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Resumen

La siguiente investigacion es resultado de un trabajo etnogréfico llevado a cabo en la
provincia de Pastaza donde se analizan los procesos de subjetivacion politica de tres mujeres
productoras y locutoras de la radio comunitaria de La Voz de la CONFENIAE. Mas que
echar luz sobre el modo patriarcal y miségino desde el cual los medios han narrado y narran
la realidad, esta investigacion trata sobre la importancia de la construccion de espacios
alternativos a este modo de hacer comunicacion. Espacios ademéas apropiados por mujeres
que historicamente han estado desde los margenes y en subalternidad al poder, y de como

este rumbo va tejiendo procesos emancipatorios personales y colectivos.

Palabras clave: comunicacion comunitaria, subjetivacion politica, mujeres de las

nacionalidades amazénicas, tradicién oral, feminismo comunitario.






A Kankuana, Veronica y Rupay.
Que nunca se apaguen sus voces y que su palabra se expanda por toda la Amazonia.
Kankuna rimashka shimi mana kunkarichun mashikunas.

Atum chichamu kajinkashti amikru.
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Introduccion

El escuchar. Qué importante es aprender a escuchar para luego hablar, para luego
escribir. Si bien la siguiente investigacion la presento de forma escrita, tuve que aprender a
escuchar para luego escribir. Y esto porque me adentré en el mundo de los pueblos y
nacionalidades indigenas, mundo que privilegia lo oral por sobre lo escrito.

Me adentré en este mundo porque naci y creci en territorio mapuche en resistencia,
lo que me ha llevado a un constante cuestionamiento y critica hacia el modelo hegemaonico
occidental. Naci y creci ademas en una zona de sacrificio (Svampa 2014) al sur de Chile,
donde un mechero petrolero ilumina y contamina de manera cotidiana e impune tanto a mi
territorio como a los cuerpos de quienes lo habitamos.

Estas experiencias e inquietudes personales me llevaron hasta la Amazonia
ecuatoriana en el afio 2020 para investigar desde donde se extrae el petréleo que llega hasta
mi territorio. Realicé una investigacion en el marco de la maestria de Desarrollo Territorial
Rural en FLACSO-Ecuador sobre el derrame de petroleo ocurrido en plena pandemia en la
Provincia de Orellana que afectdé a mas de 105 comunidades kichwa riberefias al rio Coca.
En ese entonces conoci y me adentré en el complejo entramado organizativo que existe en
contra del extractivismo petrolero en la Amazonia ecuatoriana, asi como, la forma
diferenciada de afectacion que este tiene hacia las mujeres (Zarate 2013; Marcos 2014;
Svampa 2014; Gago 2015; Espinosa 2017). Pero no hacia las mujeres en plural, sino méas
especificamente hacia las mujeres indigenas, racializadas y empobrecidas.

Los resultados de esa investigacion me llevaron a conclusiones alarmantes e
invisibilizadas dentro de la esfera nacional y académica. A partir de los datos entregados por
el Instituto Nacional de Estadisticas y Censos de Ecuador (INEC), las mujeres pertenecientes
a las nacionalidades indigenas amazonicas representan el 0,93 % de la densidad poblacional
del pais. De las cuales, el 74 % se encuentra en situacion de pobreza, respecto al ingreso,
segun la Encuesta Nacional de Empleo y Subempleo del afio 2022. Lo que significa que las
mujeres indigenas amazonicas son minoria étnica en el Ecuador y estan fuertemente
empobrecidas, habitando zonas de sacrificio, donde el cuerpo-territorio de estas se ven

fuertemente explotados al igual que la naturaleza (Céspedes 2023).
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En ese entonces, Veronica Grefa, lideresa de la Comunidad kichwa de Toyuca y
vocera del caso del derrame me cont6 que, si bien existia invisibilizacion por parte del
gobierno, de la academia y de los medios de comunicacion tradicionales, ellos como pueblos
y nacionalidades estaban construyendo sus propios medios para contar lo que sucedia en sus
territorios. Y asi es como conoci a La Voz de la CONFENIAE, una radio comunitaria que
tiene como objetivo “visibilizar las realidades del territorio amazonico y alzar las voces de
los pueblos indigenas por la defensa de los derechos, convirtiéndose en un instrumento de
lucha y resistencia” (CONFENIAE 2021).

En América Latina, “en un contexto de escenarios mediaticos oligopdlicos alineados
con los intereses de las elites” (Tornay 2020, 53), la historia de las radios comunitarias se
conecta con las luchas de las clases populares por la emancipacion en una serie de
experiencias de apropiaciones comunitarias por parte de los sectores excluidos. EI modelo de
radio sin fines de lucro ha tornado varios nombres dependiendo el contexto: asociativa,
comunitaria, libre, popular, alternativa, insurgente, rural, cultural. Todas con el afan de hacer
una diferenciacién de este medio de comunicacion con identidad propia, frente a los medios
de comunicacién tradicionales, que generalmente funcionan bajo el alero gubernamental,
privado o comercial.

En la Amazonia ecuatoriana, los procesos de colonizacién, materializado en el
modelo de desarrollo extractivista, ha traido numerosas consecuencias negativas para los
pueblos y nacionalidades que la habitan (Gudynas 2013; Vallejo 2015; Duhalde 2016; Garcia
2017; Céspedes 2023). En este contexto, tanto la Historia oficial, por medio de los
colonizadores y los distintos gobiernos que ha tenido el pais; como la historia de las personas,
documentada por misioneros, ONG y académicos ha sido contada por gentes ajenas al
territorio (en su mayoria hombres).

Si bien la organizacion de los pueblos y nacionalidades viene de siglos atrés, lo
novedoso de la actualidad “es la presencia mas publica de las mujeres que alzan la voz de sus
pueblos por demandas propias de su género” (Cruz Hernandez 2020, 6). En este contexto
menciona Cabnal (2010), las mujeres indigenas han superado la “victimizacion historica
situada” desde donde se les suele posicionar y actualmente son sujetas politicas con

agencialidad sobre sus procesos personales y colectivos, apropiandose de herramientas de
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expresion y comunicacion para reclamar derechos en defensas territoriales, recuperar su
cultura y construir procesos emancipatorios.

En este contexto es que me interese en conocer acerca de mujeres amazonicas que se
han apropiado de espacios comunicacionales comunitarios para visibilizar, denunciar e
informar sobre las problemaéticas que las aquejan. Por consiguiente, la siguiente investigacion
tiene como objetivo analizar la subjetivacion politica de tres mujeres locutoras de La VVoz de
la CONFENIAE, radio comunitaria perteneciente al area de comunicacion de la
Confederacion de Nacionalidades Indigenas de la Amazonia Ecuatoriana. En ella, tres
mujeres son protagonistas de tres programas en la frecuencia FM y online. Kankuana
Canelos, mujer kichwa del pueblo de Sarayaku, comparte su programa radial Remando,
mujeres en contra de la corriente, tres veces a la semana; Veronica Suquilanda, mujer shiwiar
de la frontera con Peru, de lunes a viernes tiene su programa Uru Aankuu; y Rupay Gualinga,
mujer kichwa del pueblo de Sarayaku, comparte una vez a la semana su programa radial Tu
V0z es mi Voz.

Por medio de un trabajo etnografico realizado entre septiembre del 2022 hasta marzo
del 2023 en la provincia de Pastaza, me adentré en la sede del &rea comunicacional de la
CONFENIAE ubicada en la Comunidad Union Base. Alli, donde ademéas se encuentra
fisicamente la radio La Voz de la CONFENIAE, pude conocer y compartir con estas tres
comparfieras comunicadoras comunitarias sobre su trabajo dentro y fuera de la radio.

Las preguntas investigativas que me propuse son: ;coOmo se han construido los
contextos locales y regionales en donde estas practicas radiofénicas comunitarias surgen?,
¢cuales son las reivindicaciones que sostienen las locutoras radiales?, ;de qué comunicacion
hablan, aspiran y ejercen?, ;qué hace a estas experiencias comunitarias? ;cuales han sido las
trayectorias de vida de las locutoras que las han llevado a estar donde estan, comunicando lo
gue comunican? Por este motivo, poner énfasis en el escuchar ha sido menester por diversas
razones, sobre todo metodoldgicas, ya que todas estas preguntas pueden ser respondidas solo
escuchando. Escuchandolas a ellas por medio de conversaciones, entrevistas, encuentros,
compartires, asambleas; asi como por la escucha activa de sus respectivos programas
radiales. Esta investigacion trata, por tanto, sobre las subjetividades politicas de estas tres
comparieras comunicadoras comunitarias. Sobre sus procesos personales y colectivos en el

camino por alzar sus voces y romper los esquemas de género que se les ha impuesto.
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Ahora bien, el siguiente documento fruto de esta investigacion esta integrado por
cuatro capitulos. En el capitulo primero, a modo de contextualizacién me adentro en la
teorizacidn existente en cuanto a comunicacion comunitaria desde Latinoamérica para luego
enfocarme en la experiencia especifica de la radio comunitaria. Ademas, planteo la
importancia del género como categoria de analisis y realizo una critica a la accion politica
que este tiene en comunicacion. Hacia el final del capitulo explicito la estrategia
metodoldgica utilizada.

En el capitulo segundo realizo una contextualizacion geografica, socioeconémica y
cultural de la regién amazodnica ecuatoriana para luego describir el proceso historico que ha
tenido especificamente la provincia de Pastaza como sede politica de la organizacion
indigena amazonica. Ademas, realizo un andlisis de la comunicacion comunitaria desde los
pueblos y nacionalidades para después presentar a la radio La voz de la CONFENIAE como
objeto de estudio de esta investigacion.

En el capitulo tercero me adentro en las voces de las mujeres amazoénicas en la radio
de La Voz de la CONFENIAE presentando los relatos de vida y experiencias radiales de
Kankuana Canelos, Verdnica Suquilanda y Rupay Gualinga en su labor como mujeres
comunicadoras comunitarias.

El capitulo cuarto responde a mis reflexiones personales en cuanto a la cabida de los
feminismos en los espacios de lucha y reivindicacion de las mujeres de las nacionalidades
indigenas. Se analiza ademaés la agencialidad politica que tienen las mujeres amazonicas
como comunicadoras comunitarias y los procesos emancipatorios que la experiencia de la
radio les otorga. Al final del texto presento las conclusiones de esta investigacién la cuales
no pretenden estar acabadas sino mas bien responden a reflexiones personales y colectivas
que surgieron a raiz del estudio realizado. En ella se exponen los principales vinculos entre
la apropiacion de la radio comunitaria en manos de las mujeres amazonicas con la

emancipacion de estas al poner en el espacio publico y comun su palabra acallada.
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Capitulo primero
Hacia un marco conceptual y metodolégico de la comunicacion

comunitaria

A modo de contextualizacion, en este capitulo presento y me adentro en la teorizacion
y estado del arte existente en cuanto a comunicacion comunitaria desde Latinoamérica.
Pongo especial énfasis en esta localizacion geopolitica del conocimiento (Porto-Gongalves
1996, 2005; Mignolo 2007, 2010; Escobar 2005, 2007, 2011) ya que la siguiente
investigacion esta planteada desde un sesgo hacia los conocimientos producidos desde los
sures globales, en un afan de poner en valor a quienes han construido y deconstruido
conocimiento desde los margenes de las estructuras de la academia occidental y blanca.

Analizo ademas la relacion entre la comunicacion comunitaria y el género como
categoria de analisis indispensable para una investigacion feminista y situada (Castafieda
2008). Y, por ultimo, desarrollo la metodologia que utilicé, poniendo especial énfasis en los
limites y alcances de la investigacién, asi como las herramientas que se exploraron para el

estudio.

1. Lacomunicacion comunitaria, alternativa y popular

La comunicacién es un término polisémico que proviene del latin comunis, que
significa comun. Este origen etimoldgico ha llevado a que se defina como el proceso de
compartir informacion a través de medios por los cuales se transmite de un actor a otro
llevado a cabo en un espacio comun (Lopez 2012). En este sentido, la comunicacion es
inherente a nuestra vida y corresponde a una necesidad bioldgica que conforme vamos
creciendo, vamos aprendiendo formas méas complejas de llevarla a cabo.

Para Beltran (1981), la comunicacion es un proceso mediante el cual se intercambian
mensajes entre dos 0 mas seres humanos y que permite la creacion y transmision de
significados. Martin (1992) agrega que, mas alla de ser una simple transmision de mensajes,

la comunicacion es un proceso de carécter social a través del cual se construye, negocia y
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transforma la realidad en la que vivimos. Es decir, es un constructo social donde se genera la
produccion de sentido.

Ahora bien, la comunicacion puede darse de manera directa e interpersonal entre dos
0 mas personas. Sin embargo, existen medios para facilitar y ampliar los procesos
comunicativos. Estos medios son dispositivos técnicos y culturales, tecnologias, soportes y
mensajes que organizados en sistemas permiten la circulacion de informacion, la produccion
de interpretaciones y la generacion de vinculos sociales a distancia (Garcia 1989).

Hasta la década de 1960, los medios de comunicacion eran reproductores de la
ideologia dominante, la cual estaba controlada por las potencias imperialistas del Norte.
Durante esta década, como resultado de los regimenes autoritarios que afectaban a
Latinoamérica y las olas de movimientos sociales, politicos y culturales en la region que se
oponian a ellos, surgid desde América Latina una corriente de pensamiento critico que se
centro en la relacion de los medios de comunicacién con el poder econémico y cultural, asi
como en la desigualdad en el flujo de informacion entre el Norte y el Sur (Acosta 2020).

Estas corrientes adquirieron un fuerte caracter politico y redefinieron a la
comunicacion como una practica participativa y horizontal que tiene como objetivo el
empoderamiento de las comunidades para promover su desarrollo social, politico y cultural
(Cecefia 2006). De esta manera, surge en la regién una comunicacion que se define como
comunitaria, alternativa o popular, segin Martin (1992), en respuesta a la falta de acceso a
los medios de comunicacion tradicionales por parte de las comunidades marginadas y
excluidas, al mismo tiempo que puede ser un espacio de resistencia y construccion de
identidades colectivas. Asi, a través de la creacion de medios comunitarios, como radios,
periddicos, television, etc., se busca dar voz a los grupos mas vulnerables y fomentar su
participacién en la vida publica, convirtiéndose en un recurso estratégico para el cambio
social (Flores 2010; Villamayor 2014).

Durante las décadas de 1980 y 1990, en el contexto de la transicion hacia la
democracia en varios paises de la region, las experiencias de comunicacién comunitaria se
multiplicaron. Estas fueron construidas por grupos, colectivos, asociaciones, pueblos y
personas que buscaban de manera libre su propia forma de visibilizacion, expresiéon, difusion
y deliberacion de sus cosmovisiones, narrativas, pensamientos y exigencias (Martinez 2019).

De esta manera, los medios comunitarios se convirtieron en herramientas para la denuncia
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de injusticias sociales, la promocion de la identidad cultural y el fortalecimiento de

organizaciones comunitarias, siendo la radio comunitaria un ejemplo de ello.

2.  Laradio comunitaria en la experiencia latinoamericana

“Ameérica Latina es una de las regiones del mundo en las que los medios comunitarios
o alternativos han logrado mayor presencia, dinamismo e influencia social” (Tornay 2020,
59). Desde que en 1947 se crea en Colombia la experiencia radiofénica de Radio Sutatenza,
el continente ha sido escenario prolifico de una enorme diversidad de practicas
comunicacionales comunitarias. En esos afios, el sector campesino colombiano no poseia
ningun tipo de contencién educativa siendo una de las principales razones del
empobrecimiento. Los altos indices de analfabetismo y exclusion que vivian los grupos
humanos del campesinado era evidencia suficiente del deterioro de la vida y la esperanza de
futuro (Villamayor 2014). De esta forma, Radio Sutatenza en manos de Joaquin Salcedo, su
principal fundador tenia por objetivo hacer de la Comunicacion y la Educacion un recurso
estratégico para la alfabetizacion del campesinado por medio de un plan de educacion que
utilizaba a la radio como principal herramienta. La experiencia consistia en un recurso
pedagogico en la cual se daban clases por radio y los oyentes acompafiados por promotores
vivian un proceso de formacion, el cual con el tiempo se convirtié en un modelo radiofénico
conocido por el nombre de Radio Educativa.

Durante las primeras décadas de la posguerra en pleno siglo XX, nace otra experiencia
de radio comunitaria a partir de los movimientos sindicales en Bolivia conocidas como
Radios Mineras. Estas emisoras le suman a la misién educativa existente, la arista politica
donde los trabajadores comienzan a darle un papel fundamental a esta en la lucha por los
derechos laborales y la autonomia de las comunidades indigenas en Bolivia (Rivera
Cusicanqui 2010). Con el tiempo, las radios mineras bolivianas se convirtieron en
instrumentos de presion, movilizacion y resistencia ante el poder hegemdnico, constituyendo
una voz publica que se hizo colectiva y, con ello, hizo posible la visibilidad de cara a la
sociedad boliviana de las identidades campesinas e indigenas reunidas en la mina (Herrera 'y
Ramos 2013; Villamayor 2014).
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En la década de 1970, pero con mayor fuerza en los ochenta y noventa las conocidas
como Radios Insurgentes surgen como alternativa comunicacional para transmitir mensajes
y resistir las diversas formas de opresion que se viven en el continente. Estas radios
gestionadas por comunidades indigenas, campesinas o afrodescendientes fueron utilizadas
para difundir informacidn sobre sus luchas y reivindicaciones, produciendo la denominada
contra informacion. Estas dieron a luz en las montafias y cobran fuerza en paises que viven
fuertes procesos revolucionarios, como lo es el caso de El Salvador, Nicaragua y México.

Todas estas experiencias surgen a raiz de que, en América Latina ciertos actores
propietarios de grandes sistemas mediaticos han tenido histéricamente el monopolio de la
palabra. De modo que, la posibilidad de hablar, de expresarse, y de ser escuchado por otros
fue una de las dimensiones constitutivas de lo que hoy llamamos comunicacion comunitaria,
alternativa o popular.

Hubo un tiempo inaugural de esas practicas en América Latina, en que el pueblo fue
denominado “los sin voz” (Mata 2011), y no tener voz equivalia a haber perdido la palabra
propia. Si bien hablar de “los sin voz” fue intensamente criticado y discutido al desconocer
las luchas y estrategias de ciertos grupos oprimidos, para la siguiente investigacion se
entiende como un consenso que refiere a aquellos y aquellas que no tenian voz dentro de un
discurso hegemanico e institucionalizado. Un silencio impuesto que debia ser roto. ;Y como
llegar a esa ruptura? Pues pronunciando la palabra acallada y estableciendo nuevas reglas en

lo que Mata (2011) llama el juego del decir.

3. El género como categoria analitica y accion politica en comunicacion

Pronunciar la palabra silenciada y acallada significa convertirla en audible,
reconocible y legitima entre iguales en la posibilidad de interaccion y de construccion de
acuerdos y proyectos comunes. Sin embargo, detenerse a analizar los factores por los cuales
las l6gicas patriarcales han contribuido a una cultura de opresion y subordinacion hacia las
mujeres y en la negacion de convertir audible esa palabra silenciada, es inevitable pensar en
el rol formador y aleccionador que han tenido los medios de comunicacion para con esta tarea
(Saintout 2015).
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La categoria de género, o siquiera la preocupacion por las mujeres en la esfera de la
comunicacion, aparecio recien en el afio 1995 cuando mediante la Declaracion y Plataforma
de Accion de la Cuarta Conferencia Mundial de la Mujer realizada en Beijing, los gobiernos
del mundo se comprometieron a establecer medidas concretas para fomentar una imagen
equilibrada y no estereotipada de las mujeres, y abstenerse a presentarlas como seres
inferiores o de explotarlas como objetos sexuales y bienes de consumo (Moreno 2016).

Sin embargo, en casi veinte afios, esto no ha sido suficiente para el cese de la
reproduccion de violencias, la construccion de discursos de odio machistas, miséginos en la
representacion de las mujeres y disidencias por parte de los medios de comunicacion
hegemonicos. Por lo cual se ha convertido en urgente y necesaria la transversalizacion de la
perspectiva de género en el area de la comunicacion, bajo la premisa de que, asi como los
medios de comunicacién son actores claves para la perpetuacion de las desigualdades de
género, también son claves para su erradicacion (Parisi 2022).

Analizar los medios de comunicacion es también problematizar las sociedades en las
gue vivimos, ya que estos son los encargados de la construccién de verdad que se narra 'y
difunde desde una posicion de poder desigual. La historia oficial “fue parida en una narrativa
blanca, de varones occidentales, que ha dejado por fuera las luchas y los lugares de las
mujeres, las disidencias, las negras y toda diversidad ajena a este relato oficial del mundo”
(Garcia Larocca 2022, 10). Por lo que, contar y reescribir la historia o las historias desde una
perspectiva de género, inclusiva con las “minorias” es una tarea necesaria y urgente en el
ambito de la comunicacion para diversificar las miradas y dar circulacién a la(s) palabra(s)
acallada(s).

Como menciona Véasquez Haro (2022, 15), “tomar la palabra, hablar en primera
persona, articular alianzas estratégicas y colisionar con otres se torna fundamental para
aparecer en el espacio publico y los medios de comunicacion”, de modo que no se minimicen
las condiciones desde donde se comunica y se logre garantizar la vida sin el eterno tutelaje
que ha existido sobre las mujeres y las disidencias. Esto ha conllevado a un cambio de
paradigma en lo que a comunicacion respecta, ya que significa no solo transversalizar al
género como categoria analitica, sino ademds subjetivar, problematizar, deconstruir y

visibilizar a quienes son sujetos legitimos de conocimiento a transmitir. De modo que la
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comunicacion adquiere un caracter pensante, subjetivo, militante, asi como la categoria de
género adquiere un potencial politico (Hasan y Gil 2016).

Ahora bien, el tiempo que llevo haciendo investigacion social me ha mostrado como
el género como categoria de andlisis ha sido manoseado por la cooperacién internacional y
las agendas globales, de manera que queda corto para el trabajo que quiero realizar. En
concordancia con Cornejo (2018), considero que el genero es planteado como un concepto
huérfano al no reconocerse como un aporte hecho desde el feminismo, lo cual lo despoja de
su inminente potencia politica. Con esto no quiero negar la importancia de la
transversalizacion del género en todos los ambitos de estudio y de la vida misma. Sin
embargo, para esta investigacion en especifico me parece relevante desligarlo de la
“tecnocracia de género” (Guzman 2019, 60) y de la institucionalizacion al que se ve sujeto

la mayor parte del tiempo.

4. Otros feminismos: el feminismo comunitario

Dotar de accidn politica a una corriente de pensamiento advierte reconocerla desde
su epistemologia. Por esta razén, dadas las particularidades historicas que han experimentado
los territorios latinoamericanos, el feminismo occidental tal y como lo conocemos, tuvo
necesariamente que adquirir una optica desde los sures globales, poniendo en valor la
heterogeneidad de las mujeres de cada region (Céspedes 2023). No con animos de
competencia o de deslegitimar los aportes que se han hecho desde otras geografias, sino en
el afan de reconocer que estas luchas “responden a otros cuerpos, a otras realidades y a otras
memorias” (Guzman 2019, 2).

Dicho esto, la siguiente investigacion estd planteada y la atraviesan las teorias del
feminismo comunitario, el cual da cuenta de las opresiones especificas que vivencian las
mujeres originarias, negras, empobrecidas y desobedientes desde Latinoamérica (Guzman
2019). Esta propuesta, segun Cabnal (2010) surge desde el sentipesar de mujeres indigenas
aymaras bolivianas de Mujeres Creando Comunidad, y de mujeres xinkas de la Asociacién
de Mujeres Indigenas de Santa Marta en la montafia de Xalapan en Guatemala, con tal de

alcanzar la abolicion del patriarcado tanto en su esfera occidental como ancestral, ya que



23

ambos sistemas patriarcales se entrelazan y convergen en lo que Paredes (2014) denomina
entrongue patriarcal.

Con esta idea, las feministas comunitarias exponen la existencia de un patriarcado
ancestral u originario que permitio las condiciones previas para que el patriarcado occidental
se fortaleciera y arremetiera (Cabnal 2010). Condiciones que se manifiestan en la construccion
dual y complementaria de la sexualidad humana heteronormativa que configuré roles, usos,
costumbres, principios y valores, que se combind y refuncionaliz6 con la violenta imposicién
del patriarcado occidental a partir de la invasion colonial (Garcia 2017) y que, de manera
interseccional, recae de manera diferenciada sobre los cuerpos de las mujeres indigenas,
quienes viven doble y triple opresion por su condicion de género, clase y etnia (Lagarde 2003).

Esta propuesta analitica resulta interesante ya que se plantea al feminismo
comunitario como una teoria social que ademas de explicar la articulacion de las opresiones,
tiene una propuesta concreta para abolirlas: la via comunitaria. De manera que, se convierte
en un proyecto esperanzador en el sentido que permite construir desde la comunidad con
categorias politicas y metodoldgicas viables, sin quedarse en simples descripciones,
esencialismos y conformismos. Esta teoria expone que las resistencias sin un proyecto, “sin
plantear otra forma de vida y de relaciones, se hacen funcionales al sistema” (Guzman 2019,
32), de modo que el feminismo comunitario promueve la vida en dignidad desde el lugar
concreto de la cotidianidad.

Plantear esta investigacion desde el feminismo comunitario parece pertinente no
porque necesariamente las mujeres que hacen posible este trabajo se consideren como tal o
se autoidentifiquen con €l. Si no més bien porque las sujetas de este estudio pertenecen a
pueblos y nacionalidades indigenas donde su realidad cotidiana es el comunitarismo, y es

desde ahi donde construyen otras formas de resistir en planos personales y colectivos.
5. Estrategia metodoldgica
Desde que me planteé transitar el camino académico me ha sido fundamental

reflexionar sobre mi posicion metddica y politica como investigadora. Es decir, el sitio desde

donde me posiciono y mi lugar al observar y ser parte de la “realidad”. El cual se basa en mi
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condicion de mujer mestiza del sur global y feminista descolonial opositora a los modelos de
desarrollo extractivistas que invaden nuestros cuerpos y territorios.

Me parece oportuno explicitar mi condicion por varias razones. En primer lugar,
porque comparto la premisa de Zemelman (2005) sobre el desafio que tenemos de construir
nuevas categorias de conocimiento distintas al de los planteamientos ideoldgicos
hegemonicos existentes, a través del ejercicio de repensar el papel del conocimiento y de sus
protagonistas. Incorporar a la comprension del conocimiento la propia emocionalidad y
corporalidad, y no solamente la limitada razén instrumental, da cuenta del motor que hay
dentro de cada ser para investigar lo que investiga, y asi situar, delimitar y dotar de accion
politica el trabajo que realiza. Dicho lo anterior, mi particular trayectoria de vida como mujer
gue ha nacido y ha habitado zonas de sacrificios en Chile y Ecuador hace de esta, una
investigacion “encarnada” (Cruz Hernandez 2020).

En segundo lugar, al enunciarme como feminista descolonial dejo explicita mi critica
hacia el androcentrismo cientifico (Blazquez 2011) especialmente en lo que concierne al
sexismo epistémico y su caracter racista y eurocéntrico. Por lo cual, como decision tedrica y
metodoldgica esta investigacion esta planteada bajo el sesgo geografico de los sures globales
en cuanto a autorxs refieren y la sustentan. Del mismo modo, refuto los supuestos que localizan
la produccion de conocimiento Unicamente en la academia, entre académicos y dentro del
cientifismo, los canones y paradigmas establecidos (Walsh 2007) poniendo en valor ademas el
conocimiento subjetivo y parcial de las sujetas de estudio que hacen posible esta investigacion.

Ahora bien, como menciona Medina (2019), hoy en dia resulta imposible ignorar
nuestras responsabilidades éticas y politicas a la hora de producir conocimientos, mas aun
cuando nos identificamos como parte de una investigacion feminista descolonial que asume
como necesaria la contextualizacion y la historicidad de las diversas formas de luchas de
“otras mujeres”. He alli la importancia de analizar para quiénes investigamos, con quiénes lo

hacemos y para qué.

5.1. Sobre los como y para qué

Realicé una investigacion previa durante los afios 2020 y 2021 en el territorio

amazonico del Coca, en la provincia de Orellana, la cual tenia como objetivo analizar la
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subjetivacion politica de las mujeres kichwa de la Comunidad de Toyuca frente a las huellas
que quedaron materializadas sobre sus territorios y mas especificamente sobre sus cuerpos-
territorio a causa del derrame de petréleo ocurrido durante la pandemia (Céspedes 2023). En
esa investigacion, que partio en la ciudad de Quito, comencé a levantar informacion sobre lo
que difundian los medios de comunicacion tradicionales sobre lo que estaba ocurriendo. Ivan
Castaneira, fotoperiodista mexicano, me compartio su clipping de medios del derrame, donde
pude percatarme de la invisibilizacion en la informacion entregada acerca de las méas de
27.000 personas kichwa afectadas por dicho suceso y la situacion de vulnerabilidad extrema
que estaban atravesando en plena crisis sanitaria mundial. Veronica Grefa, voceray dirigenta
de la Comunidad de Toyuca, me contod que existian “otros medios” no oficiales por donde
ellas se comunicaban, informaban y denunciaban lo que les sucedia. Es asi como conoci el
trabajo de la VVoz de la CONFENIAE.

Llegué a la provincia de Pastaza en septiembre del 2022 y desde mi nuevo hogar
comenceé a escuchar diariamente la sefial FM de la Voz de la CONFENIAE. Desde hace
meses habia estado siguiendo la pista de Kankuana Canelos, una comunicadora comunitaria
kichwa que tenia, hasta ese entonces, el Gnico programa radial conducido por una mujer. Una
compafiera del Coca me habia dado su nimero telefénico y me puse en contacto con ella,
abriendo asi paso a mi experiencia de campo.

Como menciona Cruz Hernandez (2020, 48): “Realizar otra forma de hacer
investigacion es estar planteandose en el proceso mismo ‘los quiénes y los comos’, asi como
los ‘desde donde’ y ‘hacia donde’”, que son parte de la reflexividad. Es decir, “del ejercicio
que implica la necesidad de examinar criticamente el efecto que, como investigadoras,
tenemos sobre los estudios, y también revisar el impacto de las interacciones con las y los
sujetos”. En este sentido, antes de llegar a la provincia de Pastaza, venia con un plan o
“expectativa” de lo que queria fuera mi investigacion. Y por la admiracion hacia su trabajo
queria que Kankuana Canelos fuera la sujeta de esta. Me puse en contacto con ella y de
manera muy amable me recibid en su hogar para conocernos y contarle las intenciones de mi
trabajo. Ella acept6 ser parte de la investigacién, y nos seguimos encontrando en marchas,
asambleas y diversos espacios cotidianos.

Recuerdo perfectamente el dia que comencé a cuestionarme mi plan y expectativa de

investigacion. Resulta que hacer historias de vida tal y como nos ha ensefiado la academia
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consiste en acomparfiar ojala en los maximos espacios posibles a los sujetos de estudio. Sin
embargo, la vida de Kankuana, sus diferentes roles como mujer, madre de dos pequefios, hija,
tia, amiga, locutora, comunicadora y quizas cuantos otros roles que se me escapan hacian
dificil el poder coincidir con ella las veces que yo esperaba. Nos comunicdbamos
habitualmente por teléfono, pero ella empez6 a viajar y a tener mucho trabajo, lo cual juntarse
conmigo para que yo pudiera hacer mi investigacion no era su prioridad. Al principio me
desmoralicé, pero luego comencé a entender que como investigadora y feminista que
comprende sobre los cuidados hacia las compafieras, no podia generarle mas trabajo del
mucho que ya tenia. Fue ella misma quien me comento: “Vane, en la radio también hay otras
mujeres que yo admiro y que llevan mucho mas tiempo que yo en esto, puedo pasarte sus
contactos, seria importante que también conozcas las experiencias de ellas” (Kankuana 2022,
entrevista personal). Y asi fue como mi investigacion pasd por un proceso de reajuste y
contacté a Veronica Suquilanda y Rupay Gualinga, dos compafieras locutoras radiales que
también tienen sus programas por la Voz de la CONFENIAE.

5.2. Sobre las sujetas de estudio

Transparentar el sitio desde donde investigamos “no siempre conlleva comprender
que, en realidad coproducimos el conocimiento” (Medina 2019, 119) a través de lo que
pudimos observar y experimentar en el campo en una relacién construida entre mas de una
persona. De modo que, reconocer a las personas con quienes investigamos como sujetas
poseedoras de conocimiento y generadoras de pensamiento es menester en este constante
cuestionamiento en torno a las relaciones de poder y jerarquias del saber.

Como consecuencia metodoldgica del interés por documentar las experiencias de las
mujeres, el lenguaje y el discurso se han tornado focales para la recopilacion de informacion,
pero también para adentrarse en la comprension hermenéutica de una de las caracteristicas
basica del sujeto: la capacidad de autonombrarse (Castafieda 2019). Por esta razén, la
siguiente investigacion esta planteada en primera persona, ademas de plasmar de la manera
mas fidedigna posible la palabra enunciada por las sujetas de estudio a modo de documentar

su historia reciente y los multiples procesos y experiencias organizativas que llevan a cabo.
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Dicho lo anterior, las voces que predominan en este trabajo son de las comunicadoras
comunitarias Kankuana Canelos, Veronica Suquilanda y Rupay Gualinga. Compafieras
pertenecientes a diferentes nacionalidades indigenas amazonicas, con diferentes trayectorias de
vida, pero que comparten el camino de la comunicacion comunitaria. Kankuana es una mujer
kichwa de Sarayaku quien tiene su programa radial Remando, mujeres en contra la corriente
que comparte los lunes, martes y miércoles en kichwa y castellano. Verénica Suquilanda es
una mujer shiwiar de la frontera con Per( y de lunes a viernes comparte su programa Uru
Aankuu en shiwiar, kichwa y castellano. Y Rupay Gualinga es una compafiera kichwa de
Sarayaku que comparte su programa Tu voz es mi voz todos los viernes en kichwa y castellano.

Si bien el foco principal de estudio estd puesto sobre estas tres mujeres en su
dimensidn subjetiva y al andlisis de sus respectivos programas radiales, el universo de estudio
incluye, ademas, a otros actores vinculados a la organizacion indigena amazonica. Durante
los seis meses que durd el campo tuve la oportunidad de participar en encuentros, asambleas,
ruedas de prensa y marchas con diferentes mujeres de los pueblos y nacionalidades
amazoénicas (mujeres de base comunitaria y lideresas de distintas edades y ciclos de vida).
Todas estas instancias enriquecieron la comprension de las realidades de las mujeres
amazonicas tanto en su dimension subjetiva como colectiva. Aquellas voces y reflexiones
también son parte de esta investigacion, al igual que la mirada de Andrés Tapia, dirigente del
area de comunicacién de la CONFENIAE, quien de forma muy amable compartié su amplio

conocimiento y experiencia.

5.3. Sobre los métodos

En mi devenir como antropéloga social, donde mi principal método es la etnografia
y el trabajo en campo, el tema de las metodologias para el levantamiento o recoleccion de
informacion ha sido fundamental para la construccion de un conocimiento horizontal y
colaborativo. Nunca me ha sido posible utilizar los métodos determinados a priori, sino que
he requerido de una constante flexibilidad metodoldgica de acuerdo con las condiciones del
campo y al contexto histérico y politico que este aconteciendo.

Las herramientas cualitativas que privilegié en esta investigacion fueron técnicas

donde la oralidad tuvieran un papel principal. En este sentido, la conversacion como método
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me resulté adecuado en cuanto la escucha se vuelve consciente y activa. Esta transciende el
espacio fisico formal y riguroso que caracteriza por ejemplo a métodos tradicionales como
la entrevista, donde ambas partes tienden a encontrarse bajo el sesgo de la inseguridad, y la
manipulacion de la informacién puede llevarse a cabo de manera recurrente. La
conversacion, por su parte, permite de forma fluida y cotidiana ir conociendo sobre “la
realidad” otorgandole un rol activo a ambas partes de esta. Asi mismo, es parte primordial de
la transmision oral y medio de comunicacion de los pueblos y nacionalidades indigenas por
lo cual, mediante esta, menciona Quifiimil (2012) se puede acceder a la memoria colectiva
en un ejercicio encarnado de descolonizacion. Cabe mencionar que las conversaciones con
las sujetas se dieron en distintos contextos y oportunidades, algunas fueron en espacios
publicos como encuentros, asambleas, marchas; y otras en espacios intimos como transectos,
mingas, almuerzos, etc. Algunas fueron grabadas y otras anotadas en mi diario de campo.

Como dentro de mis objetivos de investigacion se encuentra la subjetivacion politica
de tres mujeres, el método de la historia de vida fue fundamental para la obtencion detallada
sobre la experiencia de vida de cada una de ellas. Su dimensidn narrativa centrada en el yo
social enfocada en su relacidn con el pasado, aparte de asignar significados a la experiencia
de cada una, permite conformar al mismo tiempo la propia identidad personal de las sujetas
de estudio. De esta manera, la subjetividad y la memoria en el centro del analisis posibilita
comprender la conexion de las personas con su experiencia y su contexto, del mismo modo
que facilita el entendimiento de cémo el pasado deviene parte de su presente. Esta
herramienta, ademas de permitirnos reflexionar sobre las vivencias de las mujeres a partir de
lo que cuentan ellas mismas, “implica generar una informacion que tradicionalmente ha sido
ignorada por los centros de documentacion oficial y los patrones heteropatriarcales,
falogocéntricos y eurocéntricos del conocimiento” (Beorlegui 2019, 135).

La observacion participante también formo6 parte esencial como método de esta
investigacion. Para Guber (2011), esta es relevante ya que desecha a aquellas técnicas que
desde el medio académico son concebidas unilateralmente para construir una forma en que
ambas partes de la investigacion negocian los términos de su relacion, y al hacerlo producen
comprension y conocimientos mutuos. Esta técnica particular me permitio una participacion
directa en el campo y asi comprender précticas culturales y dinamicas de poder en el contexto

que estuve inmersa (Escobar 1995; Castafieda 2003).
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Ahora bien, el levantamiento de informacion a partir de las diferentes técnicas
expuestas se llevd a cabo durante los seis meses de campo que pasé en la provincia de Pastaza
entre los espacios fisicos de mi casa, la casa de las sujetas de estudio, la Comunidad Union
Base sede de la CONFENIAE, la radio Voz de la CONFENIAE y la ciudad del Puyo.
Ademas, de la escucha activa de los programas radiales que estas mujeres comparten en la
Voz de la CONFENIAE en su sefial FM y online.
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Capitulo segundo

La comunicacion comunitaria en la Amazonia ecuatoriana

En este capitulo presento a la Amazonia ecuatoriana en su contexto geografico,
econdmico, social y politico. Esto con el fin de entender la desposesion que ha sufrido el
territorio y por consiguiente las configuraciones en las relaciones de poder que se han llevado
acabo alo largo del tiempo. Historizar estos ambitos permiten comprender el rol significativo
que tiene la organizacion indigena en la region y su agencialidad en la defensa territorial.

La provincia de Pastaza, especificamente, ha sido sede del movimiento indigena
amazonico por décadas. Desde alli se han construido diferentes procesos organizativos donde
la comunicacion comunitaria juega un papel protagonico para generar la denominada
contrainformacion desde los pueblos y nacionalidades. Se profundizara en el camino que ha
andado esta practica comunicacional desde el territorio a lo largo de las décadas, ademaés de
analizar detalladamente la experiencia radial de La VVoz de la CONFENIAE.

1. Contextualizando a la Amazonia ecuatoriana

La Amazonia ecuatoriana es parte de la Cuenca Amazonica, una region de América
del Sur que abarca ocho paises y es drenada por el Rio Amazonas y sus afluentes. Aunque
Ecuador ocupa solo una pequefia porcion de esta region, su ubicacion estratégica en las
estribaciones orientales le da caracteristicas Unicas que enriquecen su biodiversidad.
Histéricamente, esto ha llevado a disputas sobre el acceso y explotacion de sus recursos
naturales. Administrativamente, la region esta dividida en seis provincias: Sucumbios, Napo,
Orellana, Pastaza, Morona Santiago y Zamora Chinchipe. Napo, Orellana y Sucumbios
tienen la mayor densidad poblacional debido a la colonizacion promovida por el Estado y la
apertura de carreteras para la extraccion de petréleo (Céspedes 2023).

De los quince pueblos y nacionalidades indigenas reconocidos en Ecuador, once se
encuentran en territorio amazénico. Estos son: kichwa, waorani, achuar, shiwiar, sapara,
shuar, adwoa, ai cofan, siona, secoya y quijos. Ademas, de ser hogar de los pueblos indigenas

libres tagaeri y taromenani (o tambien reconocidos como pueblos no contactados).
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Hitos principales en la region son la conquista y la colonizacion iniciada por europeos
durante la segunda mitad del siglo XVI, seguida por el apogeo de las misiones religiosas
evangelizadoras hasta la segunda mitad del siglo XV 111 (Céspedes 2023). Durante el periodo
de la Conquista, las primeras expediciones estuvieron originadas por la aspiracion de
encontrar ciudades de oro y piedras preciosas. Sin embargo, “los indigenas de esta zona
nunca fueron realmente dominados, y las pocas fundaciones y misiones que lograron
consolidar los blancos fueron acechadas y devastadas por los nativos” (Trujillo 2001, 13).

El siglo X1X y la primera parte del siglo XX fueron periodos donde la regién sufrié
grandes transformaciones territoriales y socioambientales por la importancia que adquirié a
nivel mundial el caucho como fibra natural. EI petréleo por su parte cobré relevancia para
finales del siglo XX “debido a la progresiva necesidad de combustible para la creciente
industria automovilistica, asi como para la manufacturacion de productos derivados de éste
como plasticos, lubricantes, gas, entre otros” (Valdivieso 2015, 57).

Este boom petrolero vino a modificar no sélo la dinamica productiva del territorio,
sino ademas las relaciones socioambientales y de poder entre los habitantes y quienes
llegaron a tomar posesion de este, alterando y dicotomizando la relacion ser humano-
naturaleza. Asi, de ser considerada un terreno baldio, la Amazonia pas6 a ser territorio
estratégico para asegurar la soberania energética y la fuente de ingresos econémicos del pais
a través de la produccion y comercializacion de materia prima (Acosta 2020).

Ahora bien, los extractivismos en la region Amazonica han logrado afianzarse con las
décadas (con sus respectivos booms de apogeo y caidas) gracias a un proceso de dominacion
que se mantiene hasta el dia de hoy y que Quijano (2000) denomina colonialidad del poder,
donde la idea de raza acta como principal eje de las relaciones de dominacion. De este modo,
los pueblos y nacionalidades que habitan la region han tenido que pasar por la expropiacion
y despojo de sus territorios para el desarrollo del capitalismo, de la misma manera que han
tenido que vivir una asimilacion forzada a este imperialismo econdémico, educativo, religioso
y cultural.

2. La provincia de Pastaza, sede politica de los pueblos y nacionalidades amazoénicas

En cuanto a extension, la provincia de Pastaza es la mas grande del pais ocupando

29.520 km? de superficie. Sin embargo, a nivel de densidad poblacional es una de las menos
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pobladas del pais, siendo superada s6lo por Galdpagos. Por su cercania a la sierra, es uno de
los centros administrativos, econémicos, financieros y comerciales mas importantes de la
regién amazonica, teniendo un alto flujo de personas que se dirigen a sus centros urbanos
para la gestion en la prestacion de servicios o turisticas que ofrece. Su principal nucleo urbano
es la ciudad del Puyo, concurrida para el abastecimiento de comunidades indigenas alejadas
y sitio estratégico que enlaza a varias ciudades con el centro del pais.

A nivel politico administrativo la provincia esta dividida en 4 cantones: Pastaza,
Mera, Santa Clara y Arajuno, que a su vez se subdividen en 21 parroquias, de las cuales 4
son urbanas y 17 son rurales (Garcia 2017). Asimismo, en Pastaza se encuentran siete de los
once pueblos y nacionalidades amazonicas cuyos territorios ocupan el 91% de la superficie
provincial. Pueblos que han tenido que sobrellevar procesos de asimilacion forzada al Estado
ecuatoriano desde tiempos inmemoriales. Sin embargo, la convivencia entre kichwa, andoa,
waorani, sapara, shuar, ashuar y shiwiar, ha convertido a la provincia en una zona historica
de disputa material (por los territorios y los recursos), asi como también politica, simbolica,
discursiva y comunicacional.

Desde la época colonial hasta la actualidad, una de las principales instituciones
presentes en el territorio fueron las misiones religiosas para ocupar el papel del Estado
ausente. En la ciudad del Puyo especificamente, se asent6 la mision catélica dominica, la
cual tenia como compromiso con el Estado educar a los nifios y nifias indigenas en internados
para ensefiarles a hablar, leer y escribir el castellano. Esta asimilacién cultural iba
acompafada de proyectos productivos, centros de salud y estaciones de radio. Esta ultima
utilizada como herramienta evangelizadora, uniéndose a los modelos de educacion
radiofénica promulgado por el papa Pablo VI en el Concilio Vaticano de 1965 que se

extendieron por Latinoamérica a propésito del decreto ad gentes. De esta forma,

las misiones fueron las primeras en intervenir en el territorio con una estrategia de
comunicacion para la inclusion y asimilacion del otro, que articul6 la evangelizacion, la
educacion, las actividades productivas y la comunicacion, principalmente a través de la radio.
Este proceso, tuvo inicialmente un claro enfoque colonial que buscaba asimilar a los pueblos
indigenas a la civilizacion a través de la educacion formal y, luego, a través de la radio, con
un mecanismo mas sutil de inclusion. (Acosta 2020, 60)

Estas estrategias de insercion a la modernidad capitalista significaron una violenta y

radical transformacion en la vida de los pueblos y nacionalidades tanto a nivel material y
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practico, como a nivel simbdlico y discursivo. Sin embargo, esta razon ha motivado que
desde los territorios surgiera la necesidad de seguir el camino organizativo y se comenzaron
a forjar insurgencias en funcion a la defensa y proteccion de cada pueblo y nacionalidad. De
esta manera, la provincia de Pastaza se ha convertido en sede de la consolidacion territorial
de la resistencia y en ella existen puntos clave y estratégicos para dicha mision. Uno de ellos
es la Comunidad de Union Base ubicada a unos 20 minutos en carro desde la capital
provincial de la ciudad del Puyo; la cual actualmente es la sede de la Confederacion de

Nacionalidades Indigenas de la Amazonia Ecuatoriana méas conocida como CONFENIAE.

3. La organizacion indigena en la Amazonia centro

Si bien la organizacion indigena amazonica esta articulada al surgimiento formal del
Movimiento Indigena de Ecuador en 1944, hay diversos hitos que a lo largo de las décadas
han representado un fortalecimiento de gran estructura organizativa a nivel regional. Uno de
los primeros y mas significativos fue el llevado a cabo por el lider kichwa Severo Vargas en
1947, quien logré legalizar alrededor de 19.000 hectareas pertenecientes al pueblo kichwa de
Canelos bajo la Ley de Comunas y Cabildos Indigenas. Este hecho fue clave en cuanto logré
consolidar de manera legal e institucionalizada la tenencia de tierras por parte de los pueblos
y nacionalidades.

En el afio1964 se crea la primera organizacion formal de la Amazonia, la Federacion
de Centros Shuar en Morona Santiago. Ademas, se conformé la Asociacion de Desarrollo
Jibaro del Oriente Ecuatoriano. Ambas organizaciones vinculadas estrechamente a la Iglesia
catdlica. En 1979 se crea Pastaza la Federacion de Centros Indigenas de Pastaza (FECIP),
que dos afios mas tarde cambiaria su nombre por Organizacion de Pueblos Indigenas de
Pastaza, (OPIP), que nace en representacion de los pueblos kichwa, achuar, shiwiar y waorani
(CONFENIAE 2013).

Para la década de 1980, en un contexto de derechizacion vivido en América Latina
por las dictaduras, se consolidé el modelo neoliberal en Ecuador, donde se intensifico la
entrada de empresas nacionales y transnacionales a la Amazonia. Ademas, comenzaron a

tener protagonismo las organizaciones no gubernamentales en el territorio, mediante
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proyectos de desarrollo que intervinieron en las asociaciones indigenas con un carécter
asistencialista frente y para con las bases.

La llegada de empresas extractivas fortalecié la organizacion indigena en la defensa
de sus territorios. ElI 24 de agosto de 1980, en la ciudad del Puyo, se celebrd el Primer
Congreso Regional de las Nacionalidades Indigenas de la Amazonia Ecuatoriana, con la
participacion de organizaciones de diferentes nacionalidades. Durante el congreso, se analizé
el movimiento indigena y las perspectivas de articulacion con otros sectores populares. Se
tomo la decision de crear una organizacion principal para la Amazonia, la CONFENIAE,
bajo el lema “Unidad, tierra, justicia y libertad” (CONFENIAE 2013).

Hoy en dia, la region cuenta con una amplia variedad de organizaciones indigenas.
Cada nacionalidad posee su propia organizacion y cada comunidad esta representada por sus
asociaciones, las cuales forman parte de federaciones. Hay ademas nacionalidades como la
kichwa que, por su presencia en distintos lugares tiene varias organizaciones (Acosta 2020).
De manera que la Amazonia es una de las regiones ecuatorianas con mayor tejido social y
dinamica organizativa hoy en dia.

Aunque hay varias asociaciones indigenas que actuan en la regién amazoénica, algunas
organizaciones tienen una mayor visibilidad en la disputa de poder y en la formacion de la
opinion publica debido a su contexto politico. Un ejemplo de esto es la CONFENIAE, que
representa a todos los pueblos y nacionalidades de la Amazonia. Esta organizacion se ha
convertido en un actor politico importante y legitimo para expresar, defender y denunciar las

principales problematicas de la region.

4. La comunicacion comunitaria de los pueblos y nacionalidades amazénicas

En Ecuador el monopolio de la palabra no estaba controlado y existia un fuerte
sistema de exclusion social que impedia el acceso de determinados grupos humanos a los
medios de comunicacion (Ramirez 2019). Lo que cambi0 este panorama fue la Constitucion
de 2008, donde se establecid el derecho de todas las personas o colectividades a “acceder a
la comunicacion y a fundar medios de comunicacién social y a acceder, en igualdad de
condiciones, a frecuencias de radio y television” (Constitucion de Ecuador 2008, capitulo 2,

articulo 23), con el objetivo de superar el oligopolio de los medios que habian experimentado
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los gobiernos de turno sisteméaticamente y, asi, avanzar en el &mbito de la democratizacion
de la palabra.

Con esta reforma en la Constitucion, se marca el precedente para la creacion de la
Ley Organica de Comunicacion (LOC) donde se establece la reparticion tripartita de
frecuencias, ademéas de deberes, atribuciones y obligaciones para todos los medios de
comunicacion del pais (Cholango 2021). De esta manera,

Las frecuencias del espectro radioeléctrico destinadas al funcionamiento de estaciones de
radio y televisidn de sefial abierta se distribuiran equitativamente en tres partes, reservando
el 33% de estas frecuencias para la operacién de medios publicos, el 33 % para la operacion
de medios privados, y 34 % para la operacion de medios comunitarios. (ARCOTEL 2013)

Es en este contexto de frecuencias garantizadas para medios comunitarios, donde
comienza el proceso de los pueblos y nacionalidades por ocupar ese porcentaje dispuesto por
la ley.

Cabe recordar que la comunicacion entre los pueblos y nacionalidades ha sido
historicamente oral. Desde sus inicios, las palabras han sido el vehiculo a través del cual se
ha transmitido la sabiduria, el conocimiento y la informacidn. Por lo tanto, la tradicién oral
ha sido durante siglos el medio principal de comunicacion de los pueblos. En este sentido,
Martinez (2019) destaca el rol fundamental de la radio como instrumento social que
promueve la puesta en comdn de la comparticion de saberes y valores a través de la sonoridad
y la oralidad. Ademas, de tener la capacidad de generar y/o reforzar identidades al mismo
tiempo que puede convertirse en una herramienta estratégica para actores sociales y politicos.

En este contexto, las apropiaciones comunicativas por parte de los pueblos y
nacionalidades surgen como experiencias comunitarias de aquellas asociaciones y
movimientos que no encontraban representacion en la esfera publica o que no contaban con
espacios propios de enunciacion. De modo que, “las emisoras comunitarias han desempefiado
un papel fundamental para los pueblos y nacionalidades que sufren la amenaza de la

homogeneizacion cultural” (Tornay 2020, 165).
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5. La radio comunitaria La VVoz de la CONFENIAE

La CONFENIAE como organizacion politica de la Amazonia ecuatoriana tiene su
propia &rea de comunicacion desde donde se desprenden dos vertientes: los lanceros digitales
y la radio comunitaria.

Los lanceros digitales son un equipo conformado por hombres y mujeres que ejercen
la comunicacién comunitaria desde las bases de las distintas organizaciones amazonicas.
Estos funcionan de manera organica a la estructura del Movimiento Indigena y transmiten la
informacion de los pueblos y nacionalidades transformandose en una ventana para dar a
conocer las realidades de las comunidades y asi vencer el cerco mediatico.

La historia de estos comienza en noviembre del 2017 cuando por medio de una
asamblea en la Comunidad de Union Base se extendid la invitacion a acompafiar la marcha
por la defensa de territorios amazonicos y los derechos del agua que avanzaria hacia la ciudad
de Quito (Cerda y Vargas 2022). En ese entonces se sumaron varios jovenes aficionados de
la comunicacion quienes utilizando sus teléfonos y cdmaras produjeron y compartieron
contenido de la marcha.

Tal experiencia genero la motivacion de otros jovenes desde distintas comunidades
por lo cual desde el Area de Comunicacion de la CONFENIAE se gestionaron capacitaciones
y cursos de formacion en comunicacion, radio, fotografia y redes sociales con diferentes
instituciones educacionales nacionales y ONG. Con este conocimiento, hoy en dia los
lanceros digitales generan contenidos y productos comunicacionales desde sus propias

narrativas sobre lo que ocurre en sus territorios.

Los Lanceros Digitales son comunicadores y comunicadoras comunitarias que hacen un
trabajo de incidencia a partir del activismo digital. Ellas y ellos son los que alimentan la linea
comunicativa que tenemos como organizacion. Por ejemplo, en tiempos de movilizaciones
son los que nos reportan las cosas que estan ocurriendo en sus territorios, pero no so6lo en
movilizaciones, sino en todo momento. Nosotros hicimos un trabajo de formacion de
aproximadamente 100 comunicadores de norte a sur, lo que no significa que todos ellos estén
totalmente activos, pero existe una base importante de comparieros y compafieras activas que
estan reportando constantemente. (Tapia 2023, entrevista personal)

Ahora, la otra vertiente del Area Comunicacional de la CONFENIAE es la radio

comunitaria, la cual fue inaugurada en su frecuencia FM en el afio 2021 y llamada La Voz
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de la CONFENIAE. Este medio comunitario beneficia a las 11 nacionalidades presentes en
territorio amazonico, a sus 23 organizaciones filiales y a mas de 1500 comunidades
(CONFENIAE 2021).

La radio es un proyecto antiguo la verdad. El primer proyecto de radio surge en el afio 83 y
se llamaba “La hora de la voz amazdnica”, pero en ese tiempo no se tenia una frecuencia
propia entonces se tenian que contratar medios del Puyo. Después la experiencia se convirtio
en una radio-revista, donde en 1994 sali6 la primera que se llam6 “La Voz de la
CONFENIAE”, donde posteriormente han salido alrededor de 15 ediciones. Con el tiempo
se dejd de producir tanto el programa radial como la revista. (Tapia 2023, entrevista personal)

El proyecto de la revista se retomo en el afio 2016, pero no fue hasta el 2019 cuando
se lanzo la primera nueva edicion de esta. La radio por su lado, que iba de la mano como

proyecto comunicacional también vio luz ese afio en formato online.

La revista siempre fue un proyecto de la mano a la radio, asi que en 2019 se lanz6 la primera
nueva edicion de la revista e inmediatamente empezamos con el proyecto de radio online.
Ahi no teniamos todavia frecuencia porgue no se habia abierto ningln concurso para postular
y acceder a una frecuencia, entonces para no esperar a ello empezamos con un proyecto
online. Asi en 2019 comenzé la radio online de La voz de la CONFENIAE, pero ya en el
2020 salié el concurso de frecuencias, el cual concursamos y ganamos, teniendo ya
autorizacién para poder salir al aire y entrar en operacion al afio siguiente. Es decir, ya
llevamos mas de un afio al aire en FM. De esta forma ademas retomamos esa experiencia
histdrica que hubo de toda la fuerza organizativa que tiene la CONFENIAE, pero
actualizando todo eso y adaptandolo muchisimo a la realidad de este momento, tanto con la
revista como con la radio. (Tapia 2023, entrevista personal)

Ahora bien, ¢;cual es la relevancia de la radio? ;Qué hace que sea el medio de
comunicacion mas utilizado por los pueblos y nacionalidades? Para Martinez (2019), el
concepto de radio comunitaria es una categoria que refleja la proximidad y cercania de
hombres y mujeres pertenecientes a un territorio social y cultural que buscan construir sus
propios medios que les permita ejercer su derecho a comunicar. Constituye un modelo de uso
social promotor de saberes emanados del territorio a nivel fisico, simbdlico y cultural, y
constructor de relatos que dialogan de forma empatica con las audiencias. Como se ha
evidenciado, la oralidad forma parte transversal de la comunicacién para los pueblos y
nacionalidades, por lo que la radio, y solamente la radio como medio de comunicacion,

satisface de mejor manera esa tradicion.
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Ademas, los contenidos de la radio ofrecen retratos sonoros de acciones cotidianas,
otorgando la posibilidad de poner en comun la vida de los pueblos. Al mismo tiempo que los
saberes emanados desde los territorios son llevados a narrativas que luego se convertiran en
conocimientos democratizados. Siendo por un lado espejo de las comunidades en un espacio
y momento histérico determinado, y también una herramienta para la emancipacion a partir
del uso de la palabra como uno de los principales elementos de la resistencia y la
descolonizacion.

¢Qué hace comunitaria a la radio? Lopez (1997) advierte que lo comunitario no se
reduce al titulo de propiedad, sino a que la audiencia la sienta como suya, participe de ella,
tenga voz para orientar la programacién y se vea representada en sus mensajes. Para esto, el
proyecto de radio debe ir de la mano de un trabajo desde los territorios para que se visibilicen
las distintas realidades que se viven. Realidades que histéricamente no han sido expuestas
por los medios de comunicacion hegemdnicos. Asi, el trabajo de las radios comunitarias no
queda solo en ser portavoz de los excluidos, sino como menciona Cholango (2021) se incluye
en una lucha global contra los ideales que se quieren imponer desde los grandes poderes
economicos, politicos y sociales.

Ahora bien, ¢qué hace comunitaria a la radio de La VVoz de la CONFENIAE?

En primer lugar, es una radio comunitaria porque pertenece a una organizacion comunitaria
gue es la CONFENIAE, la cual representa a 1500 comunidades, asi la radio por pertenecer
legalmente a la organizacién es comunitaria. En segundo lugar, es comunitaria porque lo que
hace es construir su narrativa y sus contenidos en base a la informacion que ocurre en las
comunidades, transmite lo que las comunidades quieren que se de a conocer. Por ejemplo,
transmite y difunde representaciones culturales y artisticas de las comunidades, también sobre
temas de la defensa territorial, es decir, todos los temas tienen que ver con la agenda
organizativa de las comunidades de los pueblos y nacionalidades, y por eso su labor es
comunitaria. (Tapia 2023, entrevista personal)

De esta forma, la radio comunitaria de La Voz de la CONFENIAE ademés es un
proyecto politico en el sentido que asume compromisos y toma posicion respecto a las
problematicas concretas que viven las bases comunitarias que sostienen a la organizacion.
De modo que existe una reciprocidad constante entre las bases y la organizacion, asi como
también entre las bases, la organizacion y la radio como medio necesario y funcional para el

bienestar comun del territorio.
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5.1. El sostenimiento de la radio comunitaria

La sostenibilidad de un medio comunitario constituye un tema complejo y requiere
de la confluencia de diversos factores para su consolidacion y duracion en el tiempo.
Gumucio (2011) afirma que las experiencias que respectan a comunicacion comunitaria
generalmente al nacer de las luchas sociales tienden a eclipsarse después del auge de cada
una por lo que su duracion en el tiempo tiende a ser muy limitada. Segln este autor tres son
los pilares que ayudarian en la sostenibilidad y al progreso de una radio comunitaria: la
sostenibilidad econdmica, la sostenibilidad social y la sostenibilidad institucional.

La sostenibilidad econdmica estéa relacionada a como se producen y organizan los
recursos econdémicos para sostener materialmente a la radio y a su recurso humano (locutores,
secretarias, trabajadores, segun corresponda). Las radios comunitarias al ser instituciones sin
fines de lucro se encuentran siempre en un lugar desafortunado en materia de financiamiento
(Grijalva y Delgado 2021) razén por la cual se vuelve destacable que ante tal precariedad
algunos medios logren niveles aceptables de funcionamiento y viabilidad. En cuanto al
sostenimiento de La VVoz de la CONFENIAE,

La radio se sostiene hasta el momento por autofinanciamiento porgue nosotros prestamos el
servicio de produccion radial, entonces hacemos cufias, pasamos publicidad y hacemos
coberturas. Claro, de una manera bastante inicial todavia porque la radio tiene apenas un afio
de funcionamiento. Quisiéramos tener mas ingresos para contratar mas personas porque
tampoco quienes trabajan en la radio tienen un salario muy elevado, la verdad es un
reconocimiento mas simbdlico el que hacemos porque de momento no nos alcanza. Hay
comparfieros, compafieras que estan de planta asi que l6gicamente necesitamos cubrir los
ingresos de ellos porque estan de forma méas permanente; hay otros compas que hacen
programas mas intermitentes y puntuales entonces es diferente, pero de todas formas con esa
autogestion y esa oferta de servicios es como logramos cubrir hasta el momento. (Tapia 2023,
entrevista personal)

La Voz de la CONFENIAE tiene la capacidad de acceder a ingresos econdmicos por
medio de publicidad, convenios, cufias 0 apoyo de instituciones no gubernamentales que
estan presentes en el territorio. Sin embargo, esto exige una responsabilidad y/o dependencia
con tales contribuyentes donde en algunos casos se corre el riesgo de alejarse del objetivo
principal. Aun asi, la radio al ser parte de la CONFENIAE como organizacién politica que

lleva décadas de trabajo de incidencia en el territorio posee un alto grado de autonomia.
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Respecto a la sostenibilidad social, esta esta intimamente relacionada con la
participacion de los actores sociales que hacen posible la radio en su capacidad para mantener
y fortalecer la conexion con la comunidad a la que sirve. Implica una estrategia para
responder ante las necesidades y demandas de la comunidad al mismo tiempo que promueve
la participacion ciudadana y el empoderamiento de los miembros de tal comunidad.

Aunque el tiempo que lleva al aire La Voz de la CONFENIAE en su sefial FM es de
apenas un afo, esta ha logrado su sostenimiento al ser percibida como una herramienta
valiosa y relevante al momento en que la programacion y los contenidos reflejan los intereses,
preocupaciones y las realidades del territorio amazénico. Ademas, la radio ha establecido y
mantiene una relacion estrecha con las comunidades a través de la interaccion constante y el
dialogo abierto y plural donde todas las nacionalidades tienen algln tipo de representacion
en esta y sienten propios los espacios de enunciacion.

Si bien la radio no posee una cobertura més all& de las provincias que concierne a las
comunidades amazonicas, este hecho no afecta sus objetivos y la calidad de la informacion
que estas emiten. De modo que, aunque muchas veces se deban enfrentar problemas de
sostenibilidad econdmica, siempre hay un respaldo de sostenibilidad social otorgada por la
poblacion del territorio (Cholango 2021). Para el Dirigente de Comunicaciones de la
CONFENIAE, la sostenibilidad social es primordial a la hora de cumplir con el rol
comunitario que tiene la radio y este se ve reflejado en los objetivos a corto plazo que tiene

el proyecto.
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Si te pones a pensar, llevamos poco tiempo con la frecuencia FM, por lo cual lo que vemos
como prioridad para sostener socialmente a la radio es la diversificacién de la programacién
y la diversificacién de la audiencia. Uno de los objetivos es seguir diversificando, tener méas
programacion que musica, porque musica pasan todas las radios, no seria una radio
comunitaria si pasaramos solo musica, aunque sea mdusica de las nacionalidades no
cumpliriamos con la funcion social. Entonces el primer objetivo es lograr estabilizarse en un
40% de programacion y 60% de musica, y superar eso o invertirlo, a €s0 nos proyectamos
este afio, lo que significa que debemos aumentar el niamero de programas. Hasta ahora
tenemos 10 programas, queremos llegar a 15, ese es uno de los objetivos. El segundo es
ampliar la audiencia, o diversificarla porque si bien nuestra audiencia es mayoritariamente
rural, creo que la audiencia urbana también es muy sensible a nuestro contenido, pero no
estamos creando contenido para el sector urbano, para los jovenes o migrantes, y ahi creo que
hay un trabajo que toca hacer. Involucrar a todos los actores sociales para que se vean
representados en la radio, mas que buscar expandir la frecuencia a otros lugares o regiones.
(Tapia 2023, entrevista personal)

Por ultimo, la sostenibilidad institucional advierte en la capacidad de la radio para
mantener una estructura organizativa solida que logre un funcionamiento eficiente a través
del tiempo. Implica establecer mecanismos y practicas que permitan tanto la continuidad
como el desarrollo de la radio como institucion, asegurando su estabilidad y viabilidad a largo
plazo. Si bien respecto a esto no se puede generar un andlisis mas arduo debido al poco
tiempo de funcionamiento que tiene La Voz de la CONFENIAE al aire, al ser esta un
instrumento comunicacional de la CONFENIAE, las capacidades organizativas y politicas
cuentan histéricamente con fuertes cimientos y vasta experiencia.

El proyecto de La Voz de la CONFENIAE ademas persiste y se mantiene a nivel
institucional gracias a las bases de esta que son las nuevas generaciones de comunicadores
que, si bien la mayoria no cuenta con grandes procesos de formacion, capacitacién o estudios
en el &rea de las comunicaciones, su voluntad y motivacion contribuyen en gran medida en

la continuidad y sostenimiento del proyecto comunitario.
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Capitulo tercero

Las voces de las mujeres amazonicas en la radio comunitaria

En la provincia de Pastaza, mas especificamente en la Comunidad de Union Base, se
encuentra la sede de la comunicacién comunitaria que se expande por toda la Amazonia
ecuatoriana. Alli se localiza fisicamente la infraestructura de la radio de La Voz de la
CONFENIAE desde donde se tejen procesos de disputa al poder hegeménico y sus viciadas
formas de comunicacion. Como ya he mencionado, la comunicacion que se da desde este
territorio no se extrae de las practicas organizativas que tienen los pueblos y nacionalidades
ni de sus procesos de significacion colectiva. Por lo cual, La VVoz de la CONFENIAE es una
radio que permite un espacio comun para pensar propuestas en conjunto, programaciones
compartidas, participacion de las comunidades en la parrilla programatica y la presencia de
variadas voces expresandose, informando y denunciando.

La Voz de la CONFENIAE, en su primer afio al aire se ha convertido en un espacio
de encuentro donde el poder de la palabra cobra sentido simbdlico, pero también politico al
visibilizar procesos y problematicas al mismo tiempo que exige y propone. Este tipo de
comunicacion que estd en plena construccion por parte de los pueblos y nacionalidades
ademas es intercultural y busca abrir el conocimiento, compartir saberes y terminar con la
concentracion de la informacion.

A lo largo del tiempo, los actores que llevan a cabo la labor comunicacional
comunitaria han ido cambiando. No s6lo de nombres, sino también de configuracion y perfil
ya que la idea de transformacion inicial de este tipo de comunicacion esta en sus practicas.
En la actualidad el despliegue de actores que conforman la radio es cada vez méas diverso,
complejo, plural y paritario, siendo las voces de las mujeres las nuevas protagonistas de los
espacios de locucion, posicionando de esta manera sus intereses personales y colectivos en
la palestra publica a través de estos medios.

El siguiente capitulo consta de las experiencias radiales de tres mujeres amazonicas
locutoras de La VVoz de la CONFENIAE, por ende, es un apartado que esta escrito desde las
voces de Kankuana, Verénica y Rupay. Nombrarlas y que sus historias sean contadas y

expuestas desde sus propias palabras me parece fundamental en el ejercicio por visibilizar,



44

conocer y reconocer a quienes estan detras de las diferentes luchas que se estan llevando a
cabo por la emancipacion de las mujeres de los pueblos y nacionalidades en la Amazonia.
Estas tres mujeres seguro no son las unicas en este camino de alzar la voz, sin embargo, desde
la subjetividad de ellas, de sus historias personales, de como llegaron a estar donde estan,
comunicando lo que comunican, se pueden ir entrelazando caminos colectivos que pueden

servir de ejemplo y referencia para otras.

1. Kankuana Canelos y “Remando, mujeres contra la corriente”

Contacté a Kankuana apenas llegué a la provincia de Pastaza en septiembre de 2022.
Una compafiera kichwa del Coca me habia dado su contacto. Venia siguiendo su trabajo
como comunicadora comunitaria hace un afio aproximadamente. Desde Chile escuchaba su
programa “Remando” por la sefial online de la pagina de La Voz de la CONFENIAE cada
semana. Me parecia fascinante su claridad para el abordaje del género en los temas que
exponia, asi como también su coraje para denunciar las demandas de las mujeres de las
nacionalidades amazonicas.

Me invit6 a su casa para conocernos. Me mando su ubicacion, y para sorpresa de
ambas, estdbamos aproximadamente a 15 minutos la una de la otra. Yo estaba viviendo en la
via Shell- Madre Tierra y ella vive en la via Tarqui. Quedamos de vernos un lunes de octubre
a las 10 de la mafiana en su casa, aprovechando que sus hijes estaban en la escuela. Sali6 a
recibirme muy contenta y acompafiadas con un café, pan y frutas comenzamos a conversar,

luego de que yo le contara mis intenciones investigativas y personales.

Los pueblos indigenas estamos acostumbrados a esto, a lo oral, a la préactica. Decia ayer la
mama Celia de Napo en una entrevista que le hice para mi programa: - “Yo me sentaba a
mirar lo que hacian los mayores, aqui me lo guardaba [sefialando su cabeza]. No tenia que
escribir, lo guardaba aqui”-. Y de eso yo he aprendido, no me gusta escribir, tengo muchas
cosas pendientes que escribir o que digo: “después voy a escribir esto”, pero no lo hago. Lo
mio es lo oral, por eso me gusta la radio.

Kankuana naci6 en Sarayaku, una comunidad kichwa ubicada en la Amazonia del
Ecuador, en la provincia de Pastaza, en el curso medio de la cuenca del rio Bobonaza.
Sarayaku estd compuesto por 7 centros comunitarios y su territorio abarca aproximadamente

135 mil hectareas. El 95% de su territorio es bosque primario con una alta biodiversidad de
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especies animales y vegetales importantes para su existencia.l Por esta razon, la vision y
mision de Sarayaku es preservar y utilizar de manera sostenible y sustentable los recursos
naturales de su territorio, con el objetivo de fortalecer el Sumak Kawsay.? y asegurar la
continuidad del Kawsak Sacha.® Ademas, este pueblo es reconocido por la demanda realizada
hacia el Estado ecuatoriano luego de que la compafiia argentina CGC invadiera su territorio
para la explotacion petrolera sin una consulta previa, libre e informada. Luego de una década
de lucha, en el afio 2012 la Corte Interamericana de Derechos Humanos concluy6 su
sentencia a favor del pueblo de Sarayaku, convirtiéndose asi en el primer caso donde una
nacionalidad indigena gana un caso de justicia internacional frente al Estado ecuatoriano.

Es en este contexto politico de resistencia donde nace y crece Kankuana, en una
familia que, ademas, estaba ligada al mundo de las comunicaciones. Con su cara llena de risa
confiesa que desde muy pequefia ella sabia que queria estar en una radio, recuerda que la
emisora que llegaba a su pueblo era Radio Puyo, y aunque era una radio de las misiones
catolicas, los y las locutoras eran indigenas.

No sé si te suena Patricia Gualinga, ella estuvo de locutora y la mayoria de la comunidad la
escuchaba porque ponia en las noches saludos, comunicados, musica. También estaba
Heriberto Gualinga, y una de mis tias que se llamaba Berta Gualinga. Pienso a veces gque
también esto de la comunicacion viene de familia, yo les admiraba mucho, todas ellas eran
mis referentes. Yo pensaba: - “En algin momento quiero estar como ellas haciendo un
programa, o estar con ellas en ese programa para que la gente me conozca, una emocién
grande por eso sentia yo”.

Por temas de estudios a los 13 afios, Kankuana tuvo que migrar a la ciudad y se fue a

vivir a un convento en la ciudad del Puyo,

No sé por qué a un convento, tal vez por la intencion de mi madre, ella queria que yo fuera
monja. Pero no era algo que yo queria porque no me gustaba ir a las iglesias. Creo que de
manera inconsciente ya desde aquella época yo ya rechazaba ciertas cosas, por ejemplo, yo
respeto mucho las creencias religiosas de otras personas, pero no soy yo inclinada a ninguna
religion.

Asi pasaron sus afios de estudiante, terminé el colegio y aunque quiso, por temas

personales y economicos, no pudo entrar a la universidad inmediatamente. Luego se

! «“Sarayaku, el pueblo del medio dia”, pagina oficial. Enlace: https://sarayaku.org/
2 En kichwa vendria a significar el Buen Vivir o Vida en Armonia.
3 En kichwa vendria a significar Selva Viviente.
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comprometié con su compariero de aquel entonces, que pertenece a la nacionalidad sépara,
el cual es el padre de sus hijos. El estaba involucrado en la comunicacion, especificamente

en las radios comunitarias.

Un dia, era por el afio 2014, que vimos una convocatoria en el Facebook de un medio
comunitario que necesitaba a una chica que hablara kichwa y castellano. En ese entonces yo
el castellano diria que fluido fluido no lo hablaba, pero el hecho de que habia salido yo a la
ciudad me ayudo bastante porque ya tuve convivencia con chicos de acd, con mis compaferos
y compafieras del colegio. En Sarayaku, los nifios y jovenes hablamos netamente kichwa.
Obviamente saben algo de castellano, pero no tan fluido como tal vez yo lo estoy haciendo
ahora. De nifia mis papas hablaban rara vez en castellano... bueno, entonces me acerqué a
esa convocatoria que estaban haciendo, yo estaba muy nerviosa porque nunca habia estado
en una radio, en un curso de locucion o cosas asi, pero en ese tiempo mi compafiero me decia
todo el tiempo que yo podia, y siempre voy a estar agradecida de ese apoyo.

En ese tiempo, Kankuana me cuenta que, debido a las antenas, todos los medios de
comunicacion estaban en la ciudad. Y si bien eso le generaba inseguridad, llena de miedo se

presentd a la convocatoria.

Y asi empezé todo. Fui, presenté mi carpeta y aunque en mi curriculo yo no tenia nada de
experiencia en un medio de comunicacion me dije: - “voy a confiar’-. Entonces resulta que
no habia muchas carpetas, pero se fijaron que yo hablaba bien el kichwa y ellos querian un
programa que llegara a las comunidades. Al dia siguiente me Ilamaron y me dijeron que
habian seleccionado mi carpeta. Yo siempre dije que no tenia experiencia, y en mi
subconsciente yo decia esto para que no me seleccionaran porque estaba yo llena de miedo,
llena de inseguridades. Pero ellos me dijeron: - “te vamos a ayudar, te vamos a poner en un
entrenamiento de un mes y luego ya empezaras tu solita” -. Entonces yo llegué, me hicieron
leer y yo soy buena para la lectura, y al parecer les gustd. Asi hice la practica un mes y luego
ya me contrataron.

De esta manera partié Kankuana su camino en las comunicaciones en el afio 2014
para radio La VVoz de la Frontera, una radio de la nacionalidad andwa donde participaba en
tres de sus programas. En las mafianas traducia al kichwa los titulares y los transmitia en el
noticiero; por las tardes participaba en un programa de musica; y en la noche tenia un

programa de comunicados, saludos y mensajes para las comunidades.
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Me senti siempre muy en confianza ahi y estoy muy agradecida porque en ese entonces en el
Consejo de la Nacionalidad eran la mayoria mujeres, la gerente era mujer, la presidenta era
mujer, la que estaba a cargo de la radio era mujer, y yo era una mas. S6lo habia dos chicos y
una extranjera ayudandonos en el tema técnico. Creo que ese fue un momento acé en la
Amazonia donde las mujeres dijeron: - “bueno, vamos a empezar a visibilizarnos y tomar
fuerza” -. Y asi poco a poco en este camino fui encontrandome con mujeres que ya estaban
empezando a hablar de la lucha de las mujeres, por los derechos, por los territorios, y ese
ejemplo, esas cosas me ayudaron full a mi. Recuerdo un momento donde dije: - “wow, quizas
esto es lo que yo estaba buscando para mi vida” -.

Kankuana recuerda que esos eran tiempos donde se comenzaba a sentir la lucha de

las mujeres en la selva. Justamente, un afio antes de su primera incursién en la radio, se

posiciona uno de los casos mas relevantes de agencialidad politica por parte de las mujeres

de las nacionalidades amazonicas en Ecuador: la articulacion de Mujeres Amazonicas.

Quienes en octubre del 2013 marcharon desde Puyo hasta Quito para exigir la paralizacion

de la licitacion de bloques petroleros en territorios indigenas de las provincias de Pastaza,

Napo y Morona Santiago, asi como también la no explotacion del Parque Nacional Yasuniy

la proteccion de los pueblos indigenas tagaeri y taromenane quienes se encuentran en

situacién de aislamiento voluntario (Amnistia Internacional 2018 en Céspedes 2023).

Trabajé ahi por seis meses y ya senti que la radio era lo mio. Tenia muchas ganas de aprender,
las chicas con las que trabajaba habian tenido procesos de formacion en radios comunitarias,
yo alin no y pensaba en cémo hacer o quién iba a darme la oportunidad de formarme.

Luego de esos seis meses aparecio en redes sociales una nueva convocatoria, esta vez

para trabajar en la conduccién de un programa intercultural para la radio publica. Necesitaban

a alguien que supiera hablar kichwa, shuar y castellano. En ese momento ya corria el afio

2015 y Kankuana estaba esperando a su primera hija.

Después de cuatro castings me llamaron a una reunion para decirme que habia sido elegida.
Pero vieron que estaba yo embarazada de seis meses y ahi me dijeron que no me podian
contratar porque apenas empezara me iban a tener que dar las vacaciones de la maternidad y
eso no les convenia a ellos. En ese momento recuerdo que, aunque estaba calmada dije: -
“bueno, hasta aca llega mi ilusion de ser parte de la radio” -. Resulta que al final terminaron
eligiendo a un kichwa de Arajuno, pero dentro de unos meses €l se retira y me llaman de
nuevo a mi. Yo habia parido hace poco a mi bebé, tenia sélo tres meses y la chica que me
Ilamé me dice: - “El chico se retird y no podemos seguir haciendo castings porque la locutora
gue necesitamos eres tu, tl te ganaste ese puesto” -. Y ahi volvi a la radio. La directora era
una mujer bastante feminista, siempre me llevé con ella, hasta ahora me llevo muy bien con
ella.
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Kankuana estuvo por dos afios y medio trabajando en la radio pablica, la cual recuerda

con mucho aprecio y agradecimiento,

Ahi empecé realmente a aprender de la radio, para mi la radio publica fue una gran escuela.
Me encontré con gente que tenia bastante conocimiento, gente capacitada y preparada en la
comunicacion. Gente que habia estudiado carreras y todo eso, era un ambiente bastante
chévere. Al final me retiré por calamidades domésticas justo cuando iba a entrar a hacer
noticias, redaccion y todo eso, si hubiese seguido hubiera aprendido alin més cosas.

Un afio después, ya con mas experiencia en comunicaciones, Kankuana entré en

contacto con Andrés Tapia, dirigente de Comunicacion de la CONFENIAE.

Yo lo conocia a él de mucho tiempo porque Andrés vivid en Sarayaku, entonces dije: - “me
voy a acercar a él y le voy a pinchar la idea de que tiene que haber una radio en la
CONFENIAE” -, y yo era asi como: - “Hola Andrés, me llamo Kankuana, he trabajado en la
radio publica y me parece super importante que haya una radio en la CONFENIAE, por lo
menos empezar con una online ¢qué te parece? Si logras hacer esto invitame a ser parte,
quiero tener un programa”-. Yo ahi ya tenia la idea de que debiamos tener un espacio para
nosotras las mujeres y siempre estaba con esa insistencia a Andrés. En ese tiempo el
presidente de la Confe era Marlon, y también cada vez que me lo encontraba era: - “Por favor
denme chance, yo quiero hacer algo, quiero hacer un programa de mujeres” -. Y me quedaban
viendo...

Corriael afio 2017 y si bien hasta ese momento, Kankuana habia tenido la experiencia
de trabajar en dos radios de las cuales estaba agradecida y habia aprendido mucho, sentia la

necesidad de dirigir un programa que sea propuesta de ella.

Un dia me llam6 Andrés y me invit6 a un taller. Yo hecha feliz me fui a ese taller que lo
hicieron aca en la Universidad Estatal. Ahi hablaron de que iba a salir la radio y querian saber
qué programas poner para la parrilla. Ahi yo dije: - “Yo quiero tener un programa donde
hablemos de las mujeres” -. Lo dije no con la intencion de hacer menos a los hombres, esa
nunca ha sido mi intencion, pero yo sabia que en ninguna radio de la Amazonia habia un
programa donde se esté hablando de las mujeres, que estén haciendo mujeres y que las
invitadas sean mujeres. Ahi los compafieros me dijeron: - jEn serio tu eres feministal -. Pero
yo en ese tiempo no entendia el concepto del feminismo y pensé era un insulto, hasta que al
final Andrés me dijo: “jClaro, tienes mi apoyo!”.

Desde ese momento, Andrés comenzo a invitarla a reuniones sobre lo que iba a pasar
con la radio, asi como también a talleres, capacitaciones y eventos del area de comunicacién
de la CONFENIAE. Paralelamente, Kankuana era parte de una red de mujeres

comunicadoras de la Panamazonia donde conocid a comparieras de diferentes nacionalidades
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de la region que se dedicaban o estaban interesadas en aprender sobre comunicacion
comunitaria. En un encuentro Ilamado Ciberamazonas, conocié a una compafiera shuar que
queria aprender a hacer radio, asi que la invit6 a participar del programa que estaba gestando,
asi como también lo hizo con una compafiera kichwa de la Amazonia norte. De esta manera,
en mayo del 2019, comenzaron las tres con el programa radial “Remando” que se transmitia

en ese momento por la sefial online de la VVoz de la CONFENIAE.

Yo pensaba: - “Y ahora, ¢cémo serd el nombre?” -. Al principio ibamos a ponerle La Chispa,
pero como que no nos convencié mucho. Yo queria un nombre que nos identifique a las
mujeres bastante y empecé a pensar: - “;cudl es el medio de transporte de las comunidades,
de los pueblos? Pues la canoa, pensé” -. En la canoa va el hombre y la mujer, pero cuando
navegan, adelante de la canoa estan siempre los hombres con su palanca, que en kichwa
decimos tawna; y la mujer siempre esta en la popa de la canoa con su remo. Entonces yo dije
que para mi hacer y dirigir un programa es como eso, dirigir una canoa en el que los dos,
hombres y mujeres deben estar en equilibrio y ahi nace el nombre del programa que es
Remando. Pero el programa no sélo se llama Remando, se llama Remando en contra de la
corriente, y muchos me han preguntado: - “;por qué en contra de la corriente?”-. Y es en
contra de la corriente porque pienso en todas las trabas de este sistema donde hay una
dominacion del hombre, que es como una corriente que no nos ha permitido avanzar, y
entonces en contra de eso vamos remando las mujeres.

El programa, que hasta el dia de hoy esta al aire, cuenta con dos etapas. La primera
fue su versién online, la cual partié en mayo del 2019 bajo la conduccion de Kankuana, Jiyun
y Rupay; y la segunda etapa es su version transmitida por la sefial FM desde septiembre del
2021, el cual es conducido sélo por Kankuana. La forma de recopilar contenidos también ha
sufrido cambios. En sus inicios el contenido era recogido por las tres compafieras, las cuales,
con micréfono y grabadora en mano, viajaban por las comunidades para mostrar la vida
cotidiana de las mujeres de las nacionalidades, visibilizar sus luchas y denuncias ante las
diversas violencias y amenazas externas o internas que las aquejaban. Ademas de grabar sus
historias y canciones a modo de generar un resguardo de ese material para que no quede en
el olvido. Hoy en dia, si bien la vision del programa sigue siendo la misma, Kankuana en
solitario es quien genera el contenido de acuerdo con lo que va aconteciendo de forma méas
inmediata y urgente a través de las diferentes tecnologias que estan a su alcance; ademas

porque se propuso pasar de trasmitir una vez por semana, a transmitir tres veces por semana.

Decidi ahora hacer el programa tres veces a la semana porque mi objetivo es poder llegar
cada vez con mas y diferentes tematicas a las mujeres de las comunidades. Si bien la
frecuencia ain no logra llegar a todas las comunidades, seria un éxito para mi llegar a la
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mayoria con todas las conversaciones que ellas quisieran y pudieran escuchar. Me interesa
sobre todo la juventud, por ejemplo, el que las jévenes empiecen a pensar que ellas tienen la
misma capacidad de los chicos de poder ejercer cualquier rol que ellas quieran o que las nifias
también sientan la necesidad de prepararse académicamente, que puedan el dia de mafiana
llegar a ser lideresas de sus comunidades y que no crezcan con esa idea de que dependen
emocional o economicamente de un chico o de un hombre. Entonces mientras mas cosas se
quieren hablar, més programas hay que hacer para llegar a las comunidades. Por ahora yo
feliz con que 5 0 10 mujeres sean las que puedan escuchar, pero todavia hay un monton de
cosas que decir.

En su programa, Kankuana comparte sobre los hechos noticiosos urgentes que
acontecen en la regién amazoénica, no solo de Ecuador, ya que su trabajo organizativo le ha
permitido conocer sobre otras realidades, destacando su relacion con compafieras de la selva
peruana y colombiana. Ademas, su rostro es reconocido como lideresa amazdnica siendo la
principal locutora de eventos y encuentros de la CONFENIAE tanto dentro como fuera de la
provincia. Asi como también su trabajo como traductora es requerido para proyectos
audiovisuales que se estan gestando desde el territorio. Actualmente se encuentra estudiando
la carrera de Comunicacion Social en la Universidad Estatal Amazoénica, donde refuerza lo

aprendido durante sus afios de transitar en la comunicacion comunitaria.

2. Verénica Suquilanda y “Uru Aanku”

Kankuana me habia contado que admiraba mucho a una compafiera llamada Veronica
Suquilanda, la cual llevaba mucho maés tiempo que ella en la comunicacién comunitaria y
que hace unas semanas habia comenzado un nuevo programa en la radio de La VVoz de la
CONFENIAE. Me contacté por teléfono con Veroénica y quedamos de reunirnos en Union
Base a las 4 de la tarde de un martes, una hora antes de que comenzara la transmision de su
programa.

Recuerdo que ese martes habia fuertes lluvias y llegar a Union Base desde mi casa no
era un camino sencillo: debia tomar dos buses y luego realizar una larga caminata. La
tormenta habia parado para cuando llegué, pero no encontré a nadie en la radio, por lo que
luego de esperar unos minutos comencé a caminar de vuelta un poco decepcionada. En eso
aparece corriendo detras de mi un joven, me dijo que se llamaba Brayan y trabajaba en la
radio, me paso un celular y al otro lado del teléfono estaba Verodnica,
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- Vanessa, te habla Veronica, he tratado de comunicarme contigo y no he podido, disctlpame.
La tormenta se llevo la luz de la comunidad y Brayan alcanzé a avisarme que no haré hoy mi
programa, pero yo estoy en el Puyo, no sé si quieres venir y conversamos aca-.

Nos encontramos en un café de la ciudad del Puyo al rato. Me presenté, le conté mis
intenciones investigativas y le pregunté si podia realizarle una entrevista, a lo que ella me

respondio:

- Te voy a dar una entrevista, pero antes quiero hacerte una entrevista yo a ti en mi programa.
Asi no sélo te conozco yo y de paso le cuentas a todos los que me escuchan quién eres y qué
estas haciendo acé-.

Recuerdo haber esbozado una gran sonrisa, no solo porque no esperaba su respuesta,
sino porque me parecia un trato justo y me encant6 su actitud frente a una desconocida que
queria saber informacion sobre ella y sobre lo que hacia. Con el tiempo con Veronica nos
convertimos en grandes amigas, y me confes6 que su estrategia inicial fue tanto para
asegurarse de que le presentara mis intenciones a la comunidad, como para tener contenido
para su programa. Ambas razones me parecieron brillantes y llenas de contenido politico. En
ese momento supe que estaba frente a una gran comunicadora comunitaria y lideresa
indigena.

Al otro dia nos juntamos con Veronica frente a la Gobernacion del Puyo desde donde
se toma el bus que lleva hasta la Comunidad de Los Angeles, para luego caminar desde ahi
por media hora aproximadamente hasta la Comunidad Union Base. Esa primera caminata
juntas hacia la radio fue muy reveladora, en primer lugar, porque Verdnica tenia 8 meses de
gestacion cuando la conoci y me parecia asombrosa su vitalidad y energia con semejante
panza; Yy, en segundo lugar, porque ahi fue donde, comiendo guayabas que encontrdbamos
por el camino, comenzd a compartir conmigo su historia.

Verdnica nacio y vivio hasta sus doce afios en la comunidad shiwiar de Chuintsa en
la parroquia Montalvo de la provincia de Pastaza. Luego se fue a vivir con sus padres a la
comunidad de Kurintsa, cerca de la frontera con Per(, para irse mas tarde a vivir a la

parroquia 10 de agosto, donde vive hasta el dia de hoy.

Mi madre era shiwiar, pero mi padre no, él era mestizo de Loja, entonces la gente indigena
no siempre acepta o quiere a quienes tienen historias o culturas que son diferentes a la nuestra,
por eso tuvimos que cambiar de comunidad y ahora vivo por acé. Ellos ya murieron, pero
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eran super trabajadores. Yo todavia cuando tengo vacaciones voy al territorio y después
vuelvo aca.

Pese a las mdltiples dificultades que tuvieron como familia, Veronica siempre ha
sentido apego por el territorio que la vio nacer y crecer, asi como por su nacionalidad shiwiar.
Entre risas recuerda que desde pequefia se sinti6 atraida de una forma muy particular por la

comunicacion,

Es chistoso lo que te voy a contar, pero es lo que realmente me pasé y senti. Cuando era nifia,
mi madre solia ir a la chacra y yo siempre andaba con ella. Yo recuerdo que miraba las yucas
y siempre buscaba alguna que tuviera forma de micr6fono, entonces lo mas chistoso es que
yo0 agarraba la yuca y me ponia a cantar como con un micréfono, me sentaba en un tronco a
cantar mientras mi mama trabajaba en la chacra. Mi maméa me decia: - “;por qué haces eso?
Eso es yuca y no se juega con la comida” -. Y yo le decia: - “no estoy jugando, estoy
cantando”-. Yo me acostaba en el tronco de un arbol super grande y pensaba: - “yo quiero ser
artista o cantante para estar tras un micréfono”-. Yo siempre sofiaba en ser asi, y que todo el
mundo escuchara mi voz, lo que canto o lo que hablo. Eso tenia aqui en mi corazén, y yo creo
gue cuando uno se propone algo o tiene un suefio, siempre se llega a nuestra meta, 0 quizas
no a todos los suefios, pero siempre uno o dos, los mas fuertes se hacen realidad. Mi mama
se refia de mi y de mi insistencia y me decia: - “;con qué plata vas a ser cantante? ;Quién te
va a escuchar a ti? ;Qué vas a cantar? ;Qué vas a decir? Deja de decir cosas que no vas a
hacer nunca”-.

Paso el tiempo, Verdnica crecio y recuerda con mucha claridad el dia que llegd un
dirigente de su nacionalidad a hacerles un ofrecimiento, que ella vio como una sefial y una

gran oportunidad,

Cuando en mi organizacion estaban luchando por crear un estatuto, llegd un lider de nuestra
nacionalidad, que es mi finado primo Pascual. El siempre trabajaba afuera de la comunidad
con muchas personas extranjeras, voluntarias y hacian proyectos. En medio de una reunion
él dice: - “necesitamos a una persona que este al frente de una radio, que sepa hablar nuestra
lenguay le guste transmitir nuestra cultura™ -. Yo sentia mucha emocion, pero también mucho
miedo de decir algo, tenia verglienza, pero él les dijo a mis padres: - “;por qué no le ponemos
a Veronica? A ella podemos ensefiarle” -. Y ahi mi mama se reia porque se acordd de cuando
era pequefia y me ponia la yuca de micréfono.

Asi fue como Veronica llegé al mundo de las comunicaciones y con 23 afios fue
invitada a Quito para capacitarse junto con otros chicos de diferentes nacionalidades
amazonicas. Recuerda que no fue nada féacil, si bien sabia que era algo que sofiaba desde

pequefia, el miedo muchas veces se apoderd de ella,
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Siempre tenia miedo de quedarme callada detras del micr6fono, todos me decian: - “no te
puedes quedar callada, seguro algo sabras decir’-. Pero recuerdo estar en medio de un
congreso al que fui invitada y después de empezar a hablar, de repente senti que no tuve
palabras, solo dije: - “jBuenos dias!” -, luego nada, me quedé completamente callada, no
sabia qué decir, s6lo veia con mis 0jos a quienes me habian estado instruyendo, pero no me
salia ninguna palabra. Asi empecé. Otra vez. cuando ya teniamos un programa en el Obrero,
recuerdo estar hablando y hablando, hasta que llegaron mis instructores y me dijeron que no
estaba aplastando el botdn, entonces nada de lo que dije salié al aire. Muchas veces me
pasaron cosas asi al principio, me equivogqué unay otra vez, pero asi fui perdiendo de a poco
el miedo y fui aprendiendo también.

Desde que le dieron la oportunidad y salié de su comunidad para dedicarse a hacer
comunicacion, Veronica no perdio ninguna oportunidad que se le cruzara en el camino. Tomo
capacitaciones por parte de instituciones como la CIESPAL y la CORAPE, inclusive fue

intérprete del presidente Rafael Correa en su programa de Enlace Ciudadano.

Fui la intérprete de la nacionalidad shiwiar de Correa en su proyecto de las sabatinas. El cada
sébado daba su rendicidn de cuentas y éramos 11 traductores, uno de cada nacionalidad y
todos teniamos que interpretar para que cada nacionalidad pudiera saber lo que el gobierno
nacional solia hacer. Esa traduccion debia ser instantanea, nosotros ibamos escuchando y
traduciendo y ahi Vane, prohibido equivocarse porque no podiamos decir cosas que no dijera
el Presidente. Fue una buena experiencia y aprendi mucho porque viajabamos a cada lugar
donde iba el presidente, incluso escuchando a mis compafieras aprendi de otras lenguas
también. Por eso yo no sélo hablo shiwiar y castellano, sino que entiendo de todo, s6lo
escuchando.

Después de trabajar en diferentes medios de comunicacion, tanto comunitarios como
publicos, a Verdnica la invitan a ser parte de La VVoz de la CONFENIAE, desafio que acepta

y comienza en noviembre del 2022.

Andrés Tapia me invita a hacer el programa en la Confe, me dice: - “compa ¢te gustaria
trabajar con nosotros?” -, y yo con gusto trabajo con ellos. EI me dice que quieren que haga
un programa radial en las lenguas que yo sé, entonces le dije que sabia asi bien el shiwiar,
kichwa y castellano. A mi me gusta contar historias, me gusta mucho contar historias y dentro
de la comunicacion he aprendido de la produccion también, entonces propuse un programa
donde pueda contar historias, leyendas de los pueblos, grabar historias en mi celular y asi
pasarlas en la radio, con fondos sonoros y todo lo que sé y he aprendido estos afios. Eso le
prepuse a Andrés para mi programa y le gusto.

Asi su programa radial “Uru Aankuu” es trasmitido en shiwiar, kichwa y castellano

de lunes a viernes por la sefial online y FM de la radio.
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Después de aceptar dije: - “¢y qué nombre voy a ponerle a mi programa?” -. Al principio
pensé en ponerle Trueno, porque nuestra voz tiene que ser como un trueno que llega hasta los
oidos y los timpanos para hacer que nos escuchen. Pero después dije que no, porque el trueno
es muy fuerte y como que asusta. Después pensé: - “;qué tal si le pongo Aguila? Porque el
aguila observa todo desde las alturas, son los ojos auténticos que observan, pero no, no va”-
De pronto, cuando estaba transcribiendo en la pantalla de mi computadora viene una arafiita
bien pequefiita, y pienso: - “jay esta arafia, ya la quiero matar!”-. Y entre que la agarro se
queda en mi dedo y la quedo mirando por un tiempo y digo: - “mejor le pondré al programa:
tejido de arafia”-. ;Por qué? Porque la arafia estando solita construye su casa, asi se demore
en estar dando vueltas y vueltas, pero lo hace bien hecho. Y no solo eso, sino que también
hace su casa para atrapar a su presa, 0 sea que aparte de ser su casa, atrapa su alimento, y
siento que la radio es algo asi, en la radio se esta tejiendo, se estd construyendo, y atrapa, la
gente se atrapa y asi se difunden nuestras voces, asi se comparten nuestras culturas y llegan
a nuestros territorios. Asi nacié el nombre. Pero el verdadero nombre del programa es Uru
Aankuu y tiene dos idiomas: Uru en kichwa es arafia, y Aankuu en shiwiar es el tejido de la
arafia.

El programa que realiza Veronica dia a dia es de tipo educativo, como la mision de
las primeras experiencias radiales comunitarias en Latinoamérica. En él cuenta historias,
mitos y saberes de los pueblos y nacionalidades amazonicas convirtiéndose en un espacio
educativo no formal que fortalece los valores y el conocimiento local y regional mediante la
democratizacion de la palabra colectiva de las comunidades indigenas. Para generar su
contenido diario, Verdnica se inserta en la cotidianidad de los territorios, de modo que
ademas atiende y transmite las necesidades y la voz directa de la gente. Asi su programa se
construye supeditado al tejido social que la rodea que, a su vez, respalda y legitima su
quehacer comunicacional.

Recuerdo que un dia de febrero nos juntamos en la ciudad del Puyo para conocer a su
bebé. Nos fuimos a almorzar al mercado, y me conté que habia quedado con algunos
malestares en su cuerpo después del parto. La acompafié donde una sefiito sabedora sobre el
uso medicinal de plantas, quien le recomendoé ciertos brebajes para que sanara. Al otro dia
ibamos a juntarnos donde acostumbrabamos para tomar el bus hacia la radio, ese dia tenia un
invitado por lo cual me habia preguntado si podia cuidar a su bebé mientras ella hacia la
entrevista. Llegd corriendo y un poco atrasada a nuestro punto de encuentro, y me contd que
habia tomado el brebaje y le habia hecho de maravillas, por lo cual se habia ido al mercado
para hacerle una entrevista a la sefiito para pasar al otro dia en su programa. Ese mismo dia
terminado el programa, mientras caminabamos a tomar el bus de vuelta al Puyo, vimos que

un sefior estaba tejiendo el techo de su casa con paja toquilla en Unién Base. Veronica se
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acercO y le pregunto si tenia tiempo al otro dia para ir a su programa a contar sobre la
importancia de mantener las construcciones tradicionales y explicar su experiencia con el
tejido de chozas. El sefior acepto y fue el invitado del dia siguiente de su programa. Asi la
radio, para Veronica es entendida y valorada como un instrumento de uso social que pone en
comun los saberes y el cotidiano de las comunidades. Este uso social, como nos menciona
Martinez (2019), es a la vez politico, econdmico y cultural, y otorga la posibilidad de crear
una identidad Unica y ser parte de un paradigma en cuanto a la comunicacion radiofénica en
tiempos donde el uso de la tecnologia para exaltar a un yo esta cada vez mas presente en los
medios de comunicacion.

De la misma forma, la traduccién del contenido de su programa a dos lenguas nativas
es un aporte tanto a la cobertura y aproximacién horizontal de la comunicacion con las
comunidades, como al aprendizaje y recuperacién de esta. El caracter educativo de su
programa hace que cada dia ensefie a traves de estrategias didacticas palabras en shiwiar y
kichwa. Por ejemplo, si un dia ensefia a nombrar en estas lenguas a los animales voladores
de la selva, termina su programa contando alguna historia o mito sobre algin p4jaro
significativo para alguna comunidad. De esta forma, para Veronica el trabajo educativo y
comunitario que hace a través de la radio es menester y urgente. Es un compromiso politico

que adquirié con su pueblo,

Si no nos comunicamos y si no ensefiamos algo a través de lo que comunicamos no estamos
haciendo comunicacidn porgue es sostener el silencio que ha habido para nosotros. Si yo no
me comunico con mi gente o si yo no aviso lo que esta pasando ¢cOmo se van a enterar ellos?
Si yo tengo la posibilidad de tener voz y que sea transmitida, tiene que ser importante,
relevante lo que diga. Los medios de comunicacion estan para difundir, para educar, para
avisar, para alertar ante cualquier cosa. Para mi el medio de comunicacién es un espacio
donde podemos informarnos, la palabra misma lo dice: comunicarnos, ayudarnos. Lo que
antes soliamos hacer con cartitas o con la escucha de nuestros mayores cuando no existia este
medio, ahora en un segundo podemos hacerlo y que se escuche en muchas partes. Por eso
para mi es importante esto, la comunicacién y sobre todo el medio de la radio.

Con el tiempo, se volvio costumbre que Verdnica me invitara a su programa para
conversar y reflexionar sobre algin tema. Me pedia que compartiera con su audiencia algo
sobre mi territorio, sobre todo si sabia algo en las lenguas nativas del territorio de donde
vengo. Me pedia que contara historias y que pasara canciones de artistas de mi tierra, que les
contara sobre las luchas de los pueblos y nacionalidades de Chile. El ultimo dia que fui a la
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radio antes de volver a Chile, Verdnica me entrevistd para que contara como habia sido mi
experiencia en los seis meses que comparti con ellas. Antes de despedirme me puso entre la
espada y la pared: - “Vane, antes de irte, cuéntanos qué palabras en shiwiar y kichwa

aprendiste”-.

3. Rupay Gualinga y “Tu voz es mi voz”

Habia escuchado mucho sobre Rupay por otras comparieras: - “ella es una verdadera
berraca de las comunicaciones Vane, a ella debes conocerla de ley”-, me habian mencionado.
Sin embargo, después de meses frecuentando encuentros, asambleas y la radio, nunca habia
tenido la oportunidad de toparmela y conocerla en persona. Resulta que Rupay me recuerda
mucho a las comparieras zapatistas y mapuche, quienes exponen mas su palabra que sus
rostros y por ende estan en todos lados, pero hasta que no hablan, pasan desapercibidas.

Me atrevi a pedir su contacto a Verodnica, y digo: - me atrevi -, porque por alguna
razon me daba cierto temor hablarle. Venia escuchando su programa semanal en la radio, y
su potente tono de voz, asi como su rebelde palabra me hacia sentir diminuta y con cierta
inseguridad. Finalmente, un dia de diciembre del 2022, la invité a venir a mi casa para
CONOCernos y conversar.

Rupay es de la nacionalidad kichwa del pueblo de Sarayaku, pero como he aprendido
que a la academia no se le entrega todo, y a cuidarnos entre compafieras, es lo Unico de su
vida privada que mencionaré. De lo que si compartiré y analizaré es de mi experiencia
personal con ella, porque escuchandonos tuvimos ricas discusiones y grandes reflexiones,
que me han servido tanto personal como metodoldgicamente en mi quehacer como
antropdloga e investigadora. También hablaré de su trabajo como comunicadora y de su
programa radial, ya que eso es publico y tengo su consentimiento.

Cuando nos conocimos, recuerdo que era un dia lluvioso y frio por lo que estaba
esperandole con un cacao caliente en casa. Nos sentamos en la cocina 'y me dijo que Veronica
le habia contado mas 0 menos sobre quién era yo y que andaba buscando una entrevista de
ella. Aunque estaba en mi casa, no me sentia del todo cobmoda, ambas nos mirdbamos con el
recelo de ser unas desconocidas y con mucha intriga la una de la otra. Para romper el hielo

le dije: - “s6lo conversemos y conozcdmonos™-, a o que me respondio,
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- Me parece bien eso de conversar, porque cuando ti conversas salen las cosas, cuando das
una entrevista no te dan las respuestas-.

Y continud,

Como comunicadora yo siempre parto conversando, es mejor conversar. De eso me di cuenta
una vez que me fui a hacer un trabajo con unos comparieros de otra nacionalidad. Queriamos
entrevistar a una familia, ellos estaban dispuestos a hablar con nosotros, pero entonces
nosotros nos super arreglamos, pusimos el ambiente bonito y todo. Ellos venian de la chacra,
normales de venir de la chacra, porque en las comunidades casi no nos vestimos pues, solo
cuando salimos nos ponemos unos trapitos mas lindos. Para nosotros todo parecia perfecto
para hacer la entrevista, hasta que uno de la familia que parecia era quien mandaba se dio
cuenta de todo el montaje y dijo: - “;nos van a grabar? ¢esto va a salir en la tele?” -, y todas
las ganas de ellos de hablar se fue al piso. Se fueron a cambiar de ropa, arreglaron a los nifios
y ya no contestaron nada de lo que ellos habian estado conversando antes con nosotros.

El programa radial que transmite Rupay todos los viernes por la Voz de la
CONFENIAE se llama “Tu voz es mi voz”, donde lo que justamente se privilegia es la
conversacién con sus invitados e invitadas, quienes mayoritariamente son personas de los
pueblos y nacionalidades. Esta conversacion es trasmitida en kichwa principalmente, lo cual
ademas evidencia una estrategia politica de su parte ya que los mensajes entregados ahi
pueden ser decodificados y entendidos solo por receptores que hablan y entienden la lengua.
Un dia bromeando le dije: - “siempre entiendo s6lo la mitad de tu programa y hay dias que
no entiendo mucho, pero igual lo escucho” -, a lo que me respondio: - “esa es la idea, 0 sea
sé que hay gente que solo habla castellano que escucha el programa, pero hay mensajes que
no Son para esa gente, sino para quien entiende” -.

La comunicacion que realiza Rupay, sin animos de clasificarla, tiene las
caracteristicas de un periodismo comunitario, popular e insurgente. Comunitario porque,
ademas de ser sin fines de lucro, apunta a una comunicacion que esta realizada de forma
horizontal y empatica en su afan por la democratizacién de la palabra y la informacion que
se hace desde las comunidades para y con las comunidades. Popular, porque es una
comunicacion que surge desde las bases organizativas del Movimiento Indigena, desde las
calles, desde la asamblea, desde el aprendizaje informal que se construye ante el escepticismo
a los medios de comunicacion tradicionales que imponen constantemente un cerco mediatico.

E insurgente porque es una comunicacion que esta constantemente confrontando al poder
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hegemanico y pone a los levantamientos, estallidos, resistencias y luchas sociales e indigenas
como sujetos principales de tal comunicacion.

El escuchar a Rupay en la radio siempre me ponia incbmoda. De esa incomodidad de
la que aprendes, de la que te hace cuestionarte todo. Me reflejaba en sus reflexiones sobre la
importancia de que fueran ellos como pueblos quienes tuvieran la palabra. Siempre
realizando una critica hacia quienes venian a extraer sus conocimientos, quienes venian a dar
hablando por ellos. Rupay es una compafiera que empodera a los suyos y que pone en jaque
a quienes no son parte de su circulo, al mismo tiempo que siempre esta dispuesta a aprender
y a construir desde distintos espacios que siente seguros.

El 26 de febrero del 2023 fue asesinado el compafiero Eduardo Mendua, lider de la
Comunidad A’i Cofan de Dureno, quien recibio doce impactos de bala proporcionados por
sicarios en la chacra de su casa. Eduardo era dirigente de Relaciones Internacionales de la
Confederacion de Nacionalidades Indigenas del Ecuador, CONAIE, y era reconocido por
rechazar y denunciar la invasion a sus territorios por parte de la petrolera estatal Petroecuador
EP. Al compariero lo asesinaron dos dias después de que asistiera al Consejo Ampliado de la
CONAIE que se realizo en la ciudad de Quito, donde como organizacion organica resolvieron
mantener la movilizacion permanente y radicalizar la lucha en los territorios afectados, en
exigencia de los acuerdos incumplidos por el gobierno de Guillermo Lasso tras el paro
nacional de junio de 2022. La CONAIE responsabiliz6 al Gobierno nacional del asesinato y
aseguré que este hecho criminal no es un caso aislado, por lo cual lamentablemente el
compafiero Mendua es un asesinado mas en la incesante lucha de los pueblos y
nacionalidades por la defensa de sus territorios devastado por los extractivismos.

El dia del asesinato del compafiero, estabamos con Rupay en mi casa. Ella venia
llegando del Consejo Ampliado de la CONAIE y me habia pedido ayuda con unos deberes
que tenia para la universidad. La noticia la remeci6 profundamente, habia estado
compartiendo con el compafiero el dia anterior y habian acordado difundir a través de su
programa radial lo que estaba pasando en su comunidad. Inmediatamente hizo unas llamadas
telefénicas y con nada méas que 10 ddlares en el bolsillo se fue hasta Sucumbios a cubrir la
noticia. Siempre me decia: “nos persiguen, pero esta [mostrandome un antiguo celular] es mi
Unica arma de lucha y herramienta para comunicar”. Recuerdo que estuvimos en contacto

para saber que habia llegado bien, los &nimos estaban bajos y el territorio se sentia mas
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inseguro que nunca. Rupay siempre ha viajado jalando dedo, y se queda en sitios
comunitarios o casas de comparieros en las comunidades a las que va. Las y los Lanceros
Digitales tienen redes de solidaridad por todo el territorio amazonico y ese apoyo hace que
el area de comunicacion de La Voz de la CONFENIAE, la cual no cuenta con recursos
econOdmicos, pueda sostenerse y comunicar desde donde sea.

Al dia siguiente fui a la radio con Veronica, alli se encontraba también Kankuana,
ambas estaban muy consternadas por lo ocurrido. Si bien los animos estaban bajos, se
respiraba un aire de solidaridad y rebeldia que jamas olvidaré. En medio del programa de
Verobnica, se tomo contacto con Rupay desde la Comunidad A’i Cofan en Sucumbios y se
comenzd a transmitir en vivo una rueda de prensa encabezada por la dirigencia de la CONAIE
desde el velorio del comparfiero Eduardo.

Narro esta experiencia con dos fines. El primero, para visibilizar y denunciar una de
las tantas violaciones a los derechos humanos que tienen que vivir cotidianamente las y los
comparieros que defienden sus territorios frente al Mal Gobierno ecuatoriano. Y, en segundo
lugar, porque me parece que con este relato queda evidenciado el trabajo que realizan las
comparfieras comunicadoras comunitarias desde los territorios que, dicho sea de paso, es un
trabajo con un tremendo compromiso politico en el cual, lamentablemente estan en constante

riesgo.
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Capitulo cuarto
La cabida de los feminismos en las luchas de las mujeres de las

nacionalidades indigenas

Histéricamente, nos menciona Lagarde (2003), las mujeres hemos sido pensadas,
representadas y convocadas a ser idénticas en funcion a estereotipos que nos tienen en
constante disputa sobre lo que somos, lo que queremos ser, y 1o que se nos ensefio sobre ser
mujer. Quienes habitamos territorio latinoamericano tenemos en comun ser provenientes de
sociedades conquistadas y colonizadas, marcadas por el genocidio y procesos de despojo
sumamente violentos bajo la excusa del progreso y el desarrollo (Céspedes 2023). Sin
embargo, en este contexto “a las mujeres latinoamericanas nos asemeja no solo lo que
compartimos sino lo que nos hace diferentes” (Lagarde 2003, 59).

Como mujer mestiza vivo los privilegios que el sistema racista me ha reservado desde
mi nacimiento. Como mujer urbana vivo los privilegios que el sistema occidental me ha
entregado en cuanto a acceso a la informacion por medio de la educacion formal. Educacién
que me ha permitido teorizar acerca de las desigualdades, acerca de las violencias de género
y acerca del feminismo. Como dejé explicito en mi estratégica metodoldgica, yo me anuncio
e identifico desde el feminismo, de él he aprendido y lo milito tanto en espacios cotidianos
como colectivos. Sin embargo, he aprendido también a deconstruirlo y a entender su
pluralidad de accion y de contextos.

Los feminismos habitados por las comparieras de los pueblos y nacionalidades me
han permitido echar luz y aprender sobre los nuevos (y viejos) debates en torno a la
descolonizacion de las luchas. Por mi experiencia personal, me cuesta no usar la palabra
feminismo o feminismos dentro de mi jerga cotidiana al referirme a las luchas de las mujeres
en busca de la equidad de género, sin embargo, si bien dentro del mundo académico las
compafieras feministas comunitarias (Paredes 2015, Cabnal 2010, Guzman 2019) han
planteado su postura al respecto, mi experiencia en la Amazonia ecuatoriana me ha dejado
ver un alejamiento, rechazo o falta de comprension en cuanto al contenido que la palabra

feminismo significa para ellas.
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Esta reflexion me parece importante ya que, como investigadora una demarca su
investigacion con lineas tedricas que muchas veces estan alejadas y son desconocidas por las
sujetas que investiga. Por esta razon, el siguiente capitulo responde a mis reflexiones
personales y colectivas respecto a los feminismos en espacios compartidos con mujeres

durante mi estadia en la Amazonia centro.

1. ¢Feminismos? Producir lo comun

No se trata de hablar de descolonizacién
se trata de descolonizar.
(Guzman 2019)

En cada experiencia que he tenido como investigadora acompafada de pueblos y
nacionalidades de Ecuador, Chile y México, he logrado distinguir los rasgos comunitarios de
especificas practicas de luchas. Todas muy singulares y distintas, pero a su vez muy
semejantes y emparentadas en el sentido de lo comun.

Aunque se piense lo contrario, las tramas comunitarias nunca son algo meramente
heredado (ni para los pueblos y nacionalidades), sino que son creaciones colectivas, ensayos
reiterados de produccion de vinculos sanos y estables, capaces de autorregulacion que
sostenga su existencia en el tiempo. Estos vinculos no son sanos y estables en si, el
colonialismo ha traido varias esporas que han quedado heredadas en nuestros espacios
comunes. Por ende, toca replantearselos, criticar, visibilizar, reflexionar, desaprender y
aprender de nuevo sobre todo lo ya aprendido y ensefiado.

Resulta que, como es habito en la modernidad capitalista, colonial y patriarcal, la
reflexion se centra en la produccion y acumulacion de capital. Al utilizar el lenguaje generado
para analizar desde esta perspectiva, se destacan los procesos productivos y de consumo,
explorando sus interrelaciones (Gutiérrez 2020). Sin embargo, este enfoque deja en la sombra
otros puntos de partida y otros procesos materiales, emocionales y simbolicos que también
son relevantes para comprender la vida en sociedad o, en este caso, en comunidad. Asi, el
feminismo, entendido académicamente, blanqueado y urbano separatista, viene a responder
a ciertos contextos, pero niega la capacidad de accién y orientacidn que tienen las amplias

luchas protagonizadas historicamente desde nuestro continente americano por mujeres.
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Mujeres que no necesariamente son blancas, ni urbanas, sino que son mestizas, indigenas,
campesinas, racializadas, empobrecidas.

En este sentido, menciona Korol (2019) despatriarcalizar el feminismo es entonces
una tarea de volverlo a lo plural de los territorios y a lo diverso de las vidas de las mujeres,
pues asi habra tantos feminismos como formas de entenderse mujer dentro de una clase o de
un pueblo, y habra tantas estrategias y tacticas como problemas que agobian la vida de las
mujeres. De esta manera resulta peligroso, dificil y un tanto arrogante por parte de cierto
grupo de feministas imponer agendas de luchas o calendarios de movilizacion a quienes no
lo sienten como urgente y prioritario.

Sobre esto quiero reflexionar, sobre las diferencias que tenemos en las luchas por las
condiciones especificas del territorio que habitamos. En mi experiencia de caminar junto a
Rupay, Veronica y Kankuana me he dado cuenta de que no queremos ni vamos a coincidir
en todo respecto al feminismo, pero en este ejercicio de la oralidad y de escucharnos, hemos
logrado ser espejos las unas de las otras, y en ese reflejo, que muchas veces no nos gusta lo
gue vemos y gque en mi caso ha evidenciado lo limitada que estoy respecto a muchas ideas
acuerpadas del feminismo blanqueado, es que me parece importante exponer este compartir.

Si nos vamos a la historia del feminismo, debemos tener claro que este “es producto
de la modernidad, de la idea de que los sujetos tienen derechos, y que todos somos idénticos
en derechos” (Korol 2019, 35) sin importar la diferenciacién bioldgica de cada ser humano.
Entonces, el feminismo aparece inicialmente como la idea de participar de las mujeres en la
politica, mas especificamente con tener capacidad de voto como ciudadanas en Europa, es
decir, era un movimiento que revelaba una rebeldia indiscutible respecto a sus demandas, sin
embargo, era un movimiento de €lite hasta ese momento.

Aunque las mujeres, como género, hemos sido subordinadas por el patriarcado en
muchos aspectos, las mujeres blancas y mestizas hemos gozado de ciertos privilegios
histdricos en contextos de colonizacion y esclavitud. El cuestionamiento de la diversidad del
movimiento de mujeres no se da hasta que estalla con los reclamos de las mujeres racializadas
en Estados Unidos. En 1851, Sojourner Truth, una mujer negra nacida en esclavitud
pronuncid un discurso en la Convencion de Mujeres en Ohio, donde se pregunta ¢Acaso no

soy una mujer? Este reclamo vino a cuestionar el esencialismo que el feminismo habia tenido
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hasta ese entonces, y comienzan a florecer las pluralidades en cuanto al entendimiento y
reivindicacion de este.

Por su parte, las mujeres indigenas también han tenido su particular manera de
entender y plantearse al feminismo. Claro, no todas las mujeres indigenas. Sin embargo,
existen quienes desde las opresiones especificas que vivencian desde la regidn
latinoamericana han planteado el feminismo comunitario, el cual plantea basicamente la
abolicién del patriarcado tanto en su esfera ancestral como occidental, ya que ambos sistemas
se entrelazan y convergen en las sociedades indigenas causando violencias hacia las mujeres
no soélo por su condicion de ser mujeres, sino también por ser indigenas y por estar
empobrecidas (Lagarde 2013). Violencia que, por cierto, se da tanto fuera como dentro de
sus comunidades.

El feminismo comunitario, ademas tiene una caracteristica central: el encuentro
(Guzman 2019). La necesidad de encontrarse, con todos los desencuentros que esto implica
permiten profundizar en las posiciones y estrategias de lucha. Estos espacios de encuentro,
gue son nutricios y abundantes en el mundo de los pueblos y nacionalidades permiten
construir, aprender y cuestionarse.

Veronica me invitd a un encuentro convocado por la Dirigencia de la Mujer de la
CONFENIAE a realizarse el 24 de noviembre de 2022, a un dia que se conmemorara el dia
en contra de la violencia hacia las mujeres, agenda marcada por la internacional feminista.
Hasta el momento, habia podido compartir con compafieras amazdnicas por separado, por lo
que me senti agradecida de tener la posibilidad de compartir y escuchar las reflexiones
personales y colectivas de mujeres de base de diferentes territorios amazénicos. Sentia un
poco de pudor ya que Veronica no iba a poder estar desde el comienzo del encuentro y no
sabia como iba a ser recibida ni como se iban a sentir las comparfieras con mi presencia.

El encuentro se iba a realizar en la Comunidad de Union Base por lo cual debia estar
a las 7.30 de la mafiana en el Municipio del Puyo desde donde saldrian buses de acercamiento.
Recuerdo era una mafana fria y el bus que me traia desde mi casa en la Shell justo hacia
parada en el Municipio. Esperé alli por media hora, pero no aparecié ningin bus. Con
Veronica era dificil comunicarse, en su comunidad no habia sefial por lo cual solo cuando
estaba de paso por la ciudad del Puyo y con su celular con saldo podiamos comunicarnos.

Me di un par de vueltas mas, pero no se veia sefial ni de buses ni de mujeres. Me fui
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rapidamente a la Gobernacion del Puyo, desde donde pasan los buses que podian acercarme
hasta Union Base y me fui.

Me bajé en la Comunidad de Los Angeles y me puse a caminar decidida hasta llegar
a mi destino. Mientras iba a mitad de camino siento la caravana de buses que se acerca. Les
hago sefias con las manos y me subo a uno de los tres buses que venian al encuentro. EI bus
estaba lleno de mujeres de las nacionalidades. Se notaba el ambiente festivo, cada una venia
con su traje tradicional para diferenciar la nacionalidad y el territorio al que pertenecia.
Estaba ademas lleno de wawas, nifias y adolescentes. Me hicieron un espacio en sus asientos
y seguimos el camino hasta el encuentro.

Al llegar estaban las mujeres de Union Base esperandolas. Nos invitaron a desayunar
y por primera vez la cocina de la comunidad no estaba llena de mujeres, sino que quienes
repartian la comida, llenaban las jarras con aguas y estaban al servicio ese dia de encuentro
eran tres jovenes varones, quienes durante todo el dia se encargaron de las labores del espacio
de la cocina y todo lo que eso conlleva.

La maloka de la comunidad estaba decorada con banderas del Movimiento Indigena.
En ella habia sillas a disposicién, un proyector y un micréfono desde donde una compafriera
anunciaba la organizacion del dia y daba instrucciones préacticas sobre las actividades a
realizarse. En una silla al frente de todas estaba Indira, una compariera lancera digital quien
llevaba la relatoria. Por los alrededores de la maloka habia mesas y sillas a disposicién para
que las compafieras que habian traido artesanias desde sus territorios pudieran exhibirlas,
intercambiar o comprar. EI ambiente era de celebracion, todas parecian muy felices de estar
alli y reencontrarse. Mientras se esperaba que algunas terminaran de desayunar, otras se
pintaban la cara con wituk* y achiote.

A dicho encuentro fueron invitadas aproximadamente 10 mujeres de cada
nacionalidad amazonica, por lo que, habia alrededor de 100 mujeres presentes. El tema
principal era la violencia en contra de las mujeres y estaba dirigido por la presidenta de la
Dirigencia de la Mujer de la CONFENIAE, la compafiera Nemo Guiquita. Las compafieras
cofanes no asistieron porque “no las dejaron”, hecho que dio paso a la reflexion acerca del

machismo que viven dentro de sus comunidades y de la necesidad de construir espacios

4 El wituk es un tinte natural que se obtiene de plantas locales y es utilizado por las mujeres indigenas
amazonicas para el disefio de patrones culturales en su rostro. Esta practica tiene una importante carga cultural
y simbdlica ya que reflejan la identidad y la pertenencia a un pueblo y nacionalidad determinado.



66

comunes donde las mujeres se sientan seguras de hablar, de criar a sus hijes fuera del
machismo y donde puedan contener y sanar a quienes han sido victimas de este.

Este era el primer encuentro de mujeres que se convocaba para poner una reflexion
en comun. La organizacién de mujeres de la Amazonia ecuatoriana tiene sus particularidades
y para Cruz Hernandez (2020, 244) la mayoria de las acciones que las mujeres impulsan estan
dirigidas a generar acciones mediaticas nacionales o internacionales, ya que para ellas “es
crucial tener un impacto en esos ambitos con el fin de comunicar su negativa ante la
inminente explotacion de los extractivismos que impacta a sus territorios cotidianamente”.
Por lo que, los esfuerzos organizativos femeninos de las lideresas amazonicas estan
enfocados en la preparacion de marchas, plantones o acciones de hecho. hay pocos espacios
exclusivos para mujeres en los territorios, lo que hace que estos sean de vital importancia
para abrir un dialogo entre aquellas que desean discutir temas especificos. Se reflexiond sobre
la importancia de reconocer las violencias machistas en los hombres de sus comunidades y
sobre la importancia de reconocerse a ellas mismas como machistas para transformar y
construir nuevas crianzas. Se habld acerca de las labores de cuidado domeéstico, sobre
autoestima, sobre la importancia de poner la vida de ellas como mujeres en el centro para
alcanzar el Sumak Kawsay. Asi como se cuestiond la invisibilidad que tienen en los espacios

organizativos,

Sélo somos visibles en la Dirigencia de la Mujer, nos dieron esa dirigencia y quieren que
estemos contentas, pero en otros espacios de la organizacién no somos visibles. Siempre
Somos vice esto, vice esto otro, pero nunca presidentas de la CONAIE, presidentas de la
CONFENIAE, no tenemos autoridad realmente. ;qué pasa en estos espacios? Nos dejan que
solo hablemos nosotras entre nosotras ¢donde esta el dirigente de la Confe dandonos la
bienvenida al encuentro? ;donde estan los hombres escuchando estas cosas importantes que
estamos diciendo aca? (Mujer kichwa 2022, diario de campo)

Si bien en estos encuentros entre mujeres la palabra se hace mas fuerte, aun la
presencia de las mujeres es pequefia en comparacién a la cantidad de comunidades y
nacionalidades que existen en la Amazonia. Aun los dialogos entre mujeres de base no logran
fortalecerse y, muchas de las veces, las decisiones propias de las mujeres quedan subsumidas
a los designios de los hombres dirigentes de las organizaciones o las comunidades (Cruz
Hernandez 2020). Aun asi, pude percatarme que cada nacionalidad tiene compafieras con un

complejo nivel de organizacién y compromiso politico con la lucha anticapitalista,
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anticolonialista, antirracista y antipatriarcal. Muchas veces sin siquiera conocer estos
complicados conceptos, pero como mujeres indigenas empobrecidas tienen muy claro el

horizonte de lucha.

La violencia en contra de las mujeres no es cultural, es una triste herencia colonizadora
machista de opresién y exterminio. No es una lucha en contra de los hombres, sino contra un
sistema patriarcal de gobierno, también enquistado en nuestras organizaciones indigenas. El
maltrato no es cultural hermanas, no debemos aceptar el maltrato como cultural, debemos
exigir respeto en todas las nacionalidades. Hermanas, mujeres desde las chacras, desde las
huertas, trabajamos, cargamos nifios y nifias en nuestros brazos, en nuestras hamacas y
seguimos cargando yucas, pero nadie ha valorado este trabajo, nadie nos ha agradecido ni
felicitado. (Lideresa amazo6nica 2023, diario de campo)

En cuanto al feminismo en asi, pude escuchar s6lo a una joven compafiera kichwa de
Sarayaku, anunciarse como tal. Las demés tenian diferentes reflexiones al respecto. Algunas
hacian una analogia entre el feminismo con el machismo, diciendo que hacerse feministas
era odiar a los hombres y ese no era el camino. Otras me contaron que enunciarse como
feministas, aunque entendieran lo que significaba y estaban de acuerdo con sus postulados,
les cerraba el didlogo con sus comparieros hombres ya que ellos no tenian claro el significado
del concepto, de manera que cuando luchan como mujeres son sefialadas como separadoras
del Movimiento Indigena, traidoras o incluso de estar occidentalizandose por adoptar en sus
discursos o en su vida cotidiana las categorias de género o feminismo.

Cabe destacar también, que las experiencias de algunas mujeres indigenas con el
feminismo no han sido del todo gratas, algunas lo ven como una nueva forma de colonialismo
0 nuevas practicas de asimilacién. O sucede que compafieras feministas urbanas han llegado
a las comunidades haciendo uso de sus privilegios de poder frente a otras mujeres. Hay
quienes dicen que las compafieras feministas dan hablando por ellas, y también hay
comparieras indigenas que me han comentado que se han sentido utilizadas por las feministas
u organizaciones feministas para sus propios intereses.

En la Amazonia ecuatoriana especificamente existe un alto numero de ONG ajenas al
territorio que vienen con agendas de género internacionales. Muchas de ellas utilizan a
mujeres tecnocratas que llegan con el cuento de la equidad de género, tratando de convencer
a las compafieras con porcentajes de participacion politica. Algunas llegan en posicién de

“expertas” y se dedican al lobby y a las politicas publicas neoliberales para generar
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incidencia, pero no transformacion, desmovilizando en ocasiones a gran parte de las
compafieras de base. A raiz de este actuar histérico y paternalista, hoy en dia es muy comun
que las organizaciones de mujeres de los pueblos y nacionalidades desconfien de quienes
llegan desde afuera con términos como el feminismo.

En contraposicidn, las experiencias de otras mujeres indigenas no han sido del todo
negativas, algunas me comentaron que se sienten aliviadas que otras vengan a hablar de esos
temas y los pongan en la palestra ya que ellas se sienten temerosas de alzar la voz dado sus
contextos cotidianos. Otras me comentaron lo mucho que han aprendido de compafrieras
feministas que vienen desde otros territorios. Sea cual sea la experiencia que han tenido con
el feminismo, ninguna con las que converse o comparti se autoidentificaba como feminista.

Independiente de lo anterior, el trabajo organizativo que tienen como mujeres
indigenas y los anhelos del Sumak Kawsay, si bien no llevan de adorno las categorias de
andlisis de género o feminismo como tal, me parece que comparten las mismas aspiraciones
y bases. Muchas veces al escucharlas negar la palabra feminismo y luego escuchar sus
propuestas pensaba: - ““jPero si estamos hablando de lo mismo!”-. Y eso me llevo a cuestionar
los métodos que hemos y estamos utilizando como feministas, o el poco empefio que hemos
puesto en compartir la informacién que nos llega de manera privilegiada a las ciudades, a las
universidades, a nuestros espacios de militancia mestizos o blanco-urbanos. Si bien con esto
no quiero que se mal interprete que el feminismo es el unico camino de lucha de las mujeres
0 que todas debamos identificarnos como tal si estamos luchando por aparentemente “lo
mismo”, si me preocupa que no nos estemos comunicando de una forma efectiva y que las
compafieras en otros contextos se sientan pasadas a llevar con el feminismo. Ahi creo
tenemos un trabajo pendiente.

Por otro lado, como menciona Cruz Hernandez (2021) si bien el feminismo ha logrado
aportar visibilidad a las luchas de las mujeres, y en algunas ocasiones ha impulsado apoyo a
actividades para consolidar agendas comunitarias, la defensa del territorio no es un tema que
estaba dentro de la agenda feminista en décadas anteriores. Por lo cual, “la interpelacion de
la defensa del territorio por parte de mujeres organizadas en contextos comunitarios
indigenas y rurales es un planteamiento organico” (Cruz Hernandez 2020, 135), del cual

muchas de las que nos autodeterminamos feministas defensoras de la naturaleza, los
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territorios, antiextractivistas, antiespecistas, etc., deberiamos aprender, mas que sélo intentar
encajar forzosamente en nuestra jerga politicamente correcta y academicista.

El dia 25 de noviembre, un dia después del encuentro de mujeres en Unién Base, nos
reunimos a las 9 de la mafiana en la Unidad Educativa Amauta Nampi en la ciudad del Puyo
desde donde la Dirigencia de la Mujer de la CONFENIAE habia convocado para comenzar
una marcha. A la convocatoria se unieron ademas comparieras mestizas, y entre la euforia y
alegria que teniamos de encontrarnos en las calles, comenzamos a marchar todas juntas
entonando todo tipo de canticos. Hubo un momento donde las comparieras mestizas
comenzaron a entonar el conocido [para mi] himno feminista: - “jAlerta, alerta, alerta que
camina, América Latina sera toda feminista”-! En ese momento hubo un silencio por parte
de la manifestacion por lo cual las compafieras mestizas que iban al final de la marcha
comenzaron a murmurar entre ellas, y finalmente cambiaron la letra y comenzaron a cantar:
- “jAlerta, alerta, alerta que camina, la lucha de mujeres por América Latina!”-, el cual tuvo
respuesta de las comparieras de las nacionalidades.

Histéricamente, y por la ausencia de la escucha activa de la palabra de las compafieras
indigenas, es que han sido comprendidas como entes homogeéeneos, de valores y costumbres
“puras” o incontaminadas, al margen de las relaciones de poder (Cumes 2009). Sin embargo,
han sido justamente las mujeres indigenas quienes con sus luchas han puesto en evidencia
esta limitante. Han sido ellas quienes, frente al individualismo promovido por el capitalismo
globalizador, reivindican el valor de lo comunitario, donde su lucha no es solamente por la
defensa de sus derechos como mujeres, sino también como pueblos indigenas.

En este contexto, recuerdo una conversacion que tuvimos con Verdnica caminando
de vuelta a casa luego de haber terminado su programa radial donde me habia entrevistado y

justamente habiamos conversado sobre el tema del separatismo.

Es que nosotras vivimos en comunidad mi Vane, no podemos pensarnos sin los hombres.
Ellos también son parte de la comunidad, son la otra mitad. Mi hijito que pronto nacera es
varoncito. Ellos deben estar en las conversaciones que tenemos sobre los derechos de las
mujeres, ellos deben escuchar estas discusiones o tendria que ser una comunidad solo de
mujeres y asi no funciona. (Veronica Suquilanda 2022, conversacion)

Le comenté que me hacia mucho sentido lo que decia ya que, si bien en el mundo
pareciera ser que cada vez mas mujeres se hacian feministas y teniamos cada vez mas claros

nuestros derechos y estabamos cada vez mas empoderadas, eso no hacia que dejaran los
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hombres de violentarnos, de desaparecernos, de matarnos. También le comenté que yo como

9 ¢¢

feminista estaba cansada de “maternar”, “educar” o estar constantemente diciéndoles a los
hombres lo que se debia o no hacer, como debian tratarnos, que violentarnos estaba mal, que
desaparecernos estaba mal, que matarnos estaba mal. Le comenté lo cansador que para mi
era vivir asi, y que por eso sentia un rechazo ante la idea de integrar a los hombres en ciertos

espacios que consideraba exclusivos de mujeres. A lo que Veronica me respondio,

Es dificil mi Vane, pero por eso estamos en esta lucha. Hay que buscarse o construir esos
espacios seguros para nosotras y no es por defenderlos, no es por defender a los hombres, yo
pienso les falta a los compafieros también hablar de sus violencias y cuando a ellos los
violentan, porque ellos también sufren violencia y ahi me pongo mas neutral yo. Pero les falta
unirse con las mujeres, escucharnos porgue nosotras Somos mujeres comunitarias mi Vane.
Pero si hemos avanzado, quizas lento, pero si hemos ganado derechos que antes no teniamos
como mujeres indigenas, si estamos ocupando mas espacios, falta mucho, mucho, pero lo
estamos haciendo asi, desde lo comunitario. (Suquilanda 2022, conversacion)

Después de tener esa conversacion con Veronica recuerdo tener la sensacion de que
se me aliviand la mochila llena de rabia con la que he caminado por varios afios. Quizas por
la claridad de la compafiera, quizas por la ternura y calma de sus palabras, quizas porque
después de convivir con ellay conocer de cerca las muchas violencias por las que ha pasado,
puede reconocer avances, puede valorar el esfuerzo de quienes no estan en su contra, sino
apoyandola. Después de que tuvo a su hijo, y que a las dos semanas comenzara a llevarlo a
la radio, recuerdo que me nombrd acciones de sus compafieros de labores, que me

permitieron entender a lo que se referia,

Para mi la radio es algo muy importante, y aunque vivo lejos y a los 5 dias de nacido mi hijito
segui transmitiendo mi programa desde la casa, quise volver rapido con él a la radio. Antes
transmitia mi programa diario de 5 a 6 de la tarde, pero Andrés me dijo, sin que yo le dijera
nada que mejor cambiara el horario porgue a las 6 es muy tarde para volver a mi comunidad
con el bebé, por eso ahora mi programa lo hago de 3 a 4, 4:15, justo antes del de Kankuanita
y asi alcanzo a tomar el bus de las 4.45 para llegar mas temprano a casa con mi hijito.
(Suquilanda 2023, conversacion).

Hoy dia me acorde de ti mi Vane porque hice en mi programa una entrevista a tres chicos y
compartimos temas muy importantes. Mi bebé se puso a llorar mientras hacia la entrevista y
Brayan lo abraz0 y sostuvo para que yo pudiera terminar mi entrevista. (Suquilanda 2023,
audio de WhatsApp)
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Si bien mi reflexién no va por negar al feminismo, ni dejar de militar desde ahi, si
considero que muchas veces en un afan de definirnos como tal, no logramos distinguir
procesos creativos y productivos que sostienen la vida humana y no humana cotidianamente
desde otros territorios en manos de mujeres, hombres, juventudes y nifieces, que van mucho
maés all& de las relaciones mercantiles a las que estamos acostumbradas a criticar y poner
especial atencion. De esta forma pasamos por alto, invisibilizamos y negamos practicas
colectivas y entramados sociales que sostienen la vida cotidiana, que protegen los territorios
y defienden la apropiacién comun de la riqueza material y simbdlica que ha sido y sigue
siendo expropiada. Como nos menciona Gutiérrez (2020), debemos saber poner en valor y
aprender de esas formas politicas que son distintas y contradictorias, pero que estan constante
e histéricamente desafiando a la herencia colonial. Con esto, no quiero afirmar que todo lo
comunitario es necesariamente una caracteristica indigena, o que todo lo indigena es
comunitario, pero en esta experiencia de caminar con las comparieras de las nacionalidades
amazonicas y conocer acerca de sus estrategias politicas de accion, la puesta en el centro de
la vida a través de lo comun es un proceso que han construido y practican en su anhelo de

alcanzar el Sumak Kawsay.

2. La agencialidad politica de las mujeres comunicadoras comunitarias

Que las mujeres indigenas comiencen a ser sujetas reconocidas en sus organizaciones
no es algo nuevo. En las movilizaciones colectivas como las de Ecuador en 1990, 1992, 2019,
2022; en las luchas de Bolivia también durante los afios 90; en Chiapas, México en 1994; y
en las mas recientes luchas en Per(, la presencia de las mujeres ha sido numerosa no sélo
como acompafiantes sino como parte importante de la organizacion y el sostenimiento de los
levantamientos. Estas masivas movilizaciones “permitieron visibilizar el caracter y magnitud
de su actuacion y cuestionar de manera mas abierta las desigualdades e inequidades que
viven” (Méndez 2009, 54) no solo frente a los Estados y gobiernos de turno, sino también
dentro de sus organizaciones politicas y comunidades. Durante estos procesos sus liderazgos
se han ido construyendo, consolidando y visibilizando poco a poco en la esfera publica, asi
como la exigencia de mayores espacios de participacion y reflexion en el ejercicio de los

derechos al interior de las organizaciones indigenas (Méndez 2009).
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En este contexto, el siguiente apartado propone un analisis sobre la agencialidad de
Kankuana, Veronica y Rupay como sujetas politicas tanto dentro como fuera de sus
comunidades. Ya que estas mujeres trascienden la mera intervencion de sus propias
realidades superando asi la victimizacion histérica situada de la que hacen referencia las
feministas comunitarias. Sino que, ademas su agencialidad se ve potenciada por el papel que
desempefian como comunicadoras comunitarias.

En sus roles tan subjetivos y desde lugares y estrategias tan singulares y diversas, estas
tres mujeres reconfiguran las demandas colectivas de sus comunidades y organizaciones a
través de la radio comunitaria, incidiendo cotidianamente en la esfera pdblica de una forma
directa y concreta. Ahora bien, comprender los procesos de subjetivacion politica que estas
mujeres construyen durante su agencialidad como comunicadoras comunitarias requiere, nos
menciona Garcia (2017), una mirada atenta a sus experiencias de género, clase y etnia como
marcadoras de jerarquizacion social y de conflicto. Es decir, comprender la interseccionalidad
que afecta de manera diferenciada a las mujeres amazonicas en su condicion de ser mujeres
indigenas empobrecidas por los modelos de (mal)desarrollo extractivistas que afectan sus
territorios y cuerpos.

Hoy en dia tenemos el desafio en poner atencién no solamente a los aspectos
interseccionales que acostumbramos a analizar que son el género, la etnia y la clase, sino a
otros aspectos que pueden ser Utiles en el entendimiento subjetivo de las desigualdades. El
género como categoria analitica nos ha ayudado en la comprension de la existencia de una
desigualdad bioldgica, pero al ir mas alla nos ha puesto sobre la mesa el tema de la diferencia
y la diversidad. Es decir, la categoria analitica de mujer hoy en dia no basta ya que, hemos
comprendido que no todas las mujeres somos iguales. Lo mismo ocurre con la categoria de
etnia y clase. Ambas parecieran ser que quedan pequefias ya que no todas las mujeres
indigenas, racializadas o empobrecidas comparten las mismas problematicas y necesidades.

Si bien los feminismos comparten la idea de lucha por la abolicion del patriarcado en
su esfera plural como sistema padre de todas las opresiones, la forma de entender y mas
especificamente, de vivir o de como ese patriarcado afecta a la diversidad de mujeres es muy
variada. Por ende, la agencialidad que tendremos frente a este serd también diferente. Por
ejemplo, yo como feminista mestiza y académica puedo distinguir como el extractivismo y

el Estado ecuatoriano representan al patriarcado en las comunidades indigenas amazonicas,
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y cémo ademas este patriarcado es la razon principal por la cual las mujeres de las
comunidades sean las principales afectadas por este modelo de desarrollo (Céspedes 2023).
Puedo escribir una tesis al respecto, en el mejor de los casos esa investigacion puede servir
para acompafar procesos legales, demandas, visibilizar dentro de la academia, etc. Sin
embargo, esa seria mi manera especifica de agencialidad.

Por otro lado, las compafieras indigenas que habitan el conflicto extractivo tienen su
propia forma de entender las opresiones que viven y acuerpan, quizas ni siquiera
reconociendo la palabra patriarcado,® pero si habitandolo en sus cuerpos-territorio, en sus
recursos hidricos contaminados, en la escasez dentro de su soberania alimentaria. Por ende,
su forma especifica de luchar en contra de eso, de defenderse, de visibilizarlo, de
comunicarlo, de denunciarlo y hacerle frente va a ser diferente ya que su lucha es mas urgente
dentro de sus contextos, es mas notoria, es mas cotidiana, es mas visible y palpable en el dia
a dia. En este sentido, tal y como se ha ido mencionando en el apartado anterior, si bien los
puntos de discusion son fundamentales para todas las mujeres, en lo que podriamos englobar
al feminismo o a los feminismos, no necesariamente el rol agencial que tendremos frente a
este operara igual para todas, y eso depende mas alla de las categorias analiticas del género,
la etnia y la clase exclusivamente.

En este sentido, las mujeres indigenas plantean sus propios horizontes de lucha
basados en sus experiencias singulares y colectivas, que muchas veces no coinciden con la
vision gue dicta el patriarcado o las agendas feministas a nivel nacional o internacional. Sino
mas bien, son horizontes propios que, sin pretender ocultar las relaciones de poder y
dominacién existentes, visibilizan a través de formas de resistencia urgentes construidas por
las propias mujeres y sus respectivas capacidades de accidén. De esta manera, si bien
Kankuana, Verdnica y Rupay, pueden llevar a cabo luchas internas, subjetivas y para si
mismas; al poner en comun esa lucha a través de la radio comunitaria, estas se convierten en
colectivas y con un alto grado de agencialidad no sélo para sus propias vidas, sino para las
mujeres de las nacionalidades, para las mestizas [como yo0] y para toda la humanidad.

Hablar de agencialidad politica implica romper con los estereotipos y visiones que
han invisibilizado histéricamente las experiencias de las mujeres y sus contribuciones

politicas. Desde la radio comunitaria Kankuana, Veronica y Rupay tienen la posibilidad de

° O tal vez si, mi intencion en ningtn caso es minimizar los conocimientos de las comparieras.
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hacer escuchar su palabra, su discurso y dar visibilidad a problemaéticas, necesidades y
demandas tanto individuales como colectivas. Ademaés de fortalecer el sentido de identidad
y pertenencia a su cultura que, dicho sea de paso, por lo comunitario del medio cuentan con
la libertad de hacerlo de la manera que ellas estimen conveniente. El que sean mujeres
indigenas quienes estan ocupando esos espacios de locucion promueven la representacion,
siendo su voz y su vision contribuciones relevantes para la inclusion de las mujeres indigenas
a los espacios de la esfera publica, al mismo tiempo que son percibidas por otras como un
ejemplo o referencia.

Si bien sus experiencias de vida nos dan cuenta de lo dificil y desigual que puede ser
para una mujer indigena amazonica estar en espacios de representatividad, estas tres mujeres
son sujetas con agencia social que practican acciones de liderazgos. A Kankuana la llaman
para entrevistar al Presidente cuando este viaja a la provincia de Pastaza, la invitan a eventos
de instituciones nacionales e internacionales. Estd constantemente viajando a encuentros
fuera de la provincia, la entrevistan de otros medios de comunicacion, la invitan a ser parte
de documentales y peliculas. Por lo cual su agencia como mujer indigena es una practica
cotidiana, reiterativa e inherente al poder.

Por su parte, la agencialidad que tiene Veronica se materializa por medio de su rol
educativo en la radio. Es la Unica de las tres que transmite diariamente su programa al aire.
Razon por la que tiene méas poder de incidencia y transformacién dentro de su audiencia, y
por consecuencia, dentro de las comunidades. Verdnica ademas es una referente muy
respetada por sus pares ya que viene de un lugar remoto de la selva, frontera con Perd, lo que
hace que ademéas maneje otras lenguas aparte de la propia, acrecentando la posibilidad de
audiencia dentro del medio, pero ademas el nivel de representacion que entrega la radio. Esta
habilidad lingiistica, se ha convertido en un gran poder de agencialidad ya que le permite
estar en espacios de interlocucion, traduccion y comunicacion unicos en la region amazonica.

La agencialidad de Rupay en cambio es més palpable que visible. Es una comparfiera
que hace comunicacion comunitaria desde el bajo perfil, lo que le permite estar desde lugares
impensados entregando un flujo de informacion gigante. Su capacidad de accion es autbnoma
y logra romper con el cerco mediatico de los medios hegemdnicos. Si La Voz de la

CONFENIAE esta transmitiendo en vivo o reportando un hecho noticioso, sin importar el
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doénde, el como o el riesgo que implique estar ahi, seguramente es Rupay quien esta haciendo
que eso sea posible.

De esta forma, estas tres compafieras en su rol de comunicadoras comunitarias ejercen
una significativa agencia a través de sus diversos repertorios de accién colectiva en la radio.
A pesar de las jerarquias de opresion que enfrentan, su presenciay contribuciones representan
una fuente de agencialidad en las resistencias y demandas tanto dentro de sus comunidades
como en los espacios publicos donde se manifiesta el poder, deviniendo en sujetas con un

legitimo peso politico en la transformacion social.

3. Procesos emancipatorios desde la radio comunitaria

Como venimos mencionando, La VVoz de la CONFENIAE es un medio perteneciente
a la organizacion politica de la CONFENIAE el cual tiene un entramado comunitario que
suele llevar a cabo luchas mixtas. Sin embargo, debido a las relaciones de poder asimétricas
y jerarquicas que existen entre hombres y mujeres dentro de las organizaciones se tiende a
invisibilizar el trabajo realizado por compafieras dentro de las mismas. Por lo cual dejar de
reforzar estas relaciones de poder heredadas es una tarea que han emprendido algunas
mujeres en busca de la emancipacion.

La centralidad de la garantia de la reproduccion material y simbdlica de la vida
colectiva con horizontes comunitarios alumbran caminos de emancipacion mas alla del
reconocido por el estado moderno y la acumulacion capitalista. Esta emancipacion ocurre a
través de “las significativas actividades realizadas por las mujeres de manera reiterada y
continua, al interior de las multiples tramas de reproduccion de la vida pese a la drastica
negacion e invisibilizacion de su caracter eminentemente politico” (Gutiérrez 2020, 5).

Ahora bien, una compafiera de base y un compafiero de base no se encuentran en las
mismas condiciones para llevar a cabo una determinada lucha o para moverse dentro de las
mismas posibilidades de accion. Existe una sistematica restriccion de la disposicion hacia las
mujeres, ya sean restricciones en su tiempo, en su cuerpo, en su comportamiento y/o en las
expectativas sociales que se tienen respecto a ellas, sobre todo cuando estas mujeres entran
en el espacio de la llamada vida publica. Es por esta razon que Gutiérrez (2014) sostiene que

las mujeres que luchan llevan adelante siempre, una lucha dentro de la lucha y tener esto
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presente no es otra cosa que visibilizar el sistematico esfuerzo que estas tienen para eludir,
subvertir, confrontar, denunciar y poner frente a un monton de inhibiciones que el sistema
patriarcal encarnado en los hombres y compafieros dentro de las mismas luchas se esfuerzan
por contener y limitar.

Poner atencion a estas luchas dentro de la lucha, y entender lo constantes y cotidianas
que son, dan un valor especial al trabajo que hacen desde la esfera publica Kankuana,
Verodnica y Rupay. Asi como, ademas ponen en valor el camino que estas forjan hacia la
emancipacion. No solo de ellas, sino de todas quienes las rodean y escuchan en lo amplio de
la Amazonia. Para lograr esto, sus trayectos de vida y decisiones politicas muchas veces han
estado alejados de los canones establecidos para las mujeres, y sobre todo para lo que a las
mujeres indigenas respecta. Sin embargo, son estas decisiones y tales esfuerzos los que han
y estan aportando en la configuracion del presente y un futuro encausado en el Sumak
Kawsay.

Rivera Cusicanqui (2010) plantea como herramientas para la liberacion y
emancipacion de las mujeres indigenas a la memoria, la resistencia y la descolonizacion. Ya
que, a través de la recuperacién y la puesta en valor de la memoria colectiva de los pueblos
y nacionalidades, se pueden llegar a reconstruir sus historias e identidades y asi superar las
estructuras coloniales y los sistemas de opresion que las han aquejado histéricamente. Esto
es justamente lo que hace Kankuana, Verdnica y Rupay al compartir la palabra en la radio.
Convertir lo singular de sus experiencias en colectivo, en lo comun. De forma que, en cada
entrevista, conversacion y tema expuesto en sus respectivos programas radiales, estan
entrelazando la memoria de los pueblos y nacionalidades, y mas especificamente estan
entrelazando la memoria de las mujeres de los pueblos y nacionalidades en un ejercicio de
descolonizacion, al ademas poner en valor sus lenguas originarias.

La experiencia patriarcal vivida por cada mujer o cuerpo feminizado si bien es
especifica, situada y particular, esta es a su vez comunicable, es decir, “puede ser compartida
y comprendida a traves de la palabra que nombra lo que se vive y se sabe, abriéndose a la
conversaciony a la generacion y regeneracion de vinculos fértiles” (Gutiérrez 2020, 13). Para
estas mujeres, la radio, con su capacidad de transmision de la palabra que por fin se nombra,

se escucha y transmite, es una herramienta de lucha, de visibilizacion, de exigencia, de
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compartir y de construir procesos emancipatorios frente a un sistema patriarcal, colonial,

racista y misogino.

Me han cuestionado algunos comparieros por mi programa, algunos en son de broma me dicen
feminista y me preguntan: - “;por qué no nos invitan a nosotros?” -. Y yo les digo: - “Ustedes
ya tienen sus espacios, a ustedes les invitan todo el tiempo, ahora yo decido invitar a mujeres
a mi programa”-. Yo les he dicho que mi intencién no es entrar en conflicto con los hombres,
pero si que hablemos de esto, de lo que pasa, de la realidad... ;Quién es golpeada en las
comunidades? ¢A quién matan? No los matan a los hombres. Este sistema yo creo que nos
obliga a ser tan radicales, yo por eso apoyo esta lucha desde todos los espacios posibles, las
luchas emprendidas por las mujeres, porque todas son validas y estoy abierta a escucharlas y
compartirlas todas. (Canelos 2022, conversacion)

Estas mujeres entienden el entramado comunitario y la herramienta de la radio
especificamente, como una subjetividad colectiva de autoproducir y gestionar formas
renovadas de independencia, donde los vinculos que estan construyendo dejan de lado la
diferenciacion sexual como un limitador o silenciador. Esta tarea no es facil porque el camino
para ellas es complejo, pero tienen la conviccion que sélo asi se emanciparan no solo sus
vidas, sino las de muchas otras que como ellas estan en la busqueda de vivir en libertad al

mismo tiempo que puedan perpetuar en equilibrio y equidad los vinculos con su comunidad.

A veces dudo lo que yo hago, tengo miedo aun. Siempre cuestionan tanto el camino que una
ha tomado. Qué por qué tengo que ir a hacer un programa todos los dias con mi bebé recién
nacido, que por qué llego tarde, que qué gano yo con eso, qué solo gasto dinero en pasajes
para ir a la radio. ¢Pero sabes VVane? muy en el fondo tengo toda la confianza que yo si tengo
claro por qué lo hago y que lo hago bien. Siempre hay una cosa que me empuja a decirme:
vas bien, tu si puedes. (Suquilanda 2023, conversacién)

Los procesos emancipatorios gque estan llevando a cabo estas mujeres se materializan
en las transformaciones sociales que impulsan desde la radio comunitaria. Que ellas decidan
que sean mujeres a las que entrevistan, que ellas planteen los temas que consideren
importantes en sus programas, que sean ellas las que decidan ir a reportear o cubrir una
movilizacidn, y que por las voces de ellas se trasmita la palabra compartida por la Amazonia,
son formas concretas de autonomia y libertad. Que se traspasan mas alla de sus vidas

particulares y se expanden a todos y todas quienes las escuchan.
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Conclusiones

Los hallazgos y reflexiones que he narrado en este documento son apenas una
invitacion para adentrarse en como entender la relacion entre la comunicacion comunitaria y
el género experimentado desde las mujeres de los pueblos y las nacionalidades. Como
menciona el filésofo Zemelman (2005), vivimos en un momento historico caracterizado por
un desarrollo capitalista carente de todo equilibrio, por lo cual evidenciar, conocer y
compartir experiencias de hacer, luchar y crear desde lo colectivo, resulta todo un potencial
esperanzador desde cualquier area que se experimente.

El derecho a comunicar nos recuerda Martinez (2019) es una lucha afieja, a la par que
el derecho a la informacion y la libertad de expresion, sin embargo, el como comunicar y
quiénes comunican es una lucha vigente a la cual es necesario poner atencion. La radio
comunitaria como modelo de uso social que pone en el centro a lo comin se convierte en
representacion real y simbolica de la resistencia; al mismo tiempo que es promotora y
visibilizadora de saberes emanados desde el territorio fisico, simbdlico y cultural que
entrelaza relatos que dialogan de forma empética con las audiencias. La radio comunitaria
indigena tiene el potencial de convertirse en un modelo de comunicacion, ya que es el Gnico
medio que fomenta la cercania entre quienes producen y escuchan en un mundo donde la
comunicacion se enfoca en su utilidad. Asimismo, la radio comunitaria tiene la capacidad de
devolver la palabra a la gente y hacer que otros discursos se vuelvan audibles y aparezcan en
el escenario.

La radio, ademas, entrega la posibilidad de escuchar, y el escuchar es una pedagogia
aprendida desde Latinoamérica que las radios comunitarias de la region defienden. La accién
de escuchar como prioritaria es una tremenda oportunidad para desaprender del sistema
colonial que nos aqueja hace siglos. Es decir, es una herramienta poderosa para la
descolonizacion. Ya que, si bien urge reescribir la historia impuesta, también urge volver a
la transmision oral, sobre todo si esta esta enunciada y transmitida desde las clases
subalternas indigenas.

A nivel personal y profesional aprender a escuchar a Kankuana, Verénica y Rupay ha

significado un gran ejercicio de memoria que me alerta sobre la necesidad de nutrir mi
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quehacer investigativo con conceptos y teorias desde las bases. A cuestionarme y deconstruir
lo que entiendo por comunicacion, por feminismos, por luchas, por despatriarcalizacion, por
interseccionalidad. Visibilizar la oralidad de estas mujeres ha significado conocer otras
formas de rebeldias y resistencias anticapitalistas, anticoloniales y antipatriarcales a través
de las précticas y de las palabras.

Las ondas radiales, como nos recuerda Grijalva y Delgado (2021), son también ondas
de solidaridad. Porque La Voz de la CONFENIAE no sélo es escuchada en un espacio
territorial especifico, sino que se expande hasta otros sitios donde la palabra de los pueblos
y nacionalidades es audible, como Chile, desde donde estoy escribiendo. La construccion de
redes en la comunicacién comunitaria, en ese sentido, significa una expansion de las fronteras
territoriales impuestas por los malos gobiernos ecuatorianos. Del mismo modo que la libertad
y autonomia que brinda la radio comunitaria permite aflorar la creatividad, asi como la
reconstruccion en las relaciones interpersonales e intercomunitarias. Ya que permite
sensibilizar y concientizar a la poblacion en cuanto a las probleméticas més cotidianas y
urgentes, asi como exponer y proponer las maneras de relacionarse que se quisiera llegar a
tener. La radio comunitaria en este sentido me ha servido para volver a entender el todo como
un constante aprendizaje, y a volver a poner en valor el aprender haciendo.

En mi experiencia de caminar junto a Kankuana, Verénica y Rupay he tenido
multiples aprendizajes, tanto metodolégicos como de vida. Donde lo principal ha sido
entender el mundo desde la clave de la interdependencia, y de saber moverse desde alli. La
produccion de lo comln en ese sentido no solo cobra un significado simbdlico en un territorio
azotado por la explotacién y el despojo, sino que cobra un sentido material al construir tramas
comunitarias capaces de producir proyectos estables que logran formas de autorregulacion y
sostenimiento en el tiempo. Si bien en este punto hay un enorme desafio sobre todo en el
sostenimiento economico para la reproduccion de la vida de quienes hacen posible estos
proyectos, el solo hecho de que estos funcionen como lo hacen, merece una gran admiracion
de mi parte, y seguro una gran estrategia organizacional y administrativa.

Por otro lado, escuchar en la radio lenguas que no son el castellano que limita y pauta
el qué se puede o no decir, ha sido toda una leccion de resistencia. Una leccion en cuanto a
formas y contenidos, asi como de habilidades y estrategias politicas. En este sentido, que las

palabras y la masica que se emana de la radio sean en lenguas originarias abre la valiosa
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posibilidad de la interculturalidad como herramienta para preservar la diversidad cultural,
fortalecer la identidad de los pueblos, promover la participacion y el empoderamiento
comunitario, contribuir en una comunicacion efectiva entre territorios y una estrategia
politica a la hora de resguardar a quien le llega y entiende la informacion.

Por ultimo, pero no por eso menos importante, la apropiacion de los espacios de
locucidén y produccion radial por parte de las comparieras amazonicas indigenas significan
un tremendo avance en las disputas de las mujeres por ocupar sitios que se les han negado
histéricamente. En su labor como comunicadoras comunitarias, estas mujeres estan
organizando la construccion de una comunicacion diferente a la hegemonica, pero no sélo
diferente en el sentido de poder macro, sino, ademas, dando una lucha y resistencia desde los
gue sus mismas comunidades les han impuesto como hegemonico. Esta apropiacion y
construccién de comunicacion tiene la caracteristica de ser antipatriarcal, anticapitalista,
descolonial, antirracista, descentralizada. Al mismo tiempo que es reivindicativa y
comunitaria. Si bien, la experiencia radial de las mujeres en la radio La Voz de la
CONFENIAE es reciente, el tiempo dird su nivel de alcance. De momento, los procesos

emancipatorios que se expresan son innegables.
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