la
creacion de convenciones y tratados internacionales que han ratificado

progresivamente los Estados.

En las Américas se cuenta con el Sistema Interamericano de Derechos Humanos
(SIDH) que persigue “la igualdad, autonomia, identidad y dignidad de toda persona,
y alude al deber de todos los Estados de actuar con debida diligencia para prevenir,
investigar, sancionar y reparar toda violacion a los derechos humanos” (OEA, 2018:
25). La base del SIDH es el principio de igualdad y no discriminacién sobre la cual se
sostiene todo el andamiaje juridico del orden publico nacional e internacional (OEA,
2018). A fin de que los Estados cumplan con las obligaciones que dicta el Derecho
Internacional de los Derechos Humanos (DIDH) se cuenta con varios tratados y

convenciones internacionales, entre los cuales se puede citar:

e ElPacto Internacional de Derechos Civiles y Politicos (1966).
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e ElPactoInternacional de Derechos Econdmicos, Sociales y Culturales (1966).

e La Convencidn Internacional sobre la Eliminacion de todas las Formas de
Discriminacion Racial {1965).

e La Convencion sobre la Eliminacién de todas las Formas de Discriminacion
contra la Mujer CEDAW (1979).

e La Convencion contra la Tortura y otros Tratos o Penas Crueles, Inhumanos
o Degradantes {1984).

e La Convencion Internacional sobre la Proteccion de los Derechos de todos los
Trabajadores Migratorios y de sus Familiares (1990).

e La Convencidn sobre los Derechos de las Personas con Discapacidad (2006).

e La Convencion Internacional para la Proteccion de todas las Personas contra

las Desapariciones Forzadas (2006).

Estos instrumentos de proteccion de derechos son de caricter universal y se aplican
a todos los seres humanos en funcion de sus necesidades especificas. Actualmente,
no existe un instrumento juridico internacional especifico sobre derechos humanos
de las personas LGBTI, no obstante, los tratados, convenciones y pactos ratificados
por los Estados son aplicables a las cuestiones relacionadas con la orientacion sexual

e identidad de género.

Los Estados tienen la obligacion juridica de adoptar medidas para que todas las
personas, independientemente de “su sexo, orientacion sexual e identidad de género
disfruten de la proteccion establecida en las normas internacionales de derechos
humanos” (Nacidos Libres e Iguales, 2012, p. 8). Al respecto es importante

mencionar Los Principios de Yogyakarta sobre la Aplicacion del Derecho
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Internacional de Derechos Humanos a las Cuestiones de Orientacion Sexual e

Identidad de Género.

Los Principios de Yogyakarta no constituyen una legislacion de caracter vinculante
para los Estados, sin embargo, “se ocupan de una amplia gama de normas de
derechos humanos y de su aplicacion a las cuestiones relativas a la orientacion sexual
y la identidad de género. Los Principios afirman la obligacion primordial que cabe a
los Estados en cuanto a la implementacion de los derechos humanos. Cada Principio
se acompaha de recomendaciones detalladas dirigidas a los Estados” {Principios de

Yogyakarta, 2007, p. 7).

Los Principios de Yogyakarta, “consagran el derecho de las personas con diversa
orientacion sexual o identidad de género a la igualdad y no discriminacion, a la
intimidad, a la libertad de expresion; a la personalidad juridica, a la familia, al goce y
gjercicio de los derechos humanos en su integralidad y el acceso a la justicia”
(Vésquez, 2013, p. 15). Los principios otorgan los estandares necesarios para que los
Estados avancen en la garantia y proteccion de derechos humanaos de las personas

LGBTI.

En cuanto a la proteccion de derechos humanos de las personas LGBTI a nivel
regional, se puede mencionar la Resolucion N° 2435 (XXXVI-II-0/08) titulada
“Derechos Humanos, Orientacion Sexual e Identidad de Género”, aprobada por la
Asamblea General de la Organizacion de Estados Americanos (OEA), en 2008. La
OEA ha aprobado sucesivamente entre 2009 y 2011, otras resoluciones sobre
discriminacion y violencia contra cualquier persona por motivos de orientacion
sexual, identidad y expresion de género; e instan a los Estados a aplicar medidas de

proteccion para prevenir y sancionar estas discriminaciones.
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Las decisiones tomadas por la OEA en sus Asambleas, respecto a la proteccion de
derechos de las personas LGBTI en la region, condujeron a la creacion de la
Convencion Interamericana contra toda Forma de Discriminacién e Intolerancia, en
la cual “existe una clara referencia a la orientacion sexual, identidad y expresion de
género como opciones vedadas de discriminacion” {Figueiredo Terezo, 2014 citado

en Girod, 2017, p. 48).

De igual forma, a nivel internacional, la Organizacion de Naciones Unidas a traves del
Consejo de Derechos Humanos expidié en junio de 2011 la Resolucién 17/19 sobre
orientacion sexual e identidad de género. Luego de la aprobacion de esta Resolucion,
la Oficina del Alto Comisionado de Naciones Unidas para los Derechos Humanos
preparé un informe sobre la situacion mundial de los derechos humanos de las
personas LGBTL. Dicho informe incluyo una serie de recomendaciones a los Estados
“encaminadas a reforzar la proteccion de los derechos humanos de lesbianas, gays,

bisexuales y transgéneros” (Nacidos Libres e Iguales, 2012).

En esta misma linea la Comision Interamericana de Derechos Humanos {CIDH) cred,
en 2014, la Relatoria sobre derechos de las personas lesbianas, gays, bisexuales, trans
e intersex (LGBTI). Esta relatoria tiene como mandato general monitorear la
situacion de los derechos humanos de las personas leshianas, gays, bisexuales, trans

e intersex en la region.

Tanto los instrumentos juridicos del derecho internacional como las resoluciones y
recomendaciones de los organismos de proteccion de derechos humanos,
constituyen mecanismos indispensables para que los Estados adopten leyes y

politicas favorables para las personas LGBTI,
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Ill. Metodologia

La metodologia de esta investigacion es de caracter cualitativa. Las fuentes empiricas
provienen, principalmente, de relatos orales obtenidos a partir de entrevistas en
profundidad realizadas a mujeres lesbianas inmersas en el activismo. Aproximarse a
una genealogia de las acciones colectivas de las lesbianas “supone encontrarse por el
camino con muchos silencios, prejuicios, y con la invisibilidad del grupo social objeto
de la investigacion, reflejada, entre otros ambitos, en la ausencia de restos

documentales” (Trujillo, 2007, p. 17).

Con el fin de superar estos limites, en la recuperacion de las acciones colectivas de las
lesbianas, se recurrid a fuentes bibliograficas como articulos cientificos, libros,
revistas, reportajes de prensa y paginas web de las asociaciones lésbicas. En este
sentido, la investigacién sitla el conocimiento (Haraway, 1995) a partir de la
aproximacion a un archivo fragmentado que se adentra en historias intimas que
fueron politizadas. Se tiene en cuenta el lugar de enunciacion de mujeres lesbianas,
que reflexionaron sobre sus practicas politicas encaminadas a transformar las

relaciones de poder patriarcal para hacer sus vidas mas vivibles (Butler, 2017).

La informacion empirica se analizé a la luz de teorias feministas y de los movimientos
sociales a fin de entender como se politizaron las identidades lésbicas en el contexto
local a partir de discursos y acciones colectivas. Temporalmente, se sitdan tres
momentos: el primero toma como referencia la despenalizacion de |la

homeosexualidad en 1997, en tanto este acontecimiento posibilitd la emergencia de
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los activismos léshicos a través de la conformacion de las primeras organizaciones de

mujeres lesbianas en Quito y Guayaquil.

En segunda instancia se analizan los activismos lésbicos en el marco de la Asamblea
Nacional Constituyente, en 2007, y la consecuente aprobacion de la Constitucion de
la RepUblica, en 2008. Se explican las nuevas agendas de derechos enmarcadas en el
contexto juridico del Estado, por ello, se analizaron las dinamicas organizativas de las
lesbianas durante ese tiempo. El tercer momento propone una lectura sobre la
situacion actual de los derechos de las mujeres lesbianas. Estos periodos no situan,
necesariamente, una genealogia lineal, sin embargo, permiten comprender las logicas
al interior de los movimientos sociales como su aparicion en la escena publica, sus

momentos de eclosion y descenso.

La metodologia se estructurd de acuerdo al siguiente proceso investigativo:

Fase macro:

e Planteamiento del problema.

e Objetivos: general y especificos.

e Definicion del tamafio de la muestra y criterios de seleccion de las
participantes,

e Elaboracion de técnicas de recoleccion de informacidn: entrevistas en

profundidad semiestructuradas y guiones de preguntas.

Fase micro y de analisis:

e Levantamiento del trabajo de campo.

e Analisis de la informacion empirica.
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a. Objetivos
Objetivo general

e Analizar la evolucion de los activismos lésbicos en Ecuador, sus agendas y la
situacion de sus derechos durante el periodo 1997-2019, con el fin de
proponer recomendaciones de politicas publicas que garanticen la igualdad y

no discriminacion de las mujeres lesbianas.

Objetivos especificos

e Exponer una breve evolucion de los activismos lésbicos en el pais a partir de la
despenalizacion de la homosexualidad en 1997.

e Analizar las agendas de los activismos lésbicos durante la Asamblea Nacional
Constituyente de 2007, |a aprobacion de la Constitucion del Ecuador de 2008
y el establecimiento de un Estado de derechos.

e Discutir la situacion actual referente al cumplimiento de derechos humanos
de las mujeres lesbianas.

e Proponer recomendaciones de politicas publicas a partir de la identificacion

de necesidades colectivas de las mujeres leshianas.

b. Definicion de la muestra y criterios de seleccion de las participantes

Se realizaron trece entrevistas a mujeres lesbianas de distintas procedencias
culturales y geograficas. Se contacté a activistas de Quito, Guayaquil, Cuenca e Ibarra
considerando los procesos de configuracion de los activismos lésbicos en estas

ciudades. El grupo de discusion estuvo conformado por nueve participantes.

Los criterios de seleccion de las participantes se establecieron de acuerdo a los

siguientes parametros:
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e Mujeres leshianas de Quito, Guayaquil, Cuenca e Ibarra implicadas en el
activismo desde 1997 o posterior a 2007.

e Lesbianas vinculadas a alglin tipo de organizacion por los derechos de las
mujeres,

e Lesbianas que ocupen o hayan ocupado cargos publicos de elecciéon o

designacion politica.

¢. Técnicas de recoleccion de informacion

Las técnicas empleadas en esta investigacion fueron las entrevistas en profundidad y
grupos de discusion. Las entrevistas se realizaron a mujeres de diversa procedencia
étnica, cultural y de clase. El grupo de discusion se conformé con lesbianas implicadas
en el activismo, la academia y el Estado; y tuvo como fin recibir recomendaciones de

politicas pablicas para garantizar la igualdad y no discriminacion de esta poblacion.

Las entrevistas fueron levantadas por un equipo de investigadoras del Consejo
Nacional para la Igualdad de Género durante el primer semestre de 2019. Se
realizaron entrevistas presenciales y via telefonica con las participantes que no se
encontraban en el pais. Se aplicd un guion de preguntas diferenciado para los tres
grupos de informantes claves identificadas. El grupo de discusion se ejecutd en enero
de 2020, con el fin de recopilar recomendaciones actuales, sobre necesidades de las

mujeres lesbianas en relacion a derechos y politicas plblicas.

d. Consideraciones éticas

Este trabajo tomo en cuenta el debate ético en torno al posicionamiento de los
sujetos en la investigacion cientifica, por ello, se desmarca de argumentos que

defienden una supuesta objetividad en las investigaciones. Todo proceso
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investigativo en ciencias sociales conlleva reconocer la existencia de mdltiples
subjetividades que deben ser analizadas e interpretadas en su contexto socio
historico. Teniendo en cuenta este aspecto, la investigacion recupera conocimientos

situados a partir de reflexiones y experiencias de mujeres lesbianas diversas.

Las entrevistas se pactaron anticipadamente con las participantes, se les explico los
objetivos y fines de la misma. Asi mismo, se entregd un consentimiento informado
que les permitiera decidir si participarian o no en la investigacion. Siguiendo pautas
éticas que no comprometan la informacion brindada por las participantes, se guarda

reserva de sus nombres en los testimonios.

Cabe mencionar que, si bien esta investigacion no fue realizada integramente por
mujeres lesbianas, sus contenidos siguen una ética feminista que se distancia del
androcentrismo cientifico que produce saberes a partir de la mirada masculina.
Atendiendo a la discusion sobre la autoridad epistémica, en el levantamiento de
informacion participd una mujer lesbiana que genero reflexiones internas sobre
discursos, practicas y posicionamientos del activismo lesbico. Se realizd, igualmente,
una practica investigativa desmarcada de la relacion de poder sujeto-objeto de
estudio y se dio paso a una coproduccion de conocimientos que tuviera en cuenta

afectos, sentires y experiencias de las activistas lésbicas.
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IV. Politizacion de los activismos lesbicos en Ecuador

a. Invisibilidad, anonimato y violencia

Las existencias lesbianas en Ecuador estuvieron condenadas al silencio e invisibilidad
alo largo del siglo XX. El nacimiento de la Replblica trajo consigo la promulgacion de
leyes procedentes del derecho napolednico y la tradicion judeocristiana, que
condenaba la sodomia. En el contexto de la nacion patriarcal ecuatoriana no habia

lugar para la enunciacion lésbica, mucho menos para la visibilidad.

El anonimato caracterizé la vida de mujeres que no podian romper el silencio sobre
su sexualidad. Si bien la historia del feminismo ecuatoriano contiene relatos de
mujeres que se atrevieron a desafiar los valores de las sociedades de sus epocas, no
existen investigaciones historiograficas contemporaneas que den cuenta de casos de
lesbianas. Como se menciono en la introduccion de este trabajo, las existencias

lesbianas han sido invisibilizadas a lo largo de la historia.

La invisibilidad lésbica en el contexto ecuatoriano se daba en una sociedad machista
y heteropatriarcal que instituyo el derecho penal como mecanismo de control y
regulacion de las sexualidades disidentes. El articulo 516 inciso primero del Codigo
Penal vigente desde 1972, mencionaba sobre las practicas homosexuales lo
siguiente: “En los casos de homosexualismo, que no constituyan violacion, los dos

correos seran reprimidos con reclusion mayor de cuatro a ocho afos”.
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Esta legislacion contemplaba sancion a las practicas homosexuales masculinas, en
tanto daba por sentado la presencia falica al hablar eufemisticamente de los dos
“correos”. En la légica misogina del derecho penal, no cabia la idea del lesbianismo
como consumacion de una practica homosexual debido a la inexistencia de pene. Lo

lésbico no existia en el imaginario de quienes crearon esta legislacion punitiva.

Aunque el lesbianismo no se describia, textualmente, en el Codigo Penal como una
practica que debia ser sancionada, las lesbianas no podian expresar abiertamente su
sexualidad debido al rechazo social y discriminacion. Durante las décadas de los
setenta y ochenta, en el pais imperaban criterios medicos que concebian el
lesbianismo como una enfermedad mental. Las representaciones misoginas y
patoldgicas de las lesbianas son expuestas por Karen Garita, en su tesis de maestria
donde analiza un articulo publicado en la revista “Caskabel Internacional”, en 1978.
La autora interpreta el contenido de este articulo que advertia sobre las amenazas de
la existencia lesbiana en la sociedad guayaquilena de los anos setenta. En dicho
articulo se describe a las leshianas como una amenaza social, que debe ser corregida
a través de tratamientos psicologicos para reconducirlas a los roles tradicionales de

las mujeres en una familia heterosexual (2019, p. 62, 63).

Las concepciones heterosexistas hacia las lesbianas deminaban en la sociedad
ecuatoriana de finales de los setenta. Por su parte, entre 1984 y 1988, el gobierno de
Le6n Febres Cordero instaurd una politica represiva que violento los derechos
humanos de grupos sociales considerados insurrectos. La ideologia conservadora de
derecha y las practicas totalitarias de este gobierno, generaron un ambiente hostil e
invivible para las disidentes sexuales. En una sociedad asi, era imposible visibilizar las

existencias lesbianas desde un lugar reivindicativo. Los prejuicios, estereotipos,
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creencias erroneas, discriminacion y violencia eran parte del continuum aceptado

socialmente, por ende, la vida de las lesbianas estaba en constante peligro.

b. Ladespenalizacion de la homosexualidad

La despenalizacion de la homosexualidad, es una referencia obligada a la hora de
recuperar la historia de las disidencias sexuales en el pais. En junio de 1997, mientras
se celebraba unreinado de belleza travesti en el Bar Abanicos de la ciudad de Cuenca,
un grupo de policias irrumpio en el sitio y detuvo a casi cien homosexuales que se

encontraban reunidos en el local.

Este hecho fue denunciado por la persona que experimentd vejamenes durante la
detencion en el Bar Abanicos®. La denuncia movilizé a varias organizaciones como
FEDAEPS, Coccinelle, Triangulo Andino, la Asamblea Permanente de Derechos
Humanos APDH y el Servicio de Paz y Justicia SERPA] para exigir al Tribunal
Constitucional (TC) la declaracidon de inconstitucionalidad del articulo 516 que
penalizaba la homosexualidad como delito. Para concretar esta demanda, el TC
estipuld como requisito la recoleccion de mil firmas con el respectivo nimero de
cédula de cada ciudadano, lo cual significd un reto para las organizaciones de
homosexuales ya que cumplir con este requisito implicaba dar la cara publicamente

en la calle.

La peticion del TC genero una alianza entre travestis y homosexuales para recolectar
las firmas. La opresion hacia las travestis era mayor debido a la visibilidad de sus
cuerpos disidentes, por ende, “ellas ganaban mas recolectando las firmas y

reivindicando la lucha antipenalizacion que seguir viviendo rutinariamente estas

® En la investigacion Balance y perspectivas de los derechos humanos de las personas LGBTI publicado
por el Consejo Nacional para la Igualdad de Género en 2014, se realiza un recuento de los sucesos
acontecidos en el Bar Abanicos a través de los testimonios de quienes vivieron la cruel represion.
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marcas de discriminacién” (Argiiello, 2013: 132). Coccinelle cumplio un papel
fundamental en Quito y Guayaquil, principalmente para convencer a la ciudadania
que diera su firma para despenalizar la homosexualidad. Luego de un arduo trabajo
entre travestis, homosexuales, lesbianas y organizaciones de derechos humanos, se
obtuvieron las firmas y el 27 de noviembre de 1997, el TC emitid una resolucion
favorable que declaraba inconstitucional el articulo 516 inciso primero del Codigo

Penal.

Este acontecimiento es considerado un hito en la historia de las movilizaciones
LGBTI, sin embargo, no fue el inicio de estas luchas. Antes de 1997 existian
agrupaciones como la Sociedad Gay (SOGA) y algunos grupos de travestis que se
reunian para tratar su situacion de opresion. Estas acciones fueron los primeros
indicios de la politizacion de las sexualidades en el pais, pese al contexto represivo

anterior a 1997,

La despenalizacion de la homosexualidad y los procesos de politizacion de las
sexualidades en Ecuador se han analizado desde el derecho (Salgado, 2008; Vasquez,
2010 y Garrido, 2019), la sociologia (Arguello, 2013, 2019; Sancho, 2018) y la
comunicacion {Vega, 2018). Estas investigaciones abordan los significados de este
hecho, explican la transicion del sujeto homosexual a gay y de travestis a personas
trans, también se analizan las implicaciones de las mujeres lesbianas en este

acontecimiento, aunque no se profundiza en su rol como sujetas politicas.

La recuperacion de la memoria lésbica durante el proceso de despenalizacion de la
homosexualidad es compleja, debido a la invisibilidad de las lesbianas en esa época.
Otro factor que explicaria la ausencia de relatos orales o escritos sobre las lesbianas
en ese momento, es que la penalizacion no aludia directamente a ellas. La lesbiana no

era la sujeta que debia castigarse penalmente, ya que en el imaginario social la
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condicion lésbica no existia mientras las mujeres se mantuvieran ocultas o replicaran

los roles de genero aceptables {(Garita, 2019).

En un esfuerzo de recuperacion de la memoria, el activista Gonzalo Abarca recuerda
a Milagros Torres, una mujer abiertamente lesbiana de nacionalidad cubana que
participo en el proceso de despenalizacion de la homosexualidad. En su retrospectiva
Gonzalo tambien menciona la presencia de Annie Argudo en Guayaquil, apoyando la
recoleccion de firmas para la despenalizacion. La fragilidad de la memoria y el riesgo
de caer en el olvido, son un problema al momento de escudriiar la presencia lésbica
en este acontecimiento. Las activistas entrevistadas mencionaron la existencia de
mujeres lesbianas que se mantuvieron en el armario y participaron de forma indirecta

en el proceso. Como se puede notar, la invisibilidad dominaba en aquel momento.

-
o

Ahora bien, aunque la
despenalizacion  supuso
un importante avance
para la futura
consecucion de derechos
de las personas LGBTI, los

patrones socioculturales

machistas, miséginos y
heterosexistas se mantienen en la sociedad ecuatoriana, manifestandose en
discriminacion y violencia. La declaracion de inconstitucionalidad del articulo 516
inciso primero fue un paso importante, no obstante, no implicé una transformacion
en las concepciones moralistas y conservadoras del derecho y las instituciones

sociales,
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c. El grito de Safo: del silencio a la visibilidad

Lesbiana es el unico concepto gue conozco que
estd mds alld de las categorias de sexo porgue
el sujeto-lesbiana no es una mujer en el sentido
economico ni politico ni religioso.

Monique Wittig®

Posterior a la despenalizacion de la homosexualidad, varias mujeres decidieron
enunciarse como lesbianas y emprender una lucha colectiva. De acuerdo a las
narraciones de activistas como Tatiana Cordero, Leticia Rojas y Sandra Alvarez, el
movimiento de mujeres habia realizado importantes reivindicaciones de derechos en
los afos ochenta y noventa, especialmente en la lucha contra la violencia machista.
A pesar de ello, la visibilidad lesbica era compleja en tanto dentro de las agrupaciones
feministas existia heterosexismo, sin embargo, las lesbianas decidieron romper el

silencio y visibilizar su presencia dentro de las organizaciones de mujeres:

A finales de los 90 existia una necesidad enorme en algunos
colectivos de mujeres por tener un espacio propio léshico,
porque hasta ese momento el activismo habia sido sobre todo
en una matriz heterosexual, lo 1ésbico no se habia puesto y eso
reflejaba también el proceso que tuvo el tema incluso dentro
del activismo latinoamericano que tuvo que ser puesto por
colectivos lésbicos cuestionando la heteronormatividad de las
propuestas {Entrevista a activista del Taller de Comunicacion

Mujer, 2019).

Las propuestas de visibilizar lo lésbico generaron un proceso de politizacion con
distintos matices. En aquellos afos “en la practica politica de este colectivo no existia

una identidad colectiva homogénea,... el adversarioc tampoco era claramente

6 «No se nace mujer», en El pensamiento heterosexual y otros ensayos. 2006, Madrid: EGALES.
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identificado y...el horizonte de lucha (totalidad) no estaba del todo definido

(Argliello, 2019, p. 199). Como lo indica una activista de la época:

No habia un activismo Iésbico dentro del pais hasta ese
momento. Habia companeras dentro de las organizaciones
grandes porque existia una mirada como que todas llegamos
identicas e iguales en el movimiento y teniamos que estar
representadas en articulacion nacional y lo que comienza a
darse es una “explosion de diversidades” que no cabian dentro
de estas representaciones nacionales, y donde habia la
necesidad de un trabajo desde las identidades particulares de
las mujeres y una de esas son las mujeres lesbianas (Entrevista

a activista del Taller de Comunicacion Mujer, 2019),

Como se puede apreciar, dentro de las agrupaciones de mujeres se generaron
demandas e interacciones que implicaron “mucha mas heterogeneidad y complejidad
de lo que el enfoque” (Argiiello, 2019, p. 199) de las teorias de los nuevos
movimientos sociales proponian. Por ende, es complejo hablar en términos generales
de “un movimiento lésbico ecuatoriano” surgido en un contexto homogéneo. Debe
tenerse en cuenta intersecciones de clase, etnia y capital cultural que posibilitaron a
mujeres de ciertos sectores reflexionar sobre sus identidades sexuales en el contexto

de la militancia feminista.

En este contexto en Quito, como centro de convergencia de muchos movimientos
sociales, surgio el Taller de Comunicacion Mujer, una organizacion feminista cuyas
integrantes, visibilizaron lo lésbico como opcion politica necesaria. De igual manera,
algunas mujeres lesbianas acudian a la Fundacion Ecuatoriana de Ayuda y Educacion
para la Salud (FEDAEPS). Esta organizacion, creada en 1992, trabajaba

principalmente temas de derechos sexuales y prevencion del VIH. Posterior a la
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despenalizacion de la homosexualidad, FEDAEPS se convirtio en una organizacion

paraguas que dio cabida a los primeros activismos GLBT’,

En este espacio otras mujeres lesbianas sintieron la necesidad de visibilizarse
politicamente. Como lo explica otra activista de ese entonces, sus experiencias en

otras militancias la condujeron a reflexionar sobre su identidad Iésbica:

En ese entonces, mi contexto cultural era un poco la explosion
del movimiento indigena, mi paso por el movimiento afro-
negro y yo como lesbiana. Alli también me di cuenta que se
podia politizar la identidad, mi propia identidad, y en ese
marco me encuentro con las experiencias ya fisicas de lo
lésbico como tener una relacion sexual como tal y eso me lleva
a pensarme ya no solamente en funcion del deseo en términos
de practicas sexuales, sino también de politizar,
conceptualizarla y de racionalizarla también, pero siempre con
la necesidad de una localizacion mucho mas concreta

(Entrevista a activista de Fundacion Causana, 2019).

Estas inquietudes individuales se transformaron en acciones colectivas estructuradas
que tenian que ver con visibilizar una identidad que estuvo oculta ante el sistema. En
el naciente movimiento GLBT ecuatoriano, las lesbianas identificaron que sus
necesidades no eran tratadas con suficiente interés por parte de los activistas gays.
Las luchas de las llamadas “minorias sexuales” se tornaron en un asunto homogéneo

alrededor de una identidad gay urbana.

En este contexto visibilizase come lesbiana implico reflexiones individuales que

dieron significado a la politizacion:

" A finales de los afios noventa los activismos por la diversidad sexual se enunciaban bajo la sigla GLBT
(Gays, lesbianas, bisexuales y transexuales). Posteriormente los distintos colectivos en su esfuerzo por
visibilizar sus agendas politicas redefinieron el orden de las letras del acronimo.
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Politizar significaba visibilizarse. Eso para mi significaba la
politizacién como individualidad en el contexto personal. Era
que yo me tenia que visibilizar ante mis amigos que venian de
la Conferencia Episcopal Ecuatoriana de las comunidades de
base, de la ONG, también con el pueblo negro o sea con la
gente que yo habia hecho militancia antes del 98 porque ese
era mi mundillo. Entonces mi significacion politica que era
visibilizarme como tal, era ante ellos y eso para mi era un
asunto religioso muy fuerte al que yo tenia que enfrentarme y
lo primero que hice fue decir: si soy lesbiana y yo tenia claro
que al hacerlo iba a haber gente que estaria de milado y gente
que no estaria de mi lado. Otra cosa que reflexioné una vez
para salir del armario o del closet (por llamarlo de alguna
forma) fue decir: estoy mal dentro del armario y voy a estar
mal fuera del armario, si esto es asi, prefiero estar afuera o sea
en ambos sentidos estoy mal porque dentro del armario me
estoy ahogando y afuera de éste me van a sancionar, asi que
prefiero estar afuera porque me ahogo de ambas formas,
entonces afuera por lo menos puedo ver que pasa, y ese fue mi
proceso desde el 98 hasta el 2000 (Entrevista a activista de

Fundacion Causana, 2019).

Las reflexiones politicas de esta activista la condujeron a interactuar con otras
personas que acudian a FEDAEPS como Patricio Bravomalo (+) y Anne Barragan.
Posteriormente se sumaron Victoria (Alex) Aguirre y Jorge Medranda. En 2001
conformaron la Fundacion Causana, la cual colocd lo lésbico en el centro de su
accionar a partir de distintas intervenciones lidicas y deportivas, como los partidos
de fdtbol de mujeres lesbianas en Quito, y posteriormente la movilizacion e incidencia

politica para el reconocimiento de la diversidad sexual.

44



CONSEIO NACIONAL PARA LA 1GUALDAD DE GENERO

La Fundacion Causana se caracterizo por realizar encuentros nacionales de mujeres
lesbianas, festivales artisticos y espacios de debate en la academia sobre diversidades
sexuales y de género. Esta agrupacion visibilizé lo lésbico desde una perspectiva
feminista. El camino recorrido por sus integrantes en el feminismo y el activismo
GLBT, posibilitd que esta organizacion se posicione en un momento de eclosion de

nuevos actores politicos.

Durante este mismo periodo surgieron otras iniciativas de movilizacion lésbica. En
2002, se cred la Organizacion Ecuatoriana de Mujeres Lesbianas (OEML) en Quito.
En palabras de su fundadora, la organizacion surgio en un contexto complejo dentro
de una agrupacion de mujeres:

La Organizacion Ecuatoriana de Mujeres Lesbianas — OEML
surge, en julio de 2002, a partir de un acto lesbofdbico en
contra de dos mujeres lesbianas, quienes trabajaban y eran
parte de la dirigencia nacional de una de las organizaciones
mas visibles —en ese entonces- del movimiento de mujeres del
Ecuador. Con el apoyo técnico-financiero de UNIFEM obtuvo
su personeria juridica en abril de 2003, mediante Resolucion
No. 548 otorgada por el Consejo Nacional de las Mujeres —
CONAMU, maximo organismo estatal que [regulaba] las
actividades y formacion de grupos y organizaciones de
mujeres (Alvarez, 2007 El leshianismo: desde una opcién de

vida a la exigibilidad de derechos).

La hostilidad hacia las lesbianas imperaba en las distintas instituciones sociales a
inicios del 2000, La lesbofobia se manifestaba con mayor virulencia en aquellos ahos,
por ende, la lucha contra este tipo de violencia era necesaria. Durante esta misma

década, concretamente en el afio 2003, la OEML publicod el primer nimero de la
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Revista Existencias lesbianas, donde se recopilaron varios textos de activistas por los

derechos humanos de las mujeres lesbianas de la region.

Existencias lesbianas constituyé un esfuerzo importante por visibilizar lo lesbico
desde un lugar de enunciacion propio, desde la voz de las mujeres lesbianas que
percibian la necesidad de manifestar a través de la escritura sus vivencias y
reflexiones en una sociedad misdgina y patriarcal. Se publicaron cuatro ndmeros de
la revista con el auspicio de varias instituciones como UNIFEM, el Consejo Nacional

de las Mujeres (CONAMU) y el Ministerio de Cultura.

La OEML ha tenido unimportante
accionar desde su surgimiento
para trabajar por los derechos
humanos de las mujeres leshianas.
La organizacion inicié desde su
misme nombre como  una
agrupacién abiertamente lésbica.
Su incidencia en  distintas
instancias nacionales e
internacionales como la

Asociacion  Internacional de

Lesbianas, Gays, Bisexuales, Trans
e Intersex de América Latina y el Caribe (ILGALAC), en la cual tuvo una importante

representacion, posibilito el posicionamiento de una agenda lésbica en el pais.

Paralelamente, durante la misma década, en la ciudad de Guayaquil, se configuraban

los primeros activismos [ésbicos en la Costa del pais. La militancia de Lia Burbano en
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organizaciones barriales y su formacion politica en la teologia de la liberacion, la
condujeron a insertarse en el activismo por los derechos de las personas LGBTI. Antes
de emprender este activismo, Lia atravesd un proceso de descubrimiento y
aceptacion de su identidad lésbica como lo habian hecho muchas mujeres en aquellos
anos:

Yo vivia muy conforme en el closet que habia construido.
Tenia un departamento modesto pero acogedor y un hermoso
hijo con mi pareja {mujer); en ese momento yo me asumia
como ‘una mujer que le gustaban las mujeres’. Entonces
conoci a Magda; ella decia ser ‘lesbiana’ y no tenia problemas
para vivir como tal libremente, muy a pesar de que todo el
mundo murmuraba de ella y su ‘rareza’. Busqué ser su amiga,
pero mientras mas me acercaba a ella la gente empezaba a
hablar también de mi; tenia miedo y me alejaba, negaba los
rumores y luego el ciclo se repetia una y otra vez. Con ella
conoci el ambiente. Se sentia como estar en un mundo
paralelo, donde yo ya no era la Unica ‘rara’, donde aquello sin
nombre se nombraba en cada rincén de formas diversas. Todo
aquel silencio y vacio se llenaba con musica estridente, tragos
y diversion; bailaba con gays ‘femeninos y amanerados’;
conoci distintos tipos de lesbianas, unas masculinas y otras a
quienes ‘no se les notaba’; tambien podia besar a mi pareja sin
temor a la censura. Habia hermosas criaturas con
estramboticos trajes de lentejuelas. En este lugar podia vivir
experiencias que afuera no estaban permitidas; eso me
brindaba una especie de seguridad y un sentido de pertenencia

(Burbano, 2017 en Empoderarse desde la diversidad).

El contexto sociocultural en el que emerge la necesidad de explorar el mundo lésbico
en Guayaquil, se da en espacios de menor convergencia de mujeres que optaran por
visibilizarse en espacios organizativos. El denominado ‘ambiente’ al que hace

referencia Lia, correspondia a ese espacio de las primeras ‘libertades’ que se vivian
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despues de la despenalizacion de la homosexualidad en las discotecas y bares de la
ciudad. Aungue estos espacios podrian ser aparentemente menos trascendentales
para explicar un proceso de politizacion, es precisamente alli donde surge el
activismo lésbico:

La primera vez que observé la intervencion de un grupo pro
derechos LGBTI fue en una discoteca; se encendieron las luces
y se hablo de prevencion del VIH con juegos, videos y
reflexiones. La gente, aunque un poco sorprendida, felicité la
iniciativa. El ambiente en si mismo no generaba compromisos
para las problematicas de las personas LGBTI; muchos son
apaticos e indiferentes. Después de esa experiencia entendi
que mi blsqueda no habia finalizado, que si existian otras
formas de vivir mi orientacion sexual y yo queria ser parte de
eso... Mi necesidad de buscar nuevos espacios me permitio
experimentar un camine donde la visibilidad y la urgencia por
nombrarme crecian tanto como mi compromiso; ya era hora
que todo lo que estaba dentro ‘saliera’. Llegdo mi momento de
‘coming out’. Sali. Desde entonces hasta hoy, vivo en mi propia
piel la libertad que tanto anhelamos, la que no tiene precio, lo
que para una persona LGBTI se llama visibilidad (Burbano,

2017 en Empoderase desde la diversidad).
En 2001, en la Fundacién Amigos por la Vida (FAMIVIDA), la primera organizacién
GLBT que se formo en Guayaquil, inicio una agrupacion de lesbianas. Este espacio era
el grupo lésbhico Mujer & Mujer que funcionaba en esta fundacion. El reunirse entre
mujeres leshianas, de acuerdo a lo que explican sus integrantes en su pagina web fue
por:

La necesidad vital de un espacio seguro donde compartir
lagrimas, silencios, orgullos y resistencias, muchas
proveniamos de sectores populares, contextos de violencia no

nombrada, éramos sobrevivientes, algunas habiamos sentido
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la bofetada misdgina-lesbofdbica del movimiento gay, algunas
buscabamos novia o un espacio de ocio y otras queriamos ser
voceras y presidentas de la replblica (Fundacion Mujer &

Mujer, Nuestra memoria, sitio web oficial).

En 2005, el grupo Mujer & Mujer viajo a Quito a un encuentro nacional de mujeres
lesbianas organizado por la Fundacion Causana. En ese espacio surgid un proceso de

accion colectiva mas sostenido con el grupo de mujeres de FAMIVIDA.

ASOCIACION LESBICA

Por este mismo tiempo, se habian generado
tensiones entre el grupo de mujeres lesbianas y el
director de FAMIVIDA debido a sus actitudes

machistas, pese a ser un reconocido activista gay

mujer&mujer que militd durante la despenalizacion de la

homosexualidad. Como en muchas partes del
mundo, las diferencias politicas entre la agenda gay normativa y las necesidades de
las lesbianas por encontrar un espacio de seguridad para su empederamiento,

produjo la separacion de Mujer & Mujer de FAMIVIDA.
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En aquella época el grupo de Mujer & Mujer no poseia un espacio fisico para organizar
las reuniones. Los hogares de algunas activistas se convirtieron en espacios donde se
celebraban algunas reuniones. También lo hacian en espacios pdblicos como el
Malecon del Salado, donde la presencia de mujeres lesbianas ‘masculinas’ resultaba
disidente en un lugar custodiado por guardias que vigilaban el comportamiento social

adecuado de los visitantes.

Los lugares de diversion nocturna también se convirtieron en espacios de
convergencia para generaciones que anhelaban libertad sexual. La discoteca Juda, a
cargo de Annie Argudo, una mujer lesbiana visible que participo en el proceso de
despenalizacion de la homosexualidad, se convirtio en una especie de refugio para
muchas lesbianas jovenes que empezaban a tener sus primeros encuentros sexo-

afectivos.

De 2003 a 2006, la Fundacion Mujer & Mujer realizd acciones politicas para visibilizar
lo lésbico en el contexto de una ciudad conservadora y represiva como Guayaquil. Su
trabajo la ha posicionado como una organizacion de lesbianas referente en la Costa
del pais, asi como en el ambito nacional e internacional. El trabajo con mujeres
populares y diversas ha consolidado un activismo atravesado por intersecciones de

clase, etnia, género y sexualidad.

Siguiendo el contexto de la época, en la ciudad de Cuenca se inicid un proceso mas
incipiente de organizacion colectiva de mujeres lesbianas debido al apabullante
conservadurismo religioso. A pesar de ello, las acciones individuales de algunas
activistas por visibilizarse como lesbianas en un contexto de violencia, detenaron en

acciones colectivas sostenidas en espacios mas diversos con personas LGBTI. La
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experiencia personal de una activista va ligada a lo que vivieron muchas lesbianas en

su época:

Yo empecé en la militancia Iésbica a partir de una agresion que
tuve, empecé a pensar y ver que se podia hacer. La agresion
fue en 1998, seguido de una discriminacion que tuve en el
2002, de ahi formamos la primera organizacion lésbica del
Ecuador que se llama Organizacion Ecuatoriana de Mujeres

Leshianas (Entrevista a activista de Cuenca Inclusiva, 2019).

Debido a este evento de discriminacion,
esta activista migro a Quito con su pareja y
desde ese nuevo lugar empezaron el

activismo lésbico. En 2002 realizaron la

primera accion visible lésbica con INREDH
(Fundacién Regional de Asesoria en
Derechos Humanos), Causana, Corporacion Mujer y el Taller de Comunicacién Mujer.
Presentaron una demanda por violacién de derechos humanos ante INREDH e
iniciaron acciones
colectivas en la OEML.
Pese a este acto
discriminatorio, la OMEL
continué articulada con
el  movimiento  de
mujeres y  recibieron

apoyo de organizaciones

fuertes que apoyaron su

proceso de denuncia y se
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movieron en todo nivel, llegando inclusive a escribir cartas solicitando que cese la

discriminacion; lo propio hizo Naciones Unidas, a traves de UNIFEM.

Por su parte, en Cuenca aparecieron otras organizaciones LGBTI como Cuenca
inclusiva, sin embargo, el activismo propiamente lésbico se conformé en afos

recientes:

Bueno, es que no se hacian agendas, [lésbicas] hubo proyectos
para visibilizacion, autoestima, la OEML hasta ahora hace
trabajos, por ejemplo, el libro de “las estadisticas
socioeconomicas de mujeres lesbianas en Quito”. Aqui en
Cuenca ahora que estoy se formd la organizacion “Las raras”.
Fui parte de las primeras reuniones de la organizacion, pero
aqui en Cuenca todo se hace conjuntamente. Solo “Las raras”
hacen un activismo para mujeres lesbianas con autogestion, lo
que se puede (Entrevista a activista de Cuenca Inclusiva,
2019).

Como se puede notar, la configuracion de los activismos lésbicos en el pais ha
atravesado distintos procesos politicos a partir de experiencias individuales y
colectivas. Los contextos en los que se desarrollaron las primeras movilizaciones son
distintos y responden a distintas dinamicas en cada ciudad. En este sentido, como se
menciond anteriormente, hablar de “un movimiento léshico ecuatoriang” es

complejo, en tanto sus repertorios de accion colectiva son heterogéneos.

Como sucede en el ambito internacional, las grandes urbes constituyeron los lugares
claves de convergencia de un movimiento social atravesado por categorias de clase,
etnia, migracion y capital cultural. En el caso de Quito, las mujeres lesbianas que

conformaron su activismo, provenian de sectores de clase media con acceso a

52



CONSEIO NACIONAL PARA LA 1GUALDAD DE GENERO

educacion superior, lo cual les posibilité construir una militancia desde ese lugar de
enunciacion. El trabajo de algunas organizaciones como la OEML también se dirigio a
mujeres de sectores populares del norte y sur de Quito. Igualmente existian grupos
de lesbianas populares que organizaban partidos de flitbol, para visibilizar sus
identidades a traves del deporte. Este caso es estudiado por Leticia Rojas en su tesis
de maestria titulada Grupos de futboel parroquiales y la politizacién de lo lésbico en

Quito.

Por su parte, en el caso de la Costa del pais, las lesbianas que coadyuvaron a los
procesos de visibilidad provenian de sectores populares. Las mujeres lesbianas de
sectores medios o altos no se visibilizaron abiertamente como en Quito (Garita,
2019). El temor a la represidon de sus familias conservadoras hacia que muchas
artistas, escritoras y cantantes permanecieran en el closet. Los grupos feministas se
centraron en la lucha contra la violencia machista e intrafamiliar desde la mirada

heterosexual en las relaciones de pareja.

Como se puede apreciar, las dinamicas organizativas y de acciones colectivas durante
los primeros afios de emergencia de los activismos [ésbicos han sido heterogéneas en
el pais. Cabe pensar en este sentido a las leshianas como sujetas politicas que
enunciaron sus identidades desde diversos lugares, con limitaciones, recursos ¢ sin
ellos. Lo Iéshico estaba en el escenario politico del pais, ya no como una letra dentro
del activismo LGBTI, sino como colectivas que exigian agendas, demandas puntuales

y existencias distintas.

d. Acciones colectivas por el reconocimiento de derechos, 2000-2006
Como se menciono en el apartado anterior, la presencia de las lesbianas en el

escenario politico del pais pasé del silencio a la visibilidad. El pais contaba hasta ese
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momento con una Constitucion de la Repulblica, que fue aprobada en 1998, v
contemplaba en su articulo 23 numeral 3, el derecho a la igualdad y no discriminacion

por razones de orientacion sexual.

Los avances juridicos en materia de reconocimiento de derechos posteriores a la
despenalizacion de la homosexualidad en 1997 vy la consecuente aprobacion de la
Constitucion en 1998, posibilitaron otras acciones de incidencia ante el Estado. A
pesar de contar con este marco legislativo aparentemente progresista, la homofobia
y lesbofobia formaban parte de la cotidianidad social. Era emergente en este sentido
procurar acciones puntuales encaminadas a erradicar la discriminacion hacia la

poblacion lésbica.

Las tensiones al interior de los colectivos LGBTI, produjeron el “despertar politico
lésbico, basado en la conciencia de una historia especifica de invisibilidad” (Vasquez,
2010, p. 27). Las acciones de incidencia politica empiezan a tomar forma en intentos
de articulaciones para la consecucion de derechos. En 2004 la Plataforma “Accion
contra la discriminacion”, conformada por catorce organizaciones presentaron el
Proyecto de Ley Antidiscriminacion y las reformas al Codigo Penal para tipificar
crimenes de odio por sexo, orientacion sexual e identidad de género (Vasquez, 2010,

p.27).

Las acciones puntuales de las organizaciones lésbicas, pasaron por distintos
momentos de incidencia en temas especificos. La Fundacion Causana y el Taller de
Comunicacion Mujer se centraron en denunciar las violaciones a los derechos
humanos cometidas contra mujeres lesbianas en las “clinicas” que ofrecian curar la
homosexualidad y el lesbianismo. Su incidencia ante organismos internacionales

como la Comisién Interamericana de Derechos Humanos (CIDH), ubicé el tema en el
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centro del debate publico en el pais, al visibilizar este tipo de tratos crueles e

inhumanos.

La articulacion entre organizaciones lésbicas, también fue destacable durante los
primeros anos de surgimiento de los activismos LGBTI. Los encuentros nacionales de
mujeres lesbianas que organizé Causana permitieron el enlace de experiencias
diversas que estaban aconteciendo en otros lugares del pais, como en Guayaquil y
Santa Elena. Estos encuentros conllevaron a una articulacion mas sostenida con
activistas lesbianas de la region en los Encuentros Lésbicos Feministas de América

Latina y El Caribe.

Los activismos lesbicos se posicionaron desde el feminismo y fortalecieron sus
procesos internos desde esta linea politica. El feminismo lésbico de la region tenia un
camino recorrido en paises como Argentina, Bolivia y México, lo cual hizo eco en
Ecuador. La OEML participd en 2002, en el X Encuentro Feminista de América Latina
y El Caribe y, en el 2004, en el VI Encuentro Lésbico Feminista de América Latina y El
Caribe {(México). En 2007 (Chile) presentaron la experiencia del estudio “Mujeres
Leshianas en Quito”. Su participacioén en eventos internacionales fue por invitacion
de compafieras lesbhianas feministas que conocieron por su vinculacién con el
Movimiento de Mujeres. Su incidencia se ubico en un contexto regional que amplié el

horizonte politico de los activismos lesbicos.

En el 2004, la OEML demando al Estado ecuatoriano por discriminacion a raiz de su
participacion en proceso de eleccion de integrantes de la Comision de Control Civico
de la Corrupcion. Al ser discriminadas, por el Tribunal Supremo Electoral, por ser
ubicadas dentro de las organizaciones de la sociedad civil de derechos humanos y no

de mujeres, interpuso una demanda de amparo ante el Tribunal Constitucional, que
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deslegitimé el reclamo, ratificando el hecho discriminatorio. El proceso no tuvo

continuidad debido a un quebrantamiento de salud de las representantes de la OMEL.

La OEML se posiciond desde sus inicios como una organizacion de lesbianas
feministas, lo cual marco una diferencia en sus luchas, procesos internos, necesidades
y relaciones con otros colectivos LGBTI. Era primordial identificar necesidades
concretas, por ello, la OEML “con el apoyo de
Global Fund for Women y del Consejo Nacional
de las Mujeres — CONAMU, realizb en 2006 el
primer estudio cuanti-cualitativo acerca de las
‘Condiciones Socioeconomicas de Mujeres
Lesbianas en la Ciudad de Quito’, con la

participacion de 79 mujeres vinculadas, o no, a

la Qrganizacién” (Alvarez, 2007).

Las organizaciones de mujeres lesbianas
crearon una consciencia politica de no solo visibilizar sus identidades sexuales, sino
denunciar abiertamente las injusticias del sistema heteropatriarcal opresor. El
feminismo lésbico entréo en un debate abierto con la agenda gay normativa,
denunciaron el machismo imperante en algunas de estas organizaciones que

incurrieron en un corporativismo masculino.

A pesar de las diferencias en las agendas de los colectivos LGBTI, la OEML actud en
concordancia con el objetivo de erradicar la discriminacion por orientacion sexual e
identidad de género y mantuvieron una relacion de trabajo conjunto. Por ejemplo, la
denuncia que se llevd a cabo contra el Pastor Nelson Zavala, por sus declaraciones

abiertamente homofbbicas:
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El Tribunal Contencioso Electoral (TCE), por intermedio

del Dr. Patricio Baca Mancheno, juez del TCE, sanciond

al Sefior Nelson Zavala, ex candidato presidencial, con el

pago de una multa pecuniaria de diez (10) salarios

minimos unificados; la suspension de los derechos

politicos por el lapso de un afio; y la remision del

expediente respectivo a la Fiscalia General del Estado,

por la presuncion de graves indicios de delito de odio

(OEML, 2020).
Esta sentencia se dio como resultado de la denuncia presentada por el Colectivo
Igualdad de Derechos jYa!, con el apoyo de las organizaciones LGBTI: Organizacion
Ecuatoriana de Mujeres Lesbianas —OEML-, Fundacion Causana, Asociacion ALFIL y
Fundacién Ecuatoriana Equidad, contra el sefior Nelson Zavala, representante del
Partido Roldosista Ecuatoriano — PRE, por el incumplimiento a la Resolucion N° PLE-
CNE-1-30-2013 emitida por el Consejo Nacional Electoral (CNE) el 30 de enero de
2013, la cual prohibe a las y los candidatos “la emision publica de cualquier expresion

que discrimine o afecte a la dignidad de las personas, o utilicen simbolos, expresiones

o alusiones de caracter religioso” (OEML, 2020).

Por su parte en Guayaquil, la Fundacion Mujer & Mujer empez6 a generar acciones
de incidencia para denunciar la violencia y discriminacion que se ejercia desde las
fuerzas policiales. El contexto de Guayaquil, con un partido politico de derecha en el
poder gubernamental, condujo a que sus acciones se centraran en un primer
momento en lo local. Como se vera en la siguiente parte, la coyuntura de 2007,

posibilitd un escenario distinto para los activismos lesbicos.
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e. Las agendas lésbicas en el contexto de la Asamblea Nacional Constituyente,

2007-2008

La Asamblea Constituyente, convocada en 2007, generd un nuevo escenario politico
para diversos movimientos sociales. Como se anotd en el apartado de avances
normativos, la incidencia en temas de derechos sexuales fue crucial en esa coyuntura.
Las agendas lésbicas ubicadas en el feminismo tomaron un rumbo hacia una
incidencia mas amplia, centrada principalmente en los derechos humanos de las

mujeres y las demandas contra la violencia machista y lesbofébica.

Al recurrir a la narracion y la memoria, se recapitulan algunos aspectos de la

incidencia de las mujeres lesbianas en la Asamblea Nacional Constituyente:

Eran pocas mujeres lesbianas las que apoyaban la Constituyente, en
Montecristi. Era muy dificil el acceso para llegar alla, pero adentro
estuvieron Elizabeth Vasquez, Thalia Alvarez, algunas veces estuvo
Sandra Alvarez, son las que me acuerdo. No me acuerdo de los
nombres de otras personas, pero nosotros estuvimos trabajando
dentro de la Constituyente y lo que se podia hacer acolitdbamos,
pero la mayoria de los articulos de género, tipos de familia y todo lo
que es referente al tema GLBT que armé Elizabeth Vasquez y Thalia
Alvarez con el grupo que estabamos ahi. Eso es o que yo puedo
decir y el resto haciamos activismo para poder formar equipo y
hacer algunos articulos (Entrevista a activista de Cuenca Inclusiva,
2019).

En el espacio de la Asamblea Constituyente no existia un bloque LGBTI, con una
agenda consensuada. Este momento fue donde se evidencié con mayor claridad la
apuesta por los derechos sexuales y derechos reproductivoes, a los que se adhirieron
varias activistas lesbianas, visibles o no, a fin de sintenizar con una agenda feminista.

Las agendas por derechos de familias diversas, uniones de hecho, igualdad y no
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discriminacion por orientacion sexual e identidad de género, agruparon a diferentes
colectivos que se apegaban mas a algunos de los temas en debate de acuerdo a sus

realidades concretas.

Cuando se conmemoraron diez afios de la despenalizacion de la homosexualidad en
noviembre de 2007, se hizo un intento de articulacion en la “Coalicion Ecuatoriana
de Iniciativa GLBTI". Este intento no tuvo resultados exitosos y puse de manifiesto
mas que antes, que no se podia hablar de un “movimiento GLBTI". Las activistas
lesbianas tenian un camino recorrido en la reivindicacion de derechos y en la
identificacion de sus necesidades puntuales, por ello, la agenda gay centrada en la
lucha contra el VIH/SIDA no encuadraba en sus demandas. Las vinculaciones con los
colectivos trans fueron mas exitosas, en tanto existian simetrias subyacentes
(Almeida y Vasquez, 2010) por cuanto la diversidad sexual y de género abarcaba mas
que una identidad gay masculina, que habia sido el principal sujeto politico con mayor

presencia.

En el escenario politico de 2007 y 2008, los activismos lésbicos se configuran en torno
a una movilizacidén mas abarcadora. Se resaltan las necesidades de las mujeres
diversas en toda su dimension, mas alla de la sexualidad. Se consolidan luchas
feministas por los derechos sexuales y derechos reproductivos, se ponen en debate

temas cruciales como el aborto y la salud sexual de las mujeres lesbianas.

Este giro politico progresista favorecio los debates mas encendidos en torno a los
derechos de las mujeres y la igualdad de género. Los movimientos conservadores
elevaron sus protestas ante las demandas de derechos sexuales. Se generd un clima
de contienda politica que puso en disputa el tema de las sexualidades, como nunca

antes habia ocurrido en el pais.
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A pesar de este aparente progresismo en materia de derechos humanos, no siempre
se concretaron las demandas de las mujeres en torno derechos sexuales y derechos
reproductivos, especialmente, el derecho al aborto. Las activistas lesbianas se
concentraron alrededor de una agenda comun que aglutinaba a mujeres diversas:

indigenas, afroecuatorianas, montubias, entre otras.

Como se puede notar, el proceso de la Asamblea Constituyente y la consecuente
aprobacion de la Constitucion de la Republica en 2008, no fue necesariamente un
proceso homogéneo que congregara a un activismo LGBTI bajo una agenda
consensuada. El derecho al aborto, por ejemplo, no fue un tema prioritario para los
hombres gays de diversas organizaciones. Las movilizaciones feministas tenian mas
sentido para las mujeres lesbianas, que entrarian en un nuevo escenario politico,
donde la reivindicacion de sus identidades no seria el principal motor de sus acciones

colectivas.

La Constituyente abrio la puerta a otros escenarios de disputa en torno a las
sexualidades de las mujeres, lo cual generd que las activistas lesbianas dieran otro
giro hacia nuevas luchas feministas que aglutinaron a generaciones de jovenes que

crearon espacios colectivos que irrumpieron en todo el pais.

f. Un nuevo escenario politico para los activismos lésbicos

£l feminismo lesbiano puede devolver el feminismo a la vida.
Sara Ahmed, Vivir una vida feminista.

El escenario politico a partir de 2008, ha tenido distintos matices para los activismos
lésbicos. En el caso de Quito se crearon diversas acciones de incidencia en el gobierno
local en la Mesa LGBTI. El activismo se centro en la sensibilizacion a nivel nacional, el

fortalecimiento de grupos de lesbianas en algunas ciudades del pais, la participacion
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en debates a través de medios de comunicacion. Se realizaron dos agendas de la
poblacion LGBTI con el apoyo de la Fundacion Esquel. Se incidio, fuertemente, en la

Defensoria del Pueblo para denunciar los actos de discriminacion.

Tambien es importante destacar la participacion en cargos de eleccion popular de
algunas mujeres lesbianas. La Directora Ejecutiva de la OEML fue la primera mujer
lesbiana visible electa como Asambleista Alterna por Pichincha para el periodo 2009

- 2013.

En Guayaquil la Fundacion Mujer & Mujer continué con acciones de incidencia a nivel
local y nacional. Se aliaron con diversas organizaciones LGBTI y crearon iniciativas
como la “Red Guayas LGBTI” y “Articulando Diversidades”, a fin de darle un sentido
politico distinto a su activismo. En 2013, se constituyeron con vida juridica como la

Fundacion Mujer & Mujer.

Desde 2012 en adelante, la Fundacion Mujer & Mujer ha continuadeo con su linea de
mantener vivo el activismo lésbico y reivindicar la visibilidad. Su filosofia se enmarca
en ser, decidir y exigir, a fin de lograr la consecucion de una vida libre de
discriminacion. La Fundacion Causana mantuvo acciones de incidencia por los casos
de las “clinicas de deshomosexualizacién”, siguieron los encuentros nacionales
lésbicos feministas y acompafaron la demanda para que la nifa Satya sea inscrita

como hija de las ciudadanas Hellen Bicknell y Nicola Rothon.

Se configuraron nuevos activismos lésbicos en Portoviejo, Machala, Cuenca e Ibarra.
El activismo lésbico en la ciudad de Ibarra supuso una inflexion importante en esta
conservadora ciudad. El activismo lésbico de Machala se sumé a la Fundacion Mujer
& Mujer, en Cuenca se creo la colectiva ‘Las Raras’ y en Portoviejo una activista

lesbiana creo el colectivo Comunidad LGBTI Portoviejo.
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Los activismos lésbicos se diseminaron en plataformas feministas mas grandes como
“Vivas nos queremos”, donde activan generaciones de jovenes lesbianas que abrazan
la lucha contra la violencia basada en género, como su principal motor politico. La
politizacion de lo lésbico adquiere otras dimensiones en el feminismo. Las luchas
identitarias no se tornan, necesariamente, en el mecanismo principal del accionar de
algunas colectivas feministas, sino mas bien, otros principios de la ética feminista
como la sororidad, el acompahamiento, la alianza entre mujeres sin importar su

orientacion sexual o identidad de género.

Este nuevo rumbo que toman las mujeres lesbianas generd la emergencia de
posicionamientos politicos diversos en torno a las alianzas con colectivos LGBTIL.
Salieron a la luz las tensiones en torno al sujeto o sujeta politica del feminismo, se
abrieron discusiones acaloradas sobre la incidencia ante el Estado, se enunciaron los
feminismos anarquistas, antirracistas, antiespecistas. Se cred0 un rizoma de
activismos en confluencia con agrupaciones indigenas, ambientalistas y defensoras

de derechos humanos de las mujeres.

Fundacién Mujer & Mujer, presente en la 1ra Marcha de las Putas, capitulo Ecuador
{Quito, Marzo 10 del 2012}
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Lerrire

El escenario politico de lo lesbico atraviesa por un momento en el que la
reivindicacion de las identidades sexuales no es el unico factor para la movilizacion.
Al mismo tiempo, existen quienes siguen luchando para visibilizar lo [&sbico, en tanto
consideran que el sistema heteropatriarcal continlia ejerciendo violencia y control
sobre los cuerpos de las mujeres lesbianas, principalmente. Las lesbofeministas
exigen su derecho a separar sus agendas, en tanto no empatan con las movilizaciones

transnacionales LGBTI que se asimilan al sistema capitalista opresor.

Esta confluencia de posicionamientos politicos cambia la mirada en torno al ejercicio
y significado de los derechos. ;Por qué se continia exigiendo derechos ante el
Estado? ;Es necesario?, ;Que implicaciones tiene en el contexto actual la exigibilidad
de derechos ante el Estado?, ;Qué supone contar con jurisprudencia progresista en
materia de género cuando se incumplen otros derechos fundamentales de las

mujeres lesbianas?

Estas cuestiones son solo una parte del debate actual, de las preocupaciones v
demandas que contintian vivas en los activismos léshicos. A continuacidn, se intenta
hacer un balance desde la mirada de las mujeres lesbianas, sobre el cumplimiento de

esos derechos que las han movilizado durante mas de veinte afios.
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V. Balance y lecturas en torno a derechos

economicos, sociales y culturales

a. Derecho ala salud

En el ambito normativo el pais cuenta con una importante legislacidén en materia de
salud, entre la cual la mas importante es la Constitucion de la Republica, misma que
establece en el articulo 32 que “la prestacion de los servicios de salud, se regira por
los principios de equidad, universalidad, solidaridad, interculturalidad, calidad,

eficiencia, eficacia, precaucion y bioética, con enfoque de género y generacional”.

La Constitucion del Ecuador también trata el derecho a la salud, en el articulo 3,

numeral 1. El articulo 66, numeral 9, sefala textualmente:

El derecho a tomar decisiones libres, informadas,
voluntarias y responsables sobre su sexualidad, y su vida
y orientacion sexual. El Estado promoverd el acceso a los
medios necesarios para que estas decisiones se den en

condiciones seguras.

En el articulo 362 que:

Los servicios de salud seran seguros, de calidad y calidez,
y garantizaran el consentimiento informado, el acceso a
la informacion y la confidencialidad de la informacion de

los pacientes.
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En materia juridica especifica, la Ley Organica de Salud contempla en el articulo 7,
literales a, b, d, e, f, j, k, |, el derecho a la salud para todas las personas sin

discriminacion.

Como respuesta a la normativa vigente el Ministerio de Salud Puablica (MSP)
cuenta con el Modelo de Atencion Integral de Salud {MAIS) desde el 2013,
sustentado en el enfoque de genero. Del mismo modo, se cuenta con el Plan Nacional
de Salud Sexual y Salud Reproductiva, 2017-2021. Y, mediante Acuerdo Ministerial
No. 0125-2016, el 15 de noviembre de 2016, el MSP aprobd el manual “Atencion en
Salud a personas lesbianas, gays, bisexuales, trasngénero e intersex (LGBTI)", Este

instrumento es de aplicacion obligatoria en el Sistema Nacional de Salud.

La normativa de salud existente en el pais, se apega a lo estipulado en la legislacion
internacional sobre derechos humanos. Al respecto la Declaraciéon Universal de los
Derechos Humanos, en su articulo 25, numeral 1 menciona: “Toda persona tiene
derecho a un nivel de vida adecuado que le asegure, asi como a su familia, la salud y
el bienestar, y en especial {...), la asistencia médica y los servicios sociales necesarios

(.)."

Por su parte, los Principios de Yogyakarta contienen recomendaciones especificas
sobre el derecho universal a la salud para las personas LGBTI. El Principio 17 “Derecho
al disfrute del mas alto nivel posible de salud” establece, “el derecho al disfrute del
mas alto nivel posible de salud fisica y mental, sin discriminacién por orientacion
sexual o identidad de genero. El Principio 18, “Proteccion contra abusos médicos”
menciona: “Con independencia de cualquier clasificacion que afirme lo contrario, la
orientacion sexual y la identidad de género de una persona no constituyen, en si
mismas, trastornos de la salud y no deben ser sometidas a tratamiento o atencién

medicas, ni suprimidas.”
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Como se puede observar, tanto la legislacion nacional e internacional proveen
estandares juridicos elevados para garantizar el derecho a la salud de las personas
LGBTI. En cuanto a la salud, entendida no solo como la ausencia de enfermedad, sino
como el bienestar integral de las personas, en Ecuador si bien existen avances en
materia de derechos LGBTI, el derecho a la salud de las mujeres lesbianas alin es una
realidad invisibilizada. Como lo refiere una activista de la Organizacioén Ecuatoriana

de Mujeres Lesbianas (OEML):

No bay una educacidén, ni campanas que puedan prevenir ciertas
cuestiones de salud para las mujeres lesbianas. Por ejemplo, en el caso de
VIH, las mujeres lesbianas no son consideradas vulnerables. Sin embargo,
hay una realidad que tiene que ser reconocida, y es que las mujeres
lesbianas tenemos practicas que si pueden generar ITS; que al no ser

curada o tratada puede degenerar en VIH (Entrevista, 2019).

Al respecto de esta lectura, elinforme internacional La salud de las lesbianas y mujeres
bisexuales: cuestiones locales, preocupaciones comunes, elaborado por la Asociacion

Internacional de lesbianas, gays, bisexuales y transgéneros (ILGA) menciona:

Las leshianas y mujeres bisexuales empezaron a colaborar mas con los
hombres gais, bisexuales y transgénero como parte de la comunidad de
minorias sexuales cuando estos Ultimos comenzaron a dedicarse al tema
del SIDA /VIH. Aunque las lesbianas y las mujeres bisexuales ya eran activas
en las campanas del SIDA, su papel era mas bien secundario porque ellas
tenian supuestamente un menor riesgo de enfermar. Pero esta actitud no
tenia en cuenta el hecho de que en muchas partes del mundo la mayoria
de las mujeres, tanto si son lesbianas como si no lo son, tienen que casarse
simplemente para sobrevivir. Por lo tanto, tienen el mismo riesgo de

contagiarse con el virus (ILGA, 2007: 19).

Cabe recordar que la lucha contra el SIDA fue el horizonte politico en los inicios del

movimiento por los derechos de las personas LGBTI en el mundo, y también en
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Ecuador, configurandose como un elemento de salud publica, sin embargo, “eso
estructurd las jerarquias dentro del movimiento, el acceso a recursos y una mirada
también muy masculina, muy desde los varones” (Entrevista Taller de Comunicacion

Mujer, 2019).

La salud de las mujeres lesbianas constituye un tema poco tratado en el pais,
senalando esta ausencia, una activista refiere: “Cuando hubo campanas de
sensibilizacién [...desde el MSP...], mayormente estuvieron orientas a los hombres
homosexuales, las personas trans y las trabajadoras sexuales” (Entrevista, 2019).
Esta situacion construyd verdades discursivas desde el poder y saber, contexto en el
cual, parafraseando a Michel Foucault, la experiencia del lesbianismo fue un saber
sometido, por lo tanto, las mujeres lesbianas fueron construidas como sujetas
excluidas y sus necesidades postergadas. “El sistema no quiere ni imaginar como es
el tema de las relaciones sexuales lésbicas... En el Ecuador es casi imposible consegquir
las barreas de latex que te protege en el sexo oral. No tenemos acceso a los dedales,

que son preservativos para los dedos...” (Entrevista a activista de la OEML, 2019).

Segun la Encuesta de Condiciones de Vida LGBTI, realizada en el 2012, por el INEC y
el Consejo Nacional para la Igualdad de Género, del total (662) de mujeres lesbianas
encuestadas, el 78,1% vivio algun tipo de discriminacion, exclusidn y/o violencia por
su orientacion sexual e identidad de género, en los distintos ambitos del quehacer
social (INEC-CDT, 2013). Considerando que las lesbianas son mas vulnerables a sufrir
violencia de genero —por ser mujer y por su orientacion sexual- los servicios de salud
hacia esta poblacion deberian estar preparados para atender las necesidades propias
de las mujeres lesbianas y no discriminar. Segun los resultados de la encuesta, el

12,2% ha sufrido algan tipo de discriminacion y exclusion en el ambito de salud.
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Estos datos ponen en evidencia la invisibilidad de la sexualidad Iésbica en las politicas
de salud. En torno a este tema, el silencio de las mujeres lesbianas sobre su
orientacion sexual, al momento de acudir a una consulta médica implica un grave
problema. El Estudio sobre condiciones de vida de mujeres lesbianas y bisexuales en la
ciudad de Guayaguil realizado por la Fundacion Mujer & Mujer en 2018, reveld que el
58% de las encuestadas, manifestd como experiencia negativa en la atencion de salud
haber sido asumidas como heterosexuales, el 22,7% falta de confidencialidad y el

11,7% temor por discriminacion.

El temor a vivir discriminacion se relaciona con el silencio que mantienen las mujeres
lesbianas sobre su orientacion sexual al momento de acudir a una consulta medica.
Esta situacion representa una problematica para la salud sexual y salud reproductiva,
como la falta de utilizacion de métodos para prevenir infecciones de transmision
sexual (ITS). El Estudio sobre condiciones de vida de mujeres lesbianas y bisexuales
(2018) mostrd que del total de 300 mujeres encuestadas el 63,3% no utilizan
métodos de proteccidn contra ITS/ETS, entre los principales motivos para no hacerlo
el 41,8% manifesto no conocerlos, el 29,5% no percibe la necesidad y el 28,6% indico

estar en monogamia.

La ausencia de informacion oficial actualizada sobre la situacion de salud de las
mujeres lesbianas, ha impulsado a organizaciones de sociedad civil a2 mostrar esta
realidad. Entre los problemas de salud sexual senalados por las participantes en esta
investigacion estan enfermedades como el cancer de mama, de cuello uterino y el
virus de papiloma humane. Respecto a salud reproductiva senalan la violencia gineco-
obstétrica a traves de tratamientos y examenes invasivos como el papanicolaou. En
determinadas ocasiones, de acuerdo a lo senalado por las participantes, el personal

médico no toma en cuenta que muchas mujeres lesbianas no han tenido relaciones
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sexuales con hombres 0 no mantienen practicas sexuales penetrativas, y no utiliza

especulo para este tipo de pruebas.

La falta de investigaciones sobre la vulneracion de derechos en el ambito de salud y
la identificacion de problematicas especificas de salud de las mujeres lesbianas es un
pendiente. El Ministerio de Salud Piblica incluyd en el Sistema de Registro Diario
Automatizado de Consultas y Atenciones Ambulatorias (RDACAAA) las variables
sobre orientacion sexual e identidad de género, no obstante, la obtencion de datos
que reflejen la realidad de salud de las mujeres lesbianas ha sido compleja, como lo

revela este testimonio:

Hace algunos afios se reconocié la variable sexo género en todas las
historias clinicas, sin embargo, es algo que no ha tenido
sequimiento, frente a lo cual, el personal tiene mucho
desconocimiento y sesgo, de lo poco que se pudo hacer, la gente no
sabe que es ser lesbiana. Mas alla de la falta de conocimiento, es una
resistencia a no querer reconocer esas diversidades por parte del
personal de salud. Hacer |a pregunta sobre la orientacion sexual y la
identidad de género, se supone que es obligatorio, pero en 2018,
hicimos un levantamiento de informacion y es terrible la forma en
que se levanta esta informacion. Mas alla de los intentos que pueden
realizar algunas personas que estan dentro, que estan sensibles, la

gente es muy resistente { Testimonio en grupo de discusion, 2020).
Los testimonios recopilados evidencian que la salud Iésbica es un tema pendiente en
las politicas sanitarias del pais. La existencia de normativa y acciones puntuales en
materia de atencion de salud a personas LGBTI no implica necesariamente la garantia
del derecho a recibir una atenciéon libre de discriminacion. Como se anotara mas
adelante, garantizar el derecho a la salud de las mujeres lesbianas requiere de politicas

publicas concretas en este ambito.
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b. Derecho ala educacion

El Estado ecuatoriano garantiza el derecho a la educacién enigualdad de condiciones.
La Constitucion de la Republica reconoce la educaciéon como un derecho ineludible e
inexcusable del Estado (art. 26), que se regird bajo el principio de igualdad y no
discriminacion. Igualmente, menciona que se “centrara en el marco del respeto a los
derechos humanos, al medio ambiente sustentable y a la democracia; sera
participativa, obligatoria, intercultural, democratica, incluyente y diversa, de calidad

y calidez; impulsara la equidad de género, la justicia, la solidaridad y la paz” (art. 27).

La Ley Organica de Educacién Intercultural (LOEI) y el Reglamento General a la Ley
Organica de Educacion Intercultural establecen obligatoriamente a las instituciones
del sistema educativo regirse bajo el principio de integracion, sin ningun tipo o forma
de discriminacion o inequidad. Concretamente el articulo 2, literal i de la LOEI
menciona que “la educacién debe basarse en el respeto a la diversidad de género,
generacional, étnica, social, por identidad de género, condicion de migracion y
creencia religiosa, la equidad, la igualdad y la justicia y la eliminacion de toda forma

de discriminacién”.

Asi mismo, la LOEI en el articule 6, literal h, determina el deber de erradicar toda
forma de violencia en el sistema educativo y velar por la integridad fisica, psicologica
y sexual de los integrantes de las instituciones educativas, con particular énfasis en
las v los estudiantes. La misma legislacion en el articulo 7, sobre los derechos de los
estudiantes, literal i), sefala la proteccion contra todo tipo de violencia en las
instituciones educativas. Por su parte, el articulo 132 prohibe a los representantes
legales, directivos, docentes, madres y padres de familia incentivar, promover o

provocar, por cualquier via, la discriminacion contra las personas, el racismo, la
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xenofobia, el sexismo y cualquier forma de agresion o violencia dentro de los

establecimientos educativos.

La Ley Organica de Educacién Superior (LOES) se rige por el principio de iqualdad y
no discriminacion en lo que respecta al acceso y permanencia en las universidades
pUblicas y privadas del pais. Se reconoce “el derecho de todos los estudiantes a
obtener un titulo universitario sin discriminacion, con igualdad de oportunidades y
conforme a sus méritos académicos” (Informe sobre derechos humanos de las

personas LGBTI en Ecuador, 2017).

En el ambito de las politicas de educacion el Plan Nacional de Desarrollo 2017-2021
“Toda una Vida”, “reconoce a la educacion como derecho de todas las personas y una
obligacion ineludible del Estado, y plantea como objetivo la construccidon de un
sistema educativo de acceso universal, de excelente calidad y absolutamente
gratuito; por lo que, ademas, determina a la educacion como una area prioritaria en
la construccion de politicas publicas” (Informe sobre derechos humanos de las

personas LGBTI en Ecuador, 2017).

En este mismo sentido la Agenda Nacional de las Mujeres y Personas LGBTI 2018-
2021, plantea politicas para garantizar el derecho a la educacion en igualdad de
condiciones y libre de toda forma de discriminacion basada en la orientacion sexual e
identidad de género. El eje de educacion de este instrumento de planificacion se
centra en la superacion de las brechas de género en el ambito educativo, con especial
énfasis en la erradicacion del sexismo, machismo, homofobia y toda forma de

violencia basada en géenero.

Como una accidn concreta para promover la igualdad y no discriminacion de las

personas LGBTI en el ambito educativo, el Consejo Nacional para la Igualdad de
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Género y el Ministerio de Educacion, construyeron la Guia de orientaciones técnicas
para prevenir y combatir la discriminacion por diversidad sexual e identidad de género
en el sistema educativo nacional. Este documento contiene recomendaciones
especificas para la comunidad educativa, familias, estudiantes, docentes y miembros
de los Departamentos de Consejeria Estudiantil sobre medidas para combatir la
discriminacion basada en la orientacion sexual e identidad de género en las escuelas

y colegios.

Los avances juridicos del pais en materia de igualdad y no discriminacion por razones
de orientacion sexual, identidad y expresion de género en el ambito educativo, estan
en consonancia con la normativa y recomendaciones internacionales sobre derechos
humanos. En este sentido cabe destacar, nuevamente, los Principios de Yogyakarta.
El principio 16 determina que “toda persona tiene derecho a la educacion, sin
discriminacion alguna basada en su orientacion sexual e identidad de género, y con
el debido respeto hacia estas”. La Obligacion estatal 16 A de estos principios instan a
los Estados a “adoptar todas las medidas legislativas, administrativas y de otra indole
que sean necesarias a fin de garantizar el acceso a la educacién en igualdad de
condiciones y el trato igualitario de estudiantes, personal y docentes dentro del
sistema educativo, sin discriminacion por motivos de orientacion sexual o identidad

de género”.

En la misma linea de obligaciones internacionales de los Estados, actualmente se
cuenta con los Objetivos de Desarrollo Sostenible (ODS), planteados por la
Organizacion de Naciones Unidas (ONU). El Objetivo 4 plantea en la meta 4.5: “De
aqui a 2030, eliminar las disparidades de género en la educacion y asegurar el acceso

igualitario a todos los niveles de la ensefianza y la formacidn profesional para las
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personas vulnerables, incluidas las personas con discapacidad, los pueblos indigenas

y los nifios en situaciones de vulnerabilidad” (ODS).

Los adelantos juridicos y las acciones politicas emprendidas en el ambito nacional e
internacional en materia educativa, no se traducen necesariamente en acceso
igualitario real para las personas LGBTI. La realidad en el ambito educative puede ser
hostil para nifias y adolescentes lesbianas que deben enfrentar acoso, discriminacion

y violencia por su orientacion sexual, identidad o expresion de género.

Las vivencias de las lesbianas en el ambito educativo son variables de acuerdo al
contexto sociocultural en el que se desenvuelven y esta atravesada por condiciones
de desigualdad como el género, la clase, edad, discapacidad, pertenencia étnica,
entre otras. Es necesario, por tanto, preguntarse sobre las formas en las que se
manifiesta la violencia como un continuo de hostigamiento contra las ninas y mujeres

lesbianas en todos los niveles del sistema educativo.

La “violencia por prejuicios” implica contextos especificos y complicidad social que
justifican reacciones negativas frente a las expresiones de orientacion sexual, en este
caso de nifias y mujeres lesbianas. La Comision Interamericana de Derechos Humanos
considera que el concepto de violencia por prejuicio, resulta Gtil para comprender
que la violencia contra las personas LGBTI es el resultado de percepciones negativas

basadas en generalizaciones falsas” (CIDH, 2015, p. 47).

Ojala hubiese espacios en el sistema educativo que tengan un
enfoque de género, que te ensefien desde pequefo que tienes que
respetar las diferencias, que no te digan maricon porque no quieras
jugar futbol, que no te digan marimacha porque te trepas al arbol

(Entrevista a activista de Cuenca Inclusiva, 2019),
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La opinion de esta activista pone en evidencia el rechazo a la construccidn social de
una identidad femenina transgresora, diferente, que interpela la complejidad del ser,
ya que los roles tradicionales del “deber ser mujer” son redefinidos, en tanto

construcciones culturales, politicas, econémicas e historicas,

En este sentido, una activista por los derechos de las personas LGBTI menciona: “...la
verdad es que aqui en las escuelas y colegios de Cuenca todos son de puro closet y
mi apreciacion es que cuando se enteran... hay mucha discriminacion, homofobia...”

(Entrevista, 2019)

Sin duda, vivir la fluidez de la identidad lésbica, al ser una experiencia vital, genera
diversos niveles de interaccion social y cultural. Si el sistema educativo no brinda las
condiciones necesarias para vivir la orientacion sexual en un marco de respeto, la
aceptacion personal se torna compleja y deviene en una homofobia internalizada que
genera problemas psicologicos como miedo constante y angustia en nifias y

adolescentes.

El buifing homofébico a nifias o adolescentes, cuya identidad o expresion de género
no se ajusta a los patrones de feminidad establecidos para las mujeres, es un problema
constante en escuelas y colegios. Los testimonios de las entrevistadas dan cuenta que
la lesbofobia, el rechazo a una mujer lesbiana, tienen que ver mas con una
discriminacion basada en género. Las chicas concebidas “masculinas” o “machorras”
viven experiencias de mayor discriminacion por parte de companeros e incluso
personal docente, en tanto no se ajustan a patrones socioculturales como la sumision,
docilidad y apego a normas de comportamiento considerados propios de una mujer
femenina. Asi, la educacidn se torna en un espacio de reproduccion de jerarquias de

género entre mujeres y hombres.
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Las organizaciones de la sociedad civil, que trabajan por los derechos de las personas
LGBTI, han demandado la inclusion real de esta poblacion en las instituciones
educativas. Constantemente se elevan denuncias por motivos de discriminacion por
identidad de género, especialmente contra las personas trans. Pese a estos esfuerzos,
el Estado no cuenta actualmente con una politica pliblica operativa que garantice la
igualdad real de oportunidades en cuanto a acceso, permanencia y culminacion de

todos los niveles educativos para las personas LGBTI.

El Estado ecuatoriano ha puesto énfasis en acciones puntuales que implican el
cumplimiento de la normativa en materia de igualdad y no discriminacion en el
sistema educativo, no obstante, la politica educativa no cuenta con una perspectiva
de género orientada a transformar patrones socioculturales machistas, sexistas y
homofobicos. Se precisa en este sentido ir mas alla de las iniciativas declarativas de la
normativa y asumir una respuesta eficaz orientada a superar la falta de oportunidades

reales para el libre desarrollo de la personalidad en la educacién.

En este sentido, es imprescindible contar con datos estadisticos oficiales en el ambito
educativo para conocer la realidad de las poblaciones LGBTI. Sin esta informacion no
es posible brindar una respuesta eficaz en materia de prevencion y eliminacion de la
discriminacion y violencia basada en orientacion sexual, identidad y expresion de

genero.

Sin respuestas eficaces en materia de politica educativa las nifias, adolescentes y
mujeres lesbianas que expresan su orientacion sexual de forma abierta, continuaran
siendo victimas de discriminacion, exclusion y violencia en las instituciones

educativas. Se requiere mas que un protocolo ¢ guia obligatoria para prevenir la
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discriminacion, la politica debe contemplar metas y acciones puntuales que

evidencien la superacion de barreras.

¢. Derecho al trabajo

El derecho al trabajo esta reconocido en la Constitucion de la Republica en el articulo
33. En el articulo 66, el numeral 17, dicta: “El derecho a la libertad de trabajo. Nadie
sera obligado a realizar un trabajo gratuito o forzoso, salvo los casos que determine
la ley”. Los articulos del 325 al 333 hacen referencia a las formas de trabajo y su

retribucién.

Como norma juridica superior la carta magna establece los principios que guian el
cumplimiento de este derecho. En la linea de normativa laboral, el Cédigo de Trabajo,
en los articulos 79 y 195, estipula la igualdad y no discriminacion en el trabajo por

razones de orientacion sexual.

Ley Organica para la Justicia Laboral y Reconocimiento del Trabajo en el Hogar
establece modificaciones al Codigo del Trabajo vigente. Alude expresamente a la
discriminacion por orientacion sexual, y solicita se incorpore el siguiente texto al
articulo 195: “En cualquier caso de despido por discriminacion, sea por afectar al
trabajador debido a su (...) orientacién sexual, {...) el trabajador tendra derecho a la
indemnizacion adicional a que se refiere este articulo, sin que le sea aplicable el

derecho al reintegro.”

El Estado ha implementado otras normativas como el Acuerdo Ministerial 82
“Normativa para la erradicacion de la discriminacion en el ambito laboral”, la misma
que contempla la prohibicion expresa de discriminar por razones de orientacion
sexual e identidad de género en el proceso de seleccion de personal y en el ambito

del trabajo. Igualmente, el Ministerio de Trabajo ha desarrollado acciones concretas
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como el curso virtual “Derechos a la Igualdad y Prohibicion de la Discriminacion

I)l

contra poblacion LGBTI”, dirigido a los servidores plblicos del pais entre 2016 v
2017. Adicionalmente en los Ultimos tres anos se han impartido desde el Consejo
Nacional para la Igualdad de Género capacitaciones y talleres sobre perspectiva de

género e inclusion laboral.

La legislacion y acciones que ha emprendido el Estado en materia laboral van en
consonancia, al igual que otros derechos, con lo establecido en la jurisprudencia
internacional. La Declaracion Universal de los Derechos Humanos, en el articulo 23,
numerales 1y 2, menciona que “(...) toda persona tiene derecho al trabajo, a la libre
eleccion de su trabajo, a condiciones equitativas y satisfactorias de trabajo y a la
proteccion contra el desempleo, asi como “toda persona tiene derecho, sin

discriminacion alguna, a igual salario por trabajo igual.”

Los principios de Yogyakarta mencionan en su acapite 12, que: “Toda persona tiene
derecho al trabajo digno y productivo, a condiciones equitativas y satisfactorias de
trabajo y a la proteccion contra el desempleo, sin discriminacion por motivos de
orientacion sexual o identidad de género”. Igualmente determina la siguiente
obligacion:

Obligacion estatal: 12 A: Adoptar todas las medidas

legislativas, administrativas y de otra indole que sean

necesarias, a fin de eliminar y prohibir la discriminacién por

motivos de orientacion sexual e identidad de genero en el

empleo publico y privado, incluso en lo concerniente a

capacitacion profesional, contratacion, promocion, despido,

condiciones de trabajo y remuneracion.

La legislacion nacional e internacional sobre trabajo digno y libre de discriminacion

es fundamental, para que los Estados adopten politicas de proteccion y garantia del
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empleo. En Ameérica Latina, aunque se cuentan con avances juridicos en este ambito,
las personas LGBTI enfrentan una exclusion estructural en el acceso al mercado
laboral (CIDH, 2015, parrafo 371), iniciando en la educacion hasta la vida profesional,
en virtud de estereotipos generados alrededor de su condicion personal y la

percepcion erronea de su vida privada.

La orientacion sexual es motive de discriminacion en el ambito laboral y en muchos
casos “...comienza en la etapa de escolarizacion, reduciendo de esta manera las
perspectivas de empleo. Posteriormente, la discriminacion continlia en el acceso al

empleo y en el ciclo de empleo” (OIT, 2015, 1).

Los hallazgos cualitativos de esta investigacion demuestran lo expuesto por la OIT.
El acoso laboral puede adquirir distintos matices como lo expresa una de las

participantes:

Me pasaba bronqueando todo el tiempo, porgue yo sentia en
ese momento que ella [...la jefa...] no se iba meter con mi
sexualidad... porque sabia que yo no lo iba a permitir, entonces
se metié alrededor de mi trabajo... empez6 a menospreciar mi
trabajo, a exigirme mucho mas... a ser muy hostil. (Entrevista
2019).

Otra activista afirma que “en el marco laboral siempre hay el temor a que te boten”,
porque confluyen el ser mujer y ser lesbiana, de tal manera que la doble
discriminacion consolida un techo de cristal en tanto barrera invisible en el desarrollo
profesional y laboral de la mayoria de las mujeres lesbianas, mas si estas no cuentan

£on recursos econémicos suficientes, formacion y otros privilegios.

Las lesbianas estamos abocados a nuestro propio negocio, o a

trabajar como guardias, o a trabajar de cualquier otra cosa; es
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muy poca la posibilidad que tienen las mujeres lesbianas,

visibles, sobre todo, para conseguir trabajo. (Entrevista a

activista de la OEML, 2019).
Las relaciones de poder configuran una cultura laboral machista y masculinizada, que
irrumpe en la intimidad de las mujeres lesbianas, en algunos casos, deben explicar
porque no son heterosexuales, y en otros mantener silenciada su identidad lésbica,
ya que en el ambito laboral “...hay una discriminacion brutal no solamente de parte
de sus jefes, sino de los compafieros mismos; compafieros y compafieras”. (Entrevista

OEML, 2019).

Este estigma social fruto del temor y desconocimiento de lo que no me es propio, de
lo que en una sociedad moralista se considera abyecto; en muchos casos se manifiesta
incluso en la negacion del derecho a disfrutar de la vivienda como espacio de
resquardo. Una activista afirma que “...cuando se enteraron que era lesbiana en el
lugar que yo arrendaba, me mandaron sacando, me dieron tres dias para desalojar

[...] me pegaron...” {(Entrevista, 2019).

Frente a esta posibilidad de discriminacion y exclusion en cuanto al acceso a la
vivienda, surgen iniciativas innovadoras y desafiantes. Al respecto Sandra Alvarez

comenta que:

Te vas a encontrar siempre que hay una cantidad de primas
que viven juntas, o de hermanas que viven juntas, o de amigas
que viven juntas, pero nada mas. Si haces una encuesta de este
tipo, con el 90 por ciento, vas a encontrar que son amigas,
primas, hermanas y companeras de clase; pero nunca vas a ver
que son pareja porque simplemente no se lo dice”. (Entrevista
a activista de la OEML, 2019).
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Este testimonio pone en evidencia la recursividad que las mujeres lesbianas deben
desarrollar frente a practicas sociales discriminatorias, no solo como respuesta a una
necesidad, en este caso de vivienda, sino como un desafio politico, pues utilizando la
percepcion de que las mujeres al ser debiles deben vivir juntas, generan
“comunidades lésbicas” que aparentemente mantienen el orden social, pero que en

su interior crean y recrean las experiencias del lesbianismo.

Frente a este escenario discriminatorio en el mundo laboral y de la vivienda, las
organizaciones mujeres lesbianas han creado alternativas para paliar los efectos del
desempleo y la falta de oportunidades. Una iniciativa de este tipo es el Proyecto
“Efecto Arcoiris” emprendido por la Fundacion Mujer & Mujer en las provincias de
Guayas, Santa Elena y Manabi. El objetivo de este proyecto es impulsar
microemprendimientos para personas LGBTI, de tal manera que logren autonomia

economica en un mercado laboral con barreras de acceso a un empleo digno.

El derecho al trabajo para las mujeres lesbianas representa un desafio en un sistema
economico que no ha podido superar la desigualdad de oportunidades. La brecha
salarial, la incipiente profesionalizacion para trabajos auténomos y los prejuicios
discriminatorios representan obstaculos que impiden el disfrute pleno de este

derecho.

El derecho al empleo debe ser tratado desde una perspectiva interseccional que
tenga en cuenta la condicion diversa de las mujeres en cuanto a etnia, edad, clase,
discapacidad, género y sexualidad. La politica laboral no deberia pensarse
homogéneamente para las mujeres sin tener en cuenta estas condiciones. Esto
permitiria superar las desigualdades que impiden la dignidad de la vida a traves del

trabajo en condiciones 6ptimas.
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d. Derecho a una vida libre de violencia

Respecto a este derecho la Constitucion de la Republica, en el articulo 66, establece
que el Estado “adoptara las medidas necesarias para prevenir, eliminar y sancionar
toda forma de violencia, en especial la ejercida contra las mujeres, nifas, ninos y
adolescentes, personas adultas mayores, personas con discapacidad y contra toda
persona en situacion de desventaja o vulnerabilidad; idénticas medidas se tomaran

contra la violencia, la esclavitud y la explotacion sexual”.

El pais cuenta con la Ley Organica Integral para Prevenir y Erradicar la Violencia
contra de las Mujeres. Esta normativa contempla las distintas formas de violencia de
genero, avanza en la prevencion y erradicacion, a traves de la atencion y proteccion
integral a las victimas. La ley incorpora el enfoque de género y el principio de igualdad
y no discriminacion, entre otros, lo cual tiene un alcance directo a las mujeres de

diversa orientacion sexual, identidad o expresion de genero.

Respecto a normativa de alcance internacional, se cuenta con la Convencion sobre la
eliminacién de todas las formas de discriminacion contra la mujer. En una de sus
Recomendaciones Generales (N° 19 de 1992) establece que la violencia contra la
mujer es una forma de discriminacion que inhibe gravemente la capacidad de la mujer
de gozar de derechos y libertades en pie de igualdad con el hombre; la misma que ha
sido actualizada mediante la Recomendacién General N°35 (2017), relativa a la

violencia por raz6n de género contra las mujeres (ANIG, 2018, p. 50).

De igual manera el Comité de la CEDAW, en el 8vo y 9no informes combinados

menciona en el parrafo 21:
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Establecer un sistema para fiscalizar sistematicamente los
casos de violencia contra mujeres lesbianas, bisexuales y
transgénero y cerciorarse de que los autores sean
procesados y sancionados, asi como impartir formacion
para jueces, fiscales, agentes de policia y otros agentes del
orden sobre la igualdad de la mujer en todos los campos,
como se dispone en la recomendacion general nim. 28
(2010) y sobre las obligaciones basicas que impone a los
Estados partes el articulo 2 de la Convencion sobre la
Eliminacién de Todas las Formas de Discriminacién contra

la Mujer.
Por su parte, en el ambito regional, se cuenta con la Convencion Interamericana para
Prevenir, Sancionar y Erradicar la Violencia contra la Mujer, Convencion de Belém do
Para. Este es uno de los instrumentos juridicos internacionales de mayor importancia

respecto a los mecanismos de proteccion contra la violencia, los mismos que se

encuentran recogidos en la legislacion nacional.

Respecto al derecho a la seguridad personal y vivir una vida libre de violencia el

Principio 5 de Yogyakarta menciona:

Toda persona, con independencia de su orientacion sexual o
identidad de género, tiene derecho a la sequridad personal y a
la proteccion del Estado frente a todo acto de violencia o dafo
corporal que sea cometido por funcionarios publicos o por

cualquier individuo o grupo.

El mismo principio, en su obligacion b, dispone que los Estados:

Adoptaran todas las medidas legislativas necesarias para
imponer castigos penales apropiados frente a la violencia,
amenazas de violencia, incitacion a la violencia y

hostigamientos relacionados con ella, motivados por la
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orientacion sexual o la identidad de género de cualquier
persona o grupo de personas, en todas las esferas de la vida,

incluyendo la familia.

En la region, desde 2013, se cuenta con la Convencion Interamericana contra Toda
Forma de Discriminacion e Intolerancia, en la cual se reconoce que la discriminacion
puede estar basada en la orientacion sexual, identidad y expresion de género, entre

otros factores. Este instrumento fue firmado por el Ecuador en junio de 2013,

Por su parte la Oficina del Alto Comisionado de Derechos Humanos de Naciones
Unidas (OACNUDH) y la Comision Interamericana de Derechos Humanos (CIDH)
han realizado varios informes sobre las condiciones y situaciones de violencia contra
las personas LGBTI, en los cuales se plantea el imperativo de cumplir con los
compromisos establecidos en los principales instrumentos internacionales de
Derechos Humanos y de las Convenciones Regionales. Reiteran, ademas, la
necesidad de que los Estados generen mecanismos para proteger los derechos
(OACNUDH 2015, p. 13), asi como para investigar, juzgar y sancionar las violaciones
de derechos humanos de las personas LGBTI, considerando sus distintos contextos y

situaciones de vulnerabilidad (CIDH, 2015, p. 18).

En el dltimo informe de la CIDH, publicado en 2018, se hace un balance sobre la
situacion actual de los derechos de las personas LGBTI en la region. En este
documento se recogen los principales avances juridicos adoptados por los Estados y
las condiciones de vida de estas poblaciones respecto al real cumplimiento de sus
derechos. Se reportan los principales obstaculos para la garantia de derechos, asi
como los desafios a los que se enfrentan los paises en cuanto a la creacion de otras

normativas, informacion sobre violencia para crear politicas publicas.
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En nuestro pais, reconociendo la importancia de conocer la situacion de mujeres y
personas LGBTI con relacion al derecho a una vida libre de violencia, se levanté
informacion oficial sobre la violencia de género contra las mujeres, asi como las
condiciones de vida de las personas LGBTI, en los afos 2011 y 20138

respectivamente, en los que se identifica la magnitud de este problema.

En el Plan Nacional de Desarrollo 2017-2021, dentro del Objetivo 1 que busca
“Garantizar una vida digna con iguales oportunidades para todas las personas”, se
incorpord la politica 1.10 para “Erradicar toda forma de discriminacion y violencia por
razones econdmicas, sociales, culturales, religiosas, etnia, edad, discapacidad y
movilidad humana, con énfasis en la violencia de género y sus distintas
manifestaciones.”. La meta definida para el 2021 es: “Reducir la tasa de femicidio de

0,85 a 0,82 por cada 100.000 mujeres” (ANIG, 2018).

En cambio, en el Objetivo 2 del PND, orientado a reafirmar la interculturalidad y las
identidades diversas, se establece como meta al finalizar el periodo: “Erradicar la
discriminacion por género, etnia y situacion de movilidad” y mas concretamente, se
propone “erradicar el porcentaje de mujeres que ha vivido algin tipo de
discriminacion de género (...) erradicar el porcentaje de personas LGBTIQ que han

vivido algun tipo de discriminacion por su orientacion sexual e identidad de genero”.

El Plan Nacional para la Erradicacion de la Violencia de Género hacia la Nifiez,
Adolescencia y Mujeres, vigente desde 2007, fue concebido como una respuesta de
politica publica para el abordaje interinstitucional de esta problematica. El Plan se

estd actualizando (Plan Nacional para Prevenir y Erradicar la Violencia contra las

8 Estudio de caso sobre condiciones de vida, inclusion social y cumplimiento de derechos humanos de la
poblaciéon LGBTI en el Ecuador, 2013.
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Mujeres 2020-2030) para responder conforme a la legislacion en la prevencion,

atencion y erradicacion de la violencia basada en género.

La violencia contra las mujeres lesbianas en la region es una problematica constante
en muchos paises. En el caso ecuatoriano, la informacion cualitativa levantada para
esta investigacion da cuenta de una violencia sistematica experimentada por las
mujeres lesbianas entrevistadas a lo largo de la vida y en anos recientes. Este tipo de
violencia se basa fundamentalmente en la orientacion sexual, identidad y expresion
de género, y ocurre tanto en el ambito pUblico como en el privado {politico,
institucional, laboral, judicial, educativo, de la salud, comunitario, intrafamiliar,

relaciones personales, entre otros).

La violencia basada en genero contra las mujeres lesbianas esta, directamente,
relacionada con los prejuicios, creencias erroneas y estereotipos sobre sus
sexualidades. El fundamento de esta violencia son el heterosexismo y la lesbofobia,
las cuales se manifiestan a través de la supremacia de la heterosexualidad como
sistema de control y opresion de los cuerpos de las mujeres. Por ello, es frecuente
que las actitudes heterosexistas provengan no solo de hombres sino de mujeres que

se adhieren a ese sistema.

e. Delitos de odio basados en la orientacion sexual, identidad y expresion de

género

El rechazo social, los discursos y practicas de odio a las mujeres lesbianas constituyen
actos de lesbofobia. La lesbofobia es la primera consecuencia de la cadena simbdlica
de violencia, es una actitud de rechazo hacia quienes ponen en cuestion -con sus
discursos o practicas-los roles de género, las normas sexuales o las expectativas

sociales asociadas a ellos. Los diversos tipos de odio: la homofobia, la lesbofobia y la
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transfobia instituyen caracteristicas de violencia estructural y de violencia simbdlica
caracterizadas por dos tipos de sentimientos respecto a los gays, lesbianas y
transgéneros: a) sus demandas son ilegitimas y b) transgreden valores (Vifiuales,

2002, p. 108).

La transgresion a los valores y normas sociales pre establecidas genera que se ignore
al otro, que no se le reconozca ningln tipo de valor; por ende, crea desigualdad y
distancia social, lo cual impide mantener respeto basado en el conocimiento. La
lesbofobia esta dirigida, fundamentalmente, hacia las mujeres que reproducen
actitudes o comportamientos pensados como parte del sexo y genero opuesto,
determinando categorias o calificativos negativos como: camioneras, tortilleras,
marimachas -términos peyorativos para referirse a mujeres cuya estética y conducta

reproduce lo masculino- y el rechazo a la maternidad (ViAuales, 2002).

Sin embargo, la lesbofobia también se manifiesta hacia lesbianas cuya expresion de
género podria concebirse como “femenina”, de acuerdo a los mandatos sociales
establecidos para las mujeres. La violencia lesbofdbica se presenta como un problema
que se dirige a las mujeres lesbianas que deciden vivir sus sexualidades de forma

abierta independientemente de la forma en como expresan su género.

Respecto a la discriminacion y lesbofobia, Beatriz Gimeno, sefala que: «nuestra
discriminacion {como lesbianas) tiene mas que ver con el género que con la
orientacién sexual» (Osborne, 2008, p. 42). Las lesbianas viven “invisibilidad” y
sufren mas si salen del armario (Osborne, 2008, p. 47). La invisibilidad esta
representada y definida por la heterosexualidad, por la existencia de la
estigmatizacion “como anti-natural, anormal y abyecta en beneficio de la estabilidad

de las practicas de produccion de lo natural” {(Rodriguez, 2003, p. 91)

86



CONSEIO NACIONAL PARA LA 1GUALDAD DE GENERO

La produccion de sujetos/objetos de la heteronormatividad desarrollada en conjunto
con las religiones, que sentencia el acto de la homosexualidad con el término de
sodomita criminalizando penalmente al homosexual, fue el inicio de la persecucion
de hombres homosexuales, invisibilizando a las mujeres lesbianas. La significacion de
sodomita era considerada como enfermedad, con el transcurso del tiempo se sumo
la concepcion de que era un problema psicoldgico “inversion sexual” que debia ser
curado. Muchos afnos tuvieron que transcurrir para despatologizar al homosexual

(mujer-hombre), a nivel mundial y evitar que sean curados de esta “enfermedad”®.

La heteronorma dibuja en el imaginario social las formas de curar, desde la
concepcion medica, religiosa pasa por acciones muy comunes -en el caso de la
primera- era el electro-shock, terapias utilizadas en el Ecuador hasta 2008, La
patologizacion de la homosexualidad también abrid espacios para centros que podian
curar a los homosexuales. Estos centros o “clinicas de deshomosexualizacion” se
condenan socialmente porque aparecen como formas de curar “lo desviado”. Las
practicas “curativas” estan relacionadas con procesos de cambios impuestos, que
desde la religion, bajo el concepto “la homosexualidad es pecado” presionara los

pacientes para su recuperacion.

Los centros de curacion o “clinicas de deshomosexualizacion” ofrecen terapias
reparativas condicionadas por la moralidad de cada psicologa o psicologo que
ofrecen el tratamiento a traves del juzgamiento de lo bueno y lo malo, la construccion
del pecado v la necesidad de mantener estereotipos de femineidad y masculinidad
otorgados a los cuerpos bioldgicos. En Ecuador, en 2013, a través del caso de una

mujer lesbiana que fue internada en una “clinica de deshomosexualizacion “y que

® En 1990 la Organizaciéon Mundial de la Salud retiré la homosexualidad de la clasificacién internacional
de enfermedades.
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escapd con ayuda de su pareja”, sequn ABC Television -medio de comunicacion
estadounidense- se conocidé publicamente que existian alrededor de 200 “centros
curativos”. Segin el mismo medio, se conoce que desde 2011 fueron cerradas
alrededor de 30 clinicas de deshomosexualizacion, denunciados por los diferentes

colectivos.

Las mujeres que son internadas en estas clinicas regularmente son secuestradas con
la aprobacion de sus familiares, padres y madres, que buscan en estos centros una
ayuda ante “este problema” llamado homosexualidad, poniendo en evidencia el
desconocimiento y confusion que socialmente existe sobre la sexualidad diferente. El
ingreso a estos lugares dependera de las posibilidades econdmicas que las familias
puedan costear. Las que no pueden pagar -porque el precio y/o valor econémico es
demasiado alto-, optan por el encierro de las mujeres lesbianas dentro de su propia
casa. La familia se convierte en el primer espacio donde se vulneran los derechos de
las personas homosexuales ante la basqueda de reconstruir “la normalidad de sus

hijos/as”, en tanto institucion que reproduce el orden social establecido o status quo.

Una de las formas para curar la homosexualidad de mujeres lesbianas es acudir en
ocasiones a la violacidén sexual por parte de sus familiares o amistades, e incluso
buscara terceros para esta practica supuestamente “reparativa”. Lecturas como
Sanidad Sexual, Saliendo de la Homosexualidad y Como salir de la Homosexualidad
(Wilkinson, 2012, p. 111) son libros que circulan en las terapias reparativas. Cabe
mencionar que el aparecimiento de los centros y las clinicas de deshomosexualizacion
se origina por un lado en movimientos llamados “ex gays”, que significa que se
curaron de la homosexualidad, y por otro, la lectura de textos como los mencionados,
debido a que los duefios de estos lugares son personas que estan relacionadas con las

iglesias evangélicas (Wilkinson, 2012).
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Si, mayoritariamente, en el espacio privado se vulneran los derechos humanos,
también el espacio publico se convierte en una constante amenaza de convivencia,
de discriminacion y exclusion, asi, frases como: “la falta de un hombre que te haga
sentir” o “qué desperdicio” son comunes cuando las mujeres visibilizan su orientacion
sexual. El espacio publico y el espacio privado maniqueamente separados, se
convierten en zonas de vulneracion de los derechos humanos mediante hechos tanto
fisicos como verbales. En un informe de ONU Mujeres sobre ciudades seguras y
espacios publicos seguros, que descansa en el programa mundial “Ciudades Seguras
Libres de Violencia contra las Mujeres”, lanzado en noviembre de 2010, se determiné
que algunas ciudades del Ecuador son mas peligrosas que otras para las mujeres, el
espacio publico se convierte en el ambito donde se vulneran casi todos los derechos
humanos. La mujer lesbiana por todo el estigma social, los prejuicios y el
desconocimiento, se convierte en punto facil para la vulneracion constante de sus

derechos humanos.
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VI. Derechos de las familias diversas y maternidades
lésbicas

A nivel regional el Sistema Interamericano de Derechos Humanos ha side un
mecanismo fundamental para que se reconozcan y garanticen los derechos civiles de
la poblacion LGBTI y las mujeres lesbianas en particular en los distintos Estados.
Después de la Declaracion Universal de Derechos Humanos (1948), la Convencion
Americana de Derechos Humanos (1969), asi como el Pacto Internacional de
Derechos Civiles y Politicos (1966) reconocen el derecho a la familia, a la libre
expresion, a la libertad de reunion, al matrimonio desde el libre consentimiento y
proteccion de los hijos e hijas, el derecho a la libertad personal, a la libre conciencia,
entre otros derechos que estan ligados a la categoria de humanidad de las personas,
no a su orientacion sexual o identidad de género. Eso quiere decir, que las personas

por el solo hecho de ser “seres humanos” deben tener estos derechos garantizados.

En el caso de las mujeres lesbianas si bien la lucha por sus derechos civiles y politicos
ha sido ardua, como se observa en esta investigacion, es partir de casos referenciales
frente al Estado, sobre todo después de la Constitucion de 1998 y mas tarde después
de la Constitucion del 2008, que han logrado su cumplimiento. Es decir, la lucha por
el reconocimiento de los derechos de las mujeres lesbianas ha tenido impacto en el
ambito juridico. Para ninguna organizacion de las diversidades sexo-geneéricas vy,
menos aun de mujeres lesbianas, son desconocidos los casos de “Helen y Nicky” o de
“Pamela y Gaby”, que han logrado que el Estado ecuatoriano desde su brazo juridico
y normativo reconozca y debata sobre los derechos de las familias diversas y sobre el

matrimonio civil igualitario.
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En este sentido, es fundamental analizar como mas alla de los derechos garantizados
—0 no- por el Estado ecuateoriano, las mujeres lesbianas ejercen en la vida cotidiana
su derecho a la familia diversa de distintas maneras, a través de diversos mecanismos

y segun sus realidades sociales, econdmicas, étnicas, culturales y territoriales.

a. Familias diversas

Es dificil rastrear el recorrido del concepto de “familia”, pues este ha ido variando con
el transcurso del tiempo y responde a circunstancias historicas, sociales, economicas,
culturales y juridicas. Sin embargo, en el caso ecuatoriano la percepcion de familia
esta permeada por creencias religiosas, estereotipos sociales y las normas que rigen
el género.

La familia puede ser entendida desde el parentesco, a traves de conceptos que
provienen de la antropologia, el derecho y la sociologia, donde es importante rescatar
los analisis y estudios de varias investigadoras feministas que analizan los cambios de
la familia desde las luchas de las mujeres para hacer frente al poder y autoridad del
“pater familias” (Chavez, 2019).

El tipo ideal'® de familia que se ha impuesto en el Ecuador posee un legado colonial
ligado a la moral catélica, a las costumbres blanco-mestizas que van estructurando la
idea de Estado-Nacion y a las normas de género dictadas para los hombres y las
mujeres, donde para las mujeres se impone el arquetipo de la Virgen Maria. “La Virgen
Madre, modelo y referente de las madres, es sobre todo madre espiritual,
eternamente entregada y sufriente por amor” (Alvarez, et. al, 2018, p. 56). Por lo

tanto, la maternidad desde la entrega total de las madres a sus hijos, hijas y pareja es

10 Es un concepto desarrollado por Max Weber (1982) que da cuenta de una abstraccién de la realidad que
se forma como un “ideal” que regula las normas sociales y sobre el cual se miden los fendmenos sociales
empiricos.
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el ideal que deben cumplir las mujeres y donde el prototipo de hombre proveedor y

maxima autoridad de la familia, recae en los hombres.

Por esta razon, los seis codigos penales que ha promulgado el Ecuador a lo largo de

su historia republicana (1837, 1872, 1889, 1906 y 1938) recogian normativa que

|h‘

otorgd permisividad al “pater familias”, en cuanto a violencia doméstica. Son los

hombres blanco-mestizos y casados, los decidores politicos, quienes pueden
representar a su familia, quienes tenian derecho al voto!! y la patria potestad sobre

sus hijos e hijas.

Si bien estas concepciones han cambiado a lo largo de [a historia, gracias a las luchas
feministas (Molyneux {2010), la apreciacién de la familia en nuestro contexto no se
ha modificado significativamente durante los siglos XX y XXI. Tal como lo expresa

una activista lesbiana, al observar una clase que abordaba el tema de la familia:

(...) Me quedé horrorizada, en un colegio del suburbio, de altos
indices de violencia, de mujeres violentadas, entonces todos
los imaginarios que utiliza esta profesora para hablar de la
familia a sus ninas y ninos, son carteles donde se ven hombres
altos rubios, ojos azules, con mujeres rubias ojos azules, con
nifas y ninos de ojos azules, un enorme perro, un cielo azul.
Entonces tu te quedas de una sola pieza cuando comprendes
que ha pasado tanto tiempo y tantas luchas sociales, sin
embargo, las representaciones sociales y culturales de
nuestras identidades y familias siguen siendo las mismas que
hace 30 y 50 anos, es terrible (Entrevista a activista de
Fundacion Mujer & Mujer, 2020).

11En 1924 Matilde Hidalgo de Procer fue la primera mujer que hizo factible el derecho al voto de las mujeres
en Ecuador. El derecho al voto de las mujeres se concreto en la Constitucion de la Republica de 1929.
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Es decir, las representaciones que tiene la sociedad sobre la familia no se han
transformado en los Gltimos afos, continda socializandose la idea basica de familia
nuclear heteronormada con papa, mama, hijos e hijas; ademas, un imaginario que
jerarquiza lo blanco mestizo y con ciertas posibilidades econdmicas. No se consideran
los distintos tipos de familia que existen en el pais y, por lo tanto, no se visibilizan las
necesidades y particularidades de esta diversidad, ni en la sociedad, ni en el Estado.
En este sentido, si bien la Constitucion reconoce la familia en sus diversos tipos, los
discursos y las interpretaciones de la normativa las implementan un conjunto de
servidoras y servidores judiciales y del Registro Civil que estin permeados por

estereotipos, los cuales pueden convertirse en un obstaculo a la hora de cumplir la

ley.

El desconocimiento o la no aceptacion de las familias diversas en la sociedad
ecuatorianal?, ha ocasionado que muchas mujeres lesbianas se sientan obligadas por
las normas sociales a contraer matrimonio con un hombre y vivir una
heterasexualidad obligatoria, con el fin de evitar la discriminacion. Parte de esta

vivencia la explica una activista:

(...) cuando alguien se entera de que eres lesbiana, tu vida se
convierte en un infiernc y todos los hombres se creen en la
obligacién moral de convertirte a la heterosexualidad, y la
sociedad se cree con derecho de reconducirte por “buen
camino”, las iglesias se sienten con el deber divino de traerte
nuevamente de regreso, tus padres se sienten en la obligacion
enfermiza de querer corregirte (Entrevista a activista de
Fundacién Mujer & Mujer, 2020).

2De las 662 mujeres lesbianas que participaron en el Estudio de caso sobre condiciones de vida, inclusion
social y derechos humanos de la poblacién LGBTI en el Ecuador, desarrollada por el INEC en el 2013, el
66,9% dijo haber sido discriminada, excluida y/o violentada en el espacio publico (Datos INEC, realizacion
CNIG).
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Como se evidencia, muchas mujeres lesbianas evitan ser visibles por su seguridad y
proteccion personal y por la seguridad y proteccion de los suyos. No obstante, al
invisibilizar su orientacion sexual, las mujeres lesbianas ocultan gran parte de su
identidad personal y, por lo tanto, su derecho a la identidad se ve limitado. El derecho
a la identidad “que puede conceptualizarse como el conjunto de atributos y
caracteristicas que permiten la individualizacién de la persona en sociedad” (CIDH,
Opinién Consultiva 24/17) se vincula con el derecho al libre desarrollo de la
personalidad humana, a su autodeterminacion, a su vivencia interna y las
concepciones que le dan sentido a su existencia (CIDH, Opinidn Consultiva 24/17).

Asi lo cuenta una activista lesbiana:

Yo sali del closet muy tarde, yo sali del closet a los 25 afos, ya
habiéndome casado, ya habiéndome divorciado, o sea ya
habiendo vivido mi vida heterosexual como “Dios manda”, y
claro, mi proceso fue muy lento porque a mi me costd mucho
el entender que habia una parte de mi que yo habia reprimido
(Entrevista, 2019).

En este sentido, el construir una familia diversa parte primero de la visibilizacion de

las personas que van a formar parte de esta familia:

El primer paso para construir un proyecto genuing, un
proyecto de pareja, de vida, de familia, es ser visibles y tener la
posibilidad como mujeres lesbianas de poder vivir nuestras
vidas tranquilamente sin miedo a la violencia y al rechazo

(Entrevista a activista de Fundacion Mujer & Mujer, 2020).
La visibilizacion de la “existencia lesbiana”, como la nombra Adrienne Rich {1999),
no es solo una existencia visible sino también politica, que desafia las percepciones
que tiene la sociedad de la familia, y que pone en debate publico la reconfiguracion

social de esta institucion. Al mismo tiempo, es un reto juridico a favor del
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reconocimiento y proteccion de estas configuraciones sociales que existen mas alla
del derecho. Es precisamente esta existencia la que ha ocasionado que la normativa
juridica tenga que transformarse para poder reconocer los derechos y obligaciones

de los miembros de los distintos tipos de familia.

Es decir, la visibilizacion de la existencia lesbiana, que después de 1997 tiene
momentos de auge en el pais para demandar al Estado de derecho la proteccion de
la familia diversa, no puede ser reconocida sin el respeto a la identidad de las
personas. Es gracias a esa visibilidad que hoy se puede abordar este tema. Las familias
diversas no tienen un concepto que las abarque en su totalidad, pero para abordar
esta realidad desde la construccion de quienes las viven, se puede mencionar que las

familias diversas estan:

Conformadas por dos seres humanos cuya orientacion sexual
y/o identidad de género es diferente a la mayoria
heteronormada y deciden juntarse, tener un hogar y quizas
también tener hijos. En este momento le llamamos familia
diversa a esa decision de estas dos lesbianas, de estos dos gays,
de estas personas trans que deciden construir una familia”
(...). “La familia diversa es alin mas diversa cuando analizas la
complejidad, pero en términos esenciales cuando uno o mas
de sus miembros pertenecen a la diversidad sexual e identidad
de género, y el resto de la familia conoce de esa diferencia y es
capaz de respetarla e incluirla dentro del proceso (Entrevista

a activista de Fundacion Mujer & Mujer, 2020).

La familia diversa parte del concepto de proteccion, de seguridad, de respeto y
reconocimiento de sus miembros, Sin embargo, también necesita de una existencia
juridica, la cual pasa por el reconocimiento del Estado y no se puede hablar de familia

diversa sin comprender la importancia del derecho al matrimonio civil igualitario.
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En el Ecuador, el 12 de junio de 2019, la Corte Constitucional mediante Sentencia No.
11-18-CN/19 y haciendo un andlisis de la Opinién Consultiva 24/17 de la Corte
Interamericana de Derechos Humanos aprobd el matrimonio civil igualitario. Como
lo indica Carlos Zelada {2018), en Ameérica Latina la aprobacion del matrimonio civil
igualitario no se produjo via legislativa sino via judicial, y el Ecuador no rompe esta

regla.

Sin embargo, en el Ecuador, la cara visible de la lucha del matrimonio civil igualitario
lo abanderd una pareja de lesbianas que el 05 de agosto de 2013, se acerco al Registro

Civil con la finalidad de contraer matrimonio:

(...) fue todo un proceso, y decidimos hacer esto, empezamos
a trabajar como hormiguitas, todos entusiasmados y en todo
detalle para que sea tan perfecto y el Registro Civil lo dnico
que tengan que decir para negar nuestro matrimonio diga es
que no somos hombre y mujer y trabajamos mas o menos
desde abril, mayo, hasta agosto que fue la presentacion en el
2013 (Entrevista, 2019).

Esto significo la visibilidad mediatica de las parejas lesbianas en un momento politico
particular donde si bien se reconacia la union de hecho para parejas del mismo sexo,
el matrimonio, segun la Constitucion del 2008, solo era un derecho para las parejas
heterosexuales conformadas por un hombre y una mujer. En 2010, Argentina habia
sido el primer pais de América Latina en aprobar el matrimonio civil igualitario y se
habia convertido en un ejemplo para el resto de paises de America Latina, incluido el

Ecuador.

Como sefala la Corte Constitucional (2019), “el matrimonio es una de las formas

mediante las cuales se puede constituir una familia, que requiere acuerdo de
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voluntades, solemnidad, una pareja monogamica y exclusiva y formas de terminacion
tambien juridicamente reguladas”. Y es una institucion que no tiene que tener una
diferenciacion entre parejas heterosexuales y homosexuales porque, de lo contrario,

se convierte en un acto de discriminacion.

La lucha por el matrimonio civil iqualitario continuéd pese a que el discurso politico
subrayaba que las parejas homosexuales podian solemnizar la unién de hecho y eso
les permitia tener los mismos derechos que una pareja casada. Sibien esta afirmacion
discursiva convencia a algunas organizaciones LGBTI, por otro lado, era una muestra
clara de discriminacion para las parejas homosexuales y era una lucha no acompanada
por todas las organizaciones LGBTI, porque no era vista como una prioridad frente a

todas las demandas que tiene esta poblacion.

La accion extraordinaria de proteccion presentada por “Pamela y Gaby” no fue
aprobada, lo que ocurrié en 2018 fue retomar la estrategia juridica a favor del
matrimonio civil igualitario y ocho parejas LGBTI con el apoyo de Fundacion Pakta y
el Colectivo Juridico Feminista lograron una alianza estratégica que permitio llegar
hasta la Corte Constitucional en base a un “litigio estratégico”, que articulaba a varias
parejas LGBTI de distintas ciudades del pais. Por su parte, el 24 de noviembre de 2017
la Corte Interamericana de Derechos Humanos emiti6 la Opinion Consultiva 24 /17

que dio luz verde a la aprobacion del matrimonio civil igualitario en la region.

Cabe mencionar que estas acciones en materia de derechos civiles relacionadas con
el matrimonio igualitario, no estuvieron exentas de reacciones de grupos anti-género
en la region y en el pais. Grupos religiosos de Iglesias Cristianas y Protestantes se

agruparon en una plataforma internacional denominada “Con mis hijos no te metas”,
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para rechazar lo que se ha denominado como la “ideoclogia de género”, causante

seglin estos grupos de la destruccion de la familia nuclear heterosexual.

Pese a los avances legales sobre familias diversas consignados en la Constitucion de
la Republica y la consecuente aprobacion del matrimonio civil igualitario en 2019, en
nuestro pais prevalecen normas y estereotipos de género que tienen un fuerte sesgo
heteronormativo que en la practica dificultan el ejercicio de estos derechos de forma
plena.

b. Unrecorrido historico por el reconocimiento de las familias diversas

Para el desarrollo de este acapite se tomara en cuenta sobre todo la investigacion de
Estefania Chavez (2019), quien hace un recorrido historico sobre los cambios que ha
tenido la familia desde sus concepciones legales. Esta investigadora senala que antes
de la promulgacion de los codigos civiles en el Ecuador, al iqual que en varios paises
de América Latina, regia el Codigo de Derecho Canodnico, que establece que el
matrimonio es la union “indisoluble” entre un hombre y una mujer, cuyo fin es la
procreacion. Por lo tanto, la unién de hecho era castigada. Al ser visto como un
sacramento de la iglesia, el matrimonio, y con €l la concepcion de familia, parte del

imaginario de “lo sagrado” que acompafia el sacramento eclesiastico.

Un punto fundamental que coloca en el debate la investigadora es que la iglesia en
esos momentos, previo al Derecho de Familia, promulgaba la igualdad entre los
conyuges, igualdad que quedd cuestionada con el nacimiento de los primeros
Codigos Civiles que daban al padre de familia mayor autoridad sobre la esposa, sobre
el matrimonio y sobre la patria potestad de los hijos e hijas. De esta manera nacia el
Derecho de Familia, con la autoridad abscluta del “pater de familias” y este a su vez

gobernado por el Estado (Chavez, 2019). En el Ecuador, el primer Codigo Civil se
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aprueba en 1859, es decir, 29 afios después de su nacimiento como Republica

(Chavez, 2019).

Es en la presidencia de Garcia Moreno que vuelve a configurarse la alianza iglesia-
Estado que trae consigo un nuevo control sobre la familia y las relaciones entre los
géneros. En esta época, la patria potestad era derecho del padre y no de la madre y
la moral religiosa, del momento acompand la sujecion de las mujeres, nifios y ninas.
Una muestra de este proceso de reproduccion de la moral religiosa es que Garcia
Moreno solicito a la Orden del Buen Pastor, una orden de religiosas francesas, que se
hiciera cargo de todas aquellas mujeres que caian en “desgracia moral”. “Para ello
utilizaron formas modernas de encierro y control, la incorporacion al trabajo vy el
sentido de la obediencia, junto con la instruccion religiosa” (Goetschel y Kingman,
2013). Muchas mujeres fueron encerradas en los claustros de estas religiosas,
algunas por sus esposos, novios o familias para que vuelvan al “buen camino”, ya sea
por reclamos frente a la forma de violencia de sus familias e incluso por cualquier

sospecha de homosexualidad femenina.

La secularizacion del Derecho de Familia llega al pais en la presidencia de Eloy Alfaro,
quien crea el Registro Civil para la inscripcion de matrimonios, nacimientos y
defunciones y aprueba el derecho al divorcio (Chavez, 2019). Sin embargo, en esta
época, el Codigo Civil establece una diferenciaciéon entre hijas e hijos legitimos,
nacidos de los matrimonios civiles inscritos y las hijas e hijos “ilegitimos”. El poder
cultural que las tradiciones eclesiasticas tenian sobre la concepcion de la familia en la
sociedad ecuatoriana no cambiaria mucho en estos afos. La moral religiosa que
fundaba a la familia tenia que ser cumplida, ya sea por las normas morales o por temor

al castigo social (Moscoso, 1996).
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La Ley de Matrimonio Civil y Divorcio (1902) aprobada permitia como Gnica causal
de disolucion matrimonial el adulterio de la mujer, si lo declaraba su pareja; y el
adulterio masculino siempre y cuando este (ltimo sea publico y escandaloso. Frente
a esta Ley, la iglesia redact6 varios manifiestos en contra, uno de los cuales recoge
Moscoso en su investigacion {1996), donde los obispos de la época mencionan: “El
matrimonio civil no es matrimonio, sino concubinato publico y escandaloso”!?. Ese
comentario da cuenta de la oposicion de la iglesia a la disolucion del matrimonio, la

misma que suprimiria su caracter de “sagrado”.

La iglesia, a través de la moral catdlica y por medio de las liturgias, trataba de
mantener bien definidos los roles de género y resaltaba el imaginario de la mujer
como la encargada y responsable de mantener unida a su familia. No obstante, en
esta época hubo un cambio en la vida laboral de las mujeres que lograron traspasar
su trabajo por fuera de los limites de la familia. Se abrieron los normales, las mujeres
pudieron ingresar al Conservatorio Nacional de Musica y la Escuela de Bellas Artes, se

fomentaron los estudios de obstetricia y farmacia (Goetschel, 2010: 212).

Las mujeres ademas pudieron insertarse en trabajos de administracion publica y su
autonomia econdomica les permitio ser incluidas como ciudadanas en la vida del pais,
lo cual no significd ningin cambio en el imaginario de la mujer ligada a la figura de
madre (Goetschel, 2010) y se podria afirmar que la mujer ligada a la figura de un
hombre como su companero de por vida. Sin embargo, sobre todo en los sectores
populares las mujeres lograron realizar tareas incluso asignadas a los hombres y la

proporcion de “jefas de hogar” fue muy alta (Moscoso, 1996). Este es un claro de

13 Primer manifiesto de los Obispos del Ecuador, sobre la Ley de Matrimonio Civil, Quito, Imprenta del
Clero, 1927,
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ejemplo de cémo esta autonomia econdmica permitid a muchas mujeres vivir no

siempre bajo las normas sociales asignadas a lo femenino.

En el espacio pdblico y con el reconocimiento del derecho al voto, el ideal de madre
y maestra empezd a permear el sistema de justicia. Como menciona Chavez (2019)
los principales reclamos de las mujeres estaban relacionados con la patria potestad
de los hijos e hijas y con el hecho de que muchos hijos “ilegitimos” quedaban sin
proteccion por parte del padre que, paradojicamente, era el inico que tenia derechos
sobre ellos. En esta epoca la justicia sigui6 balanceandose a favor del “pater familias”,

a quien se le perdonaba por las “ligerezas” cometidas.

Los nifios y nifias que perdian a sus padres eran enviados al cuidado de sus abuelos
quienes adquirian la patria potestad y, en ausencia de ellos, eran llevados a casas
hogares y separados de sus madres (Chavez, 2019). Las madres solteras y las madres
que reclamaban la patria potestad por sus hijos debide a que sus esposos eran
violentos o abusadores, eran mal vistas en el sistema de justicia (Chavez, 2019). Si
esto pasaba con las madres de familia que luchaban por sus hijos, se puede analizar lo
complejo que era para las mujeres lesbianas visibilizarse o sofiar con una familia
diversa e incluso lo dificil que era para las mujeres vivir solas como “jefas de hogar”

sin la compafia de un hombre.

Frente a la lucha de las mujeres en los tribunales de justicia, en 1930, el Codigo Civil
reconocio el derecho que tienen las mujeres casadas de solicitar la patria potestad de
sus hijos e hijas. En 1950, se elimind del Codigo Civil la division que se establecia entre
hijos legitimos e ilegitimos (Plaza, 1992), no obstante, la Constitucién de 1946
estableci6 que el reconocimiento de los hijos fuera del matrimonio es voluntario para

los hombres (Chavez, 2019).
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Por lo tanto, si bien existen pocos estudios sobre lo que pasaba con las mujeres en
esta época, a nivel internacional se fortalecia el concepto de que la homosexualidad
era una patologia, producto de “familias supuestamente con un padre distante o
rechazador y una madre dominadora o imponente como el modelo mas
problematico” (Wilkinson, 2013: 50). Es decir, la falta de un modelo “normalizador”
y heterosexual con roles de género definidos en las relaciones familiares eran las

posibles causas de la homosexualidad en esos momentos.

En la década de los 70, por su parte, desaparecieron estas divisiones entre los hijos e
hijas legitimas e ilegitimas. Esto no significd que las mujeres dejaran de ser
estigmatizadas y, mas aun, si concebian hijos fuera de esta férmula biolégica y social
del matrimonio. La patria potestad en esta época podia ser asumida por el padre o la
madre y la Constitucion de 1979, reconocio la union de hecho como otro estado civil
(Chavez 2019). Sin embargo, una vez que el Ecuador inicié una epoca ligada al auge
del petroleo y la modernidad para muchas mujeres de los sectores medios y altos, el
matrimonio y la concepcion de la familia era un ancla y un espacio de “seguridad”

frente a la realidad de autonomia econdmica y ciudadania.

Realidad que no era compartida con las clases bajas y menos aun por las mujeres
indigenas. “Para las poblaciones indigenas, que habian padecido tanto a las élites
liberales como a la dominacion colonial, aquellas ideas, si bien no enteramente
extrafias, eran sin embargo poco confiables” (Molyneux, 2010, p. 191). La sequridad,
que podia provenir de la tradicion del matrimonio, es un imaginario que todavia
acompana a muchas mujeres lesbianas en la actualidad. “Todavia escuchas que gente
léshica o gay quellegan alos 30 afos y se casan conuna persona del otro sexo, porque

si, porque asi es la sociedad, porque eso es lo que dice la familia” {Helen y Nicky,
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entrevista 2019). Esta idea de sequridad que brinda la familia heterosexual ha
ocasionado que muchas mujeres escondan su orientacion sexual y se vean obligadas
a contraer matrimonios con hombres, para evitar romper con esta herencia ligada a
la tradicion y a la costumbre pues, de no cumplirse, pueden traer un alto costo en las

relaciones sociales, el castigo y la exclusion dentro de la familia.

Durante las décadas de los ochenta y noventa los movimientos de mujeres
consiguieron avances en el sistema juridico, no solo de la mano de la patria potestad
o de la pension de alimentos, sino también para que la viclencia contra las mujeres
sea reconocida como un problema social que debia sancionarse!®. Pese a estos

avances, el Codigo Civil mantuvo la concepcion naturalista del matrimonio:

Art. 81.- Matrimonio es un contrato solemne por el cual un
hombre y una mujer se unen con el fin de vivir juntos, procrear

y auxiliarse mutuamente.
Sin embargo, en 1998, la Constitucian del Ecuador reconocio a las “jefas de familia”

y se permitio la adopcion de nifios a las personas solteras, siempre y cuando sean

del mismo sexo de |a persona que adopta:

Art. 336.- Los célibes y los que se hallaren en actual estado de
viudez, divorcio o separacion conyugal judicialmente
autorizada, no podran adoptar sino a personas del mismo sexo

que el adoptante.

A finales del siglo XX y una vez abolida la criminalizacion de la homosexualidad en

1997, en Ecuador surgieron organizaciones abiertamente LGBTI. Estas agrupaciones

14En 1995 se promulgd la Ley contra la violencia de la mujer y la familia, mas conocida como Ley 103.
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seran las protagonistas de luchas por la reivindicacion de sus derechos v,

precisamente, uno de los derechos que reivindicarian es el de las familias diversas.

En el 2008, si bien la Constitucion ecuatoriana aprobo el articulo 67, que reconoce a
las familias en sus diversos tipos, esto no ha significado una garantia para las personas
LGBTI que deseaban conformar una familia y, menos aun, para aquellas familias que
quisieron que sus hijos e hijas fueran reconocidas. En las dos decadas del siglo XX, se
ha generado una disputa entre el reconocimiento de la union de hecho, el matrimonio
civil igualitario y las familias diversas que lograron tener hijos, y que no los pueden
inscribir en el Registro Civil, porque este sigue respondiendo a la autoridad del “pater
familias”. Eso se evidencia en uno de los argumentos que utilizo el Registro Civil para
no inscribir a Satya con el apellido de sus dos madres: “debia precautelar la sequridad

juridica de la filiacion paterna” (Corte Constitucional, 2018).

Sin embargo, si bien este caso obtuvo una resolucion favorable en 2018, después de
que Nicola Rothon y Helen Bicknell hicieron frente a la justicia ecuatoriana durante
seis anos, hasta el momento no se ha cambiado la normativa secundaria para dar
cumplimiento con el mandato de la Corte Constitucional. Muchas madres lesbianas
que no han utilizado inseminacion artificial para tener a sus hijos e hijas, no han
logrado inscribirlos en el Registro Civil. De esta manera, existen nifios y nifas de
madres leshianas que todavia son considerados “ilegitimos” por el Estado ecuatoriano

como en los Codigos Civiles de antes de 1970.

¢. Familias diversas y parejas lesbianas: una realidad poco visible

En el caso ecuatoriano el reconocimiento juridico de derechos ligados al Derecho de

Familia, se han concretado despues de que la sociedad los reproduce de manera
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cotidiana. Y son precisamente las luchas de las organizaciones sociales y personas
LGBTI con repertorios de accion en las calles, que luego pasan a los tribunales las que

terminan disputando espacios al derecho y ampliando las garantias juridicas.

Este es el caso de las familias diversas, varias ocasiones presentaron ante la Asamblea
Constituyente de 2007, el argumento de que era necesario su reconocimiento por las
condiciones que atravesaban las familias del pais debido a la migracion u otros
factores. Fue uno de los aspectos mas debatidos, junto al aborto, en la mesa de los
derechos fundamentales. Si bien la lucha juridica porque se reconozca la familia en
sus diversos tipos estuvo en la agenda de algunos colectivos LGBTI, no fue
necesariamente una aspiracion principal de las mujeres lesbianas, tal como lo

reconoce una activista:

Hay que ser muy honestas con relacion a este tema, este
asunto de las familias diversas no fue peleado por las
poblaciones LGBTI (...). Las pocas organizaciones o activistas
LGBTI que se encontraban presentes en todo este proceso,
naturalmente vieron ahi una oportunidad, entonces se apoyo
este articulo y no hubo una visibilidad mayor del tema porque
automaticamente hubiese “olido” a LGBTI y eso hubiera
impedido que el articulo se apruebe (Entrevista a activista de
Fundacién Mujer & Mujer, 2020).

El apoyo a este articulo por parte de las organizaciones LGBTI fue fundamental para
el reconocimiento posterior del matrimonio civil igualitario y de las familias de las

diversidades sexo-genéricas.

Mientras eso sucedia en la Asamblea Constituyente, muchas mujeres lesbianas

visibles -0 no- sequian su vida segun sus particularidades sociales y economicas y
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gjercian este derecho, a su manera, sin que fuera aceptado por la sociedad

ecuatoriana o por el Codigo Civil, tal como lo menciona una activista:

Yo creo que la gente no tiene miedo, tengo el mensaje de que
las personas pueden realizar sus propios suefios, hacer lo que
realmente creen que es lo mejor para sus vidas, para su familia
para tener nifos, para vivir lo que realmente viene de corazon,

lo que creen (Entrevista, 2019).
A lo largo de la historia hay muchas parejas conformadas por dos mujeres que
construyeron estrategias para vivir en pargja y evitar su visibilidad porque la
homosexualidad no solo estaba penalizaba, sino que, ademas, fue patologizada y ha

tenido una connotacion de “inmoralidad” por todo el recorrido de la familia ligada a

la heterosexualidad obligatoria, a la reproduccion y a la moral religiosa.

En 1997, si bien se despenaliza las relaciones homosexuales, la cultura patriarcal
castiga a las personas que expresan publicamente este tipo de practicas, incluso atn
después de aprobada la Constitucion de 2008. De las 662 lesbhianas entrevistadas en
el Estudio de caso sobre condiciones de vida, inclusion social y derechos humanos de
la poblacién LGBTI (INEC, 2013), el 76,6% afirmd que este tipo de discriminacién la

vivio en el Ambito familiar.

Por esta razdn, si bien existen muchas parejas de mujeres lesbianas que han hecho
publica su constitucion de una familia antes del reconocimiento del matrimonio civil
igualitario’® e incluso sin solemnizar la union de hecho, también existen otras que han
evitado cargar con todo lo que implica la discriminacion no solo en el ambito familiar

sino tambien laboral y social:

15El matrimonio civil igualitario en el Ecuador fue reconocido el 12 de junio de 2019, mediante No. 11-18-
CN/19.
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(...) o te enamoras tanto tipo amor romantico, que lo dejas
todo y te vas con tu pareja y te vale un pepino lo que piense el
mundo o el miedo a la censura que te va a reprimir tanto, que
quizas construyes una relacion de pareja ti entu casay ella en
la suya. Incluso conozco de un caso (...) aca en Guayaquil, que
tienen mas de 20 afos, ella en su casa y la otra en la suya”

(Entrevista a activista de Fundacion Mujer & Mujer, 2020).

Tambien hay familias de parejas de lesbianas que se han conformado después de que
estas han vivido relaciones heterosexuales e incluso han tenido hijos e hijas como
parte de estas uniones. En estos casos existen “madres solteras” que encuentran el
amor del lado de otra mujer, quien asume la crianza de los hijos e hijas de esas madres:

Historicamente la pareja que no tiene hijos, termina
adoptando espiritualmente, moralmente, economicamente a
los hijos de su pareja, pero legalmente tenemos ese candado.
Sin embargo, aunque existe esa prohibicion, que es
constitucional de hecho, nosotras seguimos llamando a
nuestras familias, familias diversas (Entrevista a activista de
Fundacion Mujer & Mujer, 2020).

Sin embargo, estas familias son uno de los tipos de familia que mas problematicas
debe enfrentar, ya sea por su familia ampliada o por su ex pareja -padre de sus hijos
e hijas- que frente a esta realidad la Unica posibilidad que encuentra es amenazar con
quitarle la custodia de sus hijos e hijas. En este contexto, la familia ampliada puede
jugar un papel fundamental y bajar la balanza hacia el lado del padre. De las 376
lesbianas entrevistadas para el estudio del INEC (2013) que mencionaron haber
vivido algun tipo de control en el ambito familiar, el 30,1% sefald que le habian

amenazado con quitarle la custodia de sus hijos e hijas.
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Esta realidad es muy importante porque esta ligada a la idea de familia heterosexual,
donde la madre es la encargada de sostener los vinculos afectivos. Como lo menciona
Adrienne Rich (1999), la maternidad ha sido una construccion patriarcal para la
dominacion femenina. Es “probable que la interiorizacion de ese mandato social {la
maternidad) llevara a muchas mujeres a negar su homosexualidad” {Alvarez et. al.
2018: 64). Es decir, el mandato social de la maternidad llega incluse a controlar la
sexualidad de las mujeres y “corregir” sus conductas de deseo que rechazan los
mandatos heterosexuales, pero en esta jerarquia de los deseos la maternidad se

convierte en el deseo mas importante, dejando de lado su orientacion sexual.

Por otro lado, el temor a perder la custodia de sus hijos e hijas ha obligado a muchas
lesbianas a mantenerse en matrimonios hetergsexuales o incluso llegar a disputar la
tenencia de sus hijos como el caso de Karen Atala Riffo vs. Chile!®. Este caso
ejemplifica la realidad que deben vivir muchas madres lesbianas cuando deciden vivir
con la pareja a la que aman. “Una cuestion que nos jode a las mujeres lesbianas es
enfrentarnos con el proceso del papa heterosexual que se asusta y piensa que la
homosexualidad es una enfermedad y es algo pasoso, y que los nifos van a crecer en

la homosexualidad” {Entrevista, 2019).

En este sentido, se produce una paradoja: las mujeres lesbianas no representan ese
modelo de maternidad abstraido de la idea de la pareja heteronormada, pese a que
también se sacrifican por sus hijos e hijas, les brindan todo el cuidado que precisan y
trasmiten las costumbres y tradiciones sociales. Segun Alvarez (2018, 70), la

maternidad lésbica podria ser “mejor” que aquella que lo desarrollan las parejas

18ENR este caso la Corte Interamericana de Derechos Humanos el 24 de febrero de 2012 falld a favor de
Karen Alata, a quien el Estado chileno le habia quitado la custodia de sus tres hijas debido a su orientacion
sexual.
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heterosexuales debido a que su proceso requiere “una mayor reflexion y planificacion

previa, y de estar dispuestas ademas a superar multiples barreras sociales, fisicas, etc.

La idea de una familia conformada por dos mujeres lesbianas y sus hijos e hijas rompe
las tradiciones culturales de la sociedad y le permite al Estado sacar su brazo juridico
para mantener ese orden. Eso es lo que sucedio en la Constitucion de 2008, donde
después de un fuerte debate, la Asamblea Constituyente aprobé el articulo 68, el cual
permite la adopcion solo a parejas de distinto sexo, cerrando la posibilidad a que
parejas lesbianas o gays pudieran adoptar (Chavez, 2019). Esto lo refiere una
activista:

(...) antes de la Constitucion del 2008, las personas éramos
libres de adoptar, no habia restricciones mayores, lo (inico que
tenias que demostrar era solvencia econdmica y cierta
estabilidad emocional, podiamos acceder a la adopcidon

(Entrevista a activista de Fundaciéon Mujer & Mujer, 2020).

No obstante, y pese a todas estas prohibiciones en la construccion de una familia
diversa, las mujeres lesbianas han encontrado metodos para llevar a cabo este deseo,
ya sean métodos tradicionales donde una de las dos mujeres de la pareja debe
mantener relaciones con un hombre, o con el apoyo de amigos “donantes” de
esperma para lograr una “inseminacion casera”. Es decir, estos métodos estan ligados
a las condiciones economicas de las parejas lesbianas pues, no todas pueden acceder
a un metodo de inseminacion artificial por los costos que implica este tipo de
asistencia médica. “La inseminacion artificial {...) tiene un sesgo terrible de clase”

(Entrevista, 2020).

Este sesgo trae consigo estereotipos y desvalorizacion o “ilegitimidad” de ciertas

familias lésbicas por parte de la sociedad. En otras palabras, se puede hablar de la
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aceptacion de familias lesbhianas siempre y cuando las y los hijos, producto de estas
uniones, hayan sido concebidos a través de la “inseminacion artificial”, dejando en
total desproteccion a los otros nifos y nifias concebidos de otras maneras y en otras

circunstancias.

Por lo tanto, como lo menciona la Corte Constitucional en la Sentencia N, 184-18-
SEP-CC, mas conocida como “Caso Satya”, la familia en el pais ha sido reconocida
desde una supuesta “verdad biologica”. Si bien el caso Satya es un quiebre
fundamental de esta verdad en el sistema de justifica, eso no ha significado un
verdadero reconocimiento de las familias diversas, sobre todo desde las realidades
LGBTI. Aun cuando la Corte Constitucional menciona que la igualdad como norma
imperativa del derecho “obliga una aplicacion normativa en la que cada familia sea
considera como igual en las diversas y especiales condiciones de su constitucion”

(Corte Constitucional, 2018), esto no ha permitido cambiar la normativa secundaria

para la proteccion del derecho a la familia que, ademas, es un derecho universal.

Como se observa, el reconocimiento de las familias diversas va intrinsecamente
relacionado con el derecho a la maternidad lesbica. Si bien este derecho guarda en si
una paradoja porque se podria afirmar que reproduce el status quo del género, donde
las mujeres tienen la obligacion de reproducir la especie, cuidar y sacrificarse por su
prole; al mismo tiempo es una maternidad irruptora, desobediente de las
concepciones familiares ligadas a lo biolégico y al derecho civil que le otorga

autoridad al “pater familias”.

La maternidad, como lo sefala Carolina Leén (2019), es una de las experiencias
humanas mas reglamentadas no por leyes sino por la sociedad que cuida el

cumplimiento de ciertos preceptos, desde aqui es importante entender la maternidad
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lésbica. Si bien este tema en si mismo puede abrir las puertas a un debate y a una
investigacion solo para abordar esta realidad, la maternidad lésbica debe ser
entendida como una maternidad que no tiene ninguna representacion. Las
maternidades léshicas no estan en los medios de comunicacion, en las revistas y
desaparecen del “Dia de la Madre”. La repeticion o reproduccion de la norma sobre
lo que se acepta como maternidad es lo que permite la continuidad o el cambio. En el
caso ecuatoriano, la representacion de las maternidades lésbicas se ha establecido
por la lucha de Helen y Nicky, quienes batallaron en los tribunales de justicia para

lograr que su hija Satya y, posteriormente, su hijo Ariel, lleven el apellido de ambas.

La maternidad léshica se la ha vivido desde lo oculto, es una lucha a la que se
enfrentan las madres lesbianas dia a dia desde sus realidades cotidianas y desde sus
visiones de familia. Si bien se podria afirmar que una mujer lesbiana no es diferente a
ninguna otra madre, el sistema de valores heterosexuales limita su accionar e incluso
su visibilidad (Rich, 1999). En este sentido, es importante concebir a la maternidad
desde la autonomia personal y desde la libertad de las leshianas que quieren ser

madres (Alvarez, et. al; 2018):

La maternidad lésbica es una maravilla andante, somos
mujeres, si quieres puedes tener hijos o sino no, el tema es que
t0 puedes desempafiar tu rol de madre, como madre soltera,
madre lesbiana, madre trans, como sea puedes desempenar tu
rol de madre y no necesariamente tiene que estar concebido

al tema de tener una relacién lésbica (Entrevista, 2019).
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d. Implicaciones ante la falta de reconocimiento de familias diversas y

maternidades lésbicas

El no reconocimiento de la existencia de las familias diversas y las maternidades
lésbicas tiene serias implicaciones en varios derechos intrinsecos, pero sobre todo en
dos que seran analizados brevemente: el derecho a la identidad de los nifios y nifas
que son producto de estas familias diversas desde el principio de interés superior del

nino y las obligaciones que tienen las madres sobre sus hijos e hijas.

Elinterés superior del nifio es entendido como que el nifio y la nifia no solo son sujetos
de derecho, sino que son el centro de proteccion del derecho y es fundamental
considerar de manera primordial su condicion, cuande se tomen decisiones que les
puedan afectar (Corte Constitucional, 2018). En ese sentido, el hecho de que el
Estado no reconozca las familias diversas puede perjudicar a los ninos y nihas que
pertenecen a estas familias desde su derecho al nombre y, por ende, se vulnera su

derecho a la identidad y el derecho a la patria potestad de ambas madres.

Si el Estado ecuatoriano no reconoce que dos mujeres son madres de un nifio o de
una nifia, como paso en el caso de Satya, y no les otorga el apellido de ambas madres
sino demuestran que sus hijos son fruto de una inseminacion artificial, existe una
discriminacion a las parejas homosexuales, pues las parejas heterosexuales solo
deben acercarse al Registro Civil con el certificado de “nacide vivo” y nadie exige una
prueba de paternidad para comprobar si quien le inscribe es -0 no- el padre biolégico.
Por otro lado, se restringe su derecho al nombre y su derecho a la identidad que esta
intrinsecamente ligada la dignidad humana {Corte Constitucional, 2018). Ademas,

tal como lo demuestra la misma Corte Constitucional (2018) “la relacion filial de una
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persona, es parte fundamental de la personalidad de cada sujeto, sin el cual queda

expuesto a una situacion gravosa que afecta sus derechos”.

Sino existe este reconocimiento filial y el nifio o la nifia enferma, la madre que no fue
reconocida como tal no puede visitarla si esta hospitalizada, o no puede dar su
consentimiento en caso de un tratamiento médico, también tiene repercusiones en
los temas de herencia. Asimismo, en caso de incapacidad o muerte de su madre
biologica, el nifio o la nifia pueden ser puestos bajo custodia de un familiar sanguineo
de la madre biologica, sin importar el vinculo afectivo del nino o nina con su otra
madre (Rich, 2019). Pese a estas restricciones legales hay lesbianas que han contado
con el apoye de su familia para que su hijo o hija tenga el apellido de las dos madres:

Yo hablé con mi hermano y mi hermano decidio
reconocer a mi hijo como su hijo legal, con el fin de que
tuviera mi apellido y obligarme yo, de esa manera, a
tener no solamente a derechos sino también
responsabilidades para con el” (Entrevista a activista de
Fundacion Mujer & Mujer, 2020).

Si bien estos mecanismos juridicos han permitido el reconacimiento de apellidos del

nino o nifa de madres lesbianas, no todas cuentan con el apoyo de su familia:

(...) la primera cuna de violencia es la casa, es cuando te
juzgan, te prejuzgan y te increpan. En mi caso, ni siquiera
ha sido mi nicleo primario que son mis hijos, sino mis
hermancs, muchos de los casos, mis dos hermanos
totalmente homofdbicos, con los que dia a dia lucho desde
el silencio y desde el respeto de ellos y de su posicion

(Entrevista a activista de Somos Diversos, 2019).

Por otro lado, aln con la inscripcion del apellido de un familiar hombre cercano, en

caso de algin problema con la madre biologica, es este familiar quien tendria la

113



CONSEIO NACIONAL PARA LA 1GUALDAD DE GENERO

tenencia del nifo o nifa legalmente. La madre no bioldgica no tendria ningun derecho
sobre este nifio o nifa pese a que lo ¢rio, lo cuido, lo educo y existe un vinculo afectivo

entre el nino o la nifia y su madre.

Cando tu entras en una relacion con una mujer que ya tiene
hijos y quieres a esos ninos, los cuidas, los proteges y les das lo
que su padre biologico no les dio porque los dejé abandonados,
etc., tU no tienes ningun derecho sobre esos nifios, y aunque
ellos te llamen mama, td no tienes ninglin derecho sobre ellos,
y si alglin dia -por desgracia de la vida- la madre biologica
muere y td por responsabilidad y por amor, les proteges, se
viene la abuelita, el tio, la tia, el padrino, la madrina, cualquier
hombre que incluso puede ser un pederasta y les reclama
como suyos. Los tienes que ver partir porque no tienes
derechos sobres ellos, asi de cruel es Ia situacion, es terrible

(Entrevista a activista de Fundacién Mujer & Mujer, 2020).

Ademas, la falta de proteccion juridica que tienen las familias diversas puede
ocasionar situaciones de discriminacion en los centros educativos, donde son los
maestros y maestras quienes no saben como actuar frente a esta realidad, aun
cuando el articulo 6 del Codigo de la Nifiez y Adolescencia, prohibe la discriminacion
de los nifios o nifias por las condiciones de sus progenitores {Corte Constitucional,

2018).

He tenido que enfrentar en el caso de las escuelas de mis hijos,
cuando los profesores abruptamente no saben como asumir y
quieren seguir tapihando, mientras que mis hijos desde su
posicién han tenido que asumir un papel de lucha y también,
se han vuelto a la defensiva en muchos casos por lo que dicen
sus profesores y compaferos, es una lucha acompanada, son
nifios distintos, nifios fuertes con una posicion politica tambien

(Entrevista a activista de Somos Diversos, 2019).
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En este caso particular, los hijos e hijas de madres lesbianas han debido luchar por el
reconocimiento de sus familias desde nifos. Esto puede ir acompafnado de lo que
indican las autoras del libro “Maternidad lesbiana: del deseo a la realidad”, donde se
analiza como la maternidad también puede ser asumida por algunas mujeres y, sobre
todo feministas, como una construccion de modelos de pensamiento alternativos
que permitan construir un orden social mas abierto, tolerante y diverso (Alvarez, et

al; 2018).

Sin embargo, hay realidades donde no existe esta conciencia y porque muchas
madres lesbianas pueden argumentar que las y los nifilos no tienen por qué reivindicar
sus derechos cuando es un derecho filial y un derecho al nombre que debe estar
garantizado por el Estado. Como lo indica la Corte Interamericana de Derechos
Humanos “el nombre como atributo de la personalidad, constituye una expresion de
la individualidad, y tiene como finalidad afirmar la identidad de una persona ante la

sociedad y en las actuaciones frente al Estado” (Opinién Consultiva 24/17).

Por otro lado, los derechos filiales que se desprenden del derecho al nombre de los
hijos e hijas de las familias diversas, les brindan proteccién, adn en momentos

disolucion de la pareja:

No solamente hablamos de que yo quiero que mi hijo este
conmigo, quiero darle amor y quiero que me ame, no solo
hablo de derechos, hablo de obligaciones, porque si yo
estuve de acuerdo en traer a un hijo ¢ hija a este mundo, debo
tener la obligacion moral y econdémica para garantizar su
bienestar, hasta que se pueda valerse por su propia cuenta

(Entrevista a activista de Fundacion Mujer & Mujer, 2020).
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Es decir, en caso de separacion de las madres lesbianas, los nifios y nifias de esas
madres que decidieron compartir la crianza de las y los ninos tienen derecho de visita
y custodia, asi como la obligacion del pago de la pension de alimentos y de los medios
para su sostenimiento. Como se analizé en el acapite anterior los nifios y nifas de
madres lesbianas que se separan quedarian en la desproteccion absoluta, no solo por
tema de alimentos, sino también por el derecho a la herencia. En otras palabras, no

tienen los mismos derechos que los hijos e hijas de parejas heterosexuales.

Tal como indica la Corte Constitucional en el caso Satya (2018) no es posible
entonces hacer una diferenciacion discriminatoria entre los derechos y obligaciones
de los miembros de una familia en relacién a otra, en este caso de una familia

homosexual en relacion a una familia heterosexual.
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Conclusiones

El esfuerzo por recuperar experiencias e historias individuales de mujeres que han
posicionado las identidades lésbicas en nuestro contexto, permite evidenciar la
heterogeneidad de voces que han emergido en los movimientos de mujeres. Como
mecanismo de género del Estado, desde la época en que se cred el Consejo Nacional
de las Mujeres {CONAMU), su compromiso ha sido velar por el cumplimiento de los
derechos de las mujeres en toda su diversidad. En este sentido, los debates expuestos
en esta investigacion constituyen un aporte mas para visibilizar la lucha que sostienen

las mujeres lesbianas.

El trabajo muestra cémo la sociedad patriarcal ecuatoriana oprime a las lesbianas
en la medida que el cuerpo de la mujer esta subordinado a la funcion reproductiva,
no solo biologica sino también social, y es considerado un objeto de placer. La
connotacion de ser mujer para el patriarcado significa sometimiento, opresion,
consecuentemente, ser lesbiana, conlleva maltiples discriminaciones y opresiones en

razon de género.

Historicamente desde la perspectiva médica las lesbianas han sido catalogadas
como “enfermas mentales”; en el imaginario social no existian, era invisibles, y no
eran castigadas mientras se mantuvieran ocultas, y desempefaran roles de genero
socialmente aceptados. Luego de la despenalizacion de la homosexualidad en
Ecuador, tomaron impulso los activismos |ésbicos para exigir sus derechos. Han

transcurrido mas de veinte afios, con recurrentes manifestaciones de este grupo
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social, no obstante, muchas de sus reivindicaciones adn no logran concretarse en

politicas pablicas, para el mejoramiento de sus condiciones de vida.

El analisis de la posicion politica de las lesbianas como sujetas del feminismo
permitié entender la configuracion de los activismos lésbicos en el pais. El recorrido
por sus acciones colectivas, su incidencia ante la sociedad y el Estado posibilité contar
con una mirada especifica de un grupo que ha exigido visibilidad y enfrentado

rechazo y violencia de una sociedad patriarcal y heterosexista.

El contexto actual demanda muchos desafios desde la institucionalidad del Estado
a fin de cumplir y garantizar plenamente los derechos de las mujeres lesbianas. Como
se ha visto en este trabajo, no basta con legislacion y jurisprudencia avanzada para
lograr la consecucion de la igualdad real de oportunidades para todas las personas.
Las tensiones entre la sociedad civil y el Estado estaran presentes mientras no se

superen las desigualdades sociales, econdmicas y se logre una real justicia de género.

Ha sido imprescindible trabajar en conjunto con mujeres lesbianas que creen
posible generar transformaciones, a partir de apuestas politicas para alcanzar el
bienestar comtin a través de la respuesta del Estado. Pensar en el papel actual de los
feminismos en el contexto del capitalismo global, es necesario para darnos cuenta de
los limites que supone una vida digna en estos momentos en que acontece una
pandemia mundial.

Reconocer la importancia de la articulacion de los colectivos de mujeres lesbianas
desde sus distintos posicionamientos politicos, es imprescindible. En definitiva, la
investigacion nos presenta la posibilidad de habitar un mundo donde las diferencias

sexuales no sean un obstaculo para vivir dignamente.
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Recomendaciones para politicas publicas

La legislacion internacional estipula estandares juridicos para garantizar los
derechos humanos de las personas en diferentes ambitos. El Estado tiene la
obligacion de cumplir los derechos humanos de las mujeres. El derecho a vivir
una vida libre de violencia por razones de género, con salud, educacion,
trabajo y vivienda. Se precisan politicas publicas, programas, proyectos y

acciones que garanticen la igualdad material de oportunidades.

En el ambito de la salud, las politicas deben orientarse a garantizar este
derecho sin discriminacion por orientacion sexual, identidad o expresion de
género. Qtorgar proteccion contra  abusos médicos, atropellos,
invisibilizacion, maltrato, o la violacion de derechos a través de tratamientos
psiquiatricos o internamientos en clinicas para deshomosexualizacion.
Consecuentemente, los servicios de salud deben estar preparados,
capacitados con todos los requerimientos, para atender las necesidades
especificas de esta poblacion. Se deben aplicar protocolos concretos contra la

discriminacion en todos los Ambitos de |a atencion de salud.

Las politicas de salud deben aplicarse en programas y servicios de atencion
médica que garanticen la iqualdad y no discriminacion a las mujeres lesbianas
por su orientacion sexual, y otorguen una atencion calida, oportuna, que
permita que este grupo social, que acude a estos centros, sientan confianza y
no oculten su sexualidad. En salud reproductiva, los funcionarios/as de salud,

deben estar capacitados y conocer la problematica especifica que afecta a las
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mujeres lesbianas, implementar protocolos ginecologicos y prevencion de
ITS; como también evitar examenes invasivos para su integridad fisica y evitar
la violencia gineco-obstétrica. Garantizar el acceso a técnicas de reproduccion
humana asistida (TRHA), en la sanidad publica, para las mujeres sin pareja y
parejas de mujeres no casadas, en especial la técnica ROPA (Recuperacién de
Ovocitos de la pareja). Recolectar informacion sobre violaciones de derechos
humanos en el ambito de salud, en particular los relacionados con
tratamientos de deshomosexualizacion, tratamientos médicos y cirugias para

modificar genitales, entre otros.

e Es necesario que las instituciones de salud, mejoren los sistemas de registro
diario automatizado de consulta y atenciones ambulatorias (RDACAAA), que
incluya variables especificas para mujeres lesbianas; como también, generar
indicadores de gestion, resultados e impacto, que permitan conocer si
realmente se estd garantizando el derecho a la salud, libre de discriminaciones
o exclusiones por razones de orientacion sexual, identidad o expresion de

genero.

e Es prioritario generar informacion estratégica, contar con datos oficiales del
ambito educativo sobre la poblacion estudiantil LGBTI, lo que permitira dar
respuestas oportunas a su problematica, sobre todo en cuanto a prevencion y
atencion de la violencia, el bullying, acoso, abuso sexual, y otras
manifestaciones de violencia contra las estudiantes. Es imperativo establecer
protocolos de atencion para estudiantes en todos los niveles educativos, con
permanente sequimiento de los casos y con el acompanamiento del Consejo

Nacional para la Igualdad de Género y la Secretaria de Derechos Humanos.
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En cuanto a educacion, la normativa internacional y nacional, garantiza este
derecho, aspectos que se recogen en la Agenda Nacional de las Mujeres y
Personas LGBTI 2018-2021 y otros instrumentos de planificacion. Cuando se
plantean politicas por una educacion inclusiva, de calidad, exenta de
discriminaciones por orientacion sexual se deben adscribir estrictamente a la
normativa juridica impulsada desde el Estado. Son prioritarias politicas en
todo el entramado socio-educativo, para generar un nuevo modelo,
renovadas formas de ensefanza/aprendizaje, formacion docente en géneroy
diversidad sexual, establecer un nuevo pacto por la educacion libre de
violencia y discriminacion, que fomente la igualdad de oportunidades en
cuanto a acceso y permanencia y culminacion de estudios de las personas

LGBTI, en este caso estudiantes lesbianas.

En relacion a oportunidades de trabajo y empleo, se deben reforzar los
mecanismos de seguimiento de la normativa laboral y generar politicas
inclusivas, interseccionales, que consideren la diversidad de las mujeres en
cuanto a etnia, clase, discapacidad, genero y sexualidad. Establecer
Programas de Empleo y Acciones Afirmativas para la poblacion LGBTI, mas
aun en el marco de la pandemia Covid-19 que enfrenta el pais, que ha
pauperizado a las capas sociales. Reconacimiento de permisos laborales para
el cuidado de menores y familiares, prestacion por maternidad, paternidad,
adopcion, asi como las ayudas para ambas madres trabajadoras de las familias

diversas unidas por vinculo matrimenial o sin él.

En cuanto a vivienda, el Estado debe financiar programas y proyectos;

canalizados especificamente para este grupe social, eliminando las barreras
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impuestas por el sistema financiero, con infinidad de requisitos que obstruyen

el hecho de contar con un patrimonio.

o Urge trabajar desde el Estado politicas integrales para erradicar toda forma de
violencia que les aqueje, porque independientemente de su orientacion sexual
o identidad de género, el Estado debe garantizar su sequridad frente a todo
acto de violencia cometido en el ambito pdblico o privado; generar politicas
para este grupo social, fortalecer las medidas de proteccion. Reforzar el Plan
Nacional para Prevenir y Erradicar |a Violencia contra las Mujeres, 2020-2030,
con acciones especificas que reconozcan la orientacion sexual, identidad y
expresion de género, de tal manera que sea una respuesta efectiva en tanto
politica de Estado; como también, desarrollar y ejecutar programas de
atencion y proteccion a victimas de delitos de odio, violencia y discriminacion
por orientacion sexual e identidad de género, evitando la impunidad y marcar

precedentes.

e Desde los ministerios rectores de politicas sociales, se debe anticipar acciones
intersectoriales, para concienciar a la poblacion sobre los derechos de las
mujeres lesbianas, dar a conocer su realidad, sus demandas, reivindicaciones,
la vulneracion de derechos recurrente, el peligro constante en el que viven por
su orientacion sexual e identidad de género, complementarlas con politicas de
salud, educacion, vivienda, produccidn, empleo, para mejorar sus condiciones

de vida.

e En la participacion politica se precisa generar encuentros con otros grupos de

mujeres, revisar sus agendas, buscar coincidencias para fortalecerse y
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demandar la concrecion de sus reivindicaciones, puntualizar sus desafios de
maternidad lésbica, derechos civiles lésbicos (familia, pareja, ciudadania).
Establecer una agenda politica conjunta, hacerla viable a las instituciones
rectoras de politicas publicas para hacerla operativa en proyectos y acciones

que incidan en la disminucion de las brechas.

e El Estado debe hacer reformas al funcionamiento del Sistema Judicial, porque
es lento, burocratizado, desgastante y revictimiza a las mujeres. Es necesario
modificar su estructura y representantes, con personal idéneo capacitado
sensibilizado en la problematica de discriminacion y violencia que viven las
mujeres lesbianas. Garantizar los derechos de estas personas, que se
consideren sus necesidades, eliminar las barreras para que puedan acceder,
superar las resistencias, la vulneracion de derechos de las mujeres lesbianas,
especialmente de aquellas que son indigenas y afro descendientes.
Igualmente, aplicar sanciones efectivas y acciones de reparacion integral, tal

como lo contempla la LOIPEVM.

e Sedebeempezar por trabajar nuevos modelos sociales de ser mujer y lesbiana,
reconocerlas, valorizarlas, resaltar su sabiduria y aporte al desarrollo
economico y social del pais, empezar con programas en las escuelas, colegios,
formar nuevas concepciones de ser mujer, considerando la diversidad, la
interseccionalidad, articular estos programas  con la familia para
concienciarles que son un pilar basico, para el desarrollo de su
autodeterminacion sexual, como también para su empoderamiento como
sujeto econdmico-social. Establecer leyes para el reconocimiento de la madre

no gestante y filiacion compartida de los hijos/as de la pareja de mujeres, sin
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necesidad de contraer previamente matrimonio; y, dejar claramente sentado
que la tenencia de los hijos e hijas corresponde a ambas madres, en caso de

disolucion de la pareja.

e Las instituciones de derechos humanos del Estado como el Consejo Nacional
para la lgualdad de Género, la Secretaria de Derechos Humanos, la Defensoria
del Pueblo y la Defensoria Publica tienen un rol fundamental en enfrentar la
violencia proveniente de grupos antiderechos, a traveés de acciones
interinstitucionales concretas, como un plan de proteccidn contra la violencia
hacia las poblaciones LGBTI, como también las que estan explicitas en la

Agenda Nacional para la Igualdad de las Mujeres y Personas LGBTI.
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