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Introduccidn

El presente trabajo intenta describir y evaluar, la participacion politica de las mujeres lideres.
indigenas dentro del proceso del movimiento indigena ecuatoriano. Se trata pues, de la
construccion de una serie de elementos que han permitido a este movimiento, presentarse
como una alternativa para el Estado-nacién. Fn ese sentido, es otra construccién de Ia
nacién. Una construccién que ha sido hecha silenciosamente en muchos casos, y que ha

guardado una directa relacién con los esquemas miticos andinos.

Nos ha parecido que este tema es fundamental dentro de Ia Antropologia ecuatoriana,
debido a que el tema de los pueblos indigenas se encuentra en un punto muy alto de
discusiones. Tras el proceso de crecimiento politico alo largo de la tiltima década del siglo
XX, los pueblos indigenas se perfilan como una clara alternativa de poder para la sociedad
nactonal. Sin embargo, este crecimiento novedoso vy sin duda atractivo como tema de

estudio, se encuentra en un punto crucial para su desarrollo.

Por una parte, la invasidn de ONGs en el campo, ha llevado a una extrafia relacién de
convivencia entre organizaciones indigenas y éstas. Los limites entre unas y otras se vuelven
difusos y al parecer las coincidencias son tantas que despiertan sospechas. La idea de que
intereses y demandas tan diferentes confluyan en un sélo proyecto provoca minimas
suspicacias: ¢qué pueden tener en comtin un proyecto de desarrollo del Banco Mundial, y el
proyecto politico de la Confederacién de Nacionalidades Indigenas del Ecuador (CONAIE)?
¢por qué es la CONAIF una organizacién indigena y no una organizacién de clase? dqué es

lo que le otorga un caracter especificamente indigena a esta organizacién?

Al parecer la CONAIE es considerada como una organizacién indigena en 12 que lo indigena
se puede llegar a identificar exclusivamente a partir de la lengua o el vestido de sus
miembros. Sin embargo, més alld de estos elementos deben existir ciertas caracteristicas que

le confieran su caracter netamente indigena.

Este estudio intenta aproximarse, a través del discurso planteado por tres generaciones

distintas de mujerés, a ciertos elementos miticos, sus variaciones, usos y presencias, dentro
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del movimiento indigena ecuatoriano. La idea de las tres edades (Urbano, 1993) en las que el
mundo andino ubicd su devenir histdrico a partir de la conquista, han sido consideradas

como una postbilidad para explorar la vitalidad y vigencia del movimiento indigena en el

Ecuador.

Sin embargo, esta I6gica andina choca con los criterios esgrimidos desde Organizaciones no
Gubernamentales y proyectos desarrollistas. La presencia de éstos en el campo, genera dudas
en la medida en que la mayor parte de proyectos fracasa continuamente debido a la
- incapacidad de establecer puentes comunicativos efectivos Estos continuos fracasos hacen
que en muchas ocasiones, la poblacidn destinataria sea calificada como incapaz, “tonta” y

que en cierta medida, que desean mantenerse “pobres”.

En este contexto, las mujeres son el punto mas representativo de esta situacion. Numerosos
proyectos llevados adelante para la poblacién femenina, fracasan y quedan grandes
infraestructuras y pocas personas que siguen adelante con lo propuesto por las ONGs. Las
mujeres indigenas no responden a los proyectos que se intentan llevar adelante desde las
ONGs. Del otro lado, las lideres nacionales del movimiento, establecen diferencias con el
movimiento femenino mestizo y las representantes de ONGs; a la par, numerosas mujeres
indigenas son “formadas” por ONGs, en biisqueda de que se conviertan en nuevas lideres
“con enfoque de género”. Estas (ltimas, rechazan los planteamientos de las lideres

nacionales, y de acuerdo con ello, su protagonismo tiene caracteristicas distintas de las lideres

nacionales.

Desde la produccién tedrica ligada a ONGs, la intervencidn oenegésica' en el campo
resultarfa efectiva para incentivar la participacidn de las mujeres. Pero los proyectos siguen

fracasando a pesar de la presencia de lideres de organizaciones de segundo grado®

El crectente protagonismo de los pueblos indigenas en general, ha llevado también a que se

desarrollen al interior de éstos, una multiplicidad de identidades. Estas son funcionales a las

 Usamos aqui la expresién “intervencion oenegésica” para caracterizar el conjunto de fenémenos ligadosala
presencia de Organizaciones no Gubernamentales, que tienen lugar en el campo. Esta expresion empieza a ser
usada por diversos autores {(Rivera Cusicanqui, 1996; Breton, 2002)

2 Ver cuadro 2, pagina 16
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necesidades de interaccion entre sociedad nacional y pueblos indigenas. Por ello, muchas

veces, surgen voces que difieren al interior del mismo movimiento indigena.

Todos estos elementos nos llevaron a plantear nuestro estudio como una demostracién de
que el analisis de la participacién politica femenina, debe ser mirada dentro del conjunto del
movimiento indigena, y en interrelacién constante con el Estado-nacién ecuatoriano,
Organizaciones no Gubernamentales (ONGs), y organismos de financiamiento. Pero sobre
la consideracién fundamental, de que ademas de un problema politico se trataba del
enfrentamiento de dos légicas culturales distintas que se sobreponian en algunas ocasiones y
que luchaban por prevalecer. Es necesario analizar el movimiento indigena como tal, con sus

16gicas (miticas, politicas, religiosas) y no sélo en cuanto fenémeno socioldgico.

Fl tema del movimiento indigena, mucho menos de las mujeres indigenas, no puede ser
analizado como si no existieran una serie de eventos que demuuestran que hay un patrén
cultural que hace que un militante de la Confederacién de Nacionalidades Indigenas del
Ecuador (CONAIE) sea distinto de un militante de una organizacién de izquierda. En
muchas organizaciones no indigenas, el hecho de que el nombre del partido politico formado
por la CONAIE sea Pachakutik’, no pasa de ser un nombre que tiene fuerza debido ala idea
de renovacidén que implica. Pero no se ha profundizado en el por qué de este tipo de

nomenclatura, ni tampoco en las raices profundamente culturales, sobre las que crece este

tipo de planteamiento.

De otro lado, muchas de las criticas venidas desde el feminismo tienen lugar a partir del
hecho de que las mujeres lideres priorizan su etnicidad sobre su género. Las mujeres
reclaman para si, su etnicidad y luego su género. Esto debido a que el movimiento indigena
necesita consolidarse frente a la sociedad nacional. Por ello, es necesatia la existencia de la
menor cantidad de identidades posibles a su interior. Por ello, desde la perspectiva del
movimiento indigena, el exacerbar las identidades de género podria resultar un peligro. De
aqui parten las criticas del feminismo blanco-mestizo: se supone que el movimiento indigena

estazia escondiendo los problemas de las mujeres, para presentarse como mis justo que su

3 Pachakutik, asi escrito, es el nombre del partido formado por la CONAIE. Pachacuti, es como registran los
1extos escritos en el sur-andino. En nuestro trabajo, escribiremos con k cuando nos hagamos alusion al partido
politico y con ¢, cuando queramos aludir al evento mitico.
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contrapaite mestiza. Del Jado del feminismo blanco-mestizo, el silencio sobre los problemas
especificamente femeninos lleva a plantear que los patrones culturales indigenas

discriminarian a las mujeres y en esa medida, habria que cambiarlos, justificando laaccién de

las ONGs.

1 aidea de que los pueblos indigenas maltratan a las mujeres y lo ocultan, se convierte en la
justificacién que se usa para la intervencion en ef campo y especialmente con las mujeres a
través de proyectos de desarrollo. Pero, nuestra tesis tratara de demostrar que existe una
logica cultural interna a las comunidades, que va respondiendo a los diversos momentos que
vive la sociedad nacional en su conjunto. Esta légica como hemos demostrado,
especialmente a lo largo del capitulo 111, elementos del discurso mitico andino se recogen
dentro de las demandas de las mujeres por la tierra, Por otro lado, la vigencia de fiestas,
cantos y organizaciones, supone la continuidad de unalogica cultural, que en muchos casos

es vista como signo de atraso y falta de objetivos y metas.

Por ello, nuestra tesis trata de ver los fendmenos relativos a las mujeres lideres indigenas no
aislados, sino en la constante interrelacidn que se genera entre Jas comunidades y los
miltiples organismos estatales y no gubernamentales. Las mujeres indigenas, lideres
incluidas, despliegan una serie de identidades que estdn en constante recreacidn con el
objetivo de satisfacer los propios intereses, a la par que se negocia con la sociedad nacional.
Por ello, es inatil intentar fijar y encasillar las identidades de las mujeres indigenas en un solo

estereotipo que las fije en el pasado o en la tradicién exclusivamente.

Existe toda una tradicién de mujeres lideres indigenas, que han marcado no sdlo la existencia
del movimiento indigena, sino que han dejado huella en el desarrollo del Estado-nacién. Por
ejemplo, al encabezar grandes marchas (1961), cuando apenas se estaba resquebrajando el
orden hacendatario en el Ecuador, hecho que puso en vilo al gobierno de aquella época. Por
otro lado, los discutsos hechos por las mujeres indigenas mas representativas, se han

convertido en una suerte de sintesis de lo que podria ser el Ecuador®.

4 Esto es posible percibir en el uso que se ha hecho de la imagen y las palabras de Dolores Cacuango (1881-
1971), en el mural del Congreso Nacional del Ecuador: “Somos como paja de piramo, que searrancay vuelveacrecer;y
de paja de paramo llenavemos el mundo®.
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El desconocimiento de esta historia ha llevado, en muchos casos a recrear la imagen de la
C e .. : .
mujer indigena como oprimida y con menos libertades que sus pares no indigenas. Pero la
investigacién nos ha demostrado que, en muchisimos casos, las libertades que gozan las
.y : "y -
mujeres indigenas, son mayores que las de las mujeres no indigenas, tanto en movilidad
soctal, como acceso a recursos entre otros. Al aislar el andlisis de las mujeres indigenas, no
s6lo de su entorno comunitario inmediato, si no también del proceso organizativo de la
poblacién indigena; ademas de las interrelaciones (crecientes) con el 4mbito de la sociedad

nacional, se termina deformando la imagen que las mujeres indigenas producen de st mismas

Asi las cosas, existen grandes vacios dejados por las investigaciones precedentes’ tales como
una evaluacidn de lo que representa el ingreso al sistema educativo formal, como acceso a
determinados conocimientos para las mujeres indigenas y cdmo se traduce este evento en los
conocimientos tradicionales de las mujeres. Esto, en la medida en que al minarse los
conocimientos tradicionales, también se retiran los soportes culturales que legitimaban la
presencia femenina en el 4mbito de lo pablico. Y en esa medida, el sistema educativo formal
se convierte también en un mecanismo que destruye lo especificamente andino no solo de

las mujeres, sino del conjunto de la poblacién indigena.

Cabe ser aclarado que el tema de la participacién politica de las mujeres andinas no ha sido
trabajado; pero en México y Guatemala es un tema que ya ha sido trabajado (Gutiérrez,
2000, 2001; Westwood, 1998; McAllister, 1994) y sigue siendo profundizado. Pero en los
Andes ecuatorianos, tampoco se ha trabajado el tema de la participacién politica de las
mujeres fuera de los ambitos de prestigio ligados a caracteristicas que van siendo
masculinizadas, y desplazan al esquema cultural andino. Aqui caben las asambleas

comunitarias, cada vez con mayor presencia de interventores gubernamentales o no

gubernamentales.

En este contexto, el problema del sistema educativo formal aparece como un eje importante
para entender la problematica de la mujer andina. La escuela como sistema educativo formal,

es la encargada basica de la introduccidn del castellano como un elemento fundamental para

> El tema de la educacién indigena en el Ecuador ha sido muy estudiado, sin embargo, acerca de la participacién
femenina en éste dmbito ¢s un punto de discusién que queda pendiente. (Endara y otros, 1993; Zifiiga y otros,
1989; Chiodi y otros, 1989; Yanez, 1995; De la Torre, 1998)
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el acceso de las mujeres a los espacios del poder plblico. Pero, la castellanizacién tiene
riesgos que atentan contra un sistema cultural expresado en la lengua. No conocemos hasta

hoy, ninguna investigacidn que intente trabajar este tipo de problemas en el 4mbito andino.

En el primer capitulo vamos a plantear algunas de las caracteristicas de los modelos tedricos
que se han usado pata el analisis de las mujeres andinas en general. Realizamos una criticaa
los enfoques usados por analisis de ONGs para el tema de las mujeres lideres. Planteamos
que en el campo existe un creciente proceso de masculinizacion, que desarticula las

relaciones de género tradicionales en detrimento, especialmente de las mujeres

También trabajamos el tema del castellano, sus usos y el prestigio que conlleva, como parte
de este proceso, que pone en riesgo la reproduccién cultural de la sociedad andina. Y en este
contexto, intentaremos un acercamiento 2l sistema educativo formal como eje fundamental
de la castellanizacién. Trabajamos este tema porque como se vera a lo largo de los capitulos
III, IV y VII el acceso al castellano es una fuente importante de poder frente a la sociedad
nacional y las mujeres que han llegado a ser lideres dentro de los pueblos indigenas, tienen

una especial relacion con ésta lengua.

En el segundo capitulo, hacemos una breve panoramica de las caracteristicas del Estado-
nactén en su relacién con la poblacién indigena. También mostraremos algunas de las
caractetisticas que el movimiento indigena contemporaneo guarda, no sélo como proceso
ecuatoriano, sino en funcién de una constante que puede ser vislumbrada dentro del area
andina. En ese sentido, planteamos algunos de los riesgos que corre, por el momento, la

cada vez mayor interrelacién entre organizaciones indigenas, ONGs y Estado-nacién.

En el tercer capitulo nos centramos ya en la presencia netamente femenina dentro del
movimiento indigena ecuatoriano. Intentamos caracterizar la presencia de las mujeres
indigenas a lo largo de los primeros afios de gestacién del movimiento indigena
contemporaneo. Describimos cémo elementos del discurso mitico andino se plantean como
el mecanismo mas adecuado para proponer las luchas indigenas por la tierra. Fn ese mismo

sentido, son las mujeres, las encargadas de cantar dentro de la cultura indigena andina,



quiénes narran, por qué la tierra debe estar en manos de quienes no la tenian en ese

momento.

También tratamos de plantear algunos elementos basicos de la relacidn entre el Estado-
.2 YR IRT; . ’ . .
nacidn y la poblacion indigena. Estos sin embargo, estin sujetos a los constantes cambios
que ha implicado la emergencia indigena, es decir, el proceso por el cual, el movimiento
indigena ha ido creciendo en cuanto presencia politica publica Pero, es importante
considerar que durante este periodo, el movimiento indigena no esta aislado, y que se
evidencia una interrelacidn entre los movimientos de izquierda, los pueblos indigenas que se

identifican a partir de elementos de clase, més que étnicos.

Esto contrasta con lo que evaluamos en el cuarto capitulo. Ahi miramos cémo el acceso ala
educacién por parte de la poblacidn indigena en general y la femenina en especial, determiné
el “descubrimiento” de la indianidad. En ese sentido, las mujeres que ahi se formaron, se
descubren indigenas y dispuestas a seguir siéndolo pese al racismo y el desprecio que se vive

en las aulas.

Finalmente, en el quinto capitulo describimos y evaluamos la interrelacién que se da entre
mujeres indigenas y ONGs. La presencia de éstas en el campo constituye hoy por hoy, la
mis fuerte. Esto es consecuencia de una politica estatal que desde la fundacidn del Estado-
nacion ecuatoriano, ha delegado la administracién étnica en manos de organismos “de
socorro™. En ese sentido, existe el riesgo de que el aparentemente superado indigenismo,
vuelva a ser una estrategia con rostros y nombres diferentes, pero destinados siempre a la
asimilacion. Presentamos al final de esta introduccién, una tabla que quiere contribuir a una
visualizacidn clara de los diversos elementos tocados dentro de la presente tesis. Cabe aclarar
que las periodizaciones con fechas, son meras aproximaciones que tienen una finalidad
didactica y no estrictamente divisorias, ya que los distintos eventos ahi planteados, coinciden

a rasgos generales, pero cada uno mantiene su particularidad.

¢ Nos referimos a organismos “de socorro”, para designar a todas las instituciones que estin consideradas
como destinadas a ayudar ala poblacién que no posee los recursos materiales /o morales para autosostenerse.
Cabrian en esta definicion la iglesia, los hospicios, hospitales y organismos de caridad en general.



Téngase presente que nos hemos sefialado ciertos limites precisos para la realizacion de esta
tesis, que son: en primer lugar, la extension del movimiento indigena y la diversidad a su
Interior; por otro lado si bien el movimiento indigena, en tanto protestas y manifestaciones
ha existido desde el momento de la llegada de los conquistadores, nuestro trabajo se limita a
la formacidn de éste en cuanto una organizacién articulada a nivel nacional y por tanto, que
supera los limites de los leviitamientos locales. Finalmente, otro de los limites dentro de la
presente investigacidn, son las complicaciones que el trabajo de campo ha supuesto para

nosotras, tanto como un problema metodolégico, como un problema personal.

Uno de los problemas fundamentales, al tratar de analizar la presencia femenina al interior
del movimiento indigena, constituye el hecho de que a su interior existen dos vertientes:
aquellas que agrupan a Jas organizaciones indigenas de la sierra y aquellas que agrupan a la
poblacién amazénica. Como lo veremos en el capitulo I, no es posible analizar de la misma
maner2 a estas dos vertientes del movimiento indigena, en la medida en que ambas han
tenido experiencias histéricas distintas, y que su relacién con el Estado-nacién, es
notoriamente diferente. Esto debido a que el contacto historico serrano tiene mas de 500
afios, mientras que el contacto con los pueblos amazdnicos es relativamente reciente. Por
ello, la manera en que unos y otros estructuran sus relaciones con el Estado-nacién son

distintas. En este sentido, nos hemos concentrado en el analisis de las mujeres indigenas del

movimiento indigena de la sierra

Todo trabajo de campo, es sobretodo, una experiencia personal. En ese sentido, es imposible
excluir un conjunto de vivencias previas a éste. Spedding (1997), sefiala varios de los factores
que suyacen a la produccion tedrica acerca de las mujeres indigenas en estos momentos en el
area andina. La presencia cada vez mayor de ONGs y proyectos de desarrollo, el sitio

académico desde el que se trabaja, son, por citar solamente dos, algunos de los elementos

que marcan este tipo de investigacion.

Queremos exponer algunas de las caracteristicas de cdmo obtuvimos los datos y las razones
por las cuales los hemos organizado de esta forma. Nuestro trabajo de campo tuvo lugar

entre diciembre y enero de 2000 y 2001 y durante algunas breves visitas a lo largo del 2001,



en Guamote (Provincia de Chimborazo ). Los datos que ahi encontramos, sentimos que

estaban de alguna manera, descontextualizados Algo faltaba

Este hecho se debia a que, previo al trabajo de campo, nuestra vivencia personal, la situacidn

del pais y la misma emergencia del movimiento indigena, nos habian situado en otra

perspectiva.

Como estudiantes universitarias en Quito, justo en el momento en que el “despertar indio”
tenia lugar, pudimos compartir el aula universitaria con varios y varias compafieras y
compaiieros indigenas. El hecho de compattir en calidad de iguales las aulas y en un tiempo -
: : , . , , . -y

especial tanto para la vida politica del pais como del mismo movimiento indigena, nos
. R LI “« ”» : H

1mpidid mirar como “otros(as)” a aquellos con quienes compartiamos desvelos y problemas.
Las discusiones estaban presentes, especialmente en el ambito de lo politico y muchas de las

posiciones llamadas “indianistas’™.

En las aulas universitarias hicimos amistad con varios de quienes pot ahora se encuentran
como dirigentes en diversos 4mbitos del movimiento indigena y negro del Fcuador. El
rompimiento de lo que Guerrero (1993, 1994) ha llamado la ventriloguia, lo vivimos de cercay
ninguno de los que compartimos esas aulas, tuvimos la tentacién de mirar como “datos” las

reflexiones de nuestros compafieros.

Por otro lado, nuestra carrera inicial (licenciatura en ciencias de la educacién) nos obligb a
realizar practicas de campo en distintos lugares, Nosotras elegimos precisamente una zona
. ’ . ~ . Y P

indigena. Durante aproximadamente dos afios, compartimos el espacio de las practicas con
las y los compafieros indigenas. Aquellos dos afios en dos zonas distintas de la provincia de
Cotopaxi, nos sorprendieron con la cantidad de cosas aprendidas, y todo lo que

compartimos con estudiantes y compafieros universitarios. Una cotidianidad que no nos

7 Por discurso indianista se suele entender un discurso proveniente de los circulos intelectuales indigenas que
suele ser calificado de radical y en clertos contextos también ha sido calificado como “fundamentalista”

¢ Esta consideracion es una critica a ciertas posiciones que se empeitan en analizar como datos de trabajo
{desde una alteridad cuestionable), aquello que legitimamente se plantea, desde ciertos personajes del mundo
polIEico e intelectual indigena, como propuestas de trabajo, puntos de partida para continuar en esa linea
analitica.



hacfa extrafias. En ese contexto, fuimos reconociendo lo que Moreano (2000) tan

acertadamente ha definido como “el proceso de mestizaje inacabado”.

Lo que aprendimos y llegamos a saber en ese tiempo no fue producto de un trabajo de
campo en el estricto sentido antropoldgico. No llevamos un diario de campo en el sentido
exacto de la palabra, pero por el contrario, las constantes evaluaciones acerca de nuestra

practica educativa entre mestizos e indigenas, nos aportaron muchisimo.

Después, nuestro acceso a la maestria en Antropologia en el Instituto de Investigaciones
Antropolégicas de la Universidad Nacional Auténoma de México D.F,, salimos del pais y
por tanto del trabajo en el campo mias constante. Con una mayor formacién tedrica,
pudimos volver a trabajar en areas indigenas en el periodo yaindicado Ahi, en el campo otra
vez, fuimos testigos de cuanto habia cambiado la situacién desde aquel tiempo. Por una
parte, el campo estaba invadido de ONGs con “enfoque de género”, el movimiento indigena
habia sobrepasado sus propias expectativas y la inicial unidad estaba dando paso a crecientes
conflictos y divisiones. El encuentro en el campo con las nuevas lideres mujeres, auspiciadas
ahora por ONGs, contrastaba muchisimo con lo que, nuestras compafieras de aula,

afirmaban. De aht nacid exactamente, esta tesis: del cruce de informacién que no cuadraba.

El trabajo de campo supuso encuentros y desencuentros. En el canton Guamote (Provincia
de Chimborazo, Ecuador)’, nuestra presencia no cuadraba: no éramos de una ONG, no
’ .y . . . . .. .

eramos de ningin organismo del estado, ninguna iglesta nos auspictaba. En la presentacion
inicial con las mujeres que entrevistamos, una constante fue la pregunta acerca de dénde

rs Fd / " -

veniamos y qué podiamos ofrecer en concreto a la comunidad. Nuestra respuesta de que
éramos estudiantes de la UNAM, no aclararé la situacién. En un caso especifico, con

Dolores Yangol, tras haber intentado empezar la conversacibn, con el esquema de entrevista

% El Ecuador se encuentra dividido politicamente en provincias, cantones y parroquias. Las provincias serranas
como la de Chimborazo tienen una gran presencia indigena. El Cantén Guamote por su parte, fue elegido
como punto de referencia para la investig:cién debido a que es uno de los cantones con mayor poblacién
indigena, 90% (Plan Participativo de Desarrollo del Cantén Guamote ~PPDCG-). Por otro lado, en Guamote
tienen lugar una serie de acontecimientos como son la eleccidn y reeleccidn de un alcalde indigena, Fue él,
quien planteo el PPDCG como una propuesta de desarrollo que vincula a organizaciones de segundo grado
(OSGs), Organizaciones no Gubernamentales (ONGs). En este contexto, la presencia de una mujer en
especial, Dolores Yangol era vista, desde varios sectores, como una buena representante de los nuevos
liderazgos indigenas femeninos.
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que habiamos llevado, ella nos indicd que era mejor si lefamos su biograffa que ya habia sido
publicada. Nos dio las referencias necesarias para la basqueda del libro (que se encuentra
citado en este trabajo), v nos pidié que mejor la acompafidramos en sus actividades
cotidianas, por lo que asistimos a varias reuniones con diversas organizaciones, y luego a una
asamblea del Parlamento Indigena y Popular de Guamote. En los dias siguientes

participamos de todo tipo de reuniones todas alusivas a la discusidén del préximo

levantamiento.

Con respecto a lo narrado por Dolores Yangol, presentado tanto en nuestras entrevistas,
como en los datos presentados por Larrea (1998), no cuestionamos la veracidad de lo
afirmado, pero, esta afirmacién debe ser ubicada en el contexto especifico de elocucidn.
Queremos presentar algunos parametros de reflexidn para intentar tener otro componente
que nos permitira analizar lo que ella plantea. Es decir, de un mensaje que sin dejar de ser
verdad, no deja de ser relativo. Sobre el dialogo entre el (la) antropdlogo (a) y sus
informantes tiene matices, debe ser entendido como un proceso de comunicacién: "8z se
ACEPLA gue en esa Comunicacion Lomo en cualguier otra, el sentido de lo comunicado es variable, se debe

admitir quelos resultados del trabajo del investigador resultarin verosimiles pero no incontestablemente
ciertos” (Petrich, 2000~ 347)

En una investigacidn, los "dialogos entre el antropélogo y el informante” estin sujetos a una
serie de elementos, sutiles y complejos que hacen que el resultado obtenido, de alguna

manera, tenga ciertas particulares caracteristicas: Esto debido a que,

ciertas corrientes lingriisticas actuales, tienen en cuenta la comunicacién como una
actrvidad pragmaticaabiertae imprevisia Elinterésen este casose ba desp]azado de
Las frases intercambiadas hacia la circunstancia de elocucidn que les dio ovigen. Esto
implica reconsiderar el sentido de los mensajes teniendo en cuenta, no sélo el valor
denotado, sino el sentido mds amplio que adguieren a causa de las condiciones de
comunicacion. Situaciones inicase irreproducibles en gue uno(s) dice(n) cosas a
otro(s) con una intencién mds o0 menos precisa.

Situaciones espacialesy temporales, pero también psicolSgucas, fisicas y sociales, que
determinan estrategias discursivas [..] También tienen granymportancia lose
metalingiiisticos: un tono irdnico, gestos ampulosos o, por el contrario retenidos:risas,
silencios, guirios, miradas de soslayo, etc. Todo ello sin olvidar el proceso inferencial
(Sperber y Wilson 1989), es decir, el mecanismo a través del cual el
locutor presupone que el significado de cierto tipo de mensaje es

11



Yewidente” para ciertos auditores, los cuales serdn capaces de
inferir conclusiones verosimiles. Una verosimilitud que se limita a una cierta
probabilidad de verdadpero nunca auna certeza. Finalmente estrategias discursivasa
través de las cuales el sujeto comunica no sélo para informar sino
también convencery seducir. (Petrich, 2000 347-348) [Enfasis agregado]

Como-ya hemos sefialado, durante el trabajo de campo, fuimos constantemente preguntadas
acerca de nuestra pertenencia a una ONGs, iglesia, o pafs. Quiénes éramos y qué podiamos
hacer por l2 comunidad formaban parte de un elemento que se hacta fundamental para
establecer un discurso. Al no formar parte de ninguna ONG y no estar en ninglin proyecto
de desarrollo ni de financiamiento, resultaba més dificil qué debfa ser dicho y qué callado,
por lo que se nos sugirid que revisiramos el libro al cual estamos haciendo mencién ahora.
Esto resulta porque basicamente, hay un discurso que se maneja como estrategia de acceso a
algiin tipo de recursos'® y la palabra "investigacién" al margen de un proyecto de desarzollo

no tiene un registro que permita ubicarlo en una u otra condicién.

Esto resulta de un problema fundamental en la discusién académica en torno al tema de
género, éste no ha sido producido desde las universidades, sino desde las ONGs. Esta
produccién conlleva ciertos riesgos. Sefiala Cuvi (2000) este dato, para afiadir en unanotaa

pie de pagina que

En el caso particular que nos ocupa que es el desarrollo rural, el género ingresa
tardiamente en el Ecuador (principios de los arios 90), mientras en otros paises de
Américal atina estabapresente desde mediados de los 80. En todos los paises ha sido
promouvido por las agencias internacionales de cooperacion téenicary se ha adaptado a
los obpetivos del desarrollo rural y de la modernizacion del campo, puesto que el
discurso ba hecho énfasts en mejorar la eficienciay eficacia de los proyectos de
desarrollo, mediante la integracidn de las mujeres. (Cuvi, 2000.11)

Asi pues, el discurso producido, no es solamente un deseo de informar, es-un deseo
(legitimo), de seducir. Es decir, de llegar a convencer que con lo que se esta diciendo se puede

llegar a obtener cierto tipo de recursos para la comunidad. El hecho de que financiamiento e

10 En otro contexto, fuimos testigas, en més de una ocasién, en Zumbahua, que en alguna reunion con los
sacerdotes, en la que se criticaban ciertas caracteristicas de las diversas festividades, se hiciera un discurso de
respaldo al sacerdote en la reunibn piblicay en su presencia Sin embargo, apenas salido el sacerdote, se hacia
exactamente lo contrario y la fiesta continuaba sin que el discurso sacerdotal hiciera efecto. Pero esto servia
para contar con el apoyo sacerdotal en otras actividades
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investigacidn vayan juntas, es de por si, un condicionamiento para la respuesta que se pueda
obtener. Por ello, hace falta permanecer mucho tiempo en la comunidad y desligada de los

organismos de financiamiento y desarrollo.

Por otro lado, en los meses de nuestro trabajo de campo (diciembre y enero de 2000 y 2001)
habia una gran movilizacién y discusién politica al interior de las comunidades que habrian
de terminar en el levantamiento que paralizé el pais durante el mes de febrero y que también
conllevé la “toma” de Quito, la capital de la repdblica. De manera que la mayor parte dela
actividad estaba destinada a discutir si llevar adelante un levantamiento o no Estaibaaser
una gran prueba de la vitalidad del movimiento indigena tras Jos acontecimientos de enero de
2000 en los cuales se habia llegado fugazmente al poder. Muchas de las discusiones tenfan
que ver con los eventos coyunturales que exigian una respuesta inmediata, la gente estaba

apresurada y preocupada, con poco tiempo para destinar a hablar de temas que no fueran la

coyuntura inmediata.

Al mismo tiempo, en ese espacio, tuvimos la oportunidad de conversar ampliamente con
diversas peréonas que formaban parte de alguna ONG y que se encontraban trabajando en el
area en ese momento. La relacién que manteniamos con estas personas, y que nos habia
abierto ese espacio para el trabajo de campo, permiti6 por otra parte, tener varios datos
sobre el funcionamiento de estos organismos y las discusiones politicas que establecian de
cara a la demanda de las bases indigenas que apoyaban y exigian de cierta manera, un

levantamiento a la dirigencia

Probablemente este hecho no hubiera afectado el curso de nuestra investigacidn, si no nos
hubiéramos encontrado con una antigua compafiera de la universidad. La compaifiera
termind su licenciatura en Educacién Intercultural Bilingiie en la Universidad Politécnica
Salesiana y en ese momento se desempefiaba en un puesto de importancia dentro de la
Direccidn Nacional de Educacién Intercultural Bilingtie (DINEIB). El encuentro fue dificil y
no podemos ocultar que nos afecté directamente. Después de afios de una buena amistad, la
compafiera asumid un discurso “indianista”, sumamente agresivo para con los mestizos.
Siendo mestizas, nos sentimos directamente aludidas. Pero més all2 del desconcierto

personal que tuvimos en ese momento, sus palabras nos hicieron pensar en la creciente
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ingerencia de organismos de “ayuda” a las comunidades (la mayor parte en manos de
mestizos). Pudimos entonces, ubicar claramente la diferencia entre el discurso de las mujeres
formadas por ONGs, v aquel empleado por las mujeres que se formaron al amparo de las

propias organizaciones o la iglesia o el estado. De ahi nacio el esquema final de esta tesis.

Las mujeres que entrevistamos pertenecen todas a la organizacién de segundo grado",
Asociacién de Mujeres Indigenas y Campesinas de Guamote, unas mas, otras menos, se
encuentran vinculadas al Parlamento Indigena y Popular de Guamote y de ahi sus
actividades. Estas mujeres son: Dolores Yangol (ex consejala), Rosa Elvira Muiioz,
(consejala) debe ser considerado que esta entrevista la realizamos en compaifiia de un
miembro de Pachakutik, y por tanto el discurso responde a ciertas premusas basicas del papel
de la mujer en el Movimiento indigena y los pueblos indigenas en general. Las otra sdos

informantes fueron Angela Aucancela, y Rosario Saez.

Ahora bien, los datos que hemos encontrado, nos han permitido establecer el esquema final
de latesis, y las reflexiones tedricas que lo acompafian. Las personas citadas en el presente
trabajo son Fernando Gareés (maestro en Lingifstica Andina), Armando Muyulema (maestro
en Estudios Culturales), Emilia Ferraro (Doctora en Antropologia), Lourdes Endara
(maestra en Estudios Culturales). Con todos ellos hemos compartido diversos momentos del
trabajo de campo y en esta tesis se incluyen varias de las reflexiones elaboradas en distintos
momentos. Muchas gracias a todos ellos. Por otro lado, también hay ciertas referencias a
datos proporcionados por tres personas que laboran en dos Organizaciones no
Gubernamentales (ONGs) en la provincia de Chimborazo. La primeratrabajaen una ONG
de cobertura nacional, y las otras se desempefian en una ONG local. Una de estas personas
tiene una amplia ligazdn tanto a Pachakutik {el partido politico de la CONAIE), comeo al
movimiento indigena, sin ser indigena. La segunda se encuentra menos ligada directamente
con Pachakutik, pero se mantiene dentro del partido. A todos ellos y ellas, un profundo

agradecimiento y mi amistad.

En nuestro trabajo ademés hemos recogido una buena cantidad de etnografias sobre la zona

andina en general. Uno de los problemas mas graves con el que nos hemos encontrado, es

1 Ver pagina 15, cuadro 2.
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que la proporcidn de investigaciones acerca del Ecuador es limitada, en comparacién con
estudios realizados en Pertt o Bolivia. Sabemos que la discusién acerca de si “existen o no los
Andes”, como una entidad real, est llena de debates con diversos argumentos. Aun,
reconociendo las diferencias regionales, que pueden llegar incluso a ser extremadamente
complejas, creemos que si se puede hablar de lo andino, como una categoria analitica parala
regién compuesta por Ecuador, Perti y Bolivia. Por ello, sustentamos nuestras afirmaciones
con datos encontrados en otras 4reas en ciertos casos, ponemos en nota a pie de pagina, las

circunstancias que reafirman estos hechos en el caso ecuatoriano.

Tras la realizacién de nuestro trabajo pensamos que quedan abiertas més preguntas de las

que inicialmente teniamos. Pensamos que para realizar un trabajo mas detallado, hace falta

un trabajo de campo mucho mas largo En el caso del tema de Jas mujeres indigenas, sélo de
4 r . .

esta maneta, podriamos aprender de ellas mucho mas y que este aprendizaje se traduzcaen

respeto y una valoracion no sélo de las mujeres y su conocimiento, sino de la cultura

indigena en general.

Debemos agradecer a varias personas e instituciones por el apoyo y la informacién recibida
tanto en México como en Ecuador. En primer lugar, al PAPIIT, proyecto: “Mujeres y
Nacionalismo. Estudios de matria, territorio y regién”, que nos otorgd una beca de estudio
por 8 meses y que se realizb en el Instituto de Investigaciones Sociales. Al Instituto de
Investigaciones Antropologicas y a quienes ahi laboran por su apoyo a todo nivel. AlaDra.
Natividad Gutiérrez por su valiosa asesoria que nos permitié pulir el trabajo y mirar las cosas
desde otra perspectiva. Hemos aprendido mucho con ella. Al Dr. Andrés Medina, un
agradecimiento especial, por las largas aclaraciones y comparaciones del caso ecuatoriano

con el mexicano y gracias por su amistad.

De su lado en el Ecuador, agradecemos la colaboracién y apoyo recibidos de parte de Ia
Escuela de Antropologia Aplicada de la Universidad Politécnica Salesiana. Al Centro Cultural
Abya Yala y su Centro de Documentacidn. Un agradecimiento especial 2 Pepe Juncosa,
director de la Editorial que siempre estuvo presto a facilitarnos bibliografia y referencias
También un agradecimiento especial a Francisco Escobar en Riobamba quien fue de vital

importancia para Ja realizacién de este trabajo.
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Cuadro 1
Las mujeres emblema: entre la tradicién y la modernidad

Afios| Poblacion Organizaciones | El estado y sus | Mujeres Organizaciones
Indigena politicas Lideres no
Gubernamentales
1930 |Poblactén Las Resquebrajamiento | Como la
indigena organizaciones |en la delegacion de | mayor parte
1960 | mayoritariamente | de Primer Grado | la administracién |de Ja
campesina. corresponden a |&tnica. poblacién
Familias un Inicio de los indigena, las
extendidas establecimiento | planteamientos | mujeres son
organizadas econdmico, desarrollistas para | analfabetas.
alrededor del  |social o politico | ¢l pais Participacion
sistemna con presencia en directa en
huasipungo un contexto procesos
Propiedad.de la |territorial Organizativos,
tierra heredada a |limitado. Es Inician
nombre de decir, una proyecto
marido y mujer |comunidad o en educativo
Inicio de la un area destinadoala
organizaciébn | geografica poblacién
indigena mas alld | limitada. indigena al
del ambito de lo margen del
estrictamenta estado.
local. Estan mas

ligadas a su
propia
cosmovision
y asilo
expresan en
su propio
discurso.
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Cuadro 2
La indianidad encontrada en la escuela. Las lideres nacionales contemporaneas.

Aiios | Poblacién Organizaciones  |Elestadoy |Mujeres Lideres |Organizaciones no
Indigena sus politicas Gubernamentales

1960 |Imicio deuna  |Las organtzaciones |Reformas Inician acceso a la | Primerafase(75/85)
incipiente de Segundo Grado | Agrarias (1964, | educacién formal | Apoyoala

1990 ;diferenciacién |son coordinadoraso|1973) que en ambientes organizacion
social y federaciones de afectan en su | mestizos. campesina en la

econdimica af
interior de la
poblacién
indigena.

La Reforma
Agraria hace que
los titulares de
las nuevas tierras
sean
exclusivamente
varones
Diversificacion
de las
actividades
econdmicas:
artesania,
migracién
urbana.

Ingreso a la
educacion.

organizaciones y
comunidades en una
area mas extensa
(parroquia o cantdn).
No exclustvamente 2
una sola comunidad.
Se empiezan a gestar
ainicios de los 70. Su
formacién y
consolidacidn estuvo
mediatizada por la
presencia de actores
externos (Estado,
Iglesia, ONGs,
partidos politicos).
Surgen articuladas a
la politica de
desarrollo rural. Y se
ha planteado que su
mayor debilidad se
dafrentealo
productivo y al
mercado.

La transformacidén
actual radica en que
se han convertido en
wmstituciones
especializadas en

dialigoar con el de las comunidades
mundo blanco- indigenas
mestizo, mas que de Forman partedela
actuar corno otganos dirigencia nacional
de consenso del movimiento
indigena. indigena

Surge la CONAIE,

como organizacién

nacional {1956).

mayor parte a
las haciendas
de propiedad
plblica Y que
dejan latentes
conflictos de
tierras.
Proyecto de
colonizacidén
dela
Amazonia.
Auge petrolero
(70%)

Intento por
conformar un
estado
desligado de
las élites
econdmicas.
Mayor
participacion
del estado en
el ambito delo
rural Creacidn
de proyectos
estatales en el
campo.

Diversos hechos
que las vinculan al
mundo mestizo
(participacion en
iglesias,
vinculacidn al
mercado a través
de la produccién
de artesanias), las
ayudan a descubrir
su “indianidad”
Militan en las
nuevas
organizaciones
indigenas, cast
siempre de
segundo o tercer
grado.

Su discurso
recupera elementos
histéricos
aprendidos en el
acceso a la
universidad.

La etnicidad es el
eje que articula su
presencia tanto
dentro como fuera

coyuntura de la
reforma agraria.
Segunda fase(85/95)
Se proponen
proyectos de corte
agropecuario:
riego,
comercializacién,
incorporacién de
tecnologia.

Se da por hecho el
acceso a la tierra,
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Cuadro 3

Los “cursos de formacién”: ;alternativa a la escuela o estrategia de intervencién?

Afios | Poblacion | Organizaciones |Elestado y sus |Mujeres Lideres | Organizaciones
Indigena politicas no .
Gubernamentales
1990 [Poblacion |Las organizaciones | Crisis econdmica | Coexisten con las | Tercera fase (95/02)
indigena de Tercer Grado por | mundial. lideres formadas en |Inversion en
2002 |cada vez mas|su parte, abarcan a | Implementacidn de | el periodo proyectos de micro
integrada a |las organizaciones | politicas precedente. empresas que se
lourbano. | de Segundo Grado |econémicas Surgen vinculadas 2 | encuentran en
Clara que pudieran existir | neoliberales que | las organizaciones de | sintonia con el
participacion | dentro de una suponen un Segundo Grado, que | discurso neoliberal.
politica en la | provincia. Podemos | alejamiento del | a su vez, estan Desencanto con la
escena sefialar al estado de los vinculadas al trabajo | administracidn
nacional. | Movimiento sectores soclales | realizado por las comunitatia de los
Sistema indigena de (salud y educacidén | ONGs proyectos.
educativo | Cotopaxi (MIC), o al | fundamentalmente| Se forman dentro de
indigena Movimiento ). los proyectos de
indigena de Proyectos capacitacidn técnica
Chimborazo desarrollistas llevados adelante por
(MICH) desttnados por las y los asesores de
Finalmente, las primera vez las ONGs y OSGs.
organizaciones de | espectficamente 2 | Elaboran su discurso
Cuarto Gradoabarcan | la poblacién alrededor del
a las indigena, pero “enfoque de género”
confederaciones con | delegados a propuesto desde
presencia regional y | organismos de fuera de las
nacional por cooperacién organizaciones y
ejemplo, la nacional e comunidades
ECUARUNARI |internacional. indigenas. Esto en
(paratoda la Sierra) funcién de que el
Y poriltimo la financiamiento de los
CONAIE, la proyectos depende

confederacion de
todas las
organizaciones de
los pueblos

. 7

indigenas.

de este enfoque.

Se convierten en
mediadoras entre el
mundo mestizo y las
financieras y las
comunidades.
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Capitulo I

Lo femenino, sEl talon de Aquiles del movimiento indigenas

1. Introduccién

Las diversas temiticas relacionadas con la realidad de las mujeres: educacién, salud
reproductiva, participacién politica, feminizacién de la pobreza, por nombrar algunas, estan
en boga. En el Ecuador, numerosas publicaciones reflejan esta nueva realidad (Artieda, 2001;
Brasileiro, 1999; Tenoti, 2000; Pérez, 1993; Borrero y Ugalde, 1997; Mera, 1999; Davalos,
2001b. En el caso ecuatoriano, la investigacidn sobre el tema femenino esta limitado en la
mayor parte de los casos, a las publicaciones realizadas por Organizaciones no
Gubernamentales (ONGs)?. Esta realidad es definitiva en el tipo de conocimiento que se va

a generar sobre el tema de “lo femenino™ indigena®.

Probablemente uno de los problemas mas serios que enfrentan los analisis realizados sobre
las mujeres indigenas, ha sido el tratar de fragmentarlas. Es decir, sacarlas de su contexto
cultural, social y politico Asi, el tema de mujeres indigenas y su participacidn politica, en
nuestro caso, ha sido ubicado dentro de los estudios de género, pero no conocemos ningiin
trabajo que las ubique para el analisis dentro de la historia méis amplia que corresponde al
movimiento indigena en el Ecuador. Nuestro trabajo en su conjunto intentard presentar una
panorimica sobre el Estado, sus relaciones con el Movimiento indigena y debido a los
hallazgos de la investigacién, con el mundo de las Organizaciones no Gubernamentales

(ONGs). En este contexto, intentaremos una panoramica de la presencia femenina indigena.

12 Ver cuadro 4, pagina 151

13 Usamos el término “femenino” para designar a aquellos aspectos que se desprenden de las diversas
problematicas de las mujeres. En nuestro caso, de las mujeres lideres indigenas. No usamos, intencionalmente,
el término género para referirnos a estas problematicas, puesto que en su origen tedrico, serviria para analizar
las problematicas que viven tanto mujeres como varones En ese sentido, nos interesa diferenciar claramente ¢l
tipo de problematica que nuestro trabajo enfocara Nos referiremos alas mujeres, no a la problematica ligadaa
cuestiones de género, donde caben tanto varones como mujeres.
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Pero alo largo de este primer capitulo intentaremos acercarnos a las perspectivas con las que
se ha visto el tema de la mujer andina, tanto por parte de ONGs como de investigadores{as)
ligados(as) con 4mbitos més bien académicos. Al mismo tiempo, intentaremos indagar en la
forma como se relaciona la investigacién con las politicas de financiamiento y los intereses

particulares de quienes la llevan a cabo.

Una manera de enfocar la investigacién acerca de la mujer andina ha sido aquél que hace
mencién del equilibrio y la complementariedad en el mundo simbolico andino. Podenr_lo's
decir, que este ha sido el enfoque més tradicional. De la literatura sobre el tema en los Andes,
que hemos revisado, los(as) autores(as) insisten en que ésta (la complementariedad™), existe.
Pero, en la medida en que la investigacién se amplia, la presencia de nuevos datos ha
permitido hacer nuevos aportes a su inicial formulacidn (Isbell, 1997). Pero, en la literatura
ecuatoriana, proveniente del trabajo de las ONGs, se hace una lectura de estos trabajos,

como si existiera un enfoque de “subordinacién” acerca de las relaciones género en el

mundo andino.

Nuestro propio planteamiento apunta a que la lectura que se hace de ciertos trabajos que
evidencian los cambios sustanciales (dramaticos en ciertos casos) en el modelo de la
complementariedad, no mira la totalidad de los hechos. Al limitarse 2 mirar a las mujeres
indigenas dentro de su cultura, como un ente cerrado y al margen de su interaccién con la
sociedad nacional, se pierde de vista el juego de intereses y complejas relaciones de poder

que se esconden tras estos cambios (Arnold y Yapita, 1996; Luykx, 1997; Canessa, 1997).

Es decir hay un modelo (el de la complementariedad) que no es estatico. Por tanto va
reacomodéndose y/o anulandose de acuerdo con los cambios més globales y violentos que
tienen lugar en las comunidades indigenas y hasta cierto punto mestizas. En estos cambios, la
cada vez maés creciente relacién con la sociedad nactonal, implica también, el uso del

castellano, como lo serd analizado en los siguientes apartados del presente capitulo.

14 Por “complementariedad” entendemos un sistema de relaciones de género, caracterizado como se vera mas
adelante, por un equilibrio que no supone igualdad sino complementariedad en las relaciones entre varones y
mujeres y que puede ser rastreado mas alla del sistema de género.
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Ciertas posturas en el analisis de la mujer andina han presentado como dos elementos unidos
el escaso uso del castellano con la posicion, intrinsecamente subordinada de las mujeres
dentro del sistema de género andino. Esto tendria lugar a partir de que se les impedirfa salix
de sus comunidades o tener mis posibilidades de acceso al sistema educativo formal;
contactos que serian fundamentales para el aprendizaje del castellano (Prieto, 1998; Larrea,
1998). Otros enfoques por el contrario, han tratado de mostrar cémo el uso femenino del
castellano, esta limitado por el entorno y la relacidn con la sociedad nacional y la idea que en
ésta ultima se tiene de lo que es lo indigena; percepeidn que se condensa en la lengua

(Harvey, 1987, 1991; Canessa, 1997; Luykx, 1997; Arnold, 1997; Arnold y Yapita, 1997).

De todos modos, lo que se observa es la constante presencia de la lengua (sea castellano o
quichua) como un eje fundamental para la construccidn de identidades étnicas y la
participacion politica. Sobre el tema de la participacién politica pblica, ampliamente
discutida en Prieto (1998), Cervonne (1998) y Larrea (1998), para el caso ecuatoriano,
presentaremos mas datos etnograficos de la regidén andina en conjunto, como una manera de

ampliar las preguntas de investigacion y problematizar ciertas conclusiones presentadas en

dichos trabajos.

Por tltimo, alo largo del presente capitulo discutiremos algunas ideas respecto al tema del
sistema educativo formal, tanto en el aprendizaje del castellano como acerca de su papel enla

reproduccidn social de las mismas comunidades indigenas.
2. Los debates acerca de la mujer indigena en los Andes

Varias autoras (Cuvi, 2000; Arnold, 1997; Spedding, 1997) han puesto en evidencia los
resultados de la presencia de ONGs v el trabajo que llevan adelante, en lo que “se sabe” de

las mujeres indigenas.

Existe la percepcidn de que los estudios acerca de la mujer andina apenas empiezan. Pero
este principio aparentemente es muy productivo debido a la cantidad de informacion que
circula sobre el tema. Pero, hay dos puntos que deben ser notados, En primer lugar, el hecho

de que son los tltimos afios (como veremos en el capitulo V de este trabajo), los que han
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generado mas interés hacia los temas, no solo femeninos, sino indigenas en general, por
parte del Estado-nacién, asi como de las ONGs (Arnold, 1997) En segundo lugar, es
importante sefialar que, dependiendo del lugar e intenciones de quienes investigan, ciertos

temas se priorizan y acceden o no a la publicacién y ademas, son o no, traducidos al

castellano {Spedding, 1997).

El problema fundamental alrededor del primer punto, radica en las politicas asimilacionistas
planteadas desde el E stado-nacién antiguamente, y hoy en manos de ONGs. Como bien lo

sefiala (Arnold, 1997:16)

En lacompleja politica nacional de los paises andinos, con sus metas de asimilacion e
integracion nacional de los grupos indigenas, fueron las mujeres indigenas las que
actuaron como el #ltimo bastion en la defensa de las lenguas nativas, de las costumbres
- del bogar y de muchas practicas culturales. Por esta razén, las mujeres andinas,
actualmente son el objetivo de los mitltiples proyectos de desarrollo.

Mis alla de los argumentos feministas de que las mujeres son alejadas de la modernidad,
debido a su género, el hecho es que la implementacién de programas de desarrollo
destinados a ellas, es un fuerte elemento de asimilacién. Asi por ejemplo, Arnold y Yapita
(1996) muestran cdémo, en el ayllu de Qaqachaka, la implementacién de nuevas politicas en
torno a la salud reproductiva desestructuran todo un conocimiento ancestral andino que,
ademds, correspondia tradicionalmente a las mujeres mayotes y que preservaba su poder

dentro de la comunidad.

El hecho es que la autoridad proveniente de la sociedad nacional y en manos de ONGs,
impone una serie de conocimientos (occidentales), a las comunidades, desvalorizandose
inmediatamente el saber tradicional, por otro lado, casi siempre en manos de mujeres

(Arnold, 1997; Luykx, 1997).

Este problema, de por si gravisimo para la reproduccion cultural de las comunidades y sobre

todo para las mujeres®, tiene una grave repercusién al momento de “lo que se sabe” acerca

5Arnold (1997) pregunta, sugerentemente, sila aplicacién de ciertos rasgos de la modernizacién {educacién
formal, participacién politica institucional, ingresos econdmicos monetarios, capacitacidn técnica,
alfabetizacién, entre otros), es realmente una fuerza liberadora para las mujeres andinas.
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de las mujeres indigenas. Como bien lo sefialan Arnold y Yapita (1996), el trabajo de’
investigacién con mujeres no es facil. Requiere de mucho tiempo de vivencia en el lugar, y
del grado de confianza que se llegue a tener con las mujeres. Eso sin contar, con el hecho de
que el uso del quichua es tanto mds que importante en una investigacion con mujeres

indigenas que por lo general, son el porcetanje monolingiie mas importante dentro de las

comunidades indigenas.

Lo que se sabe de las mujeres indigenas, tiene que ver con los tipos de investigacién que se
hace. Como bien lo sefiala Cuvi (2000), en los paises andinos, el tema de “género” (que ha
venido a significar “mujeres”), vino de la mano de las ONGs y por tanto de los proyectos de
desarrollo. En ese sentido, los conocimientos desarrollados estan casi todos destinados a
convertitse en diagnosticos de la situacién de las mujeres para, a partir de esto, intervenir las
comunidades. De su lado, Spedding (1997), suma a esta 1dea, el hecho de que la mayor parte
de investigaciones llevadas adelante por ONGs, estan sumamente limitadas en tiempo y a
clertas exigencias organizativas que limitan la relacion con la comunidad. Estos elementos
hacen que la mayor parte de investigaciones sean propuestas sobre temas “litiles” (para la

. .,
intervencion).

Como acabamos de decir, las investigaciones abren la puerta a la intervencién oenegésica.
Por lo general, los trabajos realizados desde el ambito de las ONGs, adolecen de problemas
graves como las sefialadas por Spedding (1997:55): “los temas de investigacidn signen las modas
intelectuales del exterior sin proporcionar la capacitacion, o base tedyica, necesaria para incorporar

adecuadamente temas que ban sido tratados superficialmente, 0 no ban sido tratados en absoluto, enel

sisterna universitario nacional.”

En este sentido, ningin tipo de financiamiento desde el estado o desde las ONGs, existe
, IOgUN tip
para temas como religiosidad, mitos, simbolos, es decir, aquellos elementos que no requieren

de los fondos de agencias internacionales de desarrollo, en tanto no les son funcionales.

La tdnica posibilidad de investigar estos otros temas, radica en los investigadores

provenientes del “norte”. Pero como lo sefiala Spedding (1997:54),
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Lamayoriade las investigacones realizadzas por extranjeros aparecen enel contextodel

Yrabago de campo’, obligatorio paraproducir latesss de doctorado y acceder hegoaun
empleo académico en el Norte. Esto implica, por un lado, que el (la) investigador/a
tiene una libertad relativa en escoger su tenia osu sitio de estudio; por el otro, implica
quée sus intereses, topicos, modelos teGricosy hasta su estilo de redaccion, sedirigenala
moda académica del Novte, buscando satisfacer a los que eventualmente les han de
calificar paraconseguir pega’®’ [ ] La hibertad de temas quizis corvespondzan auna
sttnacion donde los controles académicos aseguran, por simismos, un divorciodela
realidad’ que no requiere una censura adicional. son estudios que proceden de una
torre de marfil” y alli se mantienen.

Este es el contexto donde se producen investigaciones acerca de las mujeres indigenas. Y en
este sentido, los enfoques que se pueda hacer sobre el papel que juegan dentro de la sociedad

andina, va a depender en gran medida del por qué, y para qué de las investigaciones.
2.1 El equilibrio y la complementariedad

El enfoque de la complementariedad fue desarrollado a lo largo de la década de los setenta
por investigadoras como Billie Jean Isbell (1976) y Olivia Harris (1986). La idea que da
sentido a este enfoque, es la percepcion de que en mundo andino, las relaciones entre

varones y mujeres son de complementariedad.

Eneste erifoque los elementos masculinos y femeninos se combinan de manera que puedan
resultar productivos (Canessa, 1997). Pero, no hay “igualdad” en el sentido mas simple de la
palabra; hay complementariedad aunque la relacidn pueda ser contradictoria. Es decir, un par
de contrarios, que se unen para establecer una unidad, y con base en ella, organizar al total de
la poblacion. Este tipo de organizacién tomaria seglin los primeros trabajos de Isbell, a la

reproduccién como la base ‘natural’ para la complementariedad (Isbell, 1976).

Canessa (1997:237) resume de la siguiente manera, la forma en que trabaja la

complementariedad en la pareja:

Dentro del matrimonio, los elementos ‘masculinos’y femeninos’se combinan
productivamente: no son iguales sino complementarios. Sin el otro elemento, el
individuo no es una persona formada. La velacion entre opuestos (bien sea un

16 Pega en el lenguaje coloquial, significa trabajo.
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matyimonio, las partes altas o bajasde la comunidad, o la relacion ecoldgica entrelos
 pocsbizyeriosy la gente del altiplano) esa ln vez complementariary contradictoria La
relacion es complementariaporque cada elemento requiere su ch apa, supareia, para
ser completo y eficaz; contradictoria, porque nunca es subsumaida por la otra -
mantienen identidades separadas. En esta tensién entrefusion y fision yace lafuerza

productiva de la relacion

Sobre esta base se han hecho algunos desarrollos que aportan otro tipo de elementos para el
analisis. La misma Isbell (1997), plantea a partir de un nuevo analisis de los mitos de
Huarochiri una evolucién de su planteamiento inicial. Ella parte de la consideracion de que
debe haber una nueva posicién respecto del deseo femenino en la construccién cultural del
Sexo y sexo-género. Tomando las figuras femeninas existentes en el manuscrito de
Huarochiri, afirma que es mejor hablar del andrégino como parte fundamental del sistema
simbolico andino. Afirma la autora, que de acuerdo con los datos historicos, las momias
andinas, mallgui, guardaban en si, un elemento de semilla a futuro, en una asociacién con lo
femenino. Su contraparte, eran los cerros, huacas, lo masculino. Esta construccidn simbdlica
no se hacla exclusivamente en los cuerpos femeninos, o los cerros masculinos”, de ahi la
idea del andrégino. El andrdgino existiria en todo cuanto existe, y de ahi que de acuerdo con
el paso del tiempo o el contexto, se priorice lo femenino o lo masculino del andrégino
fundamental que habita dentro de todos los seres y las cosas. Pero, de acuerdo con su
anélisis, el deseo femenino parecerfa sobrepasar lo masculino en las nociones andinas de
generacion, puesto que este es mas importante que el masculino. Ast puede ser sintetizado su

nuevo desarrollo:

En el paisaje contemponmeo sexualizado, la Tierra Madre es animada y
reprodhuctiva, anngue, irdnicamente, conunapreponderancia debuacas mascudinas que
configuran la superfice de la tierra. Sabemos que los esparioles quemaron miles de
momias (ver la introduccién a los Mitos de Huarochiri por Salomon y Urioste,
1991) No obstante, hay lugares sagrados andriginosyfemeninos, mencionadosenla
literatura etnogréfica (ver Salazar-Soler s.f) La integridad de la Pacha Mama
continita como la tierrafernenina reproductiva. Lo que no semenciona con frecuencia
esque ella engloba también, con frecuencia, ala masculinidad, Esto resulta enuna
entidad andydgina o potencialmente expresada en una relacion de contigiiidad
metonimica. (Se analizaron varios trabajos importantes, especialmente el de Allen,
Bouysse y Harris, y Harrison, citados anteriormente). En los mitos, la
reincorporacion de la huaca filica en la matriz de la Tierra Madre simboliza,

17 El paisaje, los cerros, son elementos determinantes en la estructuracién de Ja identidad en los Andes, comolo
veremos en el capitulo III.
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simultdneamente, el sexo, la reproduccidn y lapreiez. Pero, la mayoria de las
descripciones dela literatura etnobistricay etnogréfica se centran en la veproduccion
de los grupos corporativos masculinosy no en el ol del sexo'y del deseo fermenino, que
me parece juegan roles importantes en las construcciones contemporéneas’y
etnobistéricas de género en los Andes. (Isbell, 1997.297)

La nueva perspectiva de Isbell, ofrece otros derroteros en la investigacién y propone
sugestivos puntos de partida para la investigacién. Podemos sefialar por ejemplo, el destino
del deseo femenino en los Andes, y su articulacién con un esquema impuesto en el que la

virginidad era/es el eje del honor famuliar,

Pero, el mismo enfoque de la complementariedad dentro de las sociedades nacionales
también ha merecido interesantes exploraciones. Es el caso del aporte de Barragin (1997). Su
planteamiento ofrece una perspectiva interesante de analisis: es posible hablar de
complementariedad andina dentro de las comunidades andinas, donde es posible encontrar
relaciones “horizontales”; pero tratandose de anilisis que superen este marco, ella habla de
“complementariedad jerarquica”. La autora plantea que se podria encontrar este tipo de
complementariedad en la confrontacién de distintas légicas y relaciones de género entre las
diferentes clases y etnias que constituyeron la composicién social de los centros urbanos (su

analisis se ubica en La Paz, siglo XIX).

Al articular raza, género y clase, es decir, abriendo las entradas para el analisis, muestra un
conjunto de relaciones complejas, en las que la ciudad, “entigno escenario de “multietnicidad”y
“pluriculturalidad™” (Barragin, 1997:450), ofrece una perspectiva de violencia y clasificacién
étnica y social, en las que los hombres de los estratos bajos, parecen haber tenido una seria

desventaja frente a su contraparte femenina. Plantea al tenor de estos datos, la siguiente

hipétesis:

las relaciones de género verticales, junto con las nuevas condiciones que implicaba la
cuidady la urbanizacion, alteraron a su vez las relaciones horizontales de género
conduciendo a la consolidacion de la patriarcalizacion en estratos de origen
rural.(Barragin, 1997:452)

El proceso que la autora define como “patriarcalizacién”, es interesante pensarlo no solo

para el andlisis histrico, sino que ofrece una rica entrada exploratotia para los agresivos
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procesos contemporaneos en los que las comunidades indigenas sufren la mayor invasién

después de la conquista’.

Este enfoque de la complementariedad, con sus bemoles, es reivindicado por las mujeres del
segundo periodo de nuestro analisis, como lo veremos en el capitulo IV. Y frente a él es que
se establecen las criticas desde ONGs y sus voceras. En esta perspectiva, para el analisis en el
Ecuador, algunas autoras han hablado de un enfoque de subordinacién (Prieto 1998). A
nuestro juicio, y de acuerdo con la literatura revisada, no existe tal enfoque, salvo, aportes y
variaciones por lugar (urbano/rural), clasificacién étnica (mestizo/indigena), entre otros.
Pero, nos detendremos en analizar este planteamiento, pues como hemos afirmado, es la

base para negar el discurso planteado por las mujeres del segundo periodo.

2.2 sSubordinacion?

Alo largo de nuestra investigacion, constatamos que dentro de los trabajos realizados dentro
de un proyecto de una ONG acerca del tema de las mujeres lideres indigenas (Prieto, et al,,

1998), se menciona un cierto enfoque de la “subordinacién”. Afirma Prieto (1998:19):

Se distinguen clos posiciones. de un lado, los estucios gue conclatyen que las relaciones
de géneroen las sociedades andinas (en su diversidad, comio un modelo pananding)
estin basadas enprincipios de complementariedad entre lo masculimoyfemenimoy en
principios de ignaldad, no jerdrquica, entre los sexos-géneros (v.gr., Harvey, 1989;
Hamilton, 1995); de otro, las investigaciones, realizadas en contextos andino-
mestizos, que encuentran gue las relaciones entre hombres:y mugeres son jerdrquicas’y
desiguales (v.gr , Stolen, 1987).

Los argumentos que usa la autora para diferenciar estos dos enfoques mencionan que los
estudios de Hamilton (1995) y Stolen (1987) (relativos al Ecuador), se diferencian en puntos
importantes. En primer lugar, el estudio de Hamilton presenta las siguientes caracteristicas:
tiene lugar en una comunidad de autoadscripcion indigena; el trabajo se organiza alrededor

de la finca; la toma de decisiones es compartida al interior del hogar; la organizacién de las

mujeres tendria formas particulares.

18 Fernando Garcés y Armando Muyolema, comunicacién personal.

27



Por sulado, el estudio de Stolen, tuvo lugar en un medio mestizo; en este contexto, el trabajo

se organizaba en torno al mercado de trabajo; las decisiones aunque discutidas, se aprobarian

exclustvamente por los varones.

Sobre las diferencias presentadas por Prieto (1998), podemos hacer algunas precisiones. Dos
elementos son bsicos: en primer lugar, la adscripcién étnica del grupo estudiado, y ligado a
ello, su articulacién 2l mercado. De acuerdo con diversos trabajos (Arnold y Yapita, 1996;
Canessa, 1997), el rompimiento de los sistemas tradicionales de relaciones de género, tiene
lugar paralelamente al incremento de las relaciones con el mercado. Este punto es basico en
cualquier consideracion posterior. Ambos trabajos, presentan desde diversas perspectivas,
cbémo el ingreso por parte de los varones en el sistema de mercado, cambia radicalmente las
relaciones de género. Este hecho puede explicar la diferencia entre los dos trabajos. Canessa
{1997:243-244) presenta un dramatico caso, en el que Jas desavenencias entre marido y mujer

parecieran demostrar el dominio del varén sobre la mujer. El autor explica la situacién de la

sigulente manera:

No cabe duda de que bay muchas razones para la violencia de Don Ricardo, gue
sobrepasa las normas de Pocobayaen arbitrariedady fuerza. En mi opinién esta
estrechamente velacionada con el hecho de ser el pocobayerio més aculturado. Sus
sentimientos acerca de Pocobaya son muy mezclados: a veces habla en términos
sensibleros sobre su comunidad'y en otras con gran desdén. Unagran parte de este
desdénes dirigido asu mujer y lo expresa diciendo que no vale nada, que es ignorante
y 10 habla castellano. (Canessa, 1997:244).

A lo largo de la literatura revisada, el contacto con la sociedad nacional, los procesos
migratorios y la cada vez mayor intervencidn estatal u oenegésica, en 4reas indigenas, es
causa de un proceso de descomposicién de las relaciones de género tradicionales. En ese

sentido, un estudio que pueda integrar la participacidn de la comunidad en el mercado, con

las relaciones de género, se hace cada vez mas urgente.

Del lado de las investigaciones realizadas por parte de ONGs, existe otra vision. Tal es el

caso del texto de Prieto (1998) quien afirma que

para Stolen, las bases de la subordinacion estin también en factores culturalese
ideolégicos, ya quela division sexual del trabajo no prescribe que las mujeres deban
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quedarse exclusivamente vinculadas a la casa. En este sentido, la construccion'y
reproduccidn de las categorias de “buena™y “mala” mujer, con referentes directosala
naturaleza bioldgica de las mugeresyal control de susexualidad, son elementos claes
para entender la subordinacidn. Lo importanie es sefialar que, a juicio de
esta autora, no existen factores culturales locales que expliquen la
subordinacién de la mujer, sino que son los factores ideolégicos de
la clase dominante de la sociedad ecuatoriana los que construyen
los modelos de ferminidad y masculinidad, argumentacion que ba sido
cuestionada por diversos estudios de caso y nuevos enfoques analiticos. (Prieto,
1998:25) [Enfasis agregado]

En primer lugar, no se menciona en ningtn momento aquellos estudios de caso y los nuevos
enfoques analiticos para cuestionar la argumentacién de Stolen Pero sobretodo, €l trabajo,
que permite a la autora desarrollar el pretendido enfoque de la subordinacidn, reconoce el
hecho de que es la relacion con la sociedad nacional la que influye directamente sobre los

patrones de conducta desarrollados en las relaciones de género.

Propone que un patimetro para “@nalizar las alternativas entre el igualitarismo y la jerarquia entre
hombresymujeres es el de los mveles de salarios 0 ingresos” (Prieto, 1998:25) Aduce que el feminismo

ha planteado éste como uno de los mejores puntos para evaluar la verdadera situacién de las

mujeres.

Estudios realizados en otras areas andinas (Arnold y Yapita, 1996) muestran cémo la
desestructuracidn de la antigua economia indigena basada mds en el pastoreo y no tanto en el
cultivo, ha tenido graves repercusiones sobre las mujeres. £ hecho de introducir el salario,
como criterio de analisis, es valido solamente en la medida en que se presente un estudio
mas serio acerca de la estructuracién del conjunto de la economia indigena. Bajo esta premisa
no se considera, por ejemplo, el valor que pueden tener los animales propiedad de la mujer y

més recientemente, su participacién en la venta de artesanias, por mencionar algiin elemento

adicional®.

19 Esto sin contar con la percepcién generalizada en distintas partes del mundo, de que el dinero est4 asociado
con elementos diabdlicos. (Emilia Ferraro, comunicacién personal) Este punto es interesante de discutir, pero
desde dentro de las comunidades, no desde lo que el estado o las ONGs consideran que es un “avance”: la
creciente integracién femenina en proyectos “productivos”, es decir, integrados directamente al mercado y ala
vinculacién con el dinero,
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Probablemente la afirmacién més contundente del texto se sintetiza en la siguiente frase: “En
otras palabras, la ideologia indigena parecerinaceptar yrecrear las diferencias de remuneracion en el trabajo
entre hombres y mujeres”. (Prieto, 1998:25). Nos parece un tanto aventurado hacer una
afirmacién de este estilo con tan poca etnografia que respalde lo afirmado. Y nos recuerda
mas bien, que un buen diagnéstico permite una mejor justificacién de la intervencion a

llevarse a cabo.

En otras regiones del 4rea andina, investigéciones mas independientes nos muestran una
realidad que s1 bien puede guardar elementos de discriminacién y posiciones subordinadas,
no responden a una supuesta “ideologia indigena”, definida como un conjunto de actitudes
arraigadas profundamente en rasgos culturales y que es discriminatoria en si misma. Las
posiciones subordinadas basicamente tienen lugar dentto de las complejas tramas de relacion
con la socledad nacional. En este sentido, la idea de “patriarcalizaciéon” ofrecida por
Barragin (1997), resulta muy Gtil. La compleja articulacién de los fenémenos que tienen lugar
en el mundo indigena andino, problematiza mas que simplifica lo que esta teniendo lugar en
estos momentos. Se afirma que la ideologia indigena acepta y recrea las diferencias de
remuneracin, con el sobreentendido de que esto significa que la “ideclogia indigena”
discrimina a la mujer. Pero frente a esta afirmacidn es importante no perder de vista una
mirada mas amplia de lo que estd sucediendo en las comunidades indigenas. Una

aproximacion a este tipo de complejidad es a lo que nos referiremos en el siguiente apartado.

Lamentablemente, en el Ecuador, todas las investigaciones acerca del tema de las mujeres,
estan directamente vinculadas con las ONGs. Por tanto, es practicamente imposible
encontrar algin tipo de pensamiento independiente de éstas. De otro lado, la escasa
. . - C ey ) . ,

investigacion etnografica acerca de la mujer indigena andina que existe sobre el pais, nos
obliga a mirar los datos de otras regiones del area andina. Si bien éstas no pueden ser
generalizadas, son valiosos elementos de comparacién y andlisis, en cuanto son

sistematizactones de constataciones empiricas de algunas personas en el Ecuador.

3. Mujeres Andinas y participacion politica
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Las comunidades andinas, no pueden ser analizadas como un microcosmos ajeno a los
vaivenes de su vinculacidn tanto con el Estado-nacién, como con el resto de la sociedad
mundial. Las comunidades no existen al margen de las interrelaciones con el mundo externo
a ellas. Pero esto no puede hacer suponer que existe una “esencialidad” andina, que se
reproduce inalterable a través del tiempo. En este sentido, es interesante el aporte de
Paulson, (1992:7) dado que nos muestra una imagen dinimica de lo que puede ser

considerado como lo andino, que no lo fija en el pasado precolombino, sino que lo extiende

hasta el presente.

For me, then, ‘Andean’ does not refer to pristine precolumbian ways, but on the
contrary, to the specifuc shapeanddynamic of incorporation and integration carriedon

the diverse groups of people who have interacted and continue to interact in the
Andean scene. Debbie Poole put it well when she wrote, “the society that
ethnograpbers study today is Andean’precisely becaunse, and not in spite of, its
peculiar form articulation with Spanish, colonial, capitalistandimperialist bistories”.

La articulacion entre las sociedades andinas con los diversos procesos politicos, sociales y
culturales que han tenido lugar en este espacio, ha sido pues, particular. Sobre una matriz
cultural fuerte, se han vivido y se viven procesos que no pueden ser analizados
independientemente de ella. En este sentido, planteamos que debe ser analizada la

participacion politica de las mujeres andinas en los siguientes capitulos.

La interaccidn que tiene lugar con la sociedad nacional, con patrones culturales no andinos,
genera una particular situacién para las mujeres andinas® Para nuestro planteamiento,
estamos partiendo de la constatacién de campo de que la participacidn politica ala que nos
estamos refiriendo, es la que tiene lugar fuera de lo doméstico y aun interno de la
comunidad, aunque geogrificamente se pueda ubicar ahi. En ese sentido, la participacién
politica publica a la que hacemos alusidn, es aquella en la que de alguna manera, se
encuentran vinculados diversos actores externos a las comunidades. Asi, la participacién
politica piiblica de las mujeres indigenas que miraremos a lo largo de la presente tesis, tiene

lugar con agentes externos a sus propias comunidades, en el campo de la politica.

2 Entendemos por mujeres andinas, al conjunto de mujeres que comparten una fuerte matriz cultural indigena
en los Andes en general, y para el presente trabajo, especificamente en los Andes ecuatorianos.
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Creemos necesario aclarar que se debe considerar una distincién entre lo politico y la
politica, en la medida en que esta nos permitira diferenciar el 4mbito de accién en el que se

desarrollaran las mujeres lideres indigenas.
3.1 Lo politico de las comunidades y la politica de las mujeres.

Lo politico se define bisicamente por la oposicidén amigo-enemigo que se establece en
cualquier tipo de relacién social. Esta distincidn, amigo-enemigo no esta dada
especificamente por la enemistad, sino por la posibilidad de establecer una distincion entre
un nosotros y un ellos, Jos otros Es decir que lo politico est2 definido por una forma de
enfrentamientoy no por el “contencdo sustantivo de ese enfrentamiento” (Axditi, 1995:102). En ese
sentido, las comunidades indigenas guardan claramente delimitado el espacio que de ese

nosotros. Ahi es donde las mujeres tienen claro su papel y su espacio.

La distincidn entre lo politico v la politica, esta impregnada de la nocién de relaciones de
fuerza y de poder. Es decir, de la capacidad de imponer y de estructurar campos de accion
posibles para los otros. Y en la medida en que se negocian relaciones de fuerza y poder que
varian de acuerdo con las coyunturas sociales, el ambito de lo politico no supone una
definicion definitiva de quién es el amigo y quien es el adversario. En esta distincién, caben
la accién indigena, estado y Organizaciones no Gubernamentales. Y de ahi el conjunto de

relaciones variables que se establecen entre unos y otros de acuerdo con las coyunturas.

Otro punto importante de tomat en cuenta es que el ambito de lo politico no esté signado
por la presencta de individualidades, sino por colectividades. Es decir que el conflicto implica
la presencia de grupos enfrentados. Grupos que, por otro lado, no necesariamente estan
unidos por elementos morales o estéticos, sino por ese juego de relaciones de fuerza y poder

que varian de momento en momento y de intereses.

En la medida en que lo politico hace alusion a todo un mundo de relaciones sociales, todo
es politizable. Todo esta marcado por la presencia de esos otros. Esos otros que en el caso de
las comunidades indigenas, varfan entre la poblacién no indigena y los diversos organismos

que entran en contacto con él. Y pese a que la definicién de un nosotros varia de acuerdo con
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los juegos de poder existentes en un momento dado, la posibilidad de llevar lo politico al
ambito de la politica es también posible en cualquier caso. Este es precisamente el paso que

dan las mujeres indigenas que se transforman en lideres.

Ahora bien, esto 1mplica que la politica se defina como un espacio diferente alo politico. La
politica, afirma Arditi, “esel terreno de intercambios entre partidos politicos; de actividades legislativasy
gubernamentales. de eleccionesy representacion territorial'y, en general, del tipo de actividades, practicasy
procedimientos quese desarrollan en el entrarmado istitucional del sistema o régimen politico * (1995:107)

La politica entonces, estaria definida en su Jocus piblico como un espacio institucional. Aquel
donde los conflictos de lo politico se capalizan, enfrentan o resuelven en el ambito
institucional. En esta medida, el campo de lo politico se incluye dentro de la politica, y ain
mas, la rebasa. Porque lo politico puede desarzollarse en cualquier espacio social, no
necesariamente en el de la politica: no tiene un objetivo especifico, o actores particulares, ni

necesita tener su proplo apoyo institucional.
3.2 sCon quién bablar? Un problema politico

Sobre esta base, es posible presentar el tema de la palabra, sus usos y actitudes hacia ella,
como parte de un problema politico que no ha sido todavia llevado al campo de la politica.
En las comunidades indigenas, el uso de la palabra por parte de las mujeres conlleva una

serie de problemas, usualmente desconocidos por quienes tratan con ellas.

Asi, es posible constatar que las personas en posiciones de autoridad, usualmente no
indigenas, eligen por lo general interactuar con las comunidades sélo mediante los hombres
de la misma. Este hecho, constatado por Luykx (1997), es posible de observar tanto en los
dialogos en asambleas politicas donde participan las comunidades y agentes externos, como
dentro de las aulas. Este hecho podria tener relacién con que por lo general, las personas que
mantienen vinculos con las comunidades, sean estos agentes de ONGs o maestros(as)
voluntarios(as), no saben hablar quichua. En muchos casos, pueden entenderlo, pero no
pueden hablatlo. En ese sentido, tienen que buscar establecer una relacién con alguien que

entienda el castellano. Pero este hecho tiene otras repercusiones en la articulacién de las
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comunidades y sus mujeres, en el ambito de las discusiones politicas. Se puede hablar de una
“masculinizacién” (Luykx, 1997) de los espacios piiblicos de las comunidades. Esto en la
medida en que un uso del castellano (el formal y politico) es mas valorado socialmente y es
mis necesario para la interaccién con los organismos estatales o0 no gubernamentales.
También podemos hablar de masculinizacion de los espacios pablicos andinos, en la medida
en que las actividades tradicionalmente realizadas por Jas mujeres, como el canto y la danza,

son desplazadas fuera de un discurso vilido socialmente, para convertirlas en meras

expresiones folkloricas.

En este panorama, se deben considerar otros factores a la hora de intentar un andlisis de la
participacidn politica al mismo interior de la comunidad. Como lo sefiala Canessa (1997:235),
las diferentes experiencias que cualquiera de los individuos pueda tener fuera de la
comunidad, repercutira directamente sobre las relaciones de género dentro de la comumidad.
En ese sentido, la migracién femenina, que indudablemente tiene lugar, es diferente en
cuanto experiencia a la de los varones. Consideremos, por ejemplo, que el acceso al trabajo
por parte de las mujeres indigenas, por lo general estuvo asociado al trabajo doméstico,
donde se registran numerosos casos de violencia fisica y simbélica. Las mujeres indigenas,
fuera del Ambito de su comunidad tienen mis restringida su capacidad de movilizacion en
caso de agresién. En esa medida, son distintas las reacciones al rechazo, que su etnicidad
provoca en el ambito urbano y claramente doméstico. A la hora de volver a la comunidad,

esta situacidn se expresara de distintas maneras®’

Como Arnold (1997:16-17) argumenta, los esfuerzos por promover la participacién politica
de las mujeres a través de mecanismos occidentales modernos pueden llegar a ser un arma de
doble filo. Los sistemas de educacién, participacidn politica y salud modernos minan las
voces, el poder y la autoridad de la gente mayor y su saber. Cuando eso sucede, las més
afectadas son las mujeres, pues se abren brechas cada vez mas amplias en las que géneroy

etnicidad juegan en contra de éstas. Al desconocerse sus conocimientos, que tienen una

21 Nos preguntamos si una mujer indigena que a lo mejor trabajé como empleada doméstica, puede llegar 2
tener una participacion politica “moderna”, tal como la desearian las mujeres urbanas de los proyectos de
desarrollo. En este sentido, es valida y cada vez de mayor importancia, la investigacién iniciada por Maruja
Barrig {Campus Virtual CLACSO) para feministas de clase media en Lima y su relacién con las empleadas

domeésticas.
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vinculacién mayor con su propia cultura que aquellos de los hombres, las mujeres pierden

seguridad en si mismas y en lo que son.

Aun mas, en los ambitos donde mujeres y varones comparten el escenatio, la situacién tiende

a mostrar claramente qué es lo que sucede a niveles mucho més amplios. Como lo indica

Luykx (1997:209)

Especialmente en situaciones de discurso pitblico, o bsemeque, porel becbodeguelos
aportes verbales de las mujeves no demostraban los parametros discursivos mds
asociados con esta funcion, generalmente no fueron reconocidos como partes integrales
de dicho discurso; consecuentemente, las mugeres fueron percibidas como poco
participativasy conuna influencia minimasobre loseventos, aungue en vealidad su
participacién muchas veces fue definitiva,

En este contexto, la participacidn politica ptiblica, de interrelacién con el Estado-nacién de
las mujeres, como bien lo sefiala Canessa (1997), también estd cruzada por las personalidades

y las individualidades de cada una de las personas.
33 La participacién politica doméstica

En este apartado mntentaremos vincular la nocién de lo politico, con el entorne comunitario
indigena de produccidn, uso de la lengua y lo politico que se puede analizar en este tipo de
relacion. Como hemos definido a lo politico, éste atraviesa la totalidad de las relaciones al
interior de las relaciones de cualquier grupo. En el caso de las comunidades indigenas, se

expresa de manera definitiva, alrededor del tema de la lengua y su uso

En el caso de las comunidades indigenas andinas, el uso del quichua estd vinculado
directamente a la cultura indigena y, por el contrario, el castellano est4 directamente
relacionado con el mundo del conquistador. En este sentido, las mujeres son, al interior de
Jas comunidades indigenas, contrariamente a una cierta légica exterior, productoras de signos

dentro del lenguaje simbdlico, pero especificamente dentro del textil (Arnold, 1997:18).

En esta produccion simbdlica, las mujeres expresan no sblo las vivencias supuestamente

relativas a sus actividades “domésticas”, sino que por el contrario, expresan su mirada sobre
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otras facetas de la vida comunitaria. Esto que constatamos en el trabajo de campo, es
sefialado por Arnold (1997:47): “en la actuacion de las canciones (sean éstas los kirki o waysin), las
mitjeres expresan no solamente sus propios criverios de la mascudinidad sino gue tambié n envuelven enlas

coplas de su canto los mismos discursos politicos de los hombres” .

De manera que, al interior de las comunidades, en el dmbito relativo a la comunidad
exclusivamente, las mujeres, tienen una propia mirada de lo que sucede y lo expresan. Lo que
debe ser tomado en cuenta es que existen diferentes maneras de expresar su opinidn y que
éstas corresponden con formas que no tienen prestigio en el ambito de la sociedad nacional e
incluso son desvalorizadas por las propias feministas. Como lo sefiala Arnold (1997:47) “Nos
preguntamos sison mds bien los criterios “occidentales™, que ban incentivado a las iestigadoras feministas
dar tanto privilegio alas asambleas politicas de los hombres, por encima de las ocastones priblicas del discurso,
valoradas por las propias mujeres™. Estas ocasiones, como repetimos, estan relacionadas con otras

formas expresivas como son el canto y el tejido.

El tan famoso silencio femenino es dificil de romper, pero como lo narra Luykx (1997),
nosotras pudimos constatar que el silencio significa mas que nada aislamiento frente a un
medio hostil y que desvaloriza el conocimiento propio. En el sistema educativo formal, en el
aula, probablemente la participacidn femenina es escasa, pero, cuando se elaboran diversos
tejidos, fuera de la clase, el aislamiento y el silencio se rompen dando paso a una inusitada

palabra femenina, en quichua, que esta llena de risas y comentarios sobre lo vivido dentro del

aula‘.

Pero, esta palabra femenina, en quichua, sdlo es posible escucharla, cuando el saber escolar
hace silencio dando paso a la otra palabra, la palabra del textil o del canto festivo. Paraello,
es necesario un trabajo lento y de disposicién al aprendizaje, que muchas de las
mvestigaciones realizadas por ONGs no pueden por recursos de tiempo y de relaciones con

la comunidad en general y las mujeres en particular,

Como lo indican Arnold y Yapita (1996) para el caso boliviano, antiguamente, el acceso por

género al saber de la letra y del tejido, se complementaba para hacer una totalidad de lo que
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se vivia en las comunidades. Pero la introduccidn creciente de la escuela tanto para varones

como para mujeres, es un arma de doble filo para el saber tradicional femenino.,

Enla medida en que “la cultura escolar contemporinea estd en efecto fundada sobre la primacia del
conocimaento cientifico, verifcado o muvalidado por procedimientos de investigacion , como criterio de todo
conocimiento” (Warnier, 2001:59), todos aquellos saberes femeninos ligados a otro tipo de
representaciones simbolicas, es desconocido totalmente. Con ello, los conocimientos
femeninos, ubicados simbolicamente como e/ saber del otro, de cara a las relaciones con
organismos gubernamentales o no gubernamentales, se desprestigian totalmente. Como
afirman Arnold y Yapita (1996), “el camino de la otra mitad de la sociedad, es olvidado e ignovado por
la educacion cosmopolita™ (Arnold y Yapita, 1996:325).

Por otro lado, las mujeres aprenden dentro de su cultura la existencia de conductas y aportes
socialmente aceptados y valorados que determinan Ia vida politica de las comunidades. Pero,
en la confrontacién con el entorno de la sociedad nacional, éstas mismas mujeres, son
descalificadas por no usar los cbdigos externos a su cultura®. Es por ello que un area de
conflicto potencial es la diferencia entre las demandas sociales que se imponen sobre mujeres

y hombres desde los organismos que inciden o intentan incidir en las comunidades.

Uno de los problemas fundamentales a este respecto tiene que ver con el uso del castellano y
de sus formas prestigiosas, tales como discursos piblicos, ligados casi siempre a las
relaciones con la sociedad nacional. Estos sin embargo, no son accequibles a las mujeres, no
porque no tuvieran capacidad, o por falta de empefio, se trata basicamente, de que la escuela

no las ve como sujetos politicos, y por el contrario, las convierte en madres exclusivamente

(Luykx, 1997)

2 Es interesante como (Luykx, 1997:226 ¢j emplifica esta situacién, puesto que pone en evidencia el trato
discrimitario que se da a las mujeres, desde la sociedad nacional: “Tanto alumnos como alumnas recitaban poemas, pero
Las chicas lo hacian con menos frecuenciay se indlinaban mds hacia temas romdnticos o bistdricos, mientraslapoesiapolitica o
aymaraera recitada exclusivamente por los chicos. Esto puede parecer paradcjico, pesto que lafaltadedominio del espariol eva
Jrecuentemente citada como una de las razones para que las chicas se abstengan del discurso piblico. Recitar poesiz en aymara
parecia una solucion ideal, puesto que proveiz dewun contexto enel cual las alumnas podian practicar el hablapiiblica sin temor a
Las fallas lingiiisticas Pero esta posibilidad fue negada por la exclusion de las chicas de pricticamente todos los géneros mas
prestigiosos de la expresion verbal”
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3.4 Quichua/castellano. Oralidad y escritura. Los puntos de partida de la identidad.

El problema de la lengua como punto de partida para la identidad es un tema que genera
grandes polémicas. Por una parte, es necesario que se aprenda el castellano como parte del
proceso educativo necesario para los pueblos indigenas, en tanto constituye una entradaa
una modernidad que los excluyé Por otra parte, el aprendizaje del castellano se convierte en
un problema, en el momento en que las lenguas indigenas pierden vitalidad y con ellas, se

plerde gran parte del acervo cultural de dichos pueblos.

Comeo lo veremos detenidamente a lo largo del capitulo I1, el problema del uso de la lengua,
no es s6lo un problema contemporaneo y de caracteristicas lingiitsticas. Por el contrario, en
el esquema simbdlico andino, el uso del castellano, se convierte en la posibilidad de
reestablecer un equilibrio sobre la palabra y el poder de los pueblos indigenas, silenciados

por laconquista. En esa medida, la escuela se convierte en un mecanismo de recuperacidn de

una palabra audible.

Pero, hay en este esquetna una suerte de trampa que esconde una serie de pequetios detalles
que sumados son contundentes a la hora de establecer relaciones entre sociedad nacional y
pueblos indigenas. En el centro de este debate, existen varios puntos de conflicto en los

cuales se encuentran temas como la oralidad y la escritura.

En Jos Andes las diferencias de género se construyen y se expresan alrededor del tejido.
Hecho que, por cierto, para los Andes septentrionales, no ha sido trabajado, pese a que
pueblos como el Otavalefio, se caracterizan fundamentalmente por el tejido. Y ligados a éste,
el canto, la musica y la coreografia. De manera que una cancidn puede ser articulada de la
misma manera en que se teje. Estas profundas relaciones entre el sistema simbdlico
expresado en el tejido y la oralidad del canto, inciden en el momento en que se construyen

los patrones de género (Arnold, y Yapita, 1996).
Las mujeres, tejedoras y cantoras por excelencia, culturalmente, transmiten, generan y

reproducen este tipo de conocimiento. Cabe la pregunta de en qué manera, el aprendizaje de

la escritura dentro del sistema educativo formal, mina este tipo de conocimiento. Y cémo se
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expresa esta condicién en el momento en que las mujeres tienen que participar en la escuela

o las asambleas ptblicas.

Muchas mujeres no hablan si no es en quichua aun cuando manejen un castellano basico. De
nuestra experiencia en el campo, pudimos constatar que muchas de las mujeres (jévenes) que
asisten a la escuela en los niveles basicos (no todas), comprenden el castellano, pero no
hablan dentro del aula. Esto parece deberse a la obediencia a ciertas pautas culturales, que a
otro tipo de razones. “Las razones para la abstencion femenina de ciertos tipos de bablaparecen derivar

mads de las normas culturales que de la falta de competencia lingiiistica” (Luykx, 1997:229)

Por el contratio, las mujeres son bastante elocuentes, comunicativas y traviesas, fuera de este
ambito. En el momento en que era posible tejer, cocinar, cantar o jugar, se expresaban con
plena libertad. No se reflejaba este hecho en los escritos, exdmenes y trabajos que debian
realizar como parte de la tarea educativa. Podria preguntarse si las mujeres eran mis
“vagas™”, que sus compafieros varones o si simplemente, seguian parametros de conducta
distintos. Es relevante en este contexto, anotar la siguiente observacion: “Phillips balld gue los
alumnos indigenas elegian particspar verbalmente sélo dentro de aguellas estructuras que cumplieran las
condiciones sociales para la participacion verbal dentro de su cultura materna®. (Luykx, 1997:209)

Las mujeres indigenas eligen actuar en aquellos contextos mas parecidos a los de su cultura
materna y, en ese sentido, no se sienten confortables dentro del aula, o de la asamblea
convocada por ONGs, ya que se espera una conducta que no conocen®. Es decir, que las
relaciones con el lenguaje que establecen hombres y mujeres, son distintas. Y esto debido a
que “Los hormbres usan el discurso del poder. Las mujeres cantan y este es un poder complementario. Dos
modos complementarios dentro de la misma cultura” (Arnold, 1997.45). Pero, de estos dos modos
complementarios que estructuran una sola identidad, sélo se reconoce a uno, el masculino.
Es precisamente en este punto, en que el proceso de masculinizacién de los espacios

publicos tiene lugar, atn desde los mismo planteamientos feministas.

2 Fs decir, poco aplicadas al estudio.
% En el trabajo de campo, se nos informé por parte de ciertos miembros de ONGs que trabajan en Iz zona,

que el proyecto llevado adelante con mujeres (y que es esgrimido como una muestra de que este tipo de
proyectos incentivaria la aparicién de nuevos liderazgos femeninos, ver capitulo V), fue un fracaso puesto que
las mujeres no participaban en la medida en que se esperaba.
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En la medida en que las mujeres son obligadas desmerecer sus practicas tradicionales, se
ataca frontalmente a los sistemas comunicativos especificamente andinos como son el canto
y el tejido™. Las actividades ligadas a la escuela o la participacién politica y que priorizan lo
esc1ito, se convierten en un campo minado para la participacion de las mujeres indigenas,
puesto que las alejan totalmente de la participacién activa. Pero sobretodo, se convierten en
las mejores armas de desestructuracién de lo indigena. Al concentzarse en lo femenino, que
ha sido el punto donde mayor capacidad de resistencia ha habido, se atenta contra el
sustento de la cultura indigena en st misma. Mucho mis cuando el conocimiento de las
mujeres mayores se rechaza argumentando la mejor capacidad adaptativa de las jovenes alas

nuevas relaciones con la sociedad nacional.

Lospoderes de la mujer mayor del ayllu son los mds minados por la escuelay la gente
Jjoven con influencia citadina Suhabilidad para tejer esvistacomonn “atraso”,y su
inbabilidad para leery escribir, como una “supinaignorancia”. Ademds, su cantoes
visto como “primitivo”, de otra épocary miry pasado demoda (Arnoldy Yapita,
1996.353)

En este contexto, el un intento por modernizar, se destruyen los patrones culturales mas
importantes y que permitian la reproduccion cultural a largo plazo. La escuela priorizaen ella
a los varones y, con eso, ella se convierte en el origen de la autodiscriminacién de las mujeres
pues marca el desarrollo de su personalidad. Como bien lo sefiala Luykx (1997:229-230),
“Mientras mds niriasy mugjeresaymaras pasen. ms tiempo hablando el espariol, también tendrin queencarar
eventualmente la cuestin de los efectos sutiles que las estructuras lingdiisticas sexistas puedan teney sobrela

identidad social asi como la autoestima de las mugjeres™

Asi es que, como bien lo constatan Arnold (1997) y Canessa (1997), las tendencias modernas
de multetnicidad y pluriculturalidad, tienden a empeorar los conflictos de género al interior

de las comunidades y repetcuten desfavorablemente sobre las mujeres.

25 Es interesante notar ademas, que uno de los noticieros radiofénicos mas exitosos en la ciudad de Quito, usan
una interesante manera de comentar los hechos politicos: las convierten en canciones Durante la caida del ex
presidente Abdala Bucaram Ortiz (1997), muchas de las canciones que se difundieron en la radio eran coreadas

por los manifestantes en las calles.
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La construccidn de la identidad de género no es un elemento aislado que se refiere
{inicamente a patrones de conducta o una divisién sexual del trabajo. En ella intervienen
muchos factores, que escapan a las comunidades y que son sutiles, casi imperceptibles, tales

como el uso de la lengua y la oralidad en confrontacion con la escritura y los espacios

piblicos que la priorizan.

La construccion de la identidad por parte de las mujeres, se encuentra en detrimento
: . . ..
respecto a su propia cultura, tnicamente en la medida en que su cultura es desprestigiada. El
hecho politico del uso de la lengua, en tanto confrontacidn con los otros, se convierte en un
hecho que debe ser encarado como parte del ejercicio de la politica, en la medida en que es
necesario debatir los usos y la importancia de las lenguas en la construccion de las
identidades de género y étnicas. Nos parece que este acapite puede concluir con un hecho

relatado por Canessa (1997:249)

Una vez fue comentado con tronia que sélo las mujeres y ancianos pueden
verdaderamente bablar aymaraen lacomunidad, pmquekzmxymmdelosbmbresno
pueden hablay sin usar palabras castellanas. Este comentario provenia de wna mujer
que escuch a algusen deciy que las mujeresno podian bablar castellano por fulta de
mimria. No estaba de acuerdo, e invirtid el argumento. estabade acwerdo con la
1mportancia del lenguaje peronotd que las mujeres hablan mejor aymara quelos
hombres; 0 sea, que las mujeres tenian mds mimurya por lo menosen cuantoal babla
del aymara. Esta conclusion dependerd de la apreciacion de la cultura e idioma
aymara: silas tradiciones, idiomas e identidades autéctonas son valoradas,

logicamente, también las mujeres lo serdn

4, Para construir la nacién: mito y modernidad. sActualiza el mito la modernidad?

Como se vera en el capitulo II, el sistema educativo formal es uno de los elementos que
Gellner (1991), plantea como fundamental para la formacién de una nacién moderna. De su
lado, Smith (1997) plantea los mitos como una parte fundamental para la permanencia en el
tiempo de una nacién. Gutiéirez (2001:26) realiza una sintesis de estos dos planteamientos
presentindolos como complementarios. De acuerdo con lo planteado por la autora, los dos
enfoques sintetizan los elementos fundamentales para la construccién de las naciones: la

“educacién masivay la persistenciay utilizacidn del pasado bistérico”. En este sentido, serfan
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fundamentales para entender el fenémeno del naciopalismo elementos modernos y

tradicionales.

En el caso del presente trabajo, los elementos modernos como la escuela, estan ligados
directamente al surgimiento de las organizaciones indigenas. Este hecho es posible constatar
ya que paralelamente al surgimiento de la CONAIE (1986), la educacibén es una de las

demandas iniciales que se sintetiza en la conformacién de la DINEIB (1988).

De manera que el sistema educativo formal con relacidn a los pueblos indigenas, parece
ubicarse al centro en muchos de los debates que tienen lugar acerca de diversos temas
relativos a la poblacién indigena. Es necesario para generar el tipo de conocimiento que
permitird abrir las puertas de la negociacién con el Estado-nacidn, y que de cierta manera,
investira de legitimidad las demandas indigenas. Pero por otro lado, el sistema educativo
formal se convierte en el mejor elemento de desestructuracién de los conocimientos

tradicionales de las mismas comunidades indigenas.

En el marco de las nuevas politicas estatales dirigidas a la poblacién indigena (como por
ejemplo, la nueva Constitucién ecuatoriana de 1998), se hace necesario pensar como seguir
siendo indigena, sin renunciar a los aportes de la modernidad. La paradoja que representala
necesidad de sustentarse en los mitos y de ingresar a la modernidad, y que se refleja

claramente a través de la escuela, se sintetiza en la pregunta planteada por Gros (2000:93)

Porgue a trarvés de la escrela no se plantea sinicamente el acceso, considerado abora
como necesario, a los nuevos saberes (escritura, espariol o portugués, calculo, un
conjunto de informaciones sobre la sociedad dominante, etc.); se plantea también la
cHestion del futuro deuna cultura oval y de latransmision de saberes tradicionales, no

menos complejosy estratégicos. Crestidn crucial, porgue esos saberes estigmatizados
hasta abora por la escuela se perdian, mientras que abora son fuertemente
retvindicados por el discurso étnico. ellos fundan la identidady la alteridad y la
legitiman. ;Déndey como se deben abora aprendery quién puede encargase deello?

El papel jugado por la escuela dentro de las comunidades indigenas es complejo. Por una
parte, abre la puerta para su ingreso a una modernidad que los habfa excluido. En ese
sentido, la bﬁsquedé del conocimiento en tanto palabra audible y significante (el castellano),

es percibida en un inicio como una forma de retomar el ciclo mitico ligado al silencio y Ia
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palabra. Pero, la palabra ofrecida por la escuela es una palabra que escapa al #so que
inicialmente se busco, por ejemplo en las Escuelas Indigenas de Cayambe, fundadas por
Dolores Cacuango: una entrada al mundo de las leyes que no se conocian en ambito indigena
a causa del analfabetismo. En el marco del esquema mitico andino, se penso brillantemente,
que la escuela podria otorgar voz, nuevamente, a la poblacion silenciada por la conquista,

pero nunca se llegd a imaginar las consecuencias para las comunidades indigenas,

especialmente para las mujeres.

Mientras las comunidades pudieron controlar el uso de la escuela, esta fue de hecho, un
espacio de encuentro y de revalorizacién de la propia cultura. En esa medida, no es
importante la cantidad de conocimientos que puedan ser aprendidos en ella. Importa
basicamente, la posibilidad de acceder a un cierto espacio antiguamente ajeno, la generacién
de una identidad en positivo. Este es por ejemplo, el caso del Sistema Educativo Indigena de
Cotopaxi, donde no se “capacita” pero ofrece una formacién politica y personal que cambia

la auto percepcidn de los y las estudiantes, lo cual ofrece una nueva perspectiva de Ia funcién

de la escuela.

Pero la escuela es también un serio conflicto cuando se pierde de vista el control
. . . . e s

comunitario, y es ella, la escuela, quien determina qué es lo legitimo y lo bueno. En este caso,

Ia escuela pierde totalmente su capacidad de generar el ingreso a la modernidad sin dejar de

ser indio para convertirse, otra vez, en el espacio asimilacionista planteado por el Estado-

nacion y sus seguidores, las ONGs. Este complejisimo panorama no ofrece respuestas claras

ni definitivas.

Dentro del ststema educativo formal, el acceso a una serie de saberes no indigenas, esti en el
centro del debate Si se integrd en un esquema mitico andino precedente, los retos que ahora
esta generando a la vitalidad misma de la cultura, no pueden ser leidos de manera
contundente. Es un complejo proceso de bisquedas y cambios donde las relaciones con Ia
socledad nacional se vuelven complejas en la medida en que ya no sélo el estado estd

involucrado, sino actores fuera de é1%.

% El trabajo de Gros (2000) constituye uno de los aportes més importantes sobre la complejidad de las
relaciones entre indigenas y Estado-nacion, sin contar con ONGs, petroleras y colonos no indigenas en un
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De eso precisarnente se tratara e] proximo capitulo, donde intentaremos una panoramica de

¢émo se ha estructurado en el Ecuador, las relaciones entre el Estado-nacién vy las

poblaciones indigenas.
5. Conclusiones

Dentro del esquema de la cultura andina, la complementariedad de géneros responde auna
logica que abarca otros ambitos de la vida de las comunidades tales como la misma
reproduccién econdmica. Segiin Harris (1986) la complementariedad de géneros, implicauna

garantia de reproduccién econdmica por parte de las comunidades indigenas andinas.

En ese sentido, no es posible intentar un analisis de la estructuracién de las identidades de
, . : . .
género en los Andes sin tomar en consideracién las conexiones que se lleguen a darse entre

dependencia del mercado y adsciipcidn étnica.

' 1 os datos etnograficos de diversas partes de los Andes, parecen indicar que, 2 mayor relacién
y dependencia del mercado, las comunidades tienden a desestabilizar sus relaciones de
género En este sentido, el contacto externo a las comunidades trae consigo no sélo el
contacto necesario para el aprendizaje del castellano, sino que ingresan con él, las miradas
que los hispanohablantes manejan de las comunidades indigenas. De esta forma, el conflicto
entre la cultura indigena y la sociedad nacional, se expresa a través del uso de la lengua. Un
conflicto que podemos definir como politico. Pero este conflicto, que fundamentalmente es
etnico, se convierte ademas, en un conflicto de género, cuando el mayor porcentaje de

monolingiies, se encuentra entre la poblacion indigena femenina.

Los saberes de la poblacidn femenina estan profundamente vinculados a su propia cultura.
De manera que, cuando las mujeres acceden al sistema educativo formal, resienten de
manera mas profunda el desprecio que la cultura nacional muestra hacia lo indigena. En ese
mismo sentido, la escuela se encarga de sacar a las mujeres indigenas de Ia politica, puesto

que las ubican fuera de todos los discursos de poder. Es decir, en la medida en que limitan su

panorama que incluye las poblaciones amazdnicas.
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acceso a todo el capital simbdlico que representan los usos de los espacios piiblicos, las

descalifican para encarnar las propias demandas de la nueva etnicidad.

La biisqueda de una escuela propia, puede sintetizar el deseo de seguir siendo indigenas,
sin dejar de entrar en la modernidad. Pero, las paradojas que la escuela como institucién
plantea, son fundamentalmente politicas y de ejercicio del poder; donde ademas, el
Estado-nacién y las comunidades buscan legitimarse. Este complejo panorama en €l que

escuela, Estado-nacién y comunidades estin inmersas, abre mas interrogantes que

respuestas adecuadas.
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Capitulo II

Estado-nacién y poblacién indigena: los intersticios aprovechados

1. Introduccién

En e} presente capitulo intentaremos ubicar de manera general las relaciones que el Estado-
nacién ecuatoriano ha mantenido con la poblacion indigena para poder tener una idea de
cuales han sido las negociaciones més importantes que se han tenido lugar entre éstos. No
nos detendremos en una caracterizacidn detallada debido a nuestro interés de relacionar el
proceso del movimiento indigena con la participacién femenina, contextualizaremos

detalladamente los procesos que han tenido lugar en los tres Gltimos capitulos.

El surgimiento de la nueva nacién andina (1822), acarre los problemas que el estado
colonial espafiol no fue capaz de resolver. De hecho, la Gran Rebelidn de los Andes (1780-
1781), llevada adelante por Tupac Amaru II, estaba todavia fresca en la memoria de los
criollos independentistas. Esto los llevé a plantear explicitamente el dilema que suponiala
imposibilidad de legitimar su demanda por los territorios liberados en un ancestro indigena.
Estos ancestros indigenas permitian sustentar la posesién de la tierra en tanto herencia
propia, ya que las guerras de la independencia fueron hechas con el proposito de sacar de la
administracion politica y econémica a aquéllos considerados como “extranjeros”,

“invasores”, entre otros calificativos.

Este tipo de problemas de identidad en los criollos, la clase fundadora de la nueva nacién,
supuso la necesidad de ubicar de alguna manera a la poblacién indigena en un supuesto
horizonte de iguales. Para ello, se neg la colonial condicién de tributaria que le correspondia
a la poblacién indigena, pero se la confind en el area rural. Con ello, se la margind del poder
politico, desligandose el estado ademas de la creacion de politicas especificas. Este hecho,
calé perfectamente dentro del esquema mitico andino y, con ello se pudo establecer patrones

de asentamiento como marcadores de identidad, pero insistimos, inscritos en un esquema
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mitico andino primordial Este esquema mitico correspondia, como se vera detenidamente
en el capitulo 10T, a la idea de que hay ciclos de uso de la palabra, ligados al poder en los que
los indigenas estaban excluidos, pero a la espera de que ¢l tiempo cambie y ellos puedan

acceder nuevamente al poder/uso de la palabra.

La delegacion del estado de administracién étnica generd también la presencia de mediadores

- ventrilocuos, que se convirtieron en la norma para la relacion del estado-nacidén y la

poblacion indigena.

El conjunto de estos hechos dejé abiertas, para Ja poblacion indigena, la posibilidad de
mantener vivas sus demandas por tierra y cultura, en la certeza de que los eventos
correspondian a un ciclo mitico vigente (hecho que se vera detenidamente a lo largo del
capitulo III). Por otro lado, la condicidn marginal de la poblacién indigena posibilité su
organizacion a la luz de intereses de clase. Pero la diversificacion ocupacional indigena que
empezd a ocurrir poco antes de la Reforma Agraria (1964) amplié su horizonte fuera del
4rabito rural y dio origen al acceso a la educacién formal. La suma de estos hechos,
contribuy®é a que las nuevas generaciones indigenas asumieran, de cara a sindicatos y a la

misma sociedad nacional, su identidad étnica.

El camino seguido desde entonces ha llevado al movimiento indigena ecuatorianoc en el
- - . . ’ ’ 7.
presente a convertirse en una de las organizaciones indigenas mas poderosas de Ameérica
Latina. El estado-nacién, obligado por las nuevas circunstancias historicas se ha visto
obligado a reconocer Ja nueva presencia dentro de su seno, pero ensaya nuevas estrategias de

desmovilizacién étnica. Una breve descripeidn de este proceso es lo que desarrollaremosa

continuacidn
2. Algunas caracteristicas del Estado-nacién ecuatoriano
2.1 La esquizofrenia cultural en la fundacién nacional

El estado-nacidn como eje del sistema de relaciones internacionales, se desarrollé en Europaa

lo largo de varios siglos, pero llegb a concretarse durante el siglo XIX. Caracterizado por la
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En su acepcién mis clasica, el Estado-nacién siempre estd en busca de sustenrar su
legitimidad, frente a Jas oblaciones sometidas araello, trata de unira las €rsonas sujetas
S p yp s

asu gobierno mediante Ia homogenizacién, Imponiendo, creando o inventando una cultura,

proyecto de nacién, puede nutrirse de elementos originales de las poblaciones 2 las que

pretende integrar y de los de 8rupo en el poder, para llegar a una sintesis homogénea.

soberana, se debe, afirma el autor, a que el nacimiento de ésra se dio fundamentalmente eq
una época en la que se estaba destruyendo la legitimidad del orden divino y delas jerarquias

dindsticas. De esta forma, el emblema de Ia libertad es el estado soberano,

Con estas caracterfsticas fundamentales, se pretendié imaginar a la nacién ecuatoriana, Pero,
la formacién de estados-nacidn en el estilo europeo del siglo XIX. no fue posible de Ia
misma manera en Europa y en América Anding La conquista y colonia, marcaron
definitivamente a quienes decidieron emprender la tarea independentista: los crioflos. La
existencia de intereses econdmicos ¥ politicos especificos, que chocaban contra una incjerta

adscripcién cultural, desembocaron en Jo queé queremos denominar como esqrizofrenia cultrral
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entre los criollos pensadores y realizadores del estado-nacion de esa época.

Los libertadores criollos andinos, demasiado cercanos en el tiempo a la Gran Rebelién en los
Andes (1780-1781) de raigambre netamente indigena” eran perfectamente conscientes de Ia
ilegitimidad de su demanda politica. Bolfvar lo resume claramente al afirmar: “Americanos por
nacimiento, y enropeos por derechos, nos ballamos en el conflicto de disputar a los naturales sus titulos de
posesion, y de mantenernos en el pais que nos vid nacer contra la oposicion de sus invasores; ast, nuestro caso
es el mads extraordinarioy complicado.” (Discurso de Bolivar en el Congreso de Angostura-15de

febrero de 1819. Citado en: Harrison, 1996:54)%,

En esta apreciacibén por parte de Bolivar, se resumen los temas fundamentales de cara a los
cuales el Estado-nacién ecuatoriano va a enfrentar a la poblacién indigena, y que seran el
origen de su incapacidad para articular un proyecto de nacion viable: latierray la cultura. Los
formadores de la nacidn se hallan “enel conflicto de dispufm‘a los naturales sus titulos de posesion™
sobre la tierra, evidentemente”. En cuanto alos problemas culturales, se sienten “europeos por
derecho”, y al mismo tiempo, son incapaces de identificarse con “los naturales” Y pese a todo,
no dudan en llamar invasores a aquellos de quienes se sienten parte como cultura, Para los
criollos entonces, el eje de su esquizofrenia cultural radica en la relacidén entre una

cuesttonable posesion del territorio y la incapacidad de articular una matriz cultural ala cual

adscribirse y ser aceptado.

Elconflicto de tierras y cultura los obliga a plantearse un proyecto politico de administracion
b4 gaap proyectop

que no incluya la construccién de un proyecto ideoldgico realmente homogenizador. Es asi

que la nacidn que imaginan los criollos los incluye a ellos, a su descendencia, pero excluye,

dentro de la nacién, a la poblacién indigena en su singularidad y aporte cultural.

El paso mediante el cual se salva un cuestionamiento acerca de la singularidad cultural y
presencia historica de la poblacidn indigena, tiene lugar en 1857. Hasta ese afio, cuando

desparece formalmente el tributo de indios, el naciente Estado-nacién continda con la

7 Sobre la Gran Rebelion en los Andes, los trabajos de O'Phelan (1983, 1995, 1997) y Szminsky (1993)
BHarrison (1996), realiza un buen analisis sobre la posicién de Bolivar sobre este tema, analizando las
respuestas que éste da al poema dedicado a él, Canto a Bolfvar, por José Joaquin de Olmedo

2 El tema del territorio, es un elemento fundamental en la constitucién de una nacién durante el siglo XIX,

TR
FALLA DE ORIGEN




politica colonial de establecer diferencias administrativas parala poblacmn mchgena Cabe
recalcar que ésta constituia de todos modos una politica en la que la negociacién entre el
estado y la poblacion indigena, estaba legalmente establecida y seguia un curso de

negociacidn directa,

Pero, tras la ignalacién dela poblacién indigena (supresién del trtbuto de indios), aprobada por
el Parlamento Nacional en 1857, desparece la poblacién indigena como tal para el estado.
Todos pasan a formar parte del supuesto hotizonte de camaraderia al que sin embargo,
subyace lo que Silvia Rivera (1993:252) acertadamente define como ‘Yz doble moral criolla, gue
reconocia la cindadania formal del indio, pero no lo consideraba avin suficientemente bumano como para

»

departir en igualdad de condiciones con la minoria criolla..

Esta doble moral que sefiala Silvia Rivera, pone en duda el argumento de la comunidad
como horizonte de camaraderia, de Anderson, y delimita los términos de la inclusién
exclusién hacia dentro de la nacidn. Esto conllevé al surgimiento de limites internos a la par
que externos Los primeros configuraron el &mbito de lo rural, como el lugar de los ind1os,

administrados como un tema doméstico y no como una cuestién del estado.

Se fue conformando, de esta manera, una suerte de mapa étnico donde la ciudadania real
correspondia a los pobladores blanco-mestizos®, y la ciudadania virtual fruto de la doble
moral criolla, a la poblacién indigena. Las caracteristicas de este nuevo mapa étnico, se
expresaban en lo rural y lo urbano. Asi, surgieron ciudadanos de primera y segunda categoria.
Con esta division, la nacién fue incapaz de cobijar a toda la poblacidn que pretendia unificar
dentro de su proyecto. Al aplicar la doble moral criolla, el estado-nacién no llevé a cabo lo
que habfa sido pensado como su proyecto primordial: unificar a toda la poblacién a su

alrededor.

¥ {Jsamos aqui este término, con las criticas que Muratorio (19942:21) explicita. “El término blanco-mestizo
aunque no muy feliz, es aceptado entre los académicos andinistas para referirse a la categoria social de la
poblacion de origen blanco y mestizo, culturalmente diferente ala indigena y negra A vecesse lo reemplaza
por el término “criollo”, pero el significado de éste tampoco es univoco. Se acepta que se refiere alos hijose
hijas de espafioles nacidos en América y frecuentemente se restringe su uso al perfodo histérico de la
independencia y los comienzos de Ja Repiiblica. El término “criollo” no aparece como tal en los censos
coloniales y adquiere connotaciones negativas o positivas en distintas situaciones historicas”.
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La importancia de la divisién entre urbano y rural, realizada desde el Estado-nacién, cayé
: , . . ) :
sobre un esquema andino que le otorgd un sentido especifico y claro. Por la importancia que

tendr esta situacion posteriormente, merece que la tratemos mas ampliamente.
2.2 Lo urbano vy lo rural vistos desde lo andino

Pero de otro lado, los limites internos entre lo rural y lo urbano impuestos desde el Estado-
nacidn, se insertaron en un esquema cultural especificamente andino. En la cosmovisién
andina, sobre la que se asentd la colonizacidn europea, la nocidn de espacio y tiempo forman
una unidad indivisible. Dentro de ésta, pacha es, literalmente, tiempo-espacio como una
unidad. La nocién de pacha, también es usada para designar las edades del mundo del ciclo
mitico andino (Mamami Condori, 1996:638). En el mismo sentido, la idea del espacio
(traducido algunas veces como paisaje), es importante en la construccién no sélo de
mitologias, sino que es importante en la estructuracidn de relaciones politicas, religiosas y
sociales de los grupos que lo habitan (Bernand 1991; Howard-Malverde, 1990; Lynn y
Choque, 1999). Esta particular asociacién entre tiempo-espacio, relaciones politicas, sociales

v ciclos miticos™, determinara la relacién de la poblacién indigena y el estado

Sobre esta base, se estructuraron los procesos culturales coloniales. Y sobre ella se estructuréd
la construccién del Estado-nacion. Asi pues, con las reducciones impuestas por el Virrey
Toledo hacia 1590 (Moya, 1995: 123; Rivera Cusicanqui, 1991:4), se obligd a la poblacién
andina a un reordenamiento geografico alrededor de las ciudades, violentando la
organizacion espacial propia de los sistemas andinos. De esta forma, imposicién, violencia y
poder colonial, quedaron ligadas al sentido mismo de la ciudad. (Mamani Condori, 1996;
Davalos, 2001a. Lo que es necesario tener presente es que estos hechos quedaron
profundamente insertos en un esquema mitico {(como el de Pachacuti} que marcaba
claramente tiempos-espacios y dominacion. Fl momento del cambio de espacio-tiempo y
dominacion, sera algo que las mujeres indigenas del primer periodo, de formacién del
movimiento indigena contemporaneo, lo estructuraran adecuadamente dentro del esquema

I .
mitico andino.

3 Ver capitulo 3.
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De esta forma, en las estructuzas colonjales actualizadas por el Estado-nacidn, y todavia
presentes, el espacio urbano, se convirtid en el lugar de los blanco-mestizos, En ese sentido,
parala poblacién indigena, toda ciudad es *  wra cindad bossi] que representael centro del poder,y,
porlomismo, la conjuncion del racismeo, laexclusién, ln Violencia, ensusolo locus geogrificoy poblacional”
(Davalos, 2001a3). Las mujeres indigenas pertenecientes al segundo periodo, cuando yaen
marcha la Reforma Agraria (1964), el acceso a la escuela y la salida de lo rural, se

evidenciaban para la poblacién indigena, explicitaran en sus voces més claramente esta

percepcién,

La sociedad ecuatoriana es fruto de un proceso historico en el que ha participado de forma
mas o menos directa, el estado colonial y €l republicano. Ellos han impreso sus
caracteristicas a la formacién histérica de este territorio ¥ sus poblaciones. Pero este hecho
no posibilita la negacién de la evidente presencia indigena sobre la que se construye Ia

sociedad ecuatoriana en general,

De acuerdo con la persistencia del esquemma cultural andino, lo urbano (blanco-mestizo), y lo
rural (indigena) forman parte de una continuidad social, en la que el conjunto es una
sociedad que liga a estos dos polos en forma de estratificaciones profundas. Lo urbano no
existe en contraposicién a lo rural, sino como parte de un continuo, en el que Jos limites
simbélicos de una y otra parte representan también los limites de lo indigena y lo no
indigena. En la ocupacién del espacto se condensan, toman forman, las situaciones globales.
Los eventos politicos y sociales, no ocurren independientemente del espacio, se "encarnan”

en el espacio. Esto se debe a que el espacio en si mismo, dentro de la cosmovisién indigena,

es un indicador de identidad,
2.3 Ubicacién geogrdfica y ventriloguia

Esta ubicacién geogrifica contribuyé a que, segiin la doble moral criolla asumida por el
estado (que igualaba 2 la poblacién indigena, sin reconocérsele su total “bumanidad”), se
generaran dos elementos cruciales para la poblacién indigena. Por una parte, se
desmantelaron todos los organismos que hacian directa la relacién entre el estado y dicho

grupo. Y, por otra, surgieron una serie de mediadores que abarrotaron la escena rural
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(sobretodo), para la nueva relacién del estado y los indigenas. F sta relacion ha sido definida
por Guerrero como ventriloguia. Bl Estado-nacidn, incapaz de reconocer la légica indigena
como una logica ciudadana, permitid la existencia de una serie de personajes que se
encargaban de “traducir” para él, lo que las comunidades pretendian. En tanto tales, el
ventriloco, se define como un intermediario que “conoce la semdntica que bay que poner en bocade

los indigenas, que sabe el contenido, la gamay el tono de lo que el estado liberal quiere’y puede captar™
(Guerrero, 1994:242)

Laimposicidén de este nuevo tipo de relaciones que de todos modos, excluia a la poblacién
indigena de la nacién en su total, dio lugar a que se pasara "de ura modalidad explicita de gestion,
concentrada en las instituciones del Estado (una actualizacién de la Repiiblica de Indios colonial), auna
forma republicana, descentrada hacia lapersferia difusa y variopinta de "campos de fuerza” (Bordien)
ubicados en la esfera particular privada” (Guerrero, 2000:11-12). De esta forma, el estado se
"desentiende” directamente de la poblacién indigena y delega su manejo a "instituciones
ciudadanas (patriarcalesy patrimoniales)en los confines del Estado™” (Guerrero, 2000:12). Este hecho

generara upa serie de caracteristicas complejas que se arrastraran hasta estos momentos.

La delegacidn de la administracidn de la poblacién indigena por parte del Estado-nacién a
otro tipo de instituciones, contribuyd en buena medida a gestar la “debilidad intrinseca” del
Estado-nacion ecuatoriano (Andolina, 1999). Esta se deriva de su incapacidad de plantearse
como el inico rector de la vida politica, econdmica, social y cultural de la nueva nacién. En
Ia medida en que el Estado-nacién ecuatoriano no se propuso como una tarea fundamental,
orientar con politicas educativas, de salud, de infraestructura, entre otras, la vida de toda su
. , , g
poblac16n, tampoco generd mitos y simbolos como patrones unificadores de su proyecto. Y

ese vacio fue llenado por otro tipo de instituciones.

2.4 Exclusion y delegacion en el centro del mito fundacional del Estado-nacién

CCHALOTIANY

Ya que el Estado-nacién fue incapaz de reconocer a la poblacién indigena como totalmente
humana, la excluyé del ejercicio real de sus derechos. Con ello, tras la ciudadania virtual, se

escondia la exclusién real. Estos eventos dieron lugar a la delegacién de la administracién
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étnica. Con ella, ] Estado-nacién fue articulando una serie de elementos que sustentaran su
posicidn. Guerrero (2000) sefiala que el elemento simbélico que se encontraria dentro del
mito fundacional del estado ecuatoriano, serian la supresién de los indios de lo real en la
constitucién. Este hecho se traduciria en la supresion de la presencia indigena del cuerpo
legal de cédigos juridicos Es decit, toda la exclusion, la desaparicién real, se condensaria en

un cuerpo de normas legales sintetizadas en la Constitucion Politica del Estado. Con este

mito fundacional de la Constitucidn, se inventaria

a las poblaciones exteriores a lo racional y civilizado, una categoria de poblaciones
siempre presenteen bczjorrelieve aungue integraban lamayoria demogréfica alolargo
del siglo XIXy quzza ¢ lo fueron hasta mediados del XX. Dicho acto ritual originaal
‘extranio interno "y lo convierte en un referente ocultoy fantasmal de la figura del
cindadano. Forja una fignra ticita e indefinible: ‘el sujeto indio’ de la Repitblica.
Conceptualmente, ese ‘extrario’ esun espacioen blanco constitutivo de la soberaniz de
 las leyes republicanas, un émbito externo pero inkerente a los principios del ‘pueblo
legitimo' (blanco-mestizo) que se ororga un sistema politico de deliberacién'y comiin
 acuerdo. El sujeto inclio se ubica en una ‘zona de indiferenciaentre interior y exterior’
de la civdadania formaly las leyes. Franja de zndcﬁmczon quedeialibrearbitrioalos

Juegos de poder que despliega el sentido comiin en los intercambios cotidianosy
particulares; 0 sea, entre ciudadanosy poblaciones indigenas (Guerrero, 2000:32-33)

Dos elementos son importantes para continuar, la premisa sefialada por Rivera (1993), el
indio como un ser “insuficientemente humano” y, como lo sefiala Guerrero (2000), el indio
ubicado desde el Estado-nacién, fuera de lo “racional y civilizado”. En este sentido, a la
administracidn étnica, trampa del no reconocimiento de la ciudadania real, se Ja ubicd en
aquellas instituciones, que de una u otra manera, podrian solventar esta situacidn. Es decir la

iglesia, la caridad, y en épocas mas contemporineas, las Organizaciones no

Gubernamentales®,

Estas instituciones encargadas de la administracion de las poblaciones indigenas, fueron
"patriarcalesy patrimoniales”. Con la administracibén étnica se alejé del proyecto estatal la

consideracion de que la poblacién indigena debia ser ubicada en el campo de lo politico. La

32 Muchas de las ONGs actuales, son escisiones de gente vinculada al trabajo con laiglesia Un ¢jemplo mas
evidente es la Fundacion Pueblo Indio, formada tras el trabajo pastoral de Monsefior Leonidas Proafio en
Riobamba (fambién conocido como el Obispo de los Indios). Otra de las caracteristicas que guardan las ONGs
es el conjunto de actitudes y discursos que se elaboran en torno a su trabajo, que tiene que ver mucho con el
discurso cristiano mesianista y de salvacidn.
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administracién tomé caracteristicas de cotidianidad domeéstica, como se verd a lo largo del
capitulo I, y que se expresaban ademis, en los términos usados para referirse entre

patrones e indigenas en las haciendas o en el Ambito rural: bijito, bijita, taitito™,

Una de las instituciones que mayor peso tuvo en la administracién de la poblacién indigena,
fue la Iglesta. En el Ecuador, la presencia de la iglesia tiene un tinte particular, puesto que
junto con Colombia, fueron las dos naciones andinas donde su presencia tuvo una fuerte

ingerencia en los asuntos de estado (Moya, 1995).

Larelacion entreel Estadoyla Iglesia no fue la misma en todas las jévenes
repitblicas de América andina Por eienaplo, si comparamos Ecuadory Bolivia
encontramos que en el siglo XIX I bistoria boliviana es notablemente secular,
que la Iglesia fue sometida a la antoridad del Estado. Por el contrario, en el
Ecuador la Iglesia tuvo ingerencia directa en los gobiernos, atin en los liberales.
Cuando se constituyd la primera Junta de gobierno, en Quito fen 1809), el
Obispo de dicha ciudad fue nombrado vicepresidente. Esto sesiguid dando ann
en los gobiernos liberales, que se declaraban anticlericales. Bajo el mandato de
Urbina,y ya.a mediados del siglo XIX, el Arzobispo de Quito formd partedel
Consejo de Gobierno. (Moya, 1995:200)

Partiendo de ello, ¢l estado delegd lo educativo a la iglesia. Mucho mas en las zonas
indigenas. Porque la labor educativa que partia del no reconocimiento de la total humanidad
y racionalidad de la poblacién indigena, fue concebida mis como una tarea misional que en

un proyecto del Estado-nacidn, destinado a sostener su propio proyecto politico™,

Este estrecho vinculo entre Estado e Iglesia, permiti6 que el 25 de marzo de 1874 (un afio
antes de ser asesinado), el presidente Gabriel Garcia Moreno, previa la autorizacion del
congreso, consagrara oficialmente el Ecuador al Sagrado Corazén de Jestis. Hecho recordado
y cultivado hasta el dia de hoy en los hogares catdlicos de Quito. La historia politica

ecuatoriana esta fuertemente influenciada por la presencia eclesial en la vida politica®

3 Rosa Maria Avendafio sefiala precisamente este hecho: “O sea siempre acd nosotros hemos dicho, al menosyo como
persona, hedicho, siempre nos tratan de ofender, nos, por gemplo a nuestros compafieros dicen “hijitos™ los comparieros mestizos
decian antes, pero abora ya no y a las mujeres siempre nos decian “bijitas” 0 nos decian “ Maria®, no¢

3+ Asi por ejemplo, tres de las experiencias més importantes en educacién indigena, han estado vinculadas ala
labor eclestal: las escuelas radiofénicas de Riobamba (centro sur andino); la educacién radiofénica shuar
(amazonia); y el SEIC (Sistema de Educacién Indigena de Cotopaxi). Todas ellas ademas vinculadas a procesos
de organizacion politica.

35 Este hecho puede ser constatado haciendo una somera revisién de los tittimos diez afios en la vida politica
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La importancia de lo educativo en la constitucién de las nuevas naciones, radica en la
necesidad de un cierto grado de cohesién interna y comunicacidn a traves de medios
lingiiisticos estandarizados ya que ello estableceria correspondencia entre nacién y limites
territoriales En ese sentido, sdlo un sistema educativo moderno podria hacer que la
poblacién sepa leer y escribir, que desarrolle habilidades técnicas. Con estas caracteristicas, se
satisfaria lo que se espera del ciudadano. Esto es lo que, en el modelo ideal, tendria como

meta Ja educacién.

De hecho, Gellner (1991) plantea a la escuela como uno de los elementos fundamentales
sobre los cuales el naciente Estado-nacidn deberia estructurar su propuesta. En este sentido,

el plantea que la educacidn no puede estar en manos de la familia, la aldea o el clan,

debe baber algrin organismo que garantice que esta cultura alfabetizaday unificadase

 dédernodoefectivo, que el producto educativo no sea malo e inferior alo indispensable
El estado es el iinico que puede hacerlo, e, incluso en los paises en gue parte importante
del aparato educativo estd en manosprivadas o de organizaciones religiosas, debe asumir
el control de calidad de estas importantisimas industrias que se encargan de la
manofactura de seres humanos vélidos y vitiles. Ese estado paralelo que data de cuando
los estaclos exrapeos no sélo estaban divididos, sino guetambién eran socialmente débiles
-la [glesia centralizada- sostivo una seria batallapor el control dela educacion, batalla
que acabé perdiendo salvo por el hecho de que luchd por una cultura desarrollada
inclieyente, y por tanto, de modo indirecto, por un nuevo estado nacionalista (Gellner,
1991:56).

Como se ve, seglin Gellner, el estado debetria establecer algin tipo de control que garantizara
la produccion de sujetos adecuados para el Estado-nacidn. Pero, en ¢l caso ecuatoriano, la
burguesia tetrateniente pensaba la educacién como un elemento subversivo exclusivamente,

como lo veremos en los testimonios de los capitulos Il y IV,

El hecho de fondo también es que la educacién en el Ecuador ha estado en manos de

ordenes religiosas como los salesianos. La educacién indigena, por otro lado, ha sido llevada

del pats, cuando la tinica institucién de mediacidn entre las diversas facciones enfrentadas, ha sido laiglesia.
Orro ejemplo contundente, es la cabida que ha tenido en los medios de comunicacién social, la convocada
alianza de la'centro izquierda, con fines electorales por dos sacerdotes: el P. Eduardo Delgado, pro-rector dela
Universidad Politécnica Salesiana y Monsefior Luna Tobar, ex arzobispo de Cuenca, editorialista del diario El
Hoy y figura de mucho peso en el ambiente politico ecuatoriano.
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adelante por la iglesia. Pero, debe decirse que este trabajo eclesial ha estado directamente
vinculado a aquellas corrientes gestadas a partir del Concilio Vaticano II. Ya que, por otro

lado, Ia iglesia también ha estado encargada de la formacién de las élites politicas del pais®.

La presencia eclesidstica en la escena politica del pais ha sido determinante en la
conformacién de lo que es el estado, y su contraparte indigena. Este hecho puede ser
entendido a partir de la delegacién administrativa de la poblacién indigena que hizo el estado.
Esta delegacidn, si bien dejé un vacio en la conformacién de un Estado-nacién fuerte,
también dejo abiertas las posibilidades de que escapar al control totalitario del estado, y ala

influencia de corrientes teologicas como las que se generaron a partir del Concilio Vaticano

1T (1964).

El vacio dejado por el Estado-nacidn, que permitib que corrientes abiertas como la Teologia
de Ja Liberacién, pudieran establecer nuevas relaciones con la poblacién indigena. Este
hecho posibilitd el surgimiento de numerosas experiencias educativas vinculadas al trabajo
eclesial: ]a Escuelas Radiofénicas de Riobamba, la red de escuelas radiales de la provincia de
Morona Santiago, el Sistema de Educacién Indigena de Cotopaxi, por sefialar algunos

ejemplos. Con el pasar de los aflos, este proceso dejé paso al manejo indigena de esas

experiencias.

Sobre el tema de la historia de la educacién indigena en el Fcuador, no vamos a profundizar
mas, debido a que el tema ya ha sido tratado extensamente y no constituye el objetivo del
presente trabajo. Sefialamos tnicamente, los datos que para la presente investigacién se

hacen necesarios”.

La delegacidn administrativa de la poblacién indigena fue una politica que se aplicé desde la
creacion del naciente Estado-nacidn ecuatoriano, pero que ya para 1930 se encontraba en

una crisis. La crisis de este sistema tenia que ver con la estructuracidn del sistema productivo

3 Durante los acontecimientos de enero/febrero de 2001, por ejemplo, los protagonistas fueron el presidente
de la repiblica, Gustavo Noboa, educador salesiano El p. Eduardo Delgado, sacerdote salesiano también, y
gran parte del poblacién indigena que se movilizd desde la provincia de Cotopaxi, tenta, de alguna manera,
relacién directa o indirecta con los proyectos educattvos de la comunidad salesiana en la zona.

7El tema de la Educacién Intercultural Bilinglie es amplio. Yanez Cossio, 1995; Krainer, 1996; Von Gleich y

otros, 1997.
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de la nueva nacidn, cada vez mas vinculado al mercado internacional a través de la agro -

exportacion (Tiujillo 1986).

A la par de la crisis, la poblacién indigena inicid su proceso organizativo contemporaneo,
que, como veremos en el apartado siguiente, tuvo caracteristicas particulares, pero también
regionales. El hecho que, de todos modos, resulté un hito fundamental en la historia
contemporanea del Estado-nacidn, tuvo lugar en 1990, con el Primer Levantamiento
Indigena, que paralizd el pais durante algunos dias. Segiin el analisis planteado por Guerrero
(1993), este hecho tuvo la virtud de suprimir la ventriloguia, ya que parala negociacion con el
estado, se suspendieron los mediadores blanco-mestizos, auto concediéndose la voz, los

mismos protagonistas indigenas, como lo veremos mas detalladamente en el capitulo V.

Pero, a doce afios del primer levantamiento, nuevas estrategias de delegacion administrativa
son usadas por un estado, cada vez mas afines con las politicas neoliberales de
descentralizacién del estado. Estas estrategias representan, hoy por hoy, un auevo reto para
el movimiento indigena. Como analizaremos mas detenidamente en el capitulo V, esta nueva

relacidn implica nuevos actores, que de clerta manera, reproducen el papel de los ventrilocuos.

Como se constata al interior de las mismas organizaciones indigenas, el tema fundamental
planteado por ellas, la interculturalidad, no pasa de ser una discusion ubicada en los circulos
politicos cercanos al movimiento indigena o en el mundo académico, pero no ha sido
procesado por la sociedad nacional®. Con ello, el mito fundacional del estado ecuatoriano,
que Guerrero analiza brillantemente para el siglo XIX, trasciende al siglo XX1I: la exclusidn.
Este mito fundacional, radicaba en la supresion de los indios de lo 1eal (Guerrero, 2000:32) v
ademss, “Los raya de la narracidn politica sobreel presentey el futuro ideal de la nacidny los inbibe
en el imaginario: de laiconografiay las representaciones” (Guerrero, 2000:32) [Enfasis agregado] La
1dea de que el 1ndio constituye un ser ubicado en el pasado exclusivamente, puesto que se
encontraria en el exterior al mundo racional y civilizado, se encarna hoy en dia, en la
implementacién de proyectos de desarrollo de todo tipo. En aras de superar este casi

ontologico atraso, nuevos ventrilocuos surgen, puesto que los indios no han dejado de ser

3De hecho, la misma nocidén de Interculturalidad, como se constatd en la mesa de didlogo de Educacion
Intercultural Bilingiie, realizado en Quito (febrero, 2002), no es un concepto sobre el que se tenga alguna
claridad al interior de quienes la proponen como ¢je de discusion nacional
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este tipo de indios en los imaginarios de los blanco-mestizos. Pues la percepcién sobre esta
supuesta inmovilidad del indigena, esa incapacidad de proyectarse hacia el futuro, tiene que
ver fundamentalmente con su cultura. En este sentido, la cultura se vuelve el impedimento

mayor que tiene que ser cambiado “superado” para poder acceder a los beneficios del

desarrollo.

Como se vera en el capitulo V, la idea de desarrollo, actualmente, est4 ligada al surgimiento
de microempresas campesinas, que no respetan la légica cultural de las comunidades. La
presencia de ONGs y el incremento de ellas, se ha convertido en un nuevo ritual de
ventriloguia, que actualiza el mito fundacional del estado ecuatoriano. Los indios, ubicados
fuera de lo racional y civilizado, necesitan traducciones para que sus planteamientos sean
asimilados por las financieras internacionales. Pero el proceso también sucede hoy en la
direccibdn contraria: Jas ONGs traducen para las comunidades indigenas lo que las grandes

financieras, ligadas a organismos como el Banco Mundial, postulan como lo deseable: el

desarrollo.

Desde el Estado-nacién, y ligado a las ONGs (nuevas administradoras étnicas), el tema del
desarrollo™ aparece como la puerta de entrada a las comunidades indigenas. Se reactualiza
nuevamente la misidn civilizatoria, caracteristica también del mito fundacional del estado
ecuatoriano: "En efecto, lu Repriblica no rompid con una continuidad de larga duracién, entre el proceso
colonial de cristianizacion y el proceso nacional de civilizacié n " (Guerrero, 2000:33). AJo que podemos
agregar, que en la secuencia cristianizacidn, civilizacién, debe ser afiadido hoy en dia, el

término: desarrollo.

De hecho, el papel que las ONGs cumplen en este momento, tiene que ver, con el control

del #s0 de la etnicidad, como se vera mas adelante. Con ello, volveran a ubicar al no sujeto,

¥No debe olvidarse que durante mucho tiempo se considerd que el atraso del pais, se debia a la presencia
indigena. Asl, a raiz del primer levantamiento indigena, producido en 1990, la argumentacién de los
terratenientes de la sierra trajo a colacior el tema del minifundio, cada vez mas extendido después de las
reformas agrarias (1964 y 1973), para endilgar a este factor la improductividad de latierra y por ende, la falta de
crecimiento econdmico. "Las unidades de produccidn que se encuentran entre 50y 100 has. de extension debe considerdrselas
enestado de transicion para el desarrollo;y solo en los casos muey especiales de urgentes solwciones téenicas y sociales, incluirlas enla
afectacion (dél proceso de reformaagraria)"[..] "El objetivo es el desarrollo agropecuario'y del pats, donde se creardn otras
actividades que reemplacen a la faltade tierray den ocupacidn (a los campesinos, a los indigenas)y lo que es mds, no falte
alimentos”. (Benalcazar, en Bustamante Cirdenas, 1992:65-66)
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no ctudadano, el indio, en el lugar que para ellos habia pensado el estado-nacién: fuera del
locus de enunciacién de la nacién. La diversidad ampliamente reconocida, se transformé en
mecanismo para controlar el uso de la diferencia, es decir las posibilidades civilizatorias, de un

conjunto de indios que empezaban a ser demasiado peligrosos.
3. El Movimiento indigena Contempordneo
3.1 La clase de lo étnico: el punto de encuentro con la poblacién no indigena

Probablemente el movimiento social que mayor fuerza ha logrado en la dltima década en

América del Sur, especialmente en el Ecuador, es el movimiento indigena.

Hasta muy entrada la Repiblica, sea explicita (con la conservacién del tributo de indios hasta
1857) o implicitamente (con la persistencia auspiciada por el estado de pricticas cotidianas de
exclusion y racismo), el estado criollo mantuvo la politica colonial hacia las poblaciones
indigenas. El establecimiento como politica de estado, de la “doble moral criolla”, como se
ha visto, permitié la inclusion virtual y la exclusién real. En el caso ecuatoriano, esto tomd
forma en la administracién étnica que preservd las relaciones del estado colonial, pero

ubicandolas en el ambito de lo doméstico, como se vera a lo largo del capitulo IIL.

Pero, la conflictiva relacidn estado-nacién vs. grupos étnicos, a lo largo de la historia
republicana, ha seguido caminos a veces contradictorios. En muchos casos, el estado-nacién
no vio necesaria la asimilacion del indigena. Debido a que sacandolo de lo
- urbano/politico/estatal, y dejando al arbitrio de la cotidianidad las relaciones de los pueblos

indigenas con la poblacién no indigena, no se planteaba una necesidad real de asimilarlo.

En muchos otros, el intento asimilacionista resultd imposible, como en el caso boliviano y
peruano, cuando, tras las reformas agrarias, la ideologia nacionalista unificadora e
integracionista, intentd borrar del lenguaje todo referente a lo étnico (Albo, 1994:53). La
salida mas habitual fue congelar la imagen del indio en el arcalsmo y la miseria. Esta imagen
‘de los grupos indigenas, como los eternos nifios o los “pobrecitos”, fue introyéctandose en la

poblacién blanco-mestizo de los diversos paises andinos muy profundamente. Asi, cuando el
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largo proceso organizativo llevado a cabo por los distintos grupos indigenas del 4rea andina

llegé a aparecer pitblicamente, con sorpresiva fuerza, para muchos, el desconcierto fue

comparado a un sismo.

Pero, lo que en la década de los 90 se ha expresado con el acceso directo a puestos de la
administracién piblica, por ejemplo, ha sido fruto de un largo camino que podemos decir
que se empieza a vislumbrar de manera més organica cuando a partir de la segunda mitad del
presente siglo, se resquebrajan las caracteristicas de la relacién impuesta por los

conquistadores hacta las poblaciones indigenas.

En el mundo andino en general, estos cambios se dieron a partir de las reformas agrarias que

se desencadenaron a partir de la Reforma Boliviana de 1953, y que marcaron un hito en los

procesos organizativos indigenas.

Para el caso de Bolivia (el pais andino con la mayor densidad poblacional indigena del area),
tras la revolucion nacional de 1952, se gestd la segunda mayor Reforma Agraria del
continente (después de la mexicana), llegandose a formular el Pacto Militar-Campesino que

proporciond una base de apoyo popular para el gobierno militar.

Siguiendo el ejemplo boliviano, Ecuador y Pert realizaron sendas Reformas Agrarias.
Diversos autores (Phillips, 1985; Weismantel, 1994:103) sefialan, para el caso ecuatoriano,
que, si bien la primera Reforma Agraria (1964) se dio en parte por la presion del movimiento
revolucionario, fue estimulada también por el miedo de que la Revolucidn Cubana se
extendiera por el continente. En el mismo caso de Ecuador, las sucesivas reformas agrarias
de la década de los 60, tuvieron un curioso matiz. La Reforma Agraria afectd basicamente a
las haciendas institucionales o del estado para que de este modo, se aliviara la demanda de
tierras, sin afectar a las grandes propiedades particulares. El problema del acceso ala tierra

por parte de las poblaciones indigenas, quedd barnizado pero sin soluciones reales.
A partir de la década de los 60, y concretdndose en los setentas, surgen una serie de
movimientos de reivindicacidn étnica. Se produce una “etnogénesis”. Esta ha sido

caracterizada por Albé (1982) como la emergencia de la conciencia étnica en los propios
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interesados, al mismo tiempo que se va dando paso al surgimiento de movimientos de poder

indio.

En esos aflos, surgen el CRIC (Colombia), la Ecuarunari (Ecuador), la Federacién Shuar

(Ecuador), los movimientos Tupak Katari (Bolivia), el Kaingang (Brasil), entre otros.

Alo largo de la década de los ochenta, los movimientos de poder indio, se van consolidando
y empiezan a trascender los dmbitos locales mas pequefios, para irse conformando en
organizaciones nacionales. Para el caso de Ecuador por ejemplo, la actual CONAIE
(Confederacién de Nacionalidades Indigenas del Ecuador), se forma en 1986, tras la fusién
de la CONFENIAE (Confederacién de Nacionalidades Indigenas de la Amazonfa
Ecuatoriana) y a ECUARUNARI (Organizacién de las Nacionalidades Indigenas de la sierra

andina). Posteriormente, se unié a ellas, la COICE, (Confederacidén de Organizaciones

Indigenas de la Costa Ecuatoriana).

Para el caso boliviano, sucede algo similar pero més temprano: pata 1979 se logra la fusién
de varias organizaciones en la CSUTCB (Confederacién Sindical Unica de Trabajadores

Campesinos de Bolivia), lamada también “La Unica”.

En e] Peru, la presencia de Sendero Luminoso, la represién estatal y la violencia que esta
lucha generd, llevaron a cabo un sistematico desmantelamiento de toda organizacién
indigena, matando a sus dirigentes. Sin embargo, en los tltimos afios, tras la desarticulacién
del movimiento campesino del Perti en la sierra, han sido los indigenas de la amazonia

quienes han conseguido los mayores logros en cuanto a organizacidn indigena se refiere.

Pero, de la experiencia mas o menos comin entre los distintos movimientos indigenas
andinos, hay un elemento basico que debe ser tomado en cuenta: el origen de los

movimientos, fuertemente vinculados a las cotrientes politicas de izquierda.
El origen de las organizaciones indigenas, vinculadas a organizaciones de clase, tiene lugar
durante la época de las “dictaduras progresistas”, en toda la regidén andina (los afios 50 y 60).

A partir de una ideologia nacionalista y unificadora, se intentd borrar lo étnico. Todo aquello
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que hiciera alusién a “indio”, se vid como racismo (Albb, 1994). Para el caso ecuatoriano, es
el momento en que el Estado-nacién proclama al “mestizo” como el nuevo protagonista de
su proyecto (Silva, 1995). Desde la derecha y la izquierda se rechazé el usé de la antigua
denominacion. Asi, los indios pasaron a convertirse en “campesinos”, y sus comunidades en
“sindicatos campesinos”. Este discurso calé profundamente en Peru y Bolivia especialmente.
En el Ecuador, st bien se intentd llevar a cabo el mismo cambio discursivo, no se lo llegb a
imponer, debido a que el estado estaba recién empezando a fortalecerse, pero también las

fluevas organizaciones indigenas.

Este analisis clasista de la situacion indigena, cald hondamente en la estructura organizativa
llevada a cabo durante esos afios. Las discusiones de corte marxista que tuvieron lugar en
€s0s momentos, trataban de interpretar la naciente etnicidad de los campesinos. En el caso

boliviano, se planteaba la pregunta alrededor de la cada vez mis poderosa nacién Aymara

En el momento en que este tipo de analisis estaban teniendo lugar, indigenas y campesinos
estaban profundamente vinculados en sindicatos considerados “wstrumento privilegiado de lucha”

(Albd, 1994:55). Pero, al interior de los sindicatos empiezan a surgir las primeras demandas

por su etnicidad.

El analisis marxista, ante esta situacion, trata de explicarla, sugiriendo que la incapacidad de
articular el mercado por parte de los aymaras, era la principal razén por Ja cual, éstos no
podian aspirar a convertirse en nacién. Y por tanto sdlo podian ser considerados inicamente
como “aportes” a la conformacidn de la nacidn. Se pensaba que el estado nacional no tendria
ningin inconveniente en la persistencia de ciertos elementos pre-nacionales, pues serfa en sf
mismo una forma de organizacién de una colectividad superior a otra (Zavaleta Mercado,
1983:281). El factor evolucionista veladamente oculto en la teorfa marxista, se expresaba aqui
abiertamente. No stendo capitalistas, los pueblos indigenas, se encontraban en los peldafios

mas bajos de la escala evolutiva.
Pero la constatacion de la presencia aymara como lengua, como relaciones econdmicas,
como visién del mundo y que, ademas presentaba una creciente vitalidad, gener6 una

pregunta basica: “3Cudl serd, entonces, la funcidn de la carga’ organica gue viene de ese pasado como
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ideologia, idioma, modos organizativos” (Zavaleta Mercado, 1983:287). La respuesta que se
ofrecio, fue que contrariamente a posiciones ortodoxas que considerarian este tipo de
manifestaciones como resabios del pasado, no era necesario que los elementos de la
capitalizacidn sean capitalistas. En ese contexto, se dijo, deberfan ser recogidas las propuestas
del movimiento katarista en Bolivia®. Es decir como propuestas democraticas y no por la
supuesta incongruencia que éstas mantendrian con ciertos criterios de modernidad (Zavaleta
Mercado, 1983:288). La incongruencia que supuestamente existiia, radicaba en el hecho de

que el Movimiento Katarista estaria demandando la persistencia de elementos culturales

especificos.

De esta forma, el marxismo intentd ubicar en el complejo panorama politico las demandas

étnicas. Pero, los nactentes movimientos indigenas, continuaron, dentro de los sindicatos, su

propia gestacion.
3.2 De organizaciones de clase a organizaciones indigenas

Como se ha intentado plantear en el apartado anterior, la presencia de la izquierda en los
procesos organizativos indigenas era fuerte. Sin embargo, desde el anilisis marxista, lo étnico

no pudo ser integrado como un elemento que pudiera cuestionar a la clase. Como afirma

Albé:

con el discurso dominante en la izquierda, que consideraba alos campesinos comoeel

Jurgon de cola de los movimientos revolucionarios porgue, al ser ya duerios de sus
parcelas, eran técnicamente “pequerios burgueses”. Pero detris deesa jerga conceptual
estaba el prejuicio étnico de siempre: los obrerosy mineros, aungue proletarios, ya
estaban civilizados, mientras que esos campesinos en él fondo seguian siendo indios
(Albo, 1994.58)

Este hasta cierto punto solapado racismo no dejaba indiferentes a aquellos miembros de las

organizaciones campesino obreras, como en el caso de Bolivia:

Nosotros asistiamos alosampliado.s dela Central Obrera Boliviana, simplemente -

“Sobre el movimiento Katarista en Bolivia, Albd (1992) hace una contextualizacidn bastante precisa sobre su
desarrollo También, Albb (1991) y (1994). Por otro lado, la tesis doctoral de Robert Andolina (Andolina,
1999), es bastante esclarecedora acerca del proceso.
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comao ayertes, nunca nos har dado importancia. Lostrorskystas. . nos decizn: “A los
kataristas, a los indianistas hay que controlarlos... A estos indios bay que
controlarlos . Ast 51108 Peronosotros no queriamos entrar abiparaser controlados..

[..]Lesmandaban a comprar refrescosy obedecian de callado. Yo me dije, entraremos
en la COBpero no irselo a comprar refrescos. Cuando por fin entramosenla COB,
un dia él dirvigente NN'me dijo: *Compariero Flores, spuedes ir a comprarmelo
cigarrillos? " Yoleconstesté ' Comono. Sutst me lustras mis zapatos, yo iré a comprar
tus cigarrillos . Comprendieron queya no era lo mismo. (Flores, citado en AlbG,
1994.:58).

Esta falta de sensibilidad en cuanto al factor étnico por parte de los grupos de izquierda,
motivé la formacidn de grupos mas cercanos a las raices culturales de los organizados. Para
1973 cuatro organizaciones campesinas bolivianas lanzaron e] Manifiesto de Trwanaku, en el
cual se subrayaba que si bien la opresién es econdmica y politica, ésta tiene
fundamentalmente raices culturales e ideoldgicas. Lo étnico empezaba a ser reivindicado

como eje fundamental de las luchas.

Asi los movimientos indigenas sudamericanos que fueron surgiendo en los setenta, eran
cuestionados, desde la izquierda, su antigua aliada, en el sentido de que no se sabia

exactamente st eran movimientos de clase o étnicos.

Esta pregunta esta lejos de ser respondida excluyendo cualquiera de las dos opciones.
Indudablemente, los movimientos indigenas, tienen un contenido clasista y étnico. Asi lo

reconocen y lo afirman sus dirigentes contemporaneos, como se vera en los capitulos

siguientes.

Pese a que gran parte de los procesos organizativos indigenas han desembocado en grandes
organizaciones nacionales, cabe destacar que dentro de ellos se vislumbran dos corrientes, ya

esbozadas: aquellas en las que se destaca lo clasista como cohesionador, y aquellas donde lo

o .
étnico es el eje.

Por una parte, existen grupos mayoritarios dentro de determinadas regiones (la sierra andina)
v que han tenido una articulacién centenaria a la sociedad dominante, y por tanto, con una

relacidn més cercana y directa con el estado colonial y luego republicano. Y del otro lado,
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existen pueblos que histéricamente se han encontrado fuera de lo que se concebia como el
espacio nacional, es decir, la Amazonfa. Estos grupos tienen un contacto con la sociedad
nacional y su estado, desde épocas més recientes en el tiempo (tal vez podemos afirmar que
el contacto mas directo se inicia a mediados del siglo XX), v por tanto, establecen relaciones

diferentes y propuestas diferentes.

En el caso ecuatoriano, este fendmeno es una investigacién que queda pendiente, pero que

se evidencia, por ejemplo, en la creciente divisién al interior de la CONAIE entre las
.. . , . .

organizaciones de la sierra y las de la amazonia que, para las elecciones del presente afio, se

han divido alrededor de propuestas electorales distintas.

Pero, la historia del movimiento indigena ecuatoriano no comienza en 1990. Varios autores
(Moreno Yanez y Figueroa, 1992, Almeida, 1990), constatan que a lo largo de las rebeliones
indigenas coloniales y republicanas, siempre hubo un uso y defensa de “antigros simbolosyritos
mulenarios” (Almeida 1990:174). Es decit, que en primer lugar, no estamos frente a un proceso
moderno exclusivamente, sino que se ha ido transformando y cambiando de acuerdo con los

momentos histdricos contemporaneos, pero que no deja de lado, las demandas por un factor

de supervivencia cultural

Pero, en ciertos analisis desde fuera del movimiento indigena, el componente étnico, ha sido
mis bien desplazado en consideracién a la posicidn de clase de los integrantes. Asi por
ejemplo, cuando en 1992 los voceros oficiales intentaban hacer un anélisis de lo que habia
sucedido en 1990, no se tomaba en cuenta siquiera el hecho de que pudieran existir
demandas que no fueran de clase, y todo lo que no cabia en ellas era considerado “extremzsmo

indanista” (Ortiz, 1992:120). Las causas, propuestas desde el gobierno, para el levantamiento

indigena, tenian que ver con

una decisién nacida de la dindmica interna de la CONAIE, en su necesidad de
reafirmarse como laprincipal organizacién politica del indigenado ecuatoriano, enla
urgencia de consolidacion desu ciipulay enelpredominio detendenciasextremistasen
su1.sen0. Pero esa no es la sinica razén dela movilizacion indigena, bay otra vertiente
cansal que es, indudablemente, primordial al momento de establecer las razones del

levantamiento.
sCudl es, en efecto, la razén de que una decisién politica de la cipula tuviese ecoen
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las bases? La respuesta no tiene clencia: la situacién social de los indios del Ecuador.
Una observacitn elemental permate decirlo de manera directa: el levantamiento de

Jjunio fue un movimiento de pobres rurales. Es verdad que ese movimiento

0 U expresion émica, una dzrgmmémzm VURCOMPOTIAITIETILO ENTico, Pero
ante todo, una movilizacién de pobres rurales.(Ortiz, 1992:121) [Enfasis

agregado ]

Como se evidencia en esta cita, la consideracién fundamental del levantamiento a los ojos
externos, tadicd en la pobreza del sector rural. No se considerd jamds que pudiera existir
legitimamente una demanda por la vitalidad cultural. Esto, en la medida en que para el
Estado-nacibn, los indigenas eran un componente destinado a desaparecer. Pero, el
levantamiento tuvo mucho que ver con la parte fundamentalmente cultural de las demandas
indigenas. "El levantamiento indigena ecuatoriano, en visperas del Inti Raymi estival de 1990, no fue la
vivencia deun eterno retorno sobresi mismo, sino un desafio del mundo indigenapor buscar lavinculacion de
sus mitos, suerios y luchas sociales en un encuentro de dimension wtdpica entre el pasacoy el futuro”

(Moreno Yinez y Figueroa, 1992.9) [Enfasis agregado],

Lo étnico como factor organizativo, como eje de las demandas, es un hecho que todavia esta
por explorarse y salvo el trabajo de Moreno Yanez y Figueroa (1992) sobre el Levantamiento
de 1990, no ha vuelto a ser explorado. Es importante que futuras investigaciones lo tomen
como punto de partida, en la medida en que lo cultural parece apuntarse como uno de los

ejes de resistencia a las tendencias globalizadoras.
3.3 La Diferencia procesada: diversidad light

La emergencia de lo indigena, en el ambito social ecuatoriano, se tradujo en una masiva
movilizacidn de recursos hacia el sector indigena. Como veremos en el capitulo V, hechos y
declaraciones internacionales se unieron a las movilizaciones internas, para dat un caricter

ndio a estos ltimos diez afios.

A lo largo de la (iltima década las movilizaciones indigenas han sido paralelas a factores
como la crisis econdmica, la implementacién de politicas econdmicas de tinte neoliberal, y
una creciente inversion de recursos provenientes del extranjero destinado a sectores como

salud y educacion canalizado a través de ONGs. Esto de alguna manera significa que se han
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elaborado una serie de discursos en aras de potenciar la diversidad, como un mecanismo para

corregir “graves errores del pasado”.

Pero este tipo de reconocimiento esconde una trampa. Se reconoce el valor de la diversidad
Se es tan diverso que se llega a microfragmentar los contrastes, de manera que se impide
pensar cualquier tipo de proyecto colectivo que a la larga, permita cuestionar el orden
imperante*. Pero, se silencia a la diferencia™. En el nivel politico, el didlogo, la apertura al
aprendizaje de la diferencia es imposible. En el nivel académico pasa otro tanto. Aquellos
considerados el otrofs), se reducen al marco de citas, pero no son vistos como sujetos de sus
propias producciones. Se desconocen por ejemplo, los aportes de diversos tipos en lenguas
indigenas, las reflexiones y desarrollos tedricos que se realizan desde otros momentos (tiempos,
espacios, intencionalidades). las investigaciones hechas en pequefios espacios de reflexién
colectiva, destinadas al autodiagnéstico y/o proyectos de organizacién, politica, social o

econdmica (Mignolo 1999)*,

En este sentido, debemos volver sobre la nocidn de diferencia. Esta puede ser entendida desde
dos puntos no desligados entre si: en tanto patrdn de significado y en tanto aspecto politico.
En tanto patrén de significado, la diferencia encierra un aspecto cultural, que esta
indefectiblemente ligado a un aspecto politico. “La cultsra-como-lucha-politica” (Bhabha, s/d:5).
Es decir, que el reconocimiento de la diferencia supone la posibilidad de hacer de la cultura un

espacio de lucha politica

En este contexto, es valida la conclusion de Wicker: “Lyotard’s argument should therefore be

# Este tipo de microfragmentacidn se puede evidenciar en las largas discusiones que diversos estamentos del
Movimiento indigena en el Ecuador llevan 2 cabo sobre temas como “sdesde qué punto geogrifico a qué
punto, se es Otavalo?”, por ejemplo. Por cuestiones de administracidn piblica (distribucidn de partidas
presupuestarias y administrativas) ligadas a la densidad poblacional, se hace necesario al interior de las
organizaciones indigenas, especificar quién es de una nacionalidad o no, puesto que asi se pueden establecer las
pautas de distribucion de recursos.

42 Un tema interesante para desarrollar esta idea, tiene que ver con toda Ia discusién que actualmente tiene lugar
en el Ecuador, sobre la admintstracidn de justicia indigena. St bien ésta esta reconocida dentro de la
constitucidn de 1998; su aplicacidn dent:o de las comunidades indigenas, esta siendo debatida en diversos
espacios y quienes la practican, estan siendo juzgados en tribunales de justicia “nacional”. También Walsh
(2002), realiza un interesante analisis, desde otros conceptos, sobre el tema de la relacidn la emergenciadelo
intercultural y la manipulacién desde el imbito estatal de este tipo de situaciones.

1 acompleja realidad politica de paises considerados como conflictivos (Colombia, Ecuador, Pert, Venezuela
o Bolivia, por citar algunos), son nichos para desarrollos tedricos que no desconocen la produccidn tedrica
metropolitana (de sus nacionales o internacionales), pero que no ubican su centro fuera de ellos mismos.
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modified n the following wey: all great narratives today have lost their claim to unsversal validity except for
the meta-nay rative which centres on the functioning and the effects of capitalism™ (Wicker, 1997:18). Enel
contexto ecuatoriano, esto podria ser traducido como la posibilidad de mostrar la diversidad
en cualquier 4mbito de la vida cotidiana: el vestido, el lenguaje que se usa, la manera de
caminar, la forma de expresar religiosidad, entre otros. Es decir, es posible ser tan diverso

como se quiera, mientras no se abra un resquicio para cuestionar el funcionamiento del

capitalismo* en si mismo.

Pero intentando ver el panorama de una manera mas amplia, cabe sefialarse que hay espacios
de resistencia que deben ser explorados. En ese sentido, De Certeau (1996), al hacer una
critica a cierta vision reduccionista de la “microfisica del poder” de Foucault, sefiala que s1
bien es cierta la realidad de la vigilancia a niveles “mindsculos”, no se deben dejar de lado las
diminutas operaciones que se realizan para modificar el funcionamiento de las estructuras

tecnocraticas. Aun mas

resulta tanto mds urgente sefialar c6mo una sociedad enterano se reduce aella(la
vigilanciz)quéprocedimientos populares (también “miniisculos™y condianog); juegan
con los mecanismos de la disciplinary solo se conforman para cambiarlos; en fin, qué

“maneras de hacer “ forman la contrapartida, del lado de los consumidores (o
sdominacdos?), de los procedimientos mudos que organizan el orden sociopolitico(De
Certean, 1996 XL1V),

En este sentido es que vamos a entender dentro del presente trabajo, la nocién de uso. Los
ey . , . , .

pueblos indigenas #san desde siempre, n1o solo sus espacios, su ldgica cultural, sino que usan

los espacios de interaccién con el estado-nacién (Stern, 2000). Y no lo hacen de cualquier

forma. Lo hacen procesando elementos nuevos, que son apropiados, hechos propios a través

de un procesamiento cultural, de manera que permiten escapar al dominio (Quijano, 1999a).

Microespacios de resistencia conviven con microespacios de dominacién.

La diversidad como propuesta, se agota rapidamente, puesto que es permitida a todos los
niveles. Sin embargo, la diferencia, como alternativa politica desde la cultura, tiene que ser
desmovilizada, En este sentido, se busca acceder, por parte del Estado-nacion y las ONGs, al

control del uso de la diferencia. Con ello se agotan las posibilidades politicas que encierra esta

Y dentro de este proceso, el discurso acerca del desarrollo y las acciones que se llevan a cabo en su nombre.
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diferencia. No es por tanto importante la imposicidn de unas u otras politicas de violencia y/o
rechazo explicito para neutralizar la emergencia del movimiento indigena Una vez que se
accede al control del uso, es posible manejar elementos potencialmente peligrosos para el

orden establecido, sin ejercer, en ninglin momento, la violencia como mecanismo de

represién®.

La diferencia, en sus dos vertientes indisolublemente unidas: aspecto cultural y politico, puede
cuestionar el meta-relato del capitalismo. En este sentido, desde el Estado-nacién, tanto
como las financieras extranjeras, se trata de generar una diversidad light que dé cauce a la
insatisfaccién de ciertos grupos (en este caso, el movimiento indigena ecuatoriano), y que al
mismo tiempo, evite cuestionamientos de fondo al sistema econdmico, politico y social

imperante. En el contexto de esta discusién, ha sido usado el tema del desarrollo de los

pueblos indigenas.
4, Conclusiones

El Estado-nacién ecuatoriano, gestado y llevado adelante por criollos, heredé de sus
fundadores, la incapacidad de presentar un proyecto legitimo y coherente que unificara tierra
y cultura. Con ello, se mantuvo hacia la poblacién indigena una politica que intentd sacarla

totalmente de los proyectos nacionales y dejarla como parte de la cotidianidad heredada del

sistema colonial.

Esto tuvo lugar con la administracién étnica ubicada fuera del poder politico del estado, y
cercana a instituciones de socorro. La administracion por parte de este tipo de instituciones

se correspondta adecuadamente con la imagen del indigena como fuera de lo racional y

# Podemos por ejemplo, observar la estrategia gubernamental frente al tema educativo en las poblaciones
indigenas Laeducacién que habia sido una de las demandas mis fuertes del movimiento indigena, y que habia
sido llevada adelante por varias pequefias experiencias que le confirieron una caracteristica especial frente a
otras experiencias del area andina, se ha ido agotando En ello tiene que ver el hecho de la Direccion Nacional
de Educacién Intercultural Bilingtie (DINEIB), se ha enfrascado por ejemplo, en discusiones relativas la
cantidad de burocracia que cada pueblo idigena puede acceder. En esos debates, se ha microfragmentado la
diversidad pues, en la bisqueda de saber hasta qué punto geogréfico son 6 no considerados, otavalos, o shuar,
con las consiguientes partidas presupuestarias asignadas por ley, se hace pracricamente imposible pensar en
proyectos comunes y/o novedosos. El uso de la etnicidad como un recurso para proponer el ejercicio dela
diférencia, en el ambito educativo cayd en manos del Estado-nacion, y lo estd agotando . El presente ¢jemplo fue
fruto de las opintones vertidas durante la Mesa de didlogo sobre Politicas de Formacién Superior y Formacion
Docente para la Educacién Intercultural Bilingiie. Quito, febrero 8 de 2002 .
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crvilizado.

Pero por otro lado, esta posicién del Estado-nacidn, de negar la total humanidad del
indigena, lo confiné al 4mbito rural, como una estrategia para sacarlo del ambito de sus
decisiones politicas. Pero, esta exclusion no era nueva ya que, desde la conquista, con la
politica de las reducciones, la poblacién indigena habia asociado a la ciudad con el nuevo
poder del dominador, y la viclencia que se reproducia en ella. Pero, partiendo del esquemna
mitico andino, que ubicaba tiempos-espacios (pacha) de manera ciclica, y donde el poder
cambiaba de lugar, de acuerdo al cambio de estos; la poblacién indigena no sinti6 la vida

republicana como un cambio sustancial del tiempo colonial

Asi, mientras el Estado-nacién, elaboraba estrategias de administracidn étnica, los continuos

alzamientos indigenas de la época colonial, fueron articulindose poco a poco.

En un primer momento (1930-1970 aproximadamente), los movimientos indigenas

asumieron las propuestas de clase como un punto de partida para su organizacion. En ese

sentido, se vinculaton a organizaciones provenientes de la izquierda. Pero, una cierta

discriminacién hacia la poblacién indigena militante en los sindicatos fue haciendo que poco

a poco, la conciencia de una etnicidad fuera surgiendo entre ellos. En el caso ecuatoriano,
. 7 7 . .y 3 . .

este tipo de fendmenos tienen lugar también de forma paralela al ingreso por parte ciertos

grupos 2 la educacién formal.

Las organizaciones indigenas fueron gradualmente unificAndose, hasta ser capaces de generar
propuestas para el conjunto de su poblacion. En el caso ecuatoriano, este hecho se reflejaen
la creacién de la Confederacién de Nacionalidades Indigenas del Ecuador (CONAIE) en
1986. Con su formacion, fue posible que la mediacién ventrilocua sefialada por Guerrero

(1993, 1994, 2000) se anule, y sea la misma poblacién indigena quien se haga audible de cara

al Estado-nacién.

En el transcurso de la Gltima década, el movimiento indigena ecuatoriano, ha sido capaz de

realizar grandes movilizaciones para enfrentar problemas tanto exclusivamente indigenas

(tierras y agua) como problemas que afectan al conjunto de la poblacién ecuatoriana (las
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privatizaciones del sector ptblico) El éxito de las movilizaciones y el creciente poder de
convocatoria del movimiento alrededor de sus propuestas, generd que desde el Estado-
nacibn y los grandes organismos de financiamiento, tales como €l Banco Mundial, buscaran
una repuesta. La estrategia desarrollada por estos entes, se dirigié a fomentar la diversidad en
aras de desmovilizar la diferencia. Siguiendo esta premisa, el tema del desarrollo, se ha

convertido en el discurso con el que se penetra en las comunidades indigenas.

Esta penetracidn tiene lugar en un contexto complejo donde se ligan analfabetismo, pobreza
histérica y la inyeccidn de capitales para proyectos productivos destinados a convertirala
poblacién indigena en “microempresarios”, como se ver en el capitulo V. Pero, el camino
realizado por el movimiento indigena y, dentro de él, las mujeres, ha sido complejo e
incorpora elementos diversos de acuerdo con el momento histérico que vive tanto la
.y . ’ .y . . . 7
poblacién indigena, como el estado nacién en su conjunto. En los siguientes tres capitulos
miraremos el proceso mas detenidamente y se observara como la presencia de las mujeres ha

sido dinamica y con caracteristicas particulares.
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Capitulo 111

Las mujeres emblema, entre la tradicién y la modernidad

1. Introduccion

A lo largo de este capitulo, intentaremos acercarnos a algunas caracteristicas de las mujeres
indigenas que hemos ubicado dentro de la primera etapa. Hemos tomado a estas mujeres
. : C L, . ,
porque corresponden a las primeras organizaciones indigenas que trascienden el ambito local
de pequerios o grandes levantamientos. Es decir, nuestro analisis tendra lugar a partir de
como ellas van a participar de las primeras organizaciones indigenas que rompen con el

circulo de ventrilocuismo que establece el estado-nacién*

Es importante ubicar a estas mujeres como parte de una continuidad histérica de mujeres
lideres indigenas con claras demandas hacia el Estado-nacion. Esto debido a que permite
observar las pautas comunes y de evolucién de la participacién femenina en las
organizaciones indigenas, En el presente capitulo veremos, por ejemplo, como se insertan las
luchas dentro de un esquema mitico que potencializa y moviliza a la poblacién indigena. Por
otra parte, al insertar las vivencias indigenas dentro de un esquema mitico cultural, es posible

que una setie de movilizaciones que podrian ser vistas como demandas de clase, adquieran

un claro tinte étnico.

En otro sentido, veremos cémo el incipiente movimiento indigena se relaciona con la
sociedad nacional mas amplia, y cdmo va a establecer alianzas con otros actores, ubicando
puntos de encuentro. Es decir, las demandas étnicas han estado cruzadas stempre con
demandas de clase. También podremos observar cémo un analisis de las mujeres lideres no

puede ser planteado al margen de los cambios tanto a nivel del movimiento indigena como

* Hacemos alusién alas organizaciones indigenas que se muestran como contrapartes directas frente al Estado-
nacion. Con una clertainstitucionalidad, y con demandas que superan el 4mbito local inmediato. Nos referimos,
entonces, a las organizaciones que empiezan con la Federacidén Ecuatoriana de Indios (FEE-1944).

73



de la sociedad nacional. Por ello, plantearemos cémo, de acuerdo al momento histérico del
movimiento indigena, el liderazgo femenino asume, incorpora o elimina de su discurso
ciertos elementos de cara a elaborar nuevas estrategias, que parten de su etnicidad, para

enfrentar a la sociedad nacional y el Estado-nacién.

2. Contexto general

Este primer petiodo lo hemos situado aproximadamente desde los afios 1930 hasta inicios de
la década de 1970. Esta esquematizacidn responde no sélo a las caracteristicas de las lideres
indigenas de aquellos afios. Responde, al mismo tiempo, 2 una fase del movimiento indigena

en el Ecuador.

Como Guerrero ya lo ha analizado (1993, 2000), una de las caracteristicas fundamentales de
la relacidn entre el Estado-nacién y la poblacién indigena fue la delegacidén de su
administracién. Durante el periodo colonial el estado mantuvo una politica diferenciaday
diferenciadora hacia las poblaciones indigenas {sintetizada en el tributo de indios) lo que,
entre otras cosas, implicaba el reconocimiento de su existencia. Pero, después de 1830,
cuando el ideal de Ja nueva nacién suponia la existencia de una comunidad de iguales, se
buscaron distintas soluciones a la paradoja que representaba el ideal y la realidad de
discriminacién hacia la poblacién indigena. En busca de superar ésta, en 1857 se ignalaala
poblacion indigena a través de la supresidn de la contribucidn que todo indigena, por ser tal,
debta apbrtar al nuevo estado, Con la igualacidn, el estado se deslinda de la administracidn de
la poblacién indigena como una politica estatal. Se deja entonces tiertas y personas dentro

del marco establecido en la colonia, que se traducia en las relaciones cotidianas.

Esta particular delegacidén administrativa, dio origen a las haciendas como eje articulador de

la organizacién socio cultural y politica en el area rural. Como acertadamente sefiala

Guerrero (1993: 97),

la admnistracion de los indigenas quedo relegada a la mano invisible del sentido
préctico, al envazado trato cotidiano, al dominio de loprivado entre la casta criollay
los indligenas;en sintesis, a aquella cara oscura de comportamientos interétnicos sacados
de un «fondo intuitivamente sabido» (actos de habla, y asiado yo, gestos) «que
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permanecen implicitosy atemditicos, como algo presupuesto deforma completamente
aproblemadtica» (Habermans).

De manera que, st por una parte, la hacienda se constituyé en un mecanismo de
administracién étnica, también fue parte de una politica econémica administrada por la clase
terrateniente destinada a reconfirmarla en su poder colonial. Parte de ello fue la
implementacién de las llamadas formas precapitalistas de produccidn”, que otorgarian el caracter
feudal o semifeudal de fa hacienda latinoamericana (Trujillo, 1986). Tanto la fuerza de trabajo
(indigena), como la tierra, formaban parte del niicleo mismo del sistema hacendatario. Y en

este nicleo residia la riqueza administrada por los terratenientes dentro del Ambito de lo

"doméstico".

En este contexto, la hacienda se constituyd en el espacio fuera del control y de la
implementacién de politicas directas y de control por parte del Estado-nacién. Este hecho,
de otra forma, confirmé la idea que lo rural se contraponia a lo urbano como el lugar delo
"no civilizado"; el sitio de lo no blanco. Asf, el Estado-nacién fue dejando un vacio en la
construccidn de una identidad capaz de abarcar a la totalidad de su poblactén. Cabe recordat,
por otra parte, que el miedo de los duefios de las haciendas de ser atacados por la poblacién
indigena, era una constante (Weismantel, 1994}, por lo que dejaban su hacienda bajo la
administracion de intermediarios, a quienes Guerrero (1994) Hama ventrilocuos. Esto dejaba el
espacio rural al margen de la implementacién de un cédigo legal estatal. Allf, Jas relaciones
sociales se establecian en medio del poder de la iglesia y con base en un sinntimero de

intereses particulares®.

Con este sistema de administracién étnica, e] Estado-nacién mantuvo la problematica
derivada de la situacidén de las comunidades indigenas fuera del centro politico de su

formacion: lo urbano. Dicho de otro modo, todo lo relativo al mundo indigena se mantuvo

47 Nos referimos a formas productivas como el huasipungo, los yanaperos entre otros. Mas informacién sobre
el tema en Guerrero, 1983.

4 Guerrero (1993: 99), afirma: a los hacendadosy alos propietarios agrarios en general fel estadoj otorgd la administracion de
«s2iS» conciertos gue yano eran empadronadosy supeditados «l Estado en calidad de tributarios. f...] La Iglesia (incluyendo las
congregaciones)nosolamente recibid una delegacin administrativa homéloga, en tanto que bacendada, sino quelos curas locales
siguieron vecandando diezmosy primicias con el aparato de intermediarios queya tentany siguieron presidiendo en el dominio
cultural-ritual delas parcialidades. Lagente blanca de pueblo que vivia de vinculos de reciprocidad desigual ferarquias simbdlicase
identidades étnicas, parentescos rituales, aparcerias, itermediaciones fremte a los demas poderes, comercio, etc.), una filigrana

neocolonial de lazos interétnicos, también administraba sujetos-indios en sus casa, chacrasy traficos.
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como un fenbémeno rural®, lejos del poder politico (representado en la ciudad™), y como

eventos totalmente focalizados, sin la fuerza como para evidenciarse en la ciudad de Quito,

centro del poder politico.

Para los afios 40, el sistema hacendatario estaba en franca decadencia (Guerrero, 1993;
Trujillo, 1986). En medio del lento pero evidente colapso del sistema, se empiezan a gestar
las primeras organizaciones indigenas que intentan trascender el ambito de las demandas
inmediatas de comunidades claramente demarcadas, para postularse como organizaciones

mas amplias.

La Federacion Ecuatoriana de Indios (FEI), concretada para 1944, se convierte en la primera
organizacién indigena que intenta postularse como interlocutor hacia el Estado-nacién. Para
Guerrero (1993: 104), mas alla de los objetivos de la FEI™ y de la importancia que significa
como momento fundacional del Movimiento indigena contempof aneo, se evidencia la
presencia de un no indigena que, de alguna manera, ausPiciartia la formacién de esta
organizacion Se esta refiriendo al Partido Socialista Ecuatoriano en cuya fundacién hay una

significativa presencia, no sélo de los intereses indigenas, sino de indigenas.

Esdecir, para Guerrero, [la FEI]“se constitueye en una suerte de aparato indigenista no estatal; preciso,
un.organismo de mediacion, de expresiony traduccion (unaventriloguia politica) de sujetos sociales, los indios,
carentes de reconocimiento (legalidady legitimidad)y, por ende, de discurso reconocidoy acceso divecto al

sistema politico” (Guerrero, 1993:102).

Desde otro punto de vista, Becker (1997) argumenta que en la fundacién del Partido
Socialista Ecuatoriano (1926), organismo “auspiciante” de la FEI, la presencia indigena no
fue meramente decorativa, sino que partié del reconocimiento de los lideres indigenas como

iguales. Becker supone que “The paternalism which the left 1s often accused of having towward Indigenous

¥ Este hecho por otra parte, permitid que se asumiera que lo indigena abarcaba todo ¥ sélo el ambito de lo
q q & ¥

rural,
% Es por ello que, ya desde 1961, Ia llegada de los indigenas a la ciudad de Quito, cuando Transito Amaguadia,
Dolores Cacuango y la dirigencia de la FEI consiguieron movilizar a una gran cantidad de indigenas a la ciudad
de Quito, con el temor que ello suscité. Este hecho representa, hasta el dia de hoy, un cambio radical, en las
relaciones establecidas con el Estado-nacién.

51 Se pretendia bisicamente el cumplimiento de las leyes laborales y la visibilizacién a nivel nacional de los

conflictos de los huasipungueros
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groupsin Latin Americawas absent at thisencounter, nor does it betray a dependency of Indians upon urban
mntellectuals Rather, it represents a peer relationship in whic b the two groups struggled together to achieve
commeon goals” (Becker, 1997: 1),

Tanto el planteamiento de Guerrero como el de Becker constituyen elementos
fundamentales para el analisis de los origenes del movimiento indigena contemporéneo. La
aparente disyuntiva que plantean se resuelve en el analisis de la presencia femenina dentro de

esta etapa del movimiento indigena.

3. Las mujeres de las primeras organizaciones: integracién de la lucha por la tierra

en el esquema simbdlico andino

Las mujeres que se han convertido en emblemas del movimiento indigena son basicamente,
Dolores Cacuango (1881-1971) y Transito Amaguaiia (1909). Pero el testimonio de Transito
Amaguafia, nos aporta los nombres de otras mujeres que participaron ent las luchas por Ia
tierra de su tiempo. Ellas, de quienes sdlo hemos podido saber su nombre, serfan Petrona
Barriga, Lucinda Baroja, Rafaela Torres, Ana Valdivia, “la negra Beltrana”, Encarnacidn
Colcha, Mercedes Alba (madre de Transito Amaguaria), Angelita Andrango, Rosa Alba, Rosa
Cachipuela.

Estas mujeres de alguna manera, habian “comandado el movimiento” (Rodas, s/£:13). Ahora bien,
basandonos en los testimonios tanto de Dolores Cacuango como de Transito Amaguafta
{recogidos en: Rodas , s/f; 1998. Yanez, 1988), pretenderemos establecer algunas constantes
destinadas a explicar la aparente contradiccidn entre el analisis de Guerrero y Becker, y

ademas, caracterizar la presencia femenina en el liderazgo indigena de la época.

Hasta la marcha de los indigenas amazdnicos en 1992, pasando por el levantamiento de
1990, la tierra es el eje fundamental alrededor del cual se establecen los objetivos de Ia lucha
y organizacién indigena. La tierra, el elemento estructurante de la identidad indigena, es no

sélo un factor que garantiza la supervivencia econdmica, sino también cultural, es decir, la
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posibilidad de mantener viva la diferencia”. Cabe aclarar que el hecho de establecer esta
periodizacién no significa que a partir de esa fecha se haya superado el tema de la tierra.

Simplemente, el eje basico de la movilizacidén y la demanda, se traslada a otros temas.

El sistema hacendatario, basado en el huasipungo como mecanismo de explotacion, consistia
basicamente en que a cambio de trabajo en las tierras y en la casa de la hacienda, sin salario, 2
los indigenas se les cedia un pedazo de tierra, para que haga usufructo de ella; ademas del uso

de recursos como agua, lefia, pasto y caminos.

“Nosotros necesitamos tierra. Nosotros necesitamos casita. Nosotros necesitamos con qué vestir. Nosotros
necesitamos gué comer, qué alimentar. Plata ca no alcanza, 1 libra de azitcar semejante valor. Papas,
sermejante valor tudu, tudu para los gue sufrimos” (Dolores Cacuango, en Yanez, 1988:192). La
tierra era, al momento de la creacién de la FEI, una de las demandas mas importantes. Este
hecho, ligado al deterioro del sistema hacendatario que habia poblado de mediadores las
relaciones entre el Estado-nacién y la poblacién indigena dieron origen a las organizaciones

que intentaban superar el espacio ventrilocuo.

Si bien la presencia de la izquierda ecuatoriana en el momento fundacional del movimiento
indigena contemporaneo es evidente, no hay que olvidar los usos y consumos de este espacto
por parte de la poblacién indigena y, basicamente, de las mujeres indigenas. Miguel Lluco,
diputado indigena y dirigente, constata adecuadamente que, tanto elementos de clase como

culturales, han estado en el centro del proceso histérico del movimiento indigena:

Tantos arios de consolidaciony aprendizaje de una identidad cormiin de gestion de una

generacion de dirigentes que supieron combinar adecuadamentela doble dimensién de
nuestra lucha como pobresy como indios, esa capacidad de combinar, la dimension
soczalyeconomzcade&zexplomwn dlel capitalismo, conladvmension bistdricacultural
delaexclusion y opresién, Nuestrapropia identidad basido nuestra mayor fortaleza
(Lluco, 2001)

52 “Latierra es la base material para lareproduccion de nuestro pueblo, nuestra cultura. Un pueblo sin tierra, decimos, esun
pueblosin vida Dela tierrarecibimos alimentacidn, medicinas, materiales para ceremonias, ropas, herramientasy artesanizs. La
tierra es nuestra sobrevivencia.  (CONAIE, Pagina en Internet 12/04/99). “Nosotros reafirmamos que la tierra es la
condicion indispensablepara la vida, paralaexistenciadeun puebloy para su desarrollo. Sin este elermento basico es imposible
tener las condiciones para educar al nifio, tener salud y reproducir nuestra cultura™ (Macas, 1992:24) {Enfasis

agregado]
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La capacidad de “combinar® estos dos factores, la exclusién social y econdmica con la
exclusién y negacién cultural de los pueblos indigenas, es evidente en el discurso de mujeres
como Dolores Cacuango. Tomaremos basicamente las palabras de Dolores Cacuango como
elementos para el analisis, por la particular capacidad de articular su discurso, vinculando
elementos propios de su cultura a su narracién., Por otro lado, Dolores Cacuango es mayor
en edad a Trinsito Amaguafia. Ella si bien es cierto que participa en las luchas y es referente

presente (ain vive), no crea imagenes con las palabras. Nos referiremos a ello a

continuacidn.,

Dolores Cacuango nace en San Pablourco, una de Jas haciendas de la orden mercedariaenla
zona de Cayambe (Pichincha-Ecuador), el 26 de octubre de 1881. Al huir 2 Quito donde
trabaja como empleada doméstica, aprende el uso del castellano. Al regresar a Cayambe,
Dolores Cacuango es introducida en las luchas indigenas por Ignacio Alba, otro lider
indigena de la época. Hacia 1926, Dolores ya participaba en la formacion de los sindicatos
indigenas de la zona y, para 1931, su liderazgo ya era identificado publicamente. Ast, cuando
en dicho afio el batalldn Yaguachi reprime violentamente las protestas indigenas de Ia zona,

la casa de Dolores es una de las que son quemadas y su familia es expulsada del huasipungo.

En 1944 participa en la fundacién de la Federacidén Ecuatoriana de Indios (FEI), junto a
Jestis Gualavisi, quien también es su primer secretario. En ese mismo afio, Dolores forma
patte del Comité Central del Partido Comunista. El siguiente periodo (aproximadamente
hacia 1950), es Dolores la Secretaria General de la FEI. En 1944 crea las Escuelas Indigenas
de Cayambe con la colaboracién de miembros del Partido Comunista y su hijo; la experiencia
dura aproximadamente 20 afios. Postetriormente, aunque sigue ligada al Partido Comunistay
ala FEI, se la acusa de protagonismo y divistonismo, y su influencia va menguando. Muere

en Olmedo (zona de Cayambe), el 24 de abril de 1971.

El caso de Transito Amaguafia guarda ciertos patrones comunes, ya que ella aprendio de
Dolores Cacuango, la forma de luchar; al mismo tiempo, mantiene sus propias
caracteristicas Segun su propio testimonio, “Mi mamita, Mercedes Alba, era jodida, brava para

pelearcon los patrones. Ella fue quien comenzd la lucha” (En. Rodas, s/f: 12). Paraesta mujer, su
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madre, mujer que ya habia participado de las luchas anteriores a su nacimiento, habria sido
quien la impulso y laayudé para que pudiera continuar con su lucha. “Por todo eso, mi mamata
sufriz, llorabay meenseriabaa pensary aluchar. Enlos veclamos buscando lajusticiay con el apoyo de los
socialistas empezamos a organizar (En: Rodas, /F 19). Mimamitamedecia. Trénsito dejaalos guagnas |
yo les voy a cuidar y vos sigue luchando. Yo con mds cabeza, con mds coraje seguia” La presencia
materna se convierte en referente al iniciar las luchas por la organizacién y también para
continuar con las luchas organizativas, “Mi mamita de tanta pena, de tantas iras, murid. jyyome

quedé para seguir su idea, su palabra, para seguir su destino, por ellayo soyasi” (En. Rodas, s/f 31)

En otro momento, afirma: “Porgue mi mama ha sido cabecilla por eso yo tan be quedado. Mercedes
Albaeramimama. Vicente Amaguaria erami papd. Evan cabecillas por eso me han dejado ese recuerdo™
(En: Yinez, 1988 157-158)

Segun afirma Transito Amaguaita, “mientras la Dolores trabajaba organizando a los indigenas del
pais, nosotros con la Angelita Andrango, con la Rosa Cachipuela, con el Juan Albamocho®y otros,
vigilabamos que se cumplan las leyes gue conseguimos”. (En: Rodas, s/f:33) Sipor una parte no se
descuidaba que las luchas indigenas fueran revertidas positivamente hacia sus protagonistas,
un evento mas local, existia también una suerte de intento de guichuizar del resto de la

sociedad nacional, un intento mas nacional de agrupar a diferentes gremios, en el discurso de

Dolores Cacuangoss‘.

De manera que estamos frente a un movimiento que, llevado adelante por estas dos
dirigentes, muestra, por un lado, la organizacién interna de la poblacién indigena, pero por
otro, una busqueda constante de sumar al movimiento a los otros excluidos social y
econdmicamente. Es decir, trascender el confinamiento al que el estado republicano habia

sometido a la poblacién indigena. “ Yo en toda la nacién he buchado. Yo be ido al Congreso. He ido a

53Una de las frases mas celebres de Dolores Cacuango es “Somos como la paja de pdramo gue se arrancay vuelvea
crecer, y de paja de paramo cubriremos el mundo®. Sobre ella, Muyolema (2001}, explora en el proyecto “expansionista”
indigena del discurso de Dolores Cacvango. 7..JLametdforadel indio como raiz bistdrica opera también como negacidn
delacoetaneidad delospueblos indigenas toda proposicion polzzimdelosllamados indios es descalsficada porlos no indios porgue,
segiin ellos, tales proposiciones, encarnan ‘utopias arcaicas™y pretensiones de ‘retorno al pasado’. Las narrativas bistoricas
nacionales que stlencian los procesos politicosy cultsrales de los pueblos que se identifican en la-vozde Dolores Cacuango, padecen
deunevolucionismo crénico quesesorprenderia antelaposibilidaddeevertir el procesoy proponer una indigentuacion del mndo
[ JEn contrade estas narrativas y apesar deellas, podemos interpretar laproposicion de Marna Dulu, como una apuesta por un
proceso contracultiral opuesto al blangueamiento® Sembrar o cubrir depajael mundo implicariaun proceso de indiantzacicno
kichwizacién del mundo” (Muyolema, 2001:355)
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Bogotd He idoa Calt, he tdo a Gueyagquil. Todos los comparieros be cogido yo. Negros:y mulatos be cogido
yo. Por toditos se ba luchado™. (Dolores Cacuango en. Rodas, 1998).

Volvemos al argumento de Becker (1997), la izquierda ecuatoriana de aquella época,
reconocid como iguales alos indigenas en su conformacidn, y asi también lo leyeron los y las
protagonistas indigenas. En la medida en que todos formaban parte de un todo, identificado
por elementos de exclusion de clase, se podia alcanzar la tan nombrada unidad. “No soy solo,
no soy buérfano, no soy botado. Ahora la lucha-unidad para todos igualito. Por todos hemos luchado, por
pobres, negros, mulatos, carpintero, panadero, peluguero. Buscando futsro paratodos”. (Dolores Cacuango
en: Rodas, 1998)

De todos modos no deja de ser cierto el planteamiento de Guerrero: el reconocimiento que
otorga el Estado-nacién al indio como ciudadano, tiene lugar solamente a partir de una
institucién mediadora, es decir, el Partido Socialista y posteriormente, el Partido Comunista
(Guerrero, 1993:103). Si la militancia dentro de un partido politico abre un espacio de
negociacién con el Estado-nacién en aras de superar los problemas de tierra especialmente,
es usado pot la poblacién indigena. Hasta ahi puede leerse el hecho como una estrategia
acertada por parte de la poblacién indigena. Pero, ¢qué es lo que le da un caracter particular a

ésta? >

Proponemos que lo que hace singular el uso de este espacio es que si bien se puede hablar de
ventriloquia, el discurso mediade o no por un venttilocuo™ se elabora con los téxminos
propios de la cultura indigena. En los discursos de Dolores Cacuango, se puede identificar
elementos propios de su cultura que hacen particular e indigena a sus planteamientos. En este

sentido, ubica a su discurso, aparentemente enmarcado dentro de las demandas de la

54 El tema de la “ciudadania del indio” como un problema es enfocado por Silvia Rivera (1993) en distintos
trabajos Laidea central de su planteamiento es que el indio sdlo llega a ser “ciudadano” a partir de renunciara
todo lo que pudiera identificarlo como indio En este sentido, la ciudadania, mediada por la militancia en el
Partido Comunista de Dolores Cacuango, habria debido significar su renuncia a su ser indigena Pero la
coherencia de su discurso (evidenciado en el uso de simbolos, espacios, narrativas), es el punto por dénde se
qu1ebxa la disyuntiva (ciudadano o indio), planteada por Silvia Rivera. -

55 Podria preguntarse s Dolores Cacuango actdo o no como ventrilocuo, Nuestra :cspuesta es que no. Porque
por otro lado, ella y la sociedad de su tiempo la recocid como indigena. Pero, los testimonios de las luchas
indigenas de esa época recogen diversos nombres de intelectuales urbanos de izquierda que se acercaron ala
poblacién indigena. El tema es muy bien tratado por Becker (1997), y de primera mano, se puede leer a historia
de las organizaciones indigenas en Pesillo (Cayambe} en Yanez (19882)
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1zquierda clésica, como una puerta abierta, entre la tradicién (el esquema mitico andino), yla
modernidad en palabras del discurso de la izquierda. “A4 natural solo, patrdn pateay ultraja Es
como hebra deponcho que facilmente se rompe. A natural unidos como aponcho tejido, patron nopodré
doblegar (Dolores Cacuango en: Rodas, 1998). Nosotros somos como los granos de quinua si estamos solos,
el viento lleva lejos, pero si estamos unidos en un costal nada bace el viento, bamboleara, perono nos hara
caer”. (Dolores Cacuango en: Rodas, 1998) Costales y ponchos, forman parte de la vivencia

cotidiana de indigenas y no indigenas, pero ademis son. signos evidentes de identidad®.

Pero aun mas, estos discursos deben ser leidos dentro de un 4mbito mucho mas amplio: la

cultura.
3.1 Algunas caracteristicas de los esquemas miticos andinos

Los ciclos miticos andinos, podemos presentarlos de manera global dentro de dos series: los
de los hermanos Ayar y los de Wiracocha, recogidos y presentados claramente por H.
Urbano (1981). Los mitos que aluden 2 los hermanos Ayar, hacen referencia
fundamentalmente, a la fundacidn del Cuzco y los origenes de dicha capital imperial. Por su
parte, los mitos de Wiracocha, hacen alusién a los origenes del mundo y los héroes
civilizadores.

En sintesis, podemos afirmar que dentro de los esquemas miticos andinos, es posible
encontrar una dualidad creadora que se expresa, en el caso del ciclo mitico de Wiracocha, a
través de la presencia de dos héroes. El primero, al que podemos denominar Wiracocha, y el
segundo que dentro de la cronistica ha sido conocido como Taguapaca (Tunupa, Tarapaca,

entre otros nombres derivados)

Estos dos, conforman una pareja de opuestos complementarios, tal como se puede observar
también dentro de los sistemas de género andinos (Isbell, 1976) o dentro del analisis acerca
de los sistemnas de sucesién planteados por Dumezil (1997). Segin Urbano (1994) estos dos
personajes sintetizan las siguientes caracteristicas. Por una parte, el primer personaje,
Wiracocha, encarna la fuerza creadora. Del otro lado, Taguapaca presenta la imagen de aqueél

que destruye lo que ha sido construido por Wiracocha. En este sentido, Taguapaca sintetiza

5% Uno de los elementos hasta ahora mas significativos de identificacion es la vestimenta.
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las posibilidades de ordenar y desordenar el mundo, las cosas; las acciones de este fullero
permiten pensat cdmo es posible que existan diferencias entre pueblos y cosas. Pero la pareja

en su conjunto, permite entender la existencia del bien y del mal.

Utrbano llama a personajes como Taguapaca, “héroes fulleros” o “embusteros andinos”. Es
decir, aquéllos que, hablando mucho, engafian y seducen al mismo tiempo. “Ef hablador puede

ser un gracioso interventor o sermonero” (Urbano, 1994:346).

La existencia de este par sintetiza la manera de entender el mundo por parte de la cultura
andina que se expresa en la division hanan-reciente/urin-antiguo (Manga Quispe, 2002) de
Tas ciudades, que siendo dos, son una solo. O en la pareja tastamama (chachawarmi, para el sur
andino}, en las comunidades indigenas de la provincia de Cotopaxi en Ecuador, donde padre

y madre, stendo diferentes, forman una sola unidad, distinta de ellos, que no los anula, sino

que los complementa.

Otra de las caracteristicas de los esquemas miticos andinos tiene que ver con el papel
desempefiado por el paisaje como elemento fundacional de linajes (como en el caso de los
mitos de los hermanos Ayar). En este sentido, las piedras, los cerros, las cuevas, forman un

elemento fundamental para la comprensién de 1dentidades fuertemente vinculadas a o local

més que a lo regional o nacional

Lanocién de “Edades del Mundo”, ha sido trabajada por Urbano (1993). Si bien esta idea
estd presente desde las crénicas de Guaman Poma o Santacruz Pachacuti, Urbano afirma que
esta idea estd ligada a una necesidad de los esquemas miticos andinos de asumir, de alguna
manera, la presencia de los cristianos en sus tierras. El autor indica que esta forma de
entender los acontecimientos histéricos ya habia sucedido en la misma Europa, de manera
que, en los Andes, sucedid algo similar. A través de las tres personas (Padre, Hijo, Espiritu
Santo) de la teologfa cristiana, el mundo andino pudo transformar el discurso mitico en un

discurso historico que, ademis, abria la posibilidad a explicar el futuro.

En el sur andino, sefiala Urbano, este préstamo de las tres edades del mundo, generd

también, de acuerdo con los esquemas cristianos del paraiso, una idea del Paititi, una mitica
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cludad inca, donde la inmortalidad, la presencia del oro en abundancia, serian sus

caracteristicas fundamentales,

En el caso ecuatoriano, la etnografia registra también la idea de estas tres edades. Pero estas
edades no pueden estar excluidas de la idea de pacha, tiempo-espacio como unidad, en la que

se ubican diversos eventos.

Pour cequiconcerne lesAndes,quelques dlustrations: a Pariarca, commea Cariar en
Equateur, se révéle un modéle tripartite du temps semblable & celui décrit tparH
Urbano (1980) et par O. Harris (1987) ponr la region méridionale, d'apr és lequel
les dges regorvent les désignations tiempo de dios padye («temps de dien le péren), tienpo
de dios bijo («temps de dieu le fils») et tiempo de dios espiritu («temps du saint
esprit»). (Howard-Malverde, 1990:113)

Howard-Malverde remite a la zona de Cailar su registro de estas tres edades. Sin embargo,
otros datos, de los cuales los de Yanez, son més precisos, nos indican la conciencia histbrica
de los pueblos indigenas, de estar viviendo un nuevo tiempo, en el que lo mas importante
radicaria en el incremento poblacional” y la fragmentacién de la propiedad de la tierra que

ello implica.

La dimensién temporal estd presente constantemente en el discurso indigena: la época
actual ~renacimiento- caracterizado por laexplosion demogrdfica, reparticion dela
tierra en minifundios, por la desaparicion de los winculos de
parentescoy por la aparicién de enfermedades nuevas. En cambio, el pasado de los
“antiguos”es idealizado’y aparece en los discursos como especie de paraiso perdido.
(Murioz Bernand, en. Yénez, 1988:29)

Y afiade el autor:

De lo que hemos podido detectar nosotros en la zona de Pesillo/Olmedo estarian
presentes en la mente de los campesinos cuatro épocas: “EL TIEMPO DELOS
INCAS, EL TIEMPO DE LOS PADRES, EL TIEMPO DE LA
ASISTENCIA Y EL TIEMPO ACTUAL DE LOS RENACIENTES”
(Yinez, 1988.29)

Esta division del tiempo corresponde, como lo analiza Howard-Malverde (1990), también al
uso que el pueblo indigena puede hacer de la palabra (upa/no-upa, sordomudo/no

sordomudo) y de cdmo se estructuran las relaciones de los pueblos indigenas con su entorno

57 Arnold y Yapita (1996), indican sin embargo, que en el ayllu de Qaqachaka, el incremento poblacional es
visto desde las mujeres como un riesgo para sus posibilidades de supervivencia econdmica
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natural y social. La autora sintetiza claramente las relaciones de dominacidn, el uso de la

palabra y las edades miticas en el siguiente esquema (Howard-Malverde, 1990:115),

«le taire»

P
A
C
¢re mythique H ¢re actuelle
espagnols upa A non upa
indiens _ non-#pa K upa
U
T
I

En la era mitica, el uso de la palabra estaria en manos de los indigenas, no asi los espafioles, a
quienes les corresponderia el silencio. Por el contrario, en el presente, la palabra la tomarian
los espafioles y por el contrario, a los indigenas les estaria reservado el silencio. Pero, de
acuerdo con lo expuesto por Yanez, al tiempo de su trabajo, se estaria ya en un tiempo

distinto, una cuarta edad, diferente de lo planteado por Howard-Malverde

Si intentasemos completar el esquema de Howard-Malverde con los datos con que

contamos, podriamos decir:

Presente
P
A
C
Pasado H Futuro
Blancos 10 #pa A #pa
indigenas npa K no #pa (con acceso a la escritura)
U
T
I
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Y con esto, el ciclo mitico continuaria vigente y reactualizado constantemente™. En la
cosmovision andina, esta constante mitica es el tiempo del cambio, el Pachacuti. Esta nocién
de Pachacuti no puede ser entendida desligando su contenido semantico de su uso mitico.
Dentro de la mitologfa de las edades, pachz implica un lapso definido. La duracién de éstas
varia segin varios autores, pero se acepta que el término general son 500 afios (Mamamn
Condori, 1996:643); cada uno de estos lapsos esta ligado a una orientacion espacial -suyss-,
Kuti, por su parte, significa vuelta, tutno, revolucién (Rivera Cusicanqui, 1991:20). AsI pues,
Pachacuti es un tiempo-espacio de cambio, que puede entenderse en el sentido de

cataclismo o de renovacién®.

El Pachacuti marca etapas de diversos acontecimientos histéricos de los pueblos indigenas
andinos (Howard-Malverde, 1990). Es ante todo, una “..notion fautochrone] du renversement du
temps-espace @achx/éuti), gui margue lafin et le début des dges dans la conception andine du temps.”
(Howard-Malverde, 1990:116) Se dice que, con la llegada de los espafioles, se inicio un nuevo
Pachacuti, un lapso de espacio-tiempo, en el que “oscurecid a mitad dia”. Ellapso de 500 afios
de este Pachacuts ha transcurrido ya. Por ello, al tiempo que la densidad organizativa indigena
se esta llevando a cabo (el momento del trabajo de Yanez), se va estableciendo una

conciencia de estar viviendo los inicios del nuevo Pachacuti®

3.2 El discurso mitico en la defensa de la tierra

En este esquema, es interesante anotar a Dolores Cacuango y la narracién sobre el origen de

la patria que hace®

38 Luz Maria de la Torre, dirigente indigena afirma: “Chaupi tutapi punchayarca” en lamitad de lanoche vino la claridad
de nuestro pueblo indio. (De la Torre, 1993: 89), en alusidn al otro Pachacuti, segiin el cual, habria anochecido en lu
mitad del dia

5 De ahi que la “toma” de las ciudades, como espacio, sea uno de los elementos mas significativos en los
Levantamientos Indigenas de la (iltima época, en el sentido de que hay un cambio de espacio, lo indigena se
“toma” lo urbano. Esun cataclismo para muchos, ver las ciudades llenas de indigenas fuera del ambito a donde
habfan sido confinadas estas poblaciones: lo rural. Pero la toma de las ciudades ¢s un hecho que puede ser
rastreado en ¢l tiempo. Uno de los hechos fundamentales en el mundo andino, con relacién a este tema, tiene
que ver con ¢l cerco a La Paz, por Tupak Katari (1782).

& Bsta idea de que debia ocurrir un Pachacuti esté registrado desde 1565 aproximadamente, cuando el primer
Tupac Amaru, refugiado en la zona oriental, quiso plantear una pelea entre los dioses andinos (que sefialarian la
oportunidad del tiempo), con los dioses espafioles. Otro registro sobre esta idea de que el tiempo habiallegado
se encuentra en el segundo Tupac Amaru, José Gabriel Condorcanqui, cacique de Tinta, como muy bien lo

desarrolla Szminsky (1993).
8 Un trabajo més extenso sobre este punto ya lo hemos realizado, Bernal (2002)
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Enmilucha ca basta sirviente ba apoyado'y ba.entendido. Claro que tudu cano ba
entendido Peroyo ca aungue ponga bala agus, anungue ponga fusil agut, tengo que
reclamar ondequiera. Todo tengo gue reclamar. No soy solo. No soy buérfanio. Nosoy
botado. Peroahoralalucha-wnidadpara todo igualito. Para vivir libertad siqriera en
esta vida. A ver, squién formé aqui la patriad Yo siempre pregunto.
-“sQuién fue duerio de la patrias”

Nirio Manueluto. El se formd la patria Maria Santisima de Belén nacié en pajonala
Nirio Mannelito. El es duerio. El planeta asi nacié.

-“Solo pura agua, pura agua Asi dizque ba dicho Nirto Manuelito ”

Y'se ha casado la Maria Santisima de Belén. Nuestro Serior Jesucristo se ba casado
Entonces Nuestro Sefior Jesucristo ba dicho.

-“Pero yo no sé nada trabajar, nada trabajo, solo carpintero.”
Eltrabajando de carpinteroy la Maria Santisimasigue con almuerzo. Asi pasando
bumillada siente la barviguita.

Entonces abi se ba ido Jesucristo.

-“A mi ca, me da vergiienza, diciendo huyendo ca ha dado a luz en el monte Maria
Santisima

Yentonces ahi brincando, nace el Nirio Manuelito y dizgue ha dicho:
-“Cuidarime mi papabuelo dieta, mamita. Yo me voy a formar esta Patria.”
- No, nosotros no hemos de poder, criatura sque ba de poder? dizque decia la
Maria.”

-“No, voy aver, voy a ver. Mi papacito alld a las ocho de la mariana alld en cuesta
de Josafin Seestdapunto. Sipuedo formar ha de estar a las doce del dia. Abiba de

parar bandera, ba de parar miisica, banda para cuando se ajusta a las doce en
punto”, dizque ha dicho, Nirio Manuelito

Yel Nisio Manuelito se avanza a formar patria, se avanza a formar la patria y
entoncesya formando lapatria él ha becho funcidn, habecho boda®, ha becho bebida,
ha becho todo

Ytodito ha hecho, la plantita, asi cebadita, triguito, oquita, papita, todo eso haceno
mads. Asi formando vea, ca. Abura ca, la patria

Taita Diosito, Niio Manuelito, Maria Santistma para todos tiene la patria. Pero
abura ca, no dan ps, no dan para todos

62 Seglin el testimonio de Neptali Ulcuango, lider indigena contemporaneo de Dolores Cacuango y de la misma
zona, “Para las reuniones primeramente ~como se acostumbraba hasta posteriormente la iniciacién- los
campesinos en el trabajo de la hacienda se conversaban y se convocaban no diciendo directamente de qué
vamos a tener Ja reunidn, ni una sesidn ni en tal o cual casa. Dectan ellos: -“Hoy tarde vamos a la boda. Hoy
tarde hay boda en tal casa, entonces vamos todos ala boda. Entonces asi se comprendian todo
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Y tenemos que reclamar, aungue castigue tan, patrén. Hactendo reclamos ya castiga.

Astformando ast, todsto 5 empleados campesinos™ poniendo idea en cabeza coneso be
dado fuerza para avanzar en la lucha. (Dolores Cacnango, en Yinez, 1988. 245-
246) [sic]

El esquema narrativo de este mito es particularmente interesante porque contrariamente a
otros mitos, su estructura queda ablerta. No se cierra. Es decir, no hay una conclusién
definida en los personajes sagrados. Por el contrario, con él se abre la posibilidad a la
continuacién de una tradicién de lucha, encarnada, en ese momento, en los secretarios de los
sindicatos, que continuarfan con la labor sagrada, en tanto la antigua posesidn de la tierrano
ha vuelto a ser de todos. “Asiestamos viviendo abora. Asi hemos vivido y luchado mds antes. Asi
tenemos que seguir en liucha, recordando tiempo de antes”. {T:rzins.‘itoAmaguaﬁa en Ydnez, 1988:37).
Este recuerdo del tiempo de antes, se convierte en la posibilidad de ver el futuro en el

pasado, al revertir el uso del espacio de poder y de control de la palabra.

Lalucha por la tierra se legitima a través de la elaboracién de un discurso mitico. Y esto tiene
lugar a través de las palabras de mujeres, més especificamente de Dolores Cacuango. Este
hecho no tendria nada de especial si agregamos datos de la etnografia. El hecho de que sea
una mujer quien hable sobre el origen de la patria, no esta fuera del contexto cultural andino.
Actualmente, en la zona de Zumbahua (Cotopaxi-Ecuador), son las mujetes quienes hacen
las letras de las canciones que se cantan. De acuerdo a la ocasidn, son ellas las encargadas de
ir haciendo las estrofas que hablaran sobre la fiesta o la celebracién. Los hombres hacen la
misica, pero quienes narran son las mujeres. De otro lado, Fernando Garcés, analizando uno

de los poemas mas significativos del quichua ecuatoriano, el Atawalpa Huariui, se pregunta:

5Quié se puede decir del antor cuando tenemos en elv. 33 un llamado alos bermanos
bajo la forma <turicunalla> ?. Desde la estructura semdntica quuhua, quien
pronuncia aguello es una muger. Se podria objetar que por razones de métrica se
habria usado dicho término. Pero esta objecion no es pertinente porque laforma
wawkikuna encajaria perfectamente en la métrica citada. Es pues, intencidn del
antor(a), poner en boca de una mujer la convocatoria a los hermanos (vv. 33-34)
(Garcés, 1998: 99).

63 Se esta refiriendo ala estructura de los sindicatos indigenas de la época que contaban con 5 secretarios. Ver,
Yanez, 19882
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La narracién del por qué de las luchas la realiza Dolores Cacuango. La presencia femenina en
la primera etapa del movimiento indigena ecuatoriano, tiene pues la particular caracteristica
de no escapar de una légica cultural andina, y mas bien, para desde ella, dar razén de las

luchas indigenas por la tierra, insertas en un esquema mitico fundamental®.

Elhecho de haber usado su propia densidad simbélica para la elaboracién de sus discursos
tuvo la ventaja de reconocer y crear aliados fuera de lo étnico, sin renunciar a su propia
identidad cultural. Por el contrario, frente a un Estado-nacion incapaz de proponer una
identidad en positivo a su poblacién empobrecida, 1a voz de Dolores Cacuango permite

establecer elementos simbélicos de encuentro positivos.

La presencia femenina en esta fase es particularmente importante porque, por otro lado, se
convierte en el momento fundacional de una irrupcién intensa a inicios de los afios 90. La
poderosa personalidad de estas mujeres se ha seftalado como uno de los puntos de referencia
para el movimiento indigena de hoy. Contrasta también, la ausencia de figuras masculinas a

las que se les dé el mismo valor que a estas mujeres emblema.

La historia del movimiento indigena ecuatoriano esta ligada durante todo el siglo XX con el
desarrollo de la izquierda en el Ecuador. Esta unidn se evidencia, por otro lado, en las
ligazones femeninas que se establecieron entre ambos movimientos Tal es el caso de

Dolores Cacuango y Maria Luisa Gémez de la Torre (1887-1977) en la fundacién de la

Escuelas Indigenas de Cayambe.

Una de las preocupaciones fundamentales de Dolores Cacuango fue la creacion de escuelas
llevadas adelante por indigenas para superar el abandono estatal y la violencia en las aulas
mestizas, pero por otro lado, la escuela sirve para poder acceder a una palabra audible, como
lo hemos sefialado en el primer capitulo. Por ello, en 1945, con el apoyo de la militante

comunista, la profesora Luisa Gémez de la Torre (quien subvencionaba economicamente a

6 Esta forma de introducir un evento dentro de un esquema mitico, parece no corresponder con lo que
mujeres indigenas mayas plantean: “es bueno saber la historia de las atrocidades a gue hemos sido sujetos, pero si todoel
tiempo voy a estar interpretando el presente deacuerdo conun pasado mitico, ni siguiera wn pasado real, entonces gué voy adecir.
Yo tengo grever lomds importante, abora el presente, esoes lo ms importante, porguesiyoestoy dudando i bay discriminacion
otras personas estin decidiendo por nosotras y &os son nuestros hombres... No importa como surgio (ladiscriminacion contralas
mujeres), lo importante es que existe. (Amanda Pop en: Ledn y Deere, 2001: 319)
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los maestros indigenas), se pudo establecer las Escuelas Indigenas de Cayambe, cuatro
escuelas que funcionaron en la zona con maestros indigenas. La experiencia funciond veinte
afios aproximadamente, pero poco antes de la Primera Reforma Agraria (1964), en 1963 la
dictadura militar suspendid la experiencia por presion de los terratenientes. El objetivo
fundamental de las escuelas de Dolores Cacuango, era dar a conocer las leyes que afectaban

directamente a la poblacién indigena. De esta manera

Abura las escuelas... organizacion de las escuelas, escuelas ca no teniz aqui.

Vos mamita Luchitavienes yaaformar alasescuelas conmigo, snof Mamita vienes a
escuela. Tres arios que has pasado trayendo todo ese vestido, todo ese ropatrayendo
para nifio, para nira.

Aguien Yanabuaico, en Moyourco, San Pablo Urcu, Pucard, Chimba. Todo eso
organizaste, venistes a los nirios. Todo eso componiste.

Ya despugs gue has becho todo eso, después de tres arios pasados cogieron los blancos.
Vos mamita que bas sido tanto tiempo profesorade Colegio Mejia tanto tiempo gue
has luchado, tanto tiempo que bas hecho veniste a formar agnila escuela bonito

Siguiendo todo eso es que mi hijo siquiera ha comprendido poguito.

Abora solamente con los blancos ni nada se puede, nadano sepuede, nadano sehace
Abora ca el carpintero, en Quito todo mundo en Quito, los trabajadores buchando
paraganar los futuros para queanmertte sueldo para ellos mismaos, no es para los
otros. Cada persona reclamando, luchando, todo eso.

Aburapresidente de Repitblica, abura Director de Asistenscia, Pulicia, Comisario,
todu limpiado, todo eso guardia civiles, todito cuarteles...

Por esta lucha, por educacién para poder reclamar ba anmentado salario.

Claro queyo fui cogido en contra de los luchadores. sQué ba de valer ps asica?
Digame mamita que ha de valer caasi. (Dolores Cacuango en, Ydnez, 1988 253-

259)

La educacion como un mecanismo que permite acceder al manejo de las leyes, es lo que
importa en el caso de estas escuelas. Esto basicamente, porque el manejo de las leyes
permitiria a los indigenas, entrar en el mundo del E stado-nacién con una identidad audible.

El conocimiento de las leyes se convierte en una herramienta para poder hacer oir la voz.

Veriyowoy a decir la verdad. Yo formé la escuela. Yo traje a mi bermano José

Amaguariay aguile pagamos. Verd lo que pagamos: primeramente sal, manteca,
cebolla, dulce, queso, papas, harina, arroz, polvo, asi mes pagibamos. Habia en
escuela toda gente gue pagaba un poquitoy los que querian pagaban un sucrecito
mensual. Asi pagabamos.

El basta aburita es profesor vigjo en San Pablo Urco. Creo queesdel Estado. Astha
de ser, sno? El se fue a estudiar en Uyumbicho, Tambilloy de abivino deprofesor

- 7
aca.

90



Primerose fue a trabajar alld atrés en Sicsipamba. Entonces abi habia habido
propuestas. Las familias habian ofrecido terveno, hectireas en lamontariay 200
sucres al mes. En ese tiempo ca barato era.

Dentro dela montaria lo que mds avance dizque ofrecian. 20, 30, 40, 60 bectdreas.
Abi en Sicsipamba eva la propuesta. Si quisimos ir.

-"Si vas vos tras estaremos ", le dijimos. Pero él no quiso ir. Entonces tuve gue
colocarle agui. Y'solo agui ba estadoy abora en San Pablo Urco. No baido a otra
parte. (Transito Amaguania, en: Yanez, 1988 258-259)

Pero la idea de que la educacidn otorgaria voz, en el momento en que se accediera al
conocimiento de las leyes, solamente es posible de que encaje en el esquema mitico
fundamental, si es que est4 en manos de indigenas. Por ello, la insistencia de que sean los

mismos indigenas los protagonistas de la educacién.

La historia de ]a educacién indigena en el Ecuador, reconoce a la experiencia llevada adelante
pot Dolores Cacuango y Luisa Gdmez de la Torre apoyandola, como el origen de las

propuestas que hoy se han condensado en la Direccién Nacional de Educacién Intercultural

Bilingiie (DINEIB).

La educacion “propia” fue, hasta la creacion de la DINEIB en 1988, una de las demandas
més sentidas por las comunidades indigenas®. Mas all4 de la complejidad de analizar la
educactdn indigena en el Ecuador, sus limitaciones y alcances, es claro que la educacidn es
sentida como la puerta para reclamar mejores salarios y leyes. Sin embargo, en la propuesta
de Dolores Cacuango, de llevar adelante una escuela “propia”, con maestros indigenas, se

evidencia la necesidad de que ésta no aleje a quiénes alli concurran de su universo cultural.

Podemos afirmar que, si bien es sentida una identidad de clase, ligada a carencias de tierra, lo
étnico es un punto que no esta siendo negociado. Segtin Silvia Rivera (1993:252) la “idea
liberal dela cintdadania del indio, basado en laprivatizacion de lastierras comundles, el aprendizaje forzado
del castellanoy la desaparicién de todo vestigio de identidad étnica”, es una de las condiciones basicas
para el reconocimiento del indigena como ciudadano. Pero la dirigencia femenina indigena
de mediados del siglo XX, estuvo claramente consciente de que, si se quetia sobrevivir como

pueblo, en los contextos modernos, habria que incidir directamente en los espacios

8 Veremos como en las siguientes etapas de liderazgos femeninos, la escuela, por distintos motivos, es un
punto bésico en la conformacidn de las identidades de las dirigentes.
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abandonados por el estado, pero indispensables en la construccién de los pueblos indigenas
como interlocutores validos de ese mismo Estado-nacidn; es decir, la educacién y desde ahi,
el uso del castellano. Esto se reflejaba en una opcidn clara por el aprendizaje del castellano,
perodesde lo indigena Con el acceso al castellano, se cumplian los objetivos propuestos que
eran conocer las leyes que afectaban directamente a la poblacién indigena. Es decir, se trata

de escuelas indigenas pero desde la 16gica de apropiacidn e incidencia del y en el espacio del

estado.

El hecho de que la educacién, haya sido planteada y llevada a cabo por iniciativa de una
mujer es un punto que merece un andlisis mas profundo. Fste analisis debe ser hecho en

tanto estrategia mas amplia, destinada a la poblacién indigena, y en cuanto interés femenino

La escritura sintetizada en el libro, refleja la dominacién colonial y puede ser vista desde el
primer encuentro de Atawalpa con el cura Valverde y su Biblia®, De este encuentro, el libro,
la escritura quedd como el punto de incomprensién y de ahi, el origen del dominio. Galo
Ramoén (1992), plantea varios ejemplos de como distintas rebeliones indigenas (coloniales y
republicanas) estuvieron de algiin modo ligadas a “papeles” y el significado de dominio y
explotacién que las comunidades indigenas adjudicaron a éstos. En la zona de Pesillo, de
dénde es originaria Dolores Cacuango, la idea de que la tierra habia sido robada a un
indigena por no saber leer ni escribir es un hecho recogido por Ernesto Valladares, redactor
indigena de la historia de la zona (Ramén 1992: 353; Yanez, 1988: 58-9). “Pero los padres
reformaronyellos mismo les dio preparando la escritura al Andén el Andén no sabia leer ni escribir”fsuc] .

Dolores Cacuango no pudo haberse sustraido de esta idea. Esta mujer con la fuerza y la
claridad politica que demostrd, tuvo la lucidez suficiente para ver en la educacién el espacio
donde se podria aprender la palabra escrita que movia el mundo blanco, negado a los

indigenas. Pero, el hecho de reconocerse como indigena y de querer seguir siendo tal,

86 Laidea del libro y de la escuela como un espacio de dominacién y negacién de lo indigena, puede ser visto
dentro del “mito dela escuela” recogido en Zifiiga (1989), que narra como esta relacidn entre escritura/libro y

poder colonial, fueron vistos como una misma cosa.
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permitib entre otras cosas, plantear la educacién como algo propio, algo que no tenia por

qué negar el mundo indigena®.

Podemos afirmar que hay un procesamiento cultural de eventos histéricos como laescuelay
laescritura. Como sefiala Sahlins (1997:14), “un acontecimiento llega a serlo al ser interpretado: sélo
cuando se lo bace propio a través del esquema cultural, adguiere una significacion bistérica.” [Enfasis
en el original]. Aqui radica la particular importancia de plantear la escuela como una escuela
propia. Y ahi la clave para entender las repercusiones que tendri el hecho de la escuela en las

futuras generaciones de mujeres indigenas.

En la medida en que se pretende que sea la comunidad quien controle la escuela (y no al
revés), la palabra escrita, el libro, concebido en un inicio como el simbolo contundente de la
dominacidn, pasa a tener significacidn para el pueblo indigena. La palabra escrita se convierte
en la capacidad de hablar (no upa), de ser escuchado por un Estado-nacidn que no oye el
discurso oral. En el esquema mitico planteado por Howard-Malverde (1990), el indigena
vuelve a retomar la palabra, una palabra que también puede ser escrita, y que en un inicio,

cuando no se la manejaba, silencid al indigena
También es significativo, que segin datos presentados por Ramén, en

Pesillo, la zona donde tienen lugar esos acomtecimientos fue parte, conjuntamente con
Milagroy Cuenca, del Proyecto Piloto de Alfabetizacion Funcional de Adultosentre
1967-72. La evaluacién deese proyecto seiala que debian alfabetizarse 2000 adultos
en Pesillo pero que asistieron aproximadamente la mitad, la mayoria mujeres.
(Ramdn, 1992:366) [Enfasis agregado).

E] hecho de que las mujeres acudan mayoritariamente a la escuela, puede reflejar, una
estrategia familiar de acceso a un recurso como este (si los varones no pueden hacerlo por
partir hacia la migracion, o porque estin trabajando), o una conciencia de la necesidad de la
educacién. Si partimos de Dolores Cacuango, Ja segunda opcidn se ubica en primer término.

Fn esa medida, antes de romar las criticas feministas sobre el nivel de acceso a la educacion

¢ El articulo de Galo Ramén (1992) ofrece datos interesantes sobre cémo se llevo a cabo la relacidn entre
escritura y las élites indigenas antes de que a raiz de 1a derrota de Tupac Amaru IT se acabaran con todos los
privilegios de la nobleza indigena en los Andes.
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por parte de la poblacién femenina en las comunidades indigenas®, habria que realizar una

extensa labor de investigacién etnografica acerca del uso y la funcion soctal de la escritura en

los 4mbitos indigenas

Solamente en la medida en que sepamos claramente para qué sirve la escritura (como
mecanismo de fijacion vs. oralidad), en los érdenes politicos, administrativos, educativos o
de prestigio, podremos acercarnos con mas acierto a la educacién femenina indigena y

también a la misma educacién intercultural bilingiie”.

4, Conclusiones

El eje movilizador de las mujeres indigenas de la primera etapa del movimiento indigena
contempozraneo (1930-1960 aproximadamente), es la lucha por la tierra. En ésta se sintetizan
intereses tanto étnicos como de clase. La conjuncién de ambos les permite, por una parte,
: < . : X .
acceder a alianzas con sectores no indigenas de la sociedad nacional, y al mismo tiempo,
proponerse en tanto que pueblo indigena, como alternativa frente a un Estado-nacibén que

hacfa poco empezaba a tomar distancia de las clases dominantes™ y que no tenfa un claro

proyecto identitario”,

Probablemente por la especial personalidad de Dolores Cacuango y Transito Amaguafia., ni
el movimiento indigena, ni la sociedad nacional, guarda un recuerdo tan vivido de un
hombre indigena contemporaneo en la época referida. Las mujeres emblema se convierten
en punto de referencia para las futuras organizaciones indigenas y entre los militantes de la

1zquierda ecuatoriana se evoca su nombre con respeto y admiracién’.

¢ Hecho que por cierto merece atencidén especial, ya que de nuestro propio trabajo de campo, hemos
observado que los padres mandan mas a las mujeres a la escuela, por el cada vez mas fuerte desarraigo de los
varones de sus comunidades.

67 Esta idea la hemos discutido con Fernando Garcés y Catalina Alvarez como parte de las reflexiones
tendientes a organizar un posgrado en EIB Quito, abril-mayo 2002.

70 Andrés Guerrero (1993} anota que este hecho tendria lugar aproximadamente después de la Revolucién
Juliana de 1925 :

7! El mestizaje como proyecto nacional, se empieza a usar como discurso desde la época de las dictaduras
nacionalistas, hacia finales de los 60’s e inicios de los 70’s, segiin lo que indica Silva, 1995

72 Aunque no hemos podido acceder a ninguna fuente que compruebe el dato, se dice que Dolores Cacuango,
siendo analfabeta, aprendié de memoria el Cédigo de Trabajo para poder discutir con el Ministro de Trabajo en
igualdad de condiciones Para ello, habria pedido a los militantes del Partido Comunista, que le leyeran laley
hasta conseguir su objetivo Datos como éste circulan entre los militantes actuales.
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El anilists del movimiento indigena, asi como de las mujeres dirigentes, tiene que ser
entendido en el marco mas amplio de enlaces. Es decir, como parte de las redes de relacién
no sélo con el Estado-nacién, sino ademas, con otros segmentos de la poblacién no

necesariamente vinculada por nexos étnicos.

Cualquier analisis que intente segmentar una relacion fluida (indigenas/no-indigenas) hace
imposible entender la compleja trama de poder e intereses por los cuales se producen
alianzas y/o rompimientos. Cualquier analisis del movimiento indigena, y de las mujeres
como protagonistas, tiene que insertarse en un contexto amplio y fluido donde no existe fa
exclusién total. La alianza entre la izquierda (el Partido Socialista, que posteriormente
deviene en el Partido Comunista) y el movimiento indigena serrano” puede ser analizada
desde diversas perspectivas (Guerrero, 1993; Becker, 1997). Pero no se debe perder de vista
las complejas relaciones de produccion y lectura de las formas simbdlicas, que median entre

ambos grupos.

De la narracién hecha por Dolores Cacuango acerca del origen de la patria, es posible
considerar que hay una persistencia de los esquemas miticos andinos que suponen un
retorno del uso de la palabra (poder), a sus ancestrales poseedores. En este sentido, el mito
abierto, inconcluso, implica la 1dea de reactualizar las posibilidades de los indigenas de volver

a ser dueflos de la tierra y la palabra.

La educacién “propia”, entendida como una gesta indigena y no una imposicién de los
“blancos”, sintetiza, en el caso de estas mujeres, la bisqueda de ingresar como indigenas a
una modernidad excluyente. Es decir, una muestra de vitalidad y de futuro. En este sentido,
para el movimiento indigena contemporaneo, es importante una revisién de mujeres como

las de este periodo. La idea de Armando Muyolema es importante en este sentido.

La metafora del indio como raiz bistérica opera también como negacidn de la
coetaneidad de los pueblos indigenas: toda proposicion politica delos lamados indioses

descalificada por los no indios porgue, segtin ellos, tales proposiciones, encarnan

73 Albo define acertadamente las distintas formaciones de los movimientos indfgenas serranos y amazénicos.
Ver, Albb (1982; 1991)
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“wropias arcaicas™y pretensiones de ‘retorno al pasado’. Las narrativas bistoricas
 nacionales que silencian los procesos politicos y culturales de los pueblos gue se
identifican.en lavoz de Dolores Cacuango, padecen deun evolucionismo crénicoguese
sorprenderia ante aposibilidad de revertir el procesoy proponer una indigenizacion del
mundo.[..]En contra de estas narrativasy a pesar de ellas, podemos interpretar la
proposicion de Mama Dulu, como una apuestapor un proceso contracultural opuesto
al Blangueamiento’ Sembrar o cubriy depaja el mundo’ implicariaun proceso de
indianizacion o kichwizacidn del mundo” (Muyolema, 2001:355)

La educacion sentida como un punto clave para un ingreso particular a la modernidad, se

convierte en uno de los temas que estaran ligados sobre todo, a las mujeres y su participacién
. : . .

politica. En este sentido, el tema de la educacidn, como veremos a continuacion, representa

uno de los puntos mas importantes para la articulacién de las mujeres lideres del siguiente

periodo.
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Capitulo IV

La indianidad encontrada en la escuela.

Las lideres nacionales contempordneas.

1. Introduccién

En el presente capitulo nos concentraremos en analizar algunas de las caracteristicas del
momento historico de las mujeres a quienes hemos ubicado dentro del segundo periodo.
Tras la desintegracién de la hacienda como mecanismo de administracién de la poblacién

indigena, ésta ingresa en un nuevo momento histérico,

Como propietarios de la tierra, se pueden vislumbrar dos procesos por los cuales se empieza
a establecer las bases de una diferenciacidn socioecondmica en la poblactdn indigena. Con

ello, el ingreso a la escuela se abre como un mecanismo de acceso a la sociedad nacional a

partir del aprendizaje del castellano.

El sistema educativo formal se mostrara como un espacio hostil y, en muchos casos, brutal.

La escuela permitir4 que, al salir del espacio comunitario, se inicie la autopercepcidén como

diferentes, no mestizos. En el caso de las mujeres indigenas, el duro cambio, supuso una

doble discriminacién: por indigena y por mujer. Pero, el acceso a la escuela también les abrid

la puerta a mundos como el mestizo vy en algunos casos, 2 los turistas (y también a los
! Y . .y ’ .

antropodlogos(as)), que les permitid tener una visién mdas amplia del mundo, pero en

condiciones diferentes. Eran ya, mujeres "ilustradas”.

En medio de este nuevo tipo de relaciones, las mujeres indigenas de esta etapa, consclentes

de su indianidad como mujeres, elaboran un discurso en el que, sin renunciar a su pertenenciaa
: : . ;g "

sus pueblos, se ubican como mujeres. En este caso, su discurso esta destinado a legitimarse

como indigenas, pero, contrariamente a lo que varios analisis feministas proponen, sobre

todo, como mujeres. Mujeres que no estan dispuestas a renunciar a su indianidad. La
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identificacién basica es entonces, mujer indigena, como una unidad, no como elementos

contradictorios entre si.

Este discurso es actualmente muy criticado y en muchos casos, se lo presenta como el talén

de Aquiles de las luchas del movimiento indigena.

2. Contexto general

El segundo periodo de participacién femenina indigena, lo hemos ubicado a partir de
mediados de los afios setenta y hasta los primeros afios de la década de los noventa. La
propuesta de ubicar estos afios como referente analitico parte de la constatacidn de que las
mujeres indigenas que aparecen directamente como protagonistas en la escena nacional,
guardan una serie de elementos comunes y se diferencian de las mujeres que van asomando

como las nuevas lideres (Tercer Periodo).

Con la Revolucidén Cubana, y la continua tensién de las protestas indigenas y campesinas, el
estado ecuatoriano, bajo la influencia directa de los Estados Unidos (a través de la Agencia
Internacional para el Desarrollo -AID- Phillips, 1985: 12), decide emprender una politica de
reforma agraria. Con ella se intenta, por una parte, disminuir los riesgos de un estallido social
bajo la influencia de la Revolucién Cubana y, por otra, insertar a la agricultura serrana dentro

de los mecanismos capitalistas de produccién, indispensables para el nuevo postulado del

desarrollo™

Para 1964, el estado ecuatoriano aprueba la Primera Ley de Reforma Agraria. En 1970 se da
la expropiacién de las haciendas en la zona costa. En 1973 se expide la Segunda Ley de
Reforma Agraria y en 1977 se promulga la Ley de colonizacién de tierras en la Amazonia™.

Fste esquema de promulgacién de leyes, es coherente con los objetivos pretendidos. Ast, la

74 Es necesario tener en cuenta que el desarrollo nace en el discurso del presidente Truman en 1949. El vigjo
impertalismo ~la explotacion para beneficio extrangero-yano tiene cabida en nuestros planes. Lo que pensamos es un programade
desarrollo basado en los conceptos de un trato justo democritico. (Truman, 1949 En: Esteva, 1997252)

75 81 con la Primera Reforma Agraria se afecté la propiedad serrana, en 1970 se expropia la gran hacienda
costefia que habia mantenido caracteristicas un tanto disimiles de su contraparte serrana Por otro lado, al
mismo tiempo se plantea la colonizacidn de la costa norte y de laamazonia como un mecanismo destinado a
aliviar la tensién por la propiedad de la tierra (Phillips, 1985; Rosero, 1984).
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primera ley de reforma agraria, estuvo destinada a eliminar el sistema de huasipungo en la
hacienda mientras que, con la segunda, se intentaba implantar las condiciones mas adecuadas
para el desarrollo de la agricultura capitalista. “Por gemplo, no se colocaron topes sobre el tamario de
las propiedades (se consideraba mas importante que la unidad agricolafuera ‘eficiente’; Cosse, 1984), el
crédito agricola se expandié en gran medida debido a la nueva rigueza petrolera del pais” (Phillips,
1985:15)

Como ya se ha indicado, la administracién de la poblacién indigena fue delegada por el
estado hacia otros sectores que no dependian de él. Con ello, se ha dicho, el estado no
asumid su papel de organizador de la vida ptblica, ni de ejectitor de un proyecto unitario de
nacién. Este hecho lo hizo débil en tanto que las clases terratenientes y los agro-
exportadotes de la costa administraban el ambito rural, dentro del marco de las relaciones.

que la hacienda establecia, es decir dentro del ambito de lo doméstico y no como una

cuestién publica,

Sin embargo, uno de los planteamientos para acceder a créditos para el desarrollo, auspiciado
por la AID, era la intervencién y control estatal de la produccién agticola, “siendo esta la
condicidn para el ororgamiento de los préstamos norteamericanos” (Phillips, 1985: 12). Con este

objetivo, se promueve una “reforma agraria pacifica”.

La reforma agraria llevada adelante por el gobierno guardé, entre otras, dos caracteristicas
importantes para nuestro trabajo. Por una parte hay que indicar que “lgunos terratenientes,
antiipindose a la Ley de Reforma Agraria, ‘voluntariamente’entregaron tierras (de mala calidad) a Sus
Puasipungueros paraevitar la expropiacion de tierras més fértiles” (Phillips, 1985: 12). La segundade

el

las caracteristicas fundamentales de la Reforma Agraria ecuatoriana es que, el estado, en
plena etapa de fortalecimiento, no quiso arriesgarse a una confrontacién directa con los
terratenientes. Fn aras de evitar el conflicto, se concentrd “en la expropiacién de tierras de
propiedadpriblicayla colonizacion de nueuvas dreas mds que ln expropiacion detierras depropiedadprivada”
(Phillips, 1985: 14).

Es decir, la tierra entregada a la poblacién indigena fue de mala calidad y no afect6

“directamente a los grandes niicleos terratenientes, sino mas bien a las haciendas propiedad

99



del estado (que la Revolucidn Liberal de 1895 habia expropiado alaiglesia). Pero, la Reforma
Agraria tuvo lugar y con ella la disolucién de la familia huasipunguera ampliada sobre la que

se habia articulado la economia indigena.

Con la Reforma Agraria, la economia indigena tuvo que reorganizarse partiendo del hecho
de que su tierra era de mala calidad, no abastecia la auto-subsistencia y ademés con la
desaparicién de las formas de relacion anteriores, recursos como agua y tierra de pastoreo
(que continuaron en propiedad de la hacienda™), ya no estaban al alcance de los nuevos
propietarios” . Frente a la nueva situacidn, “los campesinos se organizaron en formas asociativas de
produccidn (cooperativas, asociaciones o comunas) o permanecieron como unidades individsalizadas pera

enfrentar la produccion de los nuevos recursos” (Rosero, 1984: 37).

Este hecho ha sido visto como el origen de una cierta diferenciacién social al interior de la
hasta entonces més o menos homogénea poblacién indigena. Esto, por supuesto, generd que
también hayan surgido nuevas posibilidades de organizacion familiar destinadas basicamente
ala supervivencia fuera del modelo anterior. En razén de estos cambios, cierta parte de los
nuevos poseedores de la tierra presentan “alternativas de acumular capital, de insertarse en una
nueva logica econdmicay mejorar sus niveles de consumo”. Pero, del otro lado, se encontraron
“Situacionesen las cuales los campesinos van panperizindose y generalmente, deben enfrentar sureprodsuccion
a través del trabajo asalariado” (Rosero, 1984: 38).

Dentro de las personas que podrian ser ubicadas en el primer grupo, aquéllas que buscaron
alternativas para acumular capital, estdn los y las productoras de artesanias™. Este grupo
logré desarrollar un cierto nivel econémico que permiti6 acceder a una educacidn de mas
calidad a aquélla que se ofrecia en el ambito rural. Por otro lado, la escuela en el ambito
urbano, garantizaba un aprendizaje del castellano con mejores resultados que lo que se hacla
. enlas comunidades “Enaguelladpoca, en laescuela de la comunidad enseriaban seis maestros mestizos.
Lamayoriade ellos viviafuerade linmdn, asi que normalmente solo sepodiz encontrar ados o tres Comoel

76 De hecho, hasta hoy en dfa el acceso al agua de la hacienda constituye uno de los problemas mas complejos

en el 4rea rural
77 Phillips afirma que el 15% de parcelas huasipungo se entregaron antes de la Reforma Agraria,
78 El caso otavalefio es probablemente el mas significativo para ejemplificar esta situacidn.
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maestro de Carmen eraun borracho, muchas veces simplementenobabia clases”, (Carmen Yamberla, en.
Sniadecka-Kotarska, 1998: 130)

Al interior de este grupo podemos contextualizar a las mujeres que posteriormente, cuando

el movimiento indigena irrumpe en la escena nacional, asumen puestos de direccion

nacional.

3. Indianidad y mujeres: la escuela, el punto de encuentro

Tomaremos los datos recogidos por Sniadecka-Kotarska (1998), para plantear algunas
constantes aplicables en el analisis de Ias mujeres lideres indigenas de este segundo periodo.
Posteriormente, vamos a analizar el discurso elaborado por una de las dirigentes indigenas a
raiz del Levantamiento de 1990 para situar algunas de las caracteristicas del liderazgo
femenino de esta época, sus aliados, los alcances de su discurso al interior del movimiento

indigena, asi como las reacciones que éste suscito y suscita entte los circulos feministas

mestizos.

El acceso a la educacion fue, para una gran parte de indigenas, la clave para enfrentar con
éxito los cambios que tenian lugar en ese momento. Pero, para la época, la inica experiencia
educativa realizada por y para indigenas era aquella constituida por Dolores Cacuango y su
alcance era muy local. Por ello, gran parte de las experiencias de indigenas de otras zonas del

pais tuvo lugar en escuelas mestizas.

Entoncesyaformd la Escuelita pero, para los blancos, no para los indigenas por el
asunto, de gue se an de comprender laley de trabajos, 0 ley de tierrasy se abisparan
los indios. Luego después de unos pocos afios entraron a la escuela unos dos o tres
nirios indiginas, entraron escondidos; ocultos, estos dos o tres hombres salid de la
escuela, comensaron aluchar por lavida bumana, lucharon'y lucharon bastaperder su
viday los sefiores arrendadores les perseguia mucho o les mandaba sacando del
huasipungo les destruiz las chozas. Luego después ya consiguieron la Escuela para
todos los indigena: y blancos Asiformaronmésnirios de la Escuelaentre indigenasy
blancos mezclado. Luego estudiaron ya algunos indigenasy siguieron luchando mds
personales indigenasy comensaron a unirse todos unidos indigenas del Fcuador para
sujetar o definir su ley. (Ernesto Valladares en, Yinez, 1988: 259) [sic]

101



Podriamos decir, tomando palabras relativas al movimiento indigena, que hubo un lento
proceso de toma de la escuela mestiza. De ir infiltrindose en un sistema educativo que no
habia sido ni pensado ni propuesto para la poblacién indigena, sino inicamente en funcion
de su integracion a la “nacién”. Sin embargo este hecho es particularmente interesante,
porque la poblacion indigena desarrolla estrategias familiares de ingreso al negado mundo

de la escritura sin renunciar a su ser indigena.

En aguella época surgid el problema del futuro de su hijo mayor ~Mario, el mds
gueridoy mayor de los hermanos. Empezd la escuela a laedad de cinco arios,
terminando todos losarios con lasmejoremotasafela clase. Un corarelacionadoconla
Jamilia sugirié a Luz que si no queria comprometer el futuro de su bijoy darle
oportunidad desaliv adelante tendria que mandarle a la mejor escuela de fapro'umcm
donde nadie pudiera saber gue era indio. Fueentonces cuando por primera vez pensg
en laverdaderaposicion desu familiaen la cindad. Sus byjos varias veces se quejabarn
deser tratados peor que los demds alumnos, pero nunca dio mucha importanciaa
aquellas frases porgue durante las veuniones de padires de famlia la trataban comoa
todas las otras madres, ignal ocurrizen laiglesia Desdeel principio, cuando empezda
acudir ala iglesia en la cindad, tha siempre a la misma misay a lamisma hora.
Después de varias discusiones en familia decidieron que Mario 1baa cortarse la
trenzary vestirse al estilo mestizo. Mario aceptd la decision delospadreseingrescen el
Colegio Salesiano de Ibarra. Un ario después gand el primer premio con las mejores
notasdetodalaprovinaa. La z”mportante suma.dedinero, la dejé en sutotalidad ala
disposicion de los padres. Luz se sinti6 mury orgullosa ya que fue la prueba de qute
Mario actuaba como un verdadero indio que a diferencia de sus amigos mestizos,
respetaba a sus padres (Luz Maria Maldonado [1939]en, Sniadecka-Kotarska,

1998:79-80) [Enfasis agregado]

Es importante sefialar que el ingreso a la escuela no es decisién individual, sino que el
ingreso al sistema educativo formal es parte de una estrategia familiar para acceder a ciertos
beneficios que no pueden ser ampliados a toda la familia. El hecho de que en el presente
caso haya sido un varén el escogido, tendria que ser analizado también en funcién del por

qué y para qué es necesario que un miembro de la familia ingrese a la escuela.

Creemos que es necesario plantear aqui una digresidn sobre el uso del castellano que es
valida tanto para las mujeres de esta etapa como para las de la siguiente, asi como para la

poblacién indigena general” Uno de los problemas fundamentales para la EIB tiene que ver

79 Las estadisticas indican que méas mujeres que hombres del campo hablan una lengua indigena Los datos son
€omo siguen:
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con el hecho de que las familias quieren que sus hijos aprendan el castellano aun a riesgo de
dejar de hablar la lengua materna. En la medida en que el castellano se aprende es mas facil
relacionarse con el entorno blanco-mestizo (correspondiente a la sociedad nacional). Por otra
parte, en la medida en que se adquiera y se maneje el castellano en la ciudad, cuando los(as)

jévenes migran, el rechazo es menos directo®,

Harvey (1991) analizando los discursos en castellano usados en la comunidad de Ocongate
(Pertt), seflala la existencia de un registro particular del castellano, que es usado
exclusivamente por los hombres, y basicamente para hacer discursos en reuniones publicas
formales. “las reuniones formales en las cuales se usa este regustro se refieven a las relacio nes entre la
comunidady un ambiente social mds amplio, particularmenteel Estadoy la Iglesia” (Harvey, 1991: 231).
Pero por otro lado, el castellano tiene una valoracién singular en el momento en que se
Hevan a cabo trimites, querellas o simplemente en el uso escolar. La misma autora sefiala que
de acuerdo a qué tipo de relaciones de poder se quiera establecer entre las partes, se elegira el
cddigo en el que se habla, o se responda. Todo un juego de intereses presente. “Por lo tanto, al
hablar castellano desde una posicion de poder se invoca este estereotipo como orador, al obligar a otros que

hablen en quechua les pone en el rol estereotipado del que habla quechua” (Harvey, 1987: 119).

Siguiendo el esquema planteado por Harvey, pensemos que el estado con todas sus
instituciones, la iglesia, y otro tipo de organismos (tales como las ONGs}, son ajenos al
entorno cultural comunitario. Y en ese sentido, ocupan también un status de poder diferente
pero claramente identificado. Este tipo de poder (por lo general ligado al acceso a
determinados recursos), supone el gjercicio directo de un tipo de castellano especifico En el

caso de Ocongate, Harvey sefiala que: "En algunos niveles, la gente establece una correlacion directa

Mujeres Varones
Monolingues 1% 03%
(quichua y shuar)
Bilingues 6% 6%
{quichua y shuar)

Estos datos corresponden a la totalidad de Ia poblacion indigena del pais (STFS; SIISE; UNIFEM, 1998)
%0 En la sociedad ecuatoriana existe una fuerte dosis de racismo (Weismantel y Eisennman, 1998), pero el color
de la piel, al menos entre la poblacién indigena y no indigena (tos llamados blanco-mestizos), no es un punto
que juegue tanta importancia como por ejemplo en México donde existe toda una clasificacion del color y sus
tonalidades. Como lo sefiala Colloredo-Mansfeld (1998:187) “fn norther Ecuador, however, racial concepts arenot just
about biology and blood. They arealso related to the ordinary matral’ appearances of bodies and material culture shaped by
profound economic inequalities”. El racismo tiene lugar a partir de otro tipo de elementos més o menos evidentes
como son el uso del castellano, lo que se come, o los gustos musicales.
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entreel poder legitimo y ciertosestil os del castellano habladoy/ v escrito (poder obrerudo por mayor inteligencia
y conocimiento ejemplificado por el lenguaje)” (Flarvey, 1987: 119). Este hecho, establece las pautas
generales para que se desarrolle un tipo de estrategia especifica para acceder a leyes, recursos,

por parte de las comunidades.

Sin dejar de ser o sentirse indigenas, las familias indigenas establecen una estrategia de
ingreso a este tipo de recursos, privilegiando a ciertos miembros Es decir, se les permite e
incentiva para el acceso a la educacidn, por ejemplo. Que los miembros de la familia
escogidos sean varones, no resulta sorprendente si una mujer, independientemente de su
filiacion étnica es por lo general despreciada en cualquier instancia gubernamental. No se
diga de una mujer que ademis es india y por lo tanto homologada con pobre®. Si las
comunidades necesitan acceder a cierto tipo de recursos importantes para su supervivencia,

la manera en la que accedan a éstos sera cuidadosamente seleccionada.

No pretendemos demostrar que en las comunidades no existe ninglin tipo de discriminacién
de género. Tan s6lo que més alla de este tipo de eventos, que parecerfan confirmar la idea de
que las comunidades son "machistas”, hay que mirar todos los elementos en juego. Puesto
que de esta manera podemos llegar a interpretar la elaboracién de estrategias de acceso al
mundo blanco-mestizo. Lo que debe quedar claro es que hay, por parte de algunas
comunidades indigenas, un uso especifico de los espacios ofrecidos pot la sociedad nacional,

pero ello no significa que se esté renunciando a su indianidad®.

De todos modos, la escuela a la que ingresan las mujeres de este periodo es por regla general,
Ia escuela mestiza con toda la carga de discriminacién y rechazo que ella implica. En busca
de ejemplificar algunos de los puntos que hemos planteado, veamos lo que es la vida de

algunas de las mujeres de esta época.

81 No en vano dice un proverbio utilizado para indicar sobre quién recae lajusticia Lajustcia para el deponcho, en
clara alusién a la vestimenta indigena y ala discriminacién a la que estd sujeta esta poblacion, en las oficinas de
la administracion piblica en general

82Pero, como afirma Fernando Garcés (comunicacidn personal), “para muchas comparierasy comparieros {como para
todo ser bumano)lo primero es vivir (imaterialmente)y si para hacerlo bay que renunciar ala indianidad, hayque renunciar aella
Ellomontegatodo lo que dices enpiirrafos anteriores perotal vezen lo queestoy diciendo seencueninalaexplicaciin demuchosde
los procesos mestizacion andina: las velaciones entre la necesidad de insercion en los sistemas de prodaccién czzpztalma yila
anaguilacitn o negacion de la indianidad como requmrode insercién. En ese conjlicto, unoslo logran (usar el espacio, delotro
manteniendo su “identidad” india), otros no”, Es evidente que no existen procesos puros y totales, y que siempre
existen matices en todo tipo de procesos de identificacién.
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[Alingresar al segundo gradofLa maestra la insultaba como nadie basta entonces, le
decia gue era «burra, sucia, idiota, que nunca hubiera debido ir a la escuela . », que
«su 5120 era la pocilga entre los puercos... "peroustedes alo mejor nisiguiera tienen
prercos...»[...] Su padre tardd mucho en regresar a casa. Al volver dijo gue habia
suplicado en vano a la divectora de una escuela piblicapara que la aceptara enel
segundo nivel. Leexplicaba que en la escuela comunitaria todos hablan el quichuary
que asisu byanunca aprenderin el castellano. A pesar de todos sus argumentos, la
directorano quiso admatir a Carmen pretextando que en Humidnyahabizunaescuela
vlade Otaualo tenia que acoger solamente alos nivios de la cindad. En contrapartida,
el padre de Carmen asegurd ala divectora que seguiria viniendo tantas veces asu
escuela, hasta que ella aceptase a su hija déndole la oportunidad de hablar el
castellano todos los dias. [..]
Sus relaciones con los demds nirios eran diffciles. No sélo porque no llegabaa
comanicarse con ellos, sino también porguevenian deun mundo totalmente diferente,
#n mundo que ella no conocia. Los nifios se vestian de una manera distinta, se
comportaban, jugabany comian deotraforma sabian contar basta mil, conocian cifras
romanas que para ella eran dibujitos; tenian sus cuadernos, manualesy otras muchas
cosas que Carmen o conocia como una regla, una goma o un chicle Durante los
recreos se mantenia a distancia, observando « los otros alumnos. Los nifios
inconscientemente trataban de bacerla su sirvienta. Hoy Carmen noles guardaningiin
rencor por eso. Era la iinica indsa pobre en la escrelay los nirios sélo conocian alos
indios que servian en sus casas Entre los alumnos de mds edad babia otras dos
inclias, pero de familias vicasy vivian en la cudad, El status de aguellas dos niriasera
maty diferente. Teniendo dinero solian comprar dulces o galletas para los nirios gue
jugaban con ellas, pero a ella no le bacian caso. Los nirios se dirigian a Carmen
sinicamente cuando se les caia algo por el suelo y ella tenia que recogerlo, o para gue
Hevarauna cosa alapapelera, cerrara o abrieralapuerta, etc. Siemypreentrabay salia
dela clasela wltima. No ladejaban entrar de otra manera. Los nifios seapresuraban
todos para entrary a Carmen alguien la empujaba fuera de todos. No se imagina
cémo hubiera reaccionado a las Srdenes gue le daban sus comparieros de clase st la
maestrano le bubieraprohibido hacer las cosas que le pedian, Pero cuando la maestra
n0loveia, los nirios se burlaban de ella e intertaban fastidiarla. Sinembargo, Carmen
dice gue o les hacia mucho caso, le compensaba todo la conciencia de que la maestra se
encontraba en algsin lugar cercay asi se sentia protegida. Ademdsera felizpor baber
podido conocer el castellano, que podiz estudiar, Durante todo unario o babia llorado
niuna solavez. Recuperd su retraso escolar con tanta rapidez queel segundo curso
acabl en catorceava posicion en la dase de cuarentay cinco alumnos. (Carmen
Yamberla, en: Sniadecka-Kotarska, 1998:130-133).

Para todas las mujeres cuyas biografias desarrolla Sniadecka-Kotarska, el encuentro, brutal la
mayor parte de veces con el mundo mestizo en la escuela, fue determinante en la toma de

conciencia de su indianidad.
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Lawra piensa que tnvo una infanciafeliz. Sufamaliapréximay lejana, sus abuelos,
mantenian siempre buenas relaciones. Los vecinos lesamaban mucho. Laurasiempre
tenia muchos primosyamigas. Los demds la trataban con amabilidadry simpatia [.]
Los primeros dias fueron para Lanra un verdadero traumay suprimer curso lo
recrierda como el peor ario de su vida. Sus padres laprepararon muy bien para la
escuela. Lecompraronun vestido nuevo, libros, cuadernosy lipices mejores que losque
tenian los nirios mestizos. Recuerda sullegada ala escela como sihubieraentrado en
un mundo distinroy poco hospitalario gue no entendia. Desde el primer momento,
todos la vebuian como si estuviera enferma, se burlaban de ella sin razény la
serialaban coneldedo[ ] Lanra vecuerda que el primer asio tha las clases llorando
todo el camino de miedo ante lo que la esperabaen la escuelary regresabaen lagrimas
pensando en las penas'y las bumillaciones que le habian becho sufrir durante el dia.
Todos los dias, bicierafrio o lloviera, tenia gue anday unos cuarenta minutos para ry
01708 tantos para volver de la escnela. Hoy dia, la idea de que durante aguel ario
derramd tantas lagrimas como nunca en su vida hace reir a Lawra. [...]
Se acostumbrd al asombro que provocaba su traje tradicional; la aprobacion de sus
amigas le ayudaba a sobrellevarlo. Fue entonces que comprendio la decision de sus
padres-dominabaperfectamente el castellanoyelfuturo dependiadel conocimiento del
esparioly de las relaciones con el mundo de los blancos y mestizos No dejaba de
SenLYse exLranjera, pero como saragureria inicio sus propias, y al principio bastante
limitadas, relaciones con el mundo cerrado para sus amigos de Saraguro. (Lanra
Quishpe, en; Sniadecka-Kotarska, 1998:41-44)

Elrechazo a la indianidad que se expresaba especificamente en el vestido, podia convertira
éste, en un punto fundamental de estructuracién de su identidad. En la medida en que el
vestido las identificaba, y por tanto las segregaba, estas mujeres tuvieron la oportunidad de

entender el por qué la escuela: el manejo del castellano era una forma importante de acceder

a la sociedad nacional.

Muy interesantes evan las primeras conclusiones de Zulay al comparar suvida en
Quitoy la gue habia conocido en su pueblo natal: «La vida en Quito me hizo
comprender lo que era Quinchugui. Aquello eramipueblo, en la capital era una
extranjera. Alliera libre, tenia tiempo para todo, en Quito vivia enc'ermahyaislada
en un ambientepoco hospitalario porgue apesar del tiempo que pasaba, lagente seguia

preguntaba por algo, habia una sola respuesta: "No me hagas perder el tiempo, de
todas formas no comprenderdis nada, tefalta civilizacion... "s Aquellas frases le bacian
entonces matcho darioa Zulay. Hoyexplica. «.. Porquésiempre nos reprochaban la
faltade civilizacion, sinuestra culturaeramids antiguary mds desarrollada que la de
los mestizos. . Viviamos aqui antes que llegaron los Incas.. » (Zulay Saravino
Quinchuqut, en: Sniadecka-Kotarska, 1998:109)
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Por otro lado, el alejamiento de sus comunidades, representaba para estas mujeres, una
forma importante de valorar el mundo domeéstico. La comunidad se convertia entonces en
un punto cuyos ejes eran la armontia, la aceptacidn, el amor. Elementos que estaban lejos de

encontrarse en el agresivo mundo mestizo.

Por otra parte, parece ser que todas las mujeres contaron con el apoyo familiar para sus
estudios, hasta un determinado nivel, la secundaria o la primaria, dependiendo de los
recursos de la familia. £ estudio secundario o universitario, en el caso de quienes lograron
acceder a ellos, se dio no sin dificultades familiares. Ya sea que se requeria mano de obra, o
que no se podia apoyar mds que a un(una) miembros(as) de la familia, la conclusién era la
imposibilidad de continuar con los estudios, o la bisqueda, dolorosa muchas veces, de

alternativas que permitieran el ingreso.

Alos 17 arios acabi el bachillerato. El padre se opuso a sus proyectos de quedarse en
Quuzro. Ledijo de volver a casa para que sus hermarnos pudieran continuar estudiando.
Una de las bermanas de Rosa abandoni los estudios en el segundo ario del colegio de
Saraguroyse casé En casa faltaban manos para el trabajo, asi que regresé a
Lagunas. (Rosa Clementina Vacasela, en. Sniadecka-Kotarska, 1998:56).

Como se ve, en el caso de Rosa Clementina Vacasela, el nivel de acceso a la educacién
formal, estaba limitado por las posibilidades de que otros(as) miembros de la familia,

también pudieran acceder a los beneficios de la escuela.

Carmen decidii entonces que tenia que volver con los estudios En 1984, trasun ario
de trabajo en la diveccion pidid el consentimiento a su padre, explicandole que después
de terminar un colegio podria controlar la direccion formada en su mayoria por los
mestizos. Inesperadamente, su padre no quiso dar suacerdo, selo negd firmementee
incluso se disputaron por primera vez en su vida. Hasta entonces babiz sido sumés
Srely mésintimo amigo. Le dijo que habia recibido la mejor educacidn que sepodia
imaginar y queno necesitaba nadamds. Eramujery tenia que pensaren el hogar, en
lavar la vopa, preparar lncomiday en labrar su tierrary la de su famidia. Le dijo que
tenia quetrabajar eir pagando el crédito. La parcela que antes habia sido fuente del
orgullo de toda lafamilia, derepente pudo impedirlesus proyectosdevolw aestidiar.
Duranteun largo tzempo sequedd sin hablarle a supadreyeso fue lo mds duro para
Carmen. Cuando unario después legaron apagar el segundo plazo dela denda, volvid
apedir el consentimiento de su.padre para la continuacion de sus estudios, esavezen
los cursos de la tarde. Prometia trabajar de dia'y estudiar de noche. Elfundamental
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mgumento de su padre la insult, le dijo que indudablemente ibaa dar un escindalo
enla comunidad porque «. lasmujeres que regresan por lanoche de la ciudad, tarde o
temprano acaban embarazadasy vielven con un bijo, pero nuncaconunmarido.. ».
Carmen sesintié muy sola'y decepcionada, Dejé completamente de hablar con su
padre. Aquel con quuen siempre pudo contar, sevolvid su enermgo. A consecuenciadel
conflicto entreellos, losvecinos se algiaron de Carmen, solidarizéndose con la decision
desn padre. En aguella época, solo dos personas estaban de su parte lasecundaban:
su tio Manuel'y suantigna compariera Maria. Manwel fue el sinico de llumidin que
termind lingiitstica en la Universidad Catlica; Maria que bace arios sehabiaidoa
vEvtr ala capital, trabajaba entonces como funcionaria en el Ministerio de Educacion.
Ambos comprendian la importancia de las ambiciones de Carmen. Maria le
aconsejabamarcharse sin el consentimiento de sus padresy prometiaayudarle, peroa
Carmen no le gustaba queMarm fiera como una mestizay que raramente vinieraa
ver a sufamilia. Muchosjévenes de la comunidad se comportaban ast, pero Carmen
sabia que eso significaria romper con su familia’y con la comunidad. Cuando por
tercera vez pidi6 el acuerdo a su padre, (1985), éseselo dio, pero bajo la condicion de
queseguiria trabajando como siemprey queélnole darianingsin dinero. Lamatricnla
y gastos del material escolar se lo pagé el tio Manuel Con laventadesuspropios
productos, Carmen gand el dinero parapagarse los viajes de idasy vueltas. (Carmen
Yamberla, en: Sniadecka-Kotarska, 1998.137-138)

El dolor que supone la frustracidn de expectativas generadas por un acceso limitado a la
educacién formal, genera en muchos casos rompimientos. El caso de mujeres como Carmen
Yambetla, supone que la continuacién de la escuela, mas alla de lo especificamente utilitario,
se convierta en un desafio para los esquemas comunitarios en los que mujeres y varones sblo
llegan a ser totalmente personas, en el momento de casarse. El hecho de continuar con la
escuela suponia la disminucién de las posibilidades de acceder a tener una pareja estable que

le de el caricter de persona acabada®

Como hemos visto en los testimonios precedentes, la escuela se convierte en un punto de
encuentto y descubrimiento que se traduce en la mayor parte de los casos en una militancta
dentro de las florecientes organizaciones indigenas. Un detalle importante es que, durante

este periodo organizaciones que habian nacido con un claro enfoque de clase, empiezan a

8 En ciertos casos, ¢l acceso a determinados niveles de educacidn supone para ciertas mujeres encontrarse en
situaciones complejas de relacién con el entorno mestizo y sus comunidades Esto en la medida en que
habiendo accedido a ciertos niveles de formacién, poseen al interior de sus comunidades, un status que no

favorece sus relaciones tradicionales.
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privilegiar el aspecto étnico de la discriminacién (aunque sin olvidarse de la discriminacion de

clase)®,

Para la aparicidn piblica del movimiento indigemra como una organizacion fuerte (Mayo-
Junio de 1990}, la CONAIE, formada en 1986, ya llevaba un largo trecho recorrido y las
mujeres habfan sido participes de los avatares organizativos dentro de ella. Pero, las mujeres
que en ella participan, son en la mayor parte, mujeres que habian accedido a niveles

educativos secundarios y universitarios; éste es un punto importante.

Estas mujeres "ilustradas”, discriminadas no sélo como mujeres sino en tanto indigenas,
elaboran durante este periodo un discurso que las ubicara como mujeres dentro de las Juchas
indigenas, sin dejar por ello, de ubicar al movimiento indigena frente a la sociedad nacional

blanco mestiza. Veamos a continuacion cuiles son sus planteamientos.
4. Tierra, maternidad y el pasado: bases de la feminidad indigena.
El discurso de Luz Maria de la Torre Amaguaria

El discurso elaborado por las mujeres de este periodo, corresponde a las mujeres que con un
nivel educativo alto, participan dentro del movimiento indigena®. Su adscripcién al
movimiento indigena tiene lugar a partir de la conciencia adquirida fuera de la comunidad, y
en el choque dado dentro del sistema educative mestizo. Esto significa que, pata su
militancia étnica no mediaron agencias de desarrollo, sino en gran medida el estado®. La idea
de la defensa de la indianidad se da en un contexto agresivo, no sdlo como racismo explicito

sino como violencia politica de un estado que no acababa de implementar la reforma

8 Este es el caso por ejemplo, de lo sucedido con la FEI, que siendo una organizacién con mas tinte clasista
que étnica, va perdiendo peso e influencia y dejando paso para mediados de los afios 60 ala ECUARUNARY,
que ser4 la organizacidn que, como ya hemos dicho, propondré lo étnico como el punto de encuentro. Sobre el

tema, Albd, 1982. .
85 El presente discurso es parte del libro "Sismo Etnico en el Ecuador. Varias Perspectivas” (Ver Bibliografia).

Tomaremos de él las partes mas importantes y significativas para nuestro trabajo.
#No debe olvidarse que durante los afios setenta, €l estado ecuatoriano, en el auge del boom petrolero, se

encontraba fortaleciéndose
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agraria”. Es decir que las condiciones de toma de conciencia y demanda de derechos, tenia

Jugar cuando "los indios no se habian puesto de moda®™".

Para ese momento, las agresiones y el racismo urbano (no hay que olvidar que estas mujeres

estan fuera de lo rural, el espacio dentro del que habia sido confinado simbélicamente, el

pueblo indigena), era agresivo y violento.

Viviaen la Villa Flora, cuando trabajaba para la CONAIE, siempre en educacion,
ysaliaa comprar en una tienda del barrio, cercanaa la casa; fui abordada por una
seriora, maty, may sospechosamente amable, que me inguirid por mi nombreypor mi
procedencia, mivestido me delataba como otavaleria, crando entrden confianzame
Propuso que venga a trabajar en s casa’y que me pagaria mds que en la casa anterior.
Le conté de mi trabajoy el sueldo que ella tenia que pagarme, porqueyono desprecio
ningin trabajo si me permite dar vida a mis hijos.
Se sonrojd, se disculps y se alejé rapidamente. El trabajo que me proponia erael de
servidumbre, spuertas adentros. Solo por ser india, se reciben estas propuestas. Hasta
 bay osados que en el bus, cuando estoy sentadza.con mi bijaen brazos, me piden que me
levante para dar el asiento a una matrona cristiana, que no prede respetar auna
mager indigena, peor atin la vida infantil que lleva en sus brazos, pero el que sugiere
qrie me levante no es capaz de hacerlo. En la plaza, para extenderme en loselemplos,
baciendo compras conmi bnja de cuatro arios, también vestida de otavaleria, seacerca
igualmmreum matrona cristiana, bien vestida, y me proponeque le presteamibia
paraquejuegne con su bijito,y gueeraprecisa la edad, el portey lavrveza demabija
para que su bjo juegue con ella, «que me ha de pagar no mds muy bien», poria
chiguita; 'y, a pesar de mi negativa, ella cortésmente insistia en lo bueno de su oferta.,
(Luz Maria de la Torre, 1993: 78)

La reaccion a este tipo de situaciones es la elaboracién de un discurso en el que pueda
ubicarse como mujer sin renunciar a su indianidad. Es decir, reivindicar una feminidad
y . : : . ,

indigena que rompa con el estereotipo de servidumbre, atraso, ignorancia, y demas

caracteristicas atribuidas a la poblacién indigena.

87 Latierra es la demanda fundamental del movimiento indigena para fos primeros aftos de la década de los
noventa. Era evidente que existian expresiones de violencia rural debido a conflictos no resueltos de tierras. Sin
embargo, es interesante notar, en la siguiente cita, que los elementos culturales estin siempre presentes dentro
de las demandas. Tierra y cultura, son pues, dos elementos fundamentales a proponer 2l Estado-nacién. Las
Iuchas de nuestro pueblo por la tierray mis derechos barn sido safvajemente veprimidas, miles de bermanos indigenas hemos sido
victimas del terrorismo de Estado, amparado en la Ley de Seguridad Nacional. Los valores culturales nuestros han sido
despreciados y nos ban impuesto na cultura enajenante, que suprime nuestras expresiones propias (Macas, 1992:19-20)
88 Nuestra Gltima frase expresa un sentimiento mas o menos compartido dentro de la sociedad ecuatoriana, en
la que se constata, en los dltimos aftos que, s bien hay unalegitima presencia indigena dentro de la discusion
nacional, también hay una buena dosis de "moda" de los temas indigenas que se discuten
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 []Lamoral runaera diferente de la enropen. Estos satanizan ala mujery a su
cuerpo, baciéndola responsable del pecado en el hombre'y su alejamiento de su Dios
moralista. Acd las mugeres no son fuzgadas por su conportamiento; sino mds biensi
tienen 0 1o bijos. Hay el «strvinacut», matrimonio de prueba, hacer vida marital un
tiempo paraver silaparejapuede llevar vida en conpunto, prede 0 no haber bijos, en
caso de haberlo, el mivio queda con la madrey no sufre ninguna acusacion moral La
mujer puede tener otro matrimonio, la mujer que tiene un hijo es honraday no
acusada. Elpadre de este hijo es el Arco Iris el «cuichi» y no se altera moralmente
Desde el Caribe, debido al clima caluroso, las jovenes andan casi desnudas, sin
alteracion de la gente que las observa. El sexo es parte del cuerpo, no espartede la
moval.
(-] Las parejas sagradas son las que forman reinos e imperzos. La muger al lado del
hombre, los dos con responsabilidad de generary con responsabilidad de mantener,
cutdary proyectar lavida, cada uno intimamente urnido en el trabajo de la vidary no
separados en lucha de contrayios, aniquilindose en rivalidades estériles e acaban con
lavida. Laformamdspreciada de esta conjuncion sonlos bijos, razon dela duracidn
dela bumandad en el tiempo 'y laagricultura, sostén de todos los seres brmanos (Luz
Maria de la Torre, 1993: 73-74)

Las mujeres de este periodo establecen un eje fundamental de referencia: lo étnico, la
identidad indigena. Y en tanto tales, indigenas, buscan ubicar un discurso de lo femenino.
No se produce una identificacién de género al margen de lo étnico. El objetivo se convierte
en el fortalecimiento de un pueblo, discriminado como pueblo, y en razdn de lo cual son
doblemente discriminadas, Luz Marfa de la Torre, por ejemplo, retoma a la conocida

historiadora peruana Maria Rostorowsky para afirmar su identidad de “runa” en un pasado

glorioso.

Debido ami identidad de "runa’, o ser bumano de estas tierras y considerando gue los
llamados mestizos y blancos ignoran nuestra historia y tradiciones; creo gue es
umportarnte bacer unapegqueriisimarevision delavision pre-colombina, haciendoénfass
en nuestras creencias sobre el universo andino; refiriéndonos especialmentealo
Jfemenino.

Liamo "unvversoandino fermenino”, porgue en Américaprecolombina tenizmucho
valor laferminidad, «en los mitos.. referentesalos origenes incaicos, no hemos hallado
un mundo masculino cerrado e inaccesible alo femeninos. Vemos quelo femeninono
estd simbolizado y apartado del mundory simbolos que caracterizan alo masculino en
occidente. Pues, todos los elementos naturales pueden ser masculinos o femeninos;
montes, rios'y lugares sagrados, plantas, rocas, etc. son femeninas unasy masculinos
0t70s.

Bien conocido es en Imbabura la leyenda de «<Mamar» COTACACHI y «Taita
IMBABURA y la serie de montes menores, al lado de la Cotacachi que son sus bijos
Elimponente Chimborazo esconsortede mama Cotopecyy tierneamores con lamama
Tungurabua, Las piedras femeninas sustentan los pisosy dan calor;y las masculinas
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- sustentan las paredesy sirven paracortar. Las plantas femeninas generalmente son
Frias o producen frio o frescoy las plantas masculinas calor. Hay rios masculinos
bulliciosos y rios femeninos calmados.
Lamadhe tierra representa una idea’y unarealidad tan fuerte ennuestra cultura, y la
tierra del terrurioy productora de alimentos la «Allpamaman estin tan presentesen
cadg instante de la vida cotidiana de nuestros pueblos que existe la costumbre de
regresar anwestra madre tierra, parte del alimento que nos estamos sirviendo (Luz
Maria de la Torre, 1993:71-72)

Otro de los puntos basicos alrededor de los cuales se teje el discurso femenino deél presente
petiodo estd ligado a la tierra. El elemento tierra est4 ligado ala madre, pero también a uno
de los temas de mayor trascendencia politica para los pueblos indigenas: el territorio. Este
tema resulta particularmente importante y no ha sido considerado en trabajos anteriores,

puesto que no se ha incorporado una visién antropoldgica del espacio dentro del universo

cultural andino.

En estudios como el de Ledn y Deere (2001), el tema del acceso a la tierra es tratado en tanto
que ésta constituye el mecanismo para obtener el sustento econédmico de la poblacién. No
hay en este tipo de anlisis la perspectiva de la tierra en funcién de elemento fundamental
para la reproduccidn cultural y mucho menos, se integra dentro de lo analizado, una

perspectiva de lo que la tierra, en tanto espacio, implica dentro de la cultura andina.

Como hemos visto a lo largo de los capitulos precedentes el territorio estd ligado

fundamentalmente con la identidad y con la relacion que se establece con los otros. En

ese sentido,

la naturaleza al ser habitada ya no es la simple geografia
independiente de la conciencia del hombre, sino, llega a tener un
espiritu atribuido por el indigena EI espiritu del lugar identifica
mucho al hombre con su habitat de ahi que la identidad local sea mds
fuerte que la identidad regional y nacional (mds lejana y mds
abstracta para el indigena) (Cutipa Lima, 1993 53)

Esta relacién profunda entre territorio, identidad y cultura hace que la demanda de la tierra,
no sea una demanda exclusivamente ligada a factores productivos (aunque no deje de tener

su importancia). La demanda de tierra tiene la intencidn implicita de que la legitimidad de la
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~tenencia de la tierra se"extienda al respecto por la reproduccién cultural de los pueblos
indigenas. Es decir, es legitima la pertenencia de la tierra como legftima es la relacidn que se
establece con ella. En ese mismo sentido, el tema de la reproduccién cultural es uno delos

debates mas importantes a la Juz de conceptos como el de diferencia.

En tanto el acceso a la tierra se da como un mecanismo de insercién en un esquema de
economia de mercado, una de las demandas iniciales del movimiento indigena sigue sin
respuesta. La idea fundamental es que, si bien existe un acceso a la tierta, de por si este
hecho no garantiza la reproduccién cultural. Es decir, se sigue reconociendo la diversidad (un
empresario no deja de ser tal por vestir poncho y sombrero), pero se condena a la diferencia, a

la desaparicidn (la posibilidad de establecer relaciones de produccién distintas).

Esta percepcidn era claramente planteada en los inicios del movimiento indigena puesto que,
si bien se ve la tierra como un elemento fundamental para la supervivencia econbémica, se

transforma en territorio en la medida en que garantiza su reproduccidn cultural:

Larervindicacion del derecho de la tierra'y la territorialidadees bistorica, no es nada
nueva. En realidad esta es nuestra principal demanda. La existencia de mdsdeun
centenar de conflictos detierras anivel dela Sierrafue lo que prendid el levantamiento,
La CONAIE, como legitima representante del pueblo indio deeste pats, le planted al
gobierno que garantizarael derecho ala defensay recuperacion de tierras, territoriosy
vecursos naturales, que es la base para nuestro desarrollo social y cultural.
[-..] Nosotros reafirmamos que la tierra es la condicion indispensable para lavida,
paralaexistencia del puebloy para su desarrollo. Sin este elemento bdsico es
imposible tener las condiciones para educar al nifio, tener salud y
reproducir nuestra cultura. (Macas, 1992. 24) [Enfasis agregado]

Solamente dentro de este contexto es posible entender los planteamientos de las mujeres
indigenas en relacién con la tierra®. Los anélisis hechos hasta este momento se limitan a

mirar la auto-identificacidén de las mujeres con la tierra como una constatacidn mas de que,

% Fernando Garcés (comunicacidn personal), observa que el problema de la tierra y el territorio como
condicidn para la reproduccién sociocultural, suscita nuevas preguntas en la medida en que hay un proceso de
urbanizacién creciente de la poblacién indigena. Este es un problema muy complejo que Gros (2000), también
se plantea. La pregunta es acertada, y se podria argumentar que en tanto exista la posibilidad de ingresar ala
modernidad como indigenas, se resolveria gran parte del problema Pero, el ingreso ala modernidad, como ya
se ha visto a lo largo del capitulo I, también supone muchos riesgos en la medida en que ésta es de por si
excluyente de ladiferencia 1 os complejos procesos politicos que tienen lugar en este momento, seran quienes
iran aportando datos para esta pregunta que por ahora esté vigente
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segin la lectura feminista occidental, las mujeres se percibirian como més cercanas a la
naturaleza. Pero, parece evidente que existen mas elementos en juego. La persistencia de una
Diferencia, gue busca iniciar su.propio deseo bistorico, de establecer supropio discurso institucional, en
palabras de Bhabha (s/d). La perspectiva indigena femenina, no se puede limitar a un
discurso de género, con los elementos del analisis occidental, en la medida en que su deseo
histérico como mujeres, depende de las posibilidades del deseo histérico del pueblo al cual

pertenecen.

Cadaprovinciaen sunecesidad de identidad, busca afanosamente, ya sea enla bistoria

pre-colombina o en su pasado reciente (pero siempre en el pasado), diferencias
para jerarguizarlas y adguiriy una propia identidad que la diferencie de otrasy
adguiera seguridad de su naturaleza. El individuo andino actual tiene que
enviguecerse de su pasado, dela tierra que le sostiene para supropiaseguridad interna,
s identificacion plena tal como la tenemos los indigenas, nosotros «estamos agub,
«SOTM0S deaguti, 1I0s MOVENOS, PEro TEgresammos y MOV ITIOS dgu, 10 1Iecesttarmos imiiar
a nadie, tenemos lo nuestro, crecemos en lo nuestro Tal esla seguridad de nuestro
preblo 'y de todos los que adgquieran esa tdentidad, la de nuestra Pachamamaandina,
de nuestra Pachamama América, de nuestra Allpamama Ecuador, de rutestro suelo,
naestro sol, el Inti. Todos somos bijos de esa tierra'y lentamente ella noseduca enel
comportamientoy en nuestraintima conducta,ylentamente la madre vaformando los
bijos y cada vez més los que agui habntamos aprendemos a defenderla. Por ello,
nosotros no desaparecenmos, porque no desaparecerd nuestramadye lagran Pachamama
qrenos rodea, mantieneyforma. la milsica, la poesia clel viento, la de las montarias,
de nutestras yungas selvas de nuestros valles, de nuestro cielo y nubes, de nuestras
Hluviasy de nuestras plantas, formadoras de nuestro cuerpo, de nuestros amplios
prlmones; de nuestras fuertes piernas y de nuestro resistente corazon; todos ellos
propiedades de los andinos, ecuatoriales y americanos. (Luz Maria de la Torre,
1993-74-75) [Enfasis agregado]

F1 tema del pasado parece ser fundamental a la hora de estructurar el discurso femenino
indigena. El pasado es fuente importante para la constitucién del nuevo sujeto indigena, en
tanto alli se encuentran las raices del pueblo indigena. Es cierto que este tipo de biisqueda es
una constante que se puede obsetvar en otras experiencias. Pero, no hay que descuidar Ja
idea fundamental que motiva 2 las mujeres indigenas del primer periodo. Nos estamos
refiriendo a la insercidn de las experiencias histéricas dentro de un esquema simbélico que
les otorgue significacidn. Para el caso de los pueblos indigenas ecuatorianos, hay que pensar

en la concepcidon del tiempo implicita y que no siempre llega a ser percibida
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conscientemente”. Este tipo de concepcién del tiempo, que se encuentra fuertemente
vinculada al esquema mitico planteado en el capitulo precedente, supone la existencia de un
pasado que puede volverse futuro A partir de esta idea, se generan otro tipo de reflexiones
dentro de los movimientos indigenas contemporaneos que buscan analizar desde su propia

matriz cultural, los fenémenos vividos.

Es el caso de Nayrapacha®. Esta idea ha sido desatrollada por Mamani Condori (1996; -1987,
citado en Rivera Cusicanqui, 1991), y luego retomada por diversos intelectuales andinos:

Silvia Rivera Cusicanqui (1991} y Armando Muyolema (2000) entze otros.

En esta concepcion andina ligada al ordenamiento del tiempo, la idea del pasado ubicado no
detras, sino delante del presente. Si se pudiera representar en una linea horizontal, el pasado
se ubicaria hacia la derecha, y el futuro hacia la izquierda. Nayra, que significa ojo, y también
pasado, es un concepto de tiempo con el cuél se expresa la idea de que tanto en el tiempo

como en el espacio, el futuro se halla a nuestras espaldas, mientras el pasado, se encuentra

frente a nuestros 0jos.

Pacha y nayra, relnen entre si, las nociones de pasado, presente y futuro como una
continuidad entre el tiempo y el espacio. Juntas significan “tiempos antigros. Pero no son antignos
en tanto pasado muerto, carente definciones derenovacion. Inplican que este mundopuede ser reversible, que
el pasado también puede ser futuro” (Mamani Condori, 1987, citado en Rivera Cusicanqui,
1991:1). Y esta es precisamente la idea que motiva al movimiento indigena ecuatoriano en
tanto que, como hemos visto en el capitulo precedente, existe la percepcion consciente para

estos momentos, de que el Pachacuti es posible y de hecho estd en marcha.

% Sobrze este tema, es interesante tener en cuenta el anilisis planteado por Jan Szeminsky (1993), acerca de
cbmo, durante la Gran Rebelidn en los Andes (1780-1781), se pusieron en juego una serie de elementos
simbélicos y miticos como el lapso transcurrido entre la llegada de los espaiioles y las condiciones que
desataron la Gran Rebelién y que desencadenaron los acontecimientos en la forma en que tuvieron lugar. Por
otro lado, Hurtado de Mendoza (2002) analiza, a partir de la estructura lingiiistica del quechua, como se
evidencia la concepcidn del tiempo y del espacio indigena Por otro lado, también analiza la estructura sintactica
del castellano hablado en los Andes, para demostrar la persistencia de este tipo de concepeion espacio-
temporal

91 Este término es una elaboracién reciente a partir de la cosmovisién andina y cuyo origen lingfiistico es el
aymara,
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Nayrapacha es un concepto que permite exploraciones distintas en la realidad de los pueblos
indigenas. Es fruto del esfuerzo consciente por reapropiarse de la memoria, por ser ahoray
después. Ese después que es futuro. Asi nayrapacha es un pasado como porvenir, una
renovacidn del tiempo-espacio. Es “un pasado que en su de-venir futuro es capaz de revertir la
situacionvivida trangormdndola. «Nayrapachas articula conceptualmente memoriay wiopiz,entendidaéia

#ltima como algo por-venir.” (Muyolema, 2001: 23).

Nayrapacha es un ejercicio directo de la diferencia. Con este concepto, el pasado se reactualiza
como posibilidad posible. Mito e historia ya no son fragmentos desligados y opuestos. Con
él, Ia continuidad se recupera y es posible pensar en el futuro sin tener que abandonar lo que
se es puesto que un pasado condenado a desaparecer, vuelve a considerarse como futuro.
Esto, en la medida en que lo indigena se habia visto como un lastre para el futuro. El futuro
existia, sdlo si dejaba de ser indigena. Pero, si se ve el pasado como un devenir, es posible
. . 7 I 7 - / r / .
cambiar esta situacidn y, mas aln, pensarse (como indigenas) mas alla de las propias

fronteras.

Por otro lado, el tema de la maternidad presente dentro del discurso elaborado por el
movimiento indigena reline una serie de elementos particulares, también vistos dentro del
discurso feminista como un retraso de las mujeres lidezes de este periodo puesto que, segiin
sus propias expectativas, la maternidad es uno de los puntos basicos sobre los cuales se ha

asentado la dominacion femenina.

Sin embargo, la maternidad no debe ser vista como un ejercicio meramente privado. La
maternidad deviene un elemento de construccidn de lo que las mismas femunistas postulan

como lo "piblico" en la medida en que garantiza la reproduccién cultural y fisica de una

forma de ver la vida.

La maternidad, vista como un elemento de reproduccidn cultural, resulta evidente en las
diversas constataciones hechas dentro de las etnograffas andinas. La madre, quien no migra,
por lo general con menor manejo del castellano, es la encargada de transmitir la cultura
indigena, es de decir de reproducirla, de mantenerla 2 large plazo. Este hecho ha sido visto

muchas veces como un mecanismo mediante el cual, las mujeres permanecen "fijas". Fs
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decir, dentro de la "tradicién", sometidas a "los usos y costumbres” (Rosero, 1984; Ledn y
Deere, 2001) Pero, este tipo de enfoque descuida un elemento fundamental para el anélisis

antropolégico: la tradicién NO es un elemento estatico.

Warnier (2001:7) retoma a Pouillon, para plantear que la nocidn de cultura “se caracteriza por
sumodo de transmision que designamos como tradicion. La tradicién se define com o ‘aguello que del pasado
persiste en el presente o gue es transmitico, sobreviveactivamente'y es aceptadapor aguellos que la recibeny
que, en el curso de las generaciones, la transmiten’”. "Tras hacer un analisis acerca de diversas
caracteristicas de la cultura tales como localizacién geografica, identificacién, lengua,
elementos de orientacién proporcionados por la cultura, concluye que: "No creamospor lo tanto
que laculturatraduion sea la reproduccion idéntica de un congunto de habitos estdticos. Losidiomasylas
culturas cambian, pues estin inmersas en las turbulencias de la bistoria. A fin de asegurar sufuncion de

orientacion, las culturas deben incorporar el cambio” (Warnier, 2001:14).

Enla medidaen que "todz cuitura estransmitidapor lastradiciones veformuladasen funcion del contexto
bistérico” (Warnier, 2001:15), resulta interesante observar cémo el ejercicio de la maternidad
dentro de las comunidades indigenas ha conducido a una recreacién constante de lo que
significa ser indigena de acuerdo con el cambiante entorno socio-politico y econémico. Pero
este tipo de linea de investigacidén queda pendiente en la medida en que los recursos estan
orientados a realizar diagnésticos para la intervencién de planes de desarrollo dentro de las
comunidades. Como sefiala Luz Maria de la Torre, las mujeres, al igual que los pueblos
indigenas (que desde diversas dpticas han sido ubicados como parte de una tradicidn que los
inmoviliza), son patte y estan dispuestos a innovaciones en la medida en que sean ellas(os)
quienes procesen las novedades. “Cualguier cambio debe ser considerado por todala comunidad para
ser aceptado’y lnego selo hace con gusto. Todos ban comprendido suutilidady se apegan a lanunevasolucion
planteada” (Luz Maria de la Torre, 1993 79).

Pero, siguiendo esta pista, tenemos el ejemplo de cdmo la maternidad se encarna en un
s / * * . Rl . z v

proyecto politico mas amplio y que intenta recoger una zaga historica dinimica, donde las

mujeres, en tanto encargadas de los procesos de socializacién, representan Ja vigencia de un

modo de ser y vivir,
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Todosesperamaos pacientemente quelamadre América, esta Pachamama, tranforme a
sus bijos'y cada vez mds'y més indigenas de aqui tomen concienciay nos rebelemos
contra lo ajeno, tierras defrio, tierras de bielo, de inviernos rigidos, tierrasestériles de
abonosy miguinas, de cosas guardadasy artificiosas que no calientan’y bacen sudar
mucho como las camisas de pléstico y todas sus telas de pléstico que irritan a los nvios
y bacen hongos, y otras enfermedades que nosotras las macdres vemos todos los dizs.
Pachamama Américapide a sus hijos que se rebelen y se hagan sus bijosy no hijos del
extranjero que seva. Madre/Tijo la dualidad, toma nuevamente valor quetuwoenla
Américapre<olombina, este continente que vnelve a crecer, gue vuelve atomay vida
propia, guele volvemos a regenerar, que la madre después de un ciclo, vuelve agestar
otro pueblo semejante al anterior, esla mismamacdrey ella esla que dala cultura, ella
ponelasemillaen lamente fértil delnirio, como tiervapreparada, pone lasemilla de la
vida y costumbres andinas. Por ella las mujeres, las preservadoras de nuestras
tradiciones son las qute han sido senilla del descontento, ellayano puede tener bijosy
levarlosfelizmente a su maduracior; sinembargo, les ha mantenido y les mantendyré
ensu culturaen la sinica cultura posible. En todos los bugares del mumndo, la cultura
que da la tievra gue les vodea, las diferencias regionales de cada pueblo, da lugar a la
caracteristica original de su cultura. Por ello estudiar a Américary su bistoria, sus
miros, sus pensamientos, sus sociedades, es estudiarnos a nosotros mismos en nuestro
desarrollo. Todosen Américatenemos este gusano de pertenecer a.algo yesealgo, elpor
aboramisterioso «emundo andinos, queabomcmzenzaa Crecer ennestra concienciay
en la conciencia de los que nacen aqut, indigenas todos, ya que somos originarios de
esta tierra, runas lamatyoria;y cada-vez son menos los que niegan el valor denuestra
tierra, Pachamama América, todo el continente norte, centroy sur, trismfard, porque
es el triunfo de la maternidad, de la madre, de la «mama, frente a la psiguis desu
hijo, es la siembra «en su chacras, la mente dé los nirios de los Andes que havé el
trz"unfo de nuestros pueblos El tiempo esti con nosotros. Mientras existan
mujeres la resistencia tendrd un futwro de triunfo en cualquier
tiempo. (Luz Maria de la Torre, 1993.75-76) [Enfasis agregado]

En la medida en que la madre establece las pautas culturales de la reproduccidn social, existe

la posibilidad de permanecer como pueblos. En este sentido, la maternidad juega un papel

fundamental de reproduccidn en tanto continuidad, cuando Ja experiencia sitia a los pueblos

indigenas forzados a la asimilacién o la desaparicién.

5. Conclusiones

A lo largo del presente capitulo hemos visto cdmo el sistema educativo formal mestizo se

convierte en el punto de partida para la estructuracidn la identidad femenina indigena en un

medio agreste y violento. El ingreso a la escuela mestiza tiene lugar en medio de una cada vez

mayot diferenciacién econémica indigena que va a ser la base de la formacién de una

incipiente burguesia indigena.
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Pero, para aquellas mujeres cuyas familias tenfan aun mis dinero que sus vecinos indigenas,
el nuevo status de clase no implica una reconvencién del racismo y el desprecio que su
filiacién étnica suponia ancestralmente. La experiencia dela escuelay el rechazo ala cultura
indigena (expresada en su idioma, en su vestido) son paralelas a la formacién cada vez mas
estructurada de un movimiento indigena que, sin olvidar la discriminacién de clase, va

d - . d 1 dt .. . .y rd . I 1 ’ - 92
tomandao conciencia ae ia discriminacion etnica a la cual estan sujetos™.

En ese sentido, y siendo mujeres ilustradas, las lideres de este perfodo desarrollan y
establecen un discurso particular. Este discurso toma como fuentes, ya no, como en el
periodo precedente, el esquema mitico implicito dentro de la vivencia cotidiana. Libros de
historia andina y el acceso a ciertas carreras como la antropologia les van dando los
elementos analiticos, que desde una perspectiva distinta, sustentan histéricamente la

aspiracion de su reconocimiento como mujeres dentro de pueblos distintos.

La feminidad indigena encuentra dentro del nuevo discurso tres ejes fundamentales: la tierra,
la maternidad y el pasado. Con ellos se intenta legitimar no sdlo la existencia y continuidad
de los pueblos indigenas sino también establecer la importancia de las mujeres dentro de la

permanencia y reproduccidn cultural de los pueblos indigenas.

Las demandas indigenas a lo largo de su relacidn tanto con el estado colonial como el
republicano, han estado abocadas a la tierra y fa cultura. En ese sentido, la permanencia y
continuidad de los pueblos indigenas no supone exclusivamente el acceso ala tierra, sino la
garantia de que en ella se podrén establecer relaciones (sociales, productivas, religiosas, entre
otras) distintas a las que las propuestas homogenizadoras del estado-nacién pretenden
imponer a las comunidades Por ello, el discurso femenino indigena de este periodo enlaza
tierra, maternidad y pasado, trilogia que podria ser traducida como garantia de supervivencia
econdmica (no fragmentaria, como en el discurso de la modernidad occidental), cultural y de

continutdad histdrica.

92 Alb6 (1994), sefiala cdmo un vedado racismo existente dentro de las organizaciones obreras en Bolivia, fue
sentido por los miembros indigenas y que se transformé poco a poco, en el "viraje étnico” que las
organizaciones sindicales llevaron a cabo en Bolivia
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Se conjugan en este planteamiento, el reconocimiento de la diversidad, pero como paso previo
al ejercicio de la diferencia. Pero, la blsqueda por parte del Estado-nacion de la desaparicién
de la diferencia de los indigenas, encarnada en este momento en la aceptacidn legal de la
diversidad, se traduce en una blisqueda constante de incidir directamente en comunidades y
pueblos indigenas. Tras la desaparicién de la administracidn étnica (Guerrero, 1993), el
estado ha orquestado una serie de experiencias destinadas a la intervencién directa dentro de
las comunidades indigenas. Mismas que se han visto debilitadas por las politicas neoliberales
de "descentralizacién”. En casi todas las experiencias, pero con mucha mayor fuerza en
estos dias, el financiamiento extranjero supone una presencia constante y de intervencién
directa en las comunidades indigenas. Entre mujeres indigenas y el discurso que elaboran los
organismos de financiamiento {estatales y ONGs), se producen una serie de relaciones que,

son el objetivo del siguiente capitulo.
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Capitulo V

Los cursos de "formacién":

sAlternativa a la escuela o estrategia de intervencion?

1. Introduccion

En el ptesente capitulo nos centraremos en analizar algunas de las caracteristicas que
presentan las mujeres de lo que hemos llamado el tercer periodo. Estas mujeres coexisten
con las lideres que surgieron en el periodo precedente y segin sus propios testimonios,
guardan diferencias con ellas. Estas diferencias se hacen evidentes no sélo a nivel del
discurso que establecen sino a partir de sus historias de vida, y del contexto histérico

nacional en el que desarrollan su presencia.

A diferencia de las mujeres del perfodo precedente, estas mujeres forman parte de los
"nuevos liderazgos". Vinculadas especialmente 2 lo especificamente local no se vinculan con
el movimiento indigena en tanto movimiento nacional, ni con la escena politica nacional

donde los mestizos histéricamente han tenido mayor presencia e ingerencia.

Coexisten en este momento estos dos grupos de mujeres y analizar el por qué de su
existencia y de sus diferencias es el objetivo fundamental de este capitulo. Como lo hemos
venido repitiendo, este analisis no puede ser llevado a cabo al margen de un contexto mas
amplio, como es el discurso del desarrollo en boca de las ONGs y la presencia del
movimiento indigena. Se debe también tener en cuenta las nuevas politicas del Estado-
nacién (debilitado) relativas a las organizaciones indigenas (fortalecidas), y de organismos

como el Banco Mundial y el FMIL
2, Contexto general
2.1 De "infelices” a "refundadores del pais". La sorpresa del Movimiento indigena
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El mejor retrato de cdmo era visto el indigena en el Ecuador, constituye la novela
Huasipungo (1935) de Jorge Icaza™. Traducida a varios idiomas, esta novela nos muestraa
un "pobre hombre pobre”, que piensa pero no alcanza a analizar todos los elementos que lo
rodean. Sujeto mas a sus pasiones que a su racionalidad, organiza una protesta por el
desalojo de los huasipungos, sin medir ni sus posibilidades, ni los riesgos, mi las
consecuencias (mortales), a las que se veria sujeto tras su visceral actuacidn. Pero ademas, “e!
mundo de “Fuasipungo”es un mundo cerrado, en el cual el indio no tiene la mds minima posibilidad de
elaborar unapropuesta alternativa, y por otro lado, el indio de “Huasipungo” es un indio gue noes capaz de
elaborar un discurso coberente, 0 sea, no es capaz de “bablar” en cnanto apensar logicamente”. (Fernando

Garcés, comunicacion personal).

La visién del pueblo indigena que habia producido el colonialismo, estaba llena de
calificativos que los sacaba del ambito de lo piblico, y los reafirmaba en su condicién de

"socorridos" por los organismos delegados por el estado para su administracién.

"Clase abyecta", "clase infeliz”, "raza vencida”, "miserables”, o simplemente
"infelices"; eran expresiones comitnmente utilizadas enel siglo pasado para referirea
los indios. Estas expresiones discriminatorias tiene por cierto u n antecedente, en
cuanto los indigenas evan concebidos en laépoca colonial como rilsticos,y "cortos de
pensamiento ", no obstante el sentido protector de las concepciones coloniales, que
ubicaban al indigena como menor de edad, susceptible de un trato paternal (Toarra,
1992324-325)

Pero entre finales de mayo e inicios de junio de 1990, la imagen se rompi6 y el Estado-
nacion se vio cercado por una protesta cuidadosamente organizada, con riesgos calculados y
con una estrategia largamente diseflada que puso en juego a varios de los actores de la

politica nacional: el estado, el congreso, las cAmaras de produccidn, la iglesia.

En palabras de sus protagonistas, los hechos tuvieron lugar de la siguiente manera:

9 La escritura de Huasipungo es paralela ala organizacidén de la FEI, lo cual nos pone frente a las percepciones
blanco-mestizas de quién y cémo era el indio, y alo que protagonizaban esos mismos indios, en los campos y

las ciudades.
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Enmedio del total descontento denuestro pueblo, la CONAIE™ convocd enabril de
1990 a su V Asamblea, la que tuvo lugar en Pujilt, donde luego de un andlisis
profundo sobre la situacion que atravesamos los indigenas, y en general el pueblo
ecuatoriano, por consenso, se decidid realizar los dias 4, 5 y 6 de junio el
levantamiento indigena

La CONAIE mantuvo reuniones preparatorias con las distintas organizaciones
indigenas; se buscd la adbesion de organizaciones sindicales como el Frente Unitario de
Trabajadores (FUT)y campesinas como la Federacién Nacional de Organizaciones
Campesinas (FENOC). Sinembargo, por aproximarse las elecciones (17 de junio)
consideraron que no era oportuno llevar a cabo una medida de becho.
Como la CONAIE, sus organizaciones filialesy bases no tenian compromisos
electorales partidistas gue les condicionaran, decidieron llevar a cabo el levantarmientoy
el llamado fue a los indios del Ecuador.

Ellevantamiento se inicid con la toma pacifica del templo de Santo Domingo, en
Quito, el 28 de mayo de 1990,y continud con medidas de becho anivel de lamayoria
delasprovincias del pais, fundamentalmente de lasier ra, donde demostramoslagran
capacidad de convocatoriay nivel de organizacion en.cadaunadelasacciones Encada
provincia seformaron coordinadoras del levantamiento, no existid una conduccion
sectariay seutilizaron mecanismostradicionales Ante todo prevalecié ln UNIDAD,
ya gue alos indios nos une nuestra sangre, nosunenlos problemas, las luchas, rusestra
identidad como pueblos

Efectivamente, el levantamiento fue la expresion de nuestra dignidad, autenticidady
unidad indigenas A lafuerzary contundencia del levartamientoel gobiemo tratéde
minimizarlo. Respondic con atagues, buscd amedrentarnos con la represion, eimpuso
una camparia de desinformacion, Se desataron las acusaciones sobre lapresencia de
subverstvos nacionales y extranjeros al interior del movimaento indigena; secolocb un
cerco policial en el templo de Santo Domingoy se militarizaron las comunidades
indigenas del pais.

Sin saber qué mds inventar, sequiso involucrar al gobierno de Cuba como promotor
del levantamiento. Aquiseevidencié daramenteel caricteryloslimutesenelmanejode
la cuestidn indigena que teniz el gobierno de la socialdemocracia (Macas, 1992: 30-

31)

Con este primer levantamiento se inaugurd la presencia indigena en la escena nacional. Tras

una primera época de desconcierto en la que se suponia la presencia de "asesores”

extranjeros, el movimiento fue ganando presencia y legitimidad, otorgada por laconstante y

masiva presencia en respuesta a sus convocatorias. Con ello, Ja CONALIE ha puesto en jaque

varias veces al gobierno nacional. Fruto de la fuerza adquirida a lo largo de los afios noventa,

en agosto de 1998, entra en vigencia la Nueva Constitucién que reconoce varios derechos de

los pueblos indigenas, aunque hay que también decir, que la demanda central de la

CONAIE, la declaracién del Ecuador como estado plurinacional, no fue aprobada.

94 Confederacion de Nacionalidades Indigenas del Ecuador
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Los derechos reconocidos son:

ElAxt. 62 responsabiliza al Estado en fomentar la interculturalidad, inspivar sus
politicase integrar susinstitsciones segtin los principios de equidad e igualdad de las
culturas.

ELArt. 66 atribuyea la educacin la funcion de impulsar la interculturalidad,

ElArt 97, numeral 12 impone a todos los cindadanos el deber de propugnar la
unidad en la diversidad y la relacidn intercultural.

ELArt. 199 faculta el ejercicio jurisdiccional a las autoridades de los pueblos
indigenas en la solucion de sus conflictos internos, asi reconociendo el devecho
consuetudinario.

Los Arts. 224, 228y 241 incorporan las circunscripciones territoriales como
regimenes seccionales especiales.

 Los.Arts. 8385 establecen unaserie de devechos colectivos de los pueblos indigenas
y afroecuatorianos (Walsh, 2002).

Este tipo de logros constitucionales estuvieron apoyados paralelamente con una nueva
estrategia politica de la CONAIE: la participacién electoral. Para finales de 1995, esta
organizacidn indigena se concentr en la formacién de un partido politico que ampliara las
demandas indigenas al campo electoral. Con este fin surgié "Pachakutik”, el partido politico

en el cual los indigenas verin su nuevo referente,

La estrategia desarrollada por Pachakutik apunta al fortalecimiento de los poderes locales,
tarea que evidentemente ha dado buenos resultados. E1 21 de mayo de 2000, a escasos tres
meses de lo que fue lamado "Golpe de Estado" (21/01/C0), los resultados electorales

ubicaron a Pachakutik como la tercera fuerza politica en el nivel nacional®.

Eldesarrollo de la politica local en la mayor parte de experiencias ha sido exitoso. El caso de
la alcaldia de Cotacachi es de las mis representativas puesto que gand en noviembre del 2000
un premio mundial 2 la mejor administracién local. En muchos casos se han producido

reelecciones y se implementan novedosas formas de llevar adelante la administracién piiblica

9 Mayor informacién y apreciaciones de los protagonistas sobre este tema es posible encontrar en fa paginaen
Internet: http://icci nativeweb.org
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(como el mismo caso de Guamote) Pero, paralas ONGs, el tema no parece ser tan simple.

Desde las experiencias en la provincia de Chimborazo, afirman:

De todas maneras, es necesario aclarar que no estamos minimizando las acciones de
maltiples actores'y sujetos sociales a nivel cantonal (territorialmente) o a nrvel de base
(organtzacionalmente). Lo que pretendemos decir es que nose baencontrado una légica
parallevar talesesfuerzos o acciones locales aun dmbito donde lo politico sevuelve més
explicitoy en donde la interaccion con el Estado es mas visible.
Laintervencion deese sin nilmero deactorias con presenciaen el espacioprovincial, ba
stdlo enfocada a [0 local: desde las comunidades de base hasta niveles cantonales, y seha
quedado en pricticas de desarrollo gue no se "concertan” al nivel de la provincia, a
pesar deuna marcada bomogeneidad de problemas irresueltos. Esevidente que muchas
ONGs que trabajan en la provincia tienen visiones parciales, frecuentemente,
relacionados con los programas o proyectos que gjecutan o coordinan (IEE-Terranueva
SNV, 2000:14-15).

En el texto precedente es evidente que en primer lugar no existe una delimitacién entre
gobiernos locales (indigenas) y acciones de desarrollo llevadas adelante por ONGs; y en
segundo término que los proyectos de desarrollo propuestos por los nuevos acontecimientos
politicos son insuficientes. Este tipo de percepciones, en las que ONGs (que en buena
medida han reemplazado la accién de la iglesia), son parte "inseparable” de Ios "nuevos"
triunfos indigenas (para bien o para mal), desconoce una fuerza organizativa inherente a la

cultura indigena y no sélo a los impulsos externos. En la mayor parte de los analisis se parte

de la idea que

laformacionyconsolidacion de Organizaciones de Segundo Grado durante las décadlas
de los 70y 80 estuvo mediatizada por lapresencia de un conjunto de actores externos
(Estado, Iglesia, ONGS, Partidos Politicos) quienes dinamazaron las propuestas
organizativas con las comunicaces indligenas al impulsar un.conjunt o deproyectosde
desarrollo rural. (Larrea, s/f)

Es decir, que se adjudica la organizacién indigena a este tipo de presencias externas,
olvidandose de toda una historia colonial y republicana de organizacién y levantamientos que

se canalizaron, debido a la coyuntura de la época en las Organizaciones de Segundo Grado™.

% Las Organizaciones de Segundo Grado se caracterizan por ser las organizaciones més locales. Es decir, mas
cercanas a la poblacidn y que surgieron a partir de la Reforma Agraria para canalizar la entrega de tierras. Por el
contrario, organizaciones como la ECUARUNARI se denominan Organizaciones de Tercer Grado, puesto que
tienen un caracter mas regional, y finalmente, la CONAIE, que se constituye en la organizaciéa de Cuarto
Grado vy tiene caracter nacional.
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Por otro lado, no se toma en cuenta para nada, los ciclos mitico-politicos andinos que por su
) P
particularidad deben ser incluidos. En cierta medida, esto se explica puesto que para las
organizaciones no-indigenas, no se ha cuestionado qué es ser indigena. Pocas personas se
Ie L §7 : y P 14
preguntan qué es lo que hace indigena a una persona”. En las organizaciones no-indigenas,
especialmente, lo que podria dar un caricter especificamente indigena al movimiento, como
por ejemplo, la presencia de shamanes en marchas y levantamientos, no pasa de ser parte de -

las vivencias de tipo Nueva Era, que estin de moda fuera del mundo indigena.

Pero, la presencia de ONGs esta hoy por hoy, ligada directamente a las "asesorfas técnicas”
de los gobiernos locales. Esta presencia se justifica con base en el apoyo econdmico y a los
"cursos de capacitacién” que ofrecen a los nuevos administradores indigenas. Esto se
comprueba ficilmente si se observa por ejemplo, la primera hoja del "Plan Participativo de

Desarrollo del Cantén Guamote" (PPDCG) (1999). Tras nombrar a las autoridades del:

. “Patlamento Indigena y popular de Guamote”,

1

2. "Comité de Desarrollo Local" de la "Ilustre Municipalidad de Guamote”,
3. "Comité de Gestidon del PPDCG",

4. "Equipo Técnico para la elaboracién del PPDCG"

Se anotan los créditos de “Apoyo Técnico”, constituido por: El Instituto de Estudios
Ecuatorianos, la Ayuda Popular Noruega, el Proyecto de Desarrollo de los Pueblos
Indigenas y Negros del Ecuador (PRODEPINE), el SNV (organismo de financiamiento de

los Paises Bajos) y Terranueva.

Si se observa detenidamente, para el trabajo en un solo cantdn, existen cuatro
Otrganizaciones no Gubernamentales y el PRODEPINE que funciona mas como una ONG

que como una institucién gubernamental, aunque de hecho sea un proyecto estatal, con

financiamiento extranjero.

97 En el trabajo de campo, al preguntar sobre este particular a las mujeres lideres de Guamote, no se supo dar
una respuesta clara, puesto que ellas, se plantearon en muchos casos, que parientes cercanas (sobrinas,

hermanas), al migrar ala ciudad abandonaban su vestido tradicional e incluso el quichua, pero ellas no dejaban
de considerarlas indfgenas Asi nuestra pregunta siguid como una pregunta incluso para nuestras interlocutoras,
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Pero ésta relacién de "apoyo técnico” segiin las organizaciones indigenas y populares, tiene

otra perspectiva desde el punto de vista de las ONGs,

Mientras, las ONGsemergentes buscan constituirse en interlocutores, mdsalla delos
Limites impuestos por el desarrollo, la relacidn con los sujetos sociales se vuelve més
complega, pues no se trata solo de latransferencia de conocimientosy tecnologias(en.el
ambiro técnico) sino de la necesidad de establecer consensos y acuerdos
politicos que sustenten las acciones de desarrollo y las estrategias para
el fortalecimiento de la gestién alternativa.

En el espacio de la provincia, las acciones de las ONGS se ban concentrado en los
cantones de Guamote, Riobarmba (Grea urbanay por extension el canton Chambo)y
Alausi. Presencia explicable desde las dos vias que bemos desarrollado. lapresencia
bistdrica de ONGs (revitalizadas)y la entrada de ONGs emergentes que apoyan el
diserio de estrategias que superen las acciones de desarrollo tradicional (IEE-
Terranueva-SNV, 2000.18) [Enfasis agregado]

Las ONGs reconocen que su intervencidn en el campo no es exclusivamente "técnica”,
1%
definen claramente la necestdad de establecer "consensos y acuerdos politicos". De acuerdo a
Y P
nuestra propia investigacion se traduce en el analisis politico dirigido que se lleva adelante
desde estas ONGs. Esto de muchas maneras, supone una nueva administracién étnica, esta
vez desde el discurso neoliberal de la descentralizacién. Y usando los términos de Guerrero

(1994), los miembros de las ONGs se convierten en los nuevos ventrilocuos en laeradela

globalizacién.

Lo aqui recogido sintetiza, de alguna manera, el tenor de los nuevos tiempos. Para los afios
noventa, el movimiento indigena "se pone de moda". Hemos hecho refetencia ya en el
capitulo precedente acerca de la "moda” del movimiento indigena. Cuando hacemos este
tipo de afirmacién, queremos significar una tendencia relativamente creciente a desarrollar
cierto tipo de patrones de conducta, simbolos de identificacién y discursos (politicos, y/o
" : S ey .
religiosos) entre otros, para situarse politicamente cerca del movimiento indigena, ubicandolo
como el eje de todo tipo de reflexiones, en menoscabo de otras realidades del Ecuador en

tanto pais pluricultural.
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Al amparo de una coyuntura internacional favorable al "desarrollo” de los pueblos
indigenas™, muchos recursos han llegado a través de organismos de financiamiento al
desarrollo. Estos, a través de ONGs de diversos tipos y enfoques, han tratado de incidirenla

poblacién indigena utilizando su densa red organizativa.

Elfortalecimiento de las organizaciones indigenas es paralelo a la profundizacion de la crisis
econémica en el Ecuador. Para 1999, el sistema bancario colapsé llevando al pais a su peor
crisis econdmica y esto contribuyd en gran parte al fortalecimiento del movimiento indigena,
pero no ast al estado. Esto en la medida en que frente a una crisis econdmica tan fuerte
como lo que ha vivido el Ecuador en los Gltimos afics, el estado se ha desinteresado de la
suerte de la mayor parte de la poblacién afectada y el movimiento indigena se transformaba

en el mejor canal de expresidn y protesta por la situacién vivida.

La crisis econdmica sumada a las propuestas neo-liberales de una escasa ingerencia del estado
en 4reas consideradas "sociales" ha permitido que, de alguna manera, se reactive una cierta
"administracién étnica" esta vez basada en la presencia de ONGs en el campo. De acuerdo
con lo analizado por Guerrero (1993), el estado habia delegado histéricamente a otros
agentes el establecimiento de politicas relativas a la poblacién indigena. Este hecho habria
colapsado a la par del surgimiento de organizaciones como la FEI, y con un breve periodo
de fortalecimiento del estado, debido al boom petrolero en la década de los setentas. Este
fortalecimiento del estado permitid, entre otras cosas, proponer por primera vez oficialmente
al mestizo como el eje de la nacibén (Silva, 1995). Pero, la crisis econdmica sumada a la

presion internacional para la adopcidn de politicas econdmicas de corte neoliberal, volvieron

a debilitar al estado.

Los fondos provenientes del extranjero y administrados por ONGs, estan destinados, en su

mayor parte a la poblacién indigena. Este tipo de administracidn, ha dejado en manos de

% Tales como el Convenio 169 de la OIT (1989), el Afio Internacional de los Pueblos Indigenas (1993} y la
Declaratoria de la Década de los Pueblos Indigenas (1995-2004) y el 8 de Agosto como el dia Internacional de

los Pueblos Indigenas.
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ONGs temas ¢como salud, educacién, proyectos productivos entre otros” y nuevamente ha

alejado al Estado del sector rural y especificamente indigena.
2.2 ONGs, financiamiento y financieras: el desarrollo como trampa a la diferencia

Hasta hace poco, la presencia de ONGs habia sido evaluada més bien como un elemento
positivo en la conformacién del movimiento indigena, tanto como en la participacidn social
(Ospina, 2002). Como ya hemos afirmado, incluso existe la percepctén de que las
organizaciones no existen al margen de las ONGs, en una especie de simbiosis inevitable. Sin
embargo, la trayectoria de las ONGs y del estado debe ser puesta en perspectiva con el finde

ubicar el nuevo contexto en el que van a funcionar las mujeres indigenas de este periodo.

Ospina (2002), Martinez (2002}, y Bretdn (2001) coinciden en sefialar la existencia de las
primeras ONGs a finales de los 60 € nicios de los 70". Sefialan también que el "boom
oenegésico” (Martinez, 2002:8) se produjo a partir de mediados de los 80'. Dato que coincide
también con la reconocida preocupacién por el tema del desarrollo. Ahora bien, en el
tratamiento que hacen los autores del tema seflalan 2 ONGs como el FEPP (Fondo
Ecuatoriano Populorum Progressio) entre estas iniciadoras. Un dato que debe ser afiadido al
analisis planteado por estos autores es la consideracién de que ONGs como ésta, nacieron,
en su momento al calor del Concilio Vaticano II (1965) y las reformas aht propuestas. De
hecho, ONGs como el FEPP contindan ligadas a la iglesia catblica™.

En el caso ecuatoriano, como fruto de la delegacién de la administracién étnica, el estado™,
hasta 1995 (con el PRODEPINE), nunca propuso una politica directamente destinada a los
pueblos indigenas y negros. Proyectos como la Misién Andina del Ecuador (MAE) (en
vigencia desde 1950), aunque no estuvieron pensados directamente en la poblacién indigena,

y por ello no tomaron en cuenta factores étnicos ni en su disefio y aplicacién, se asentaron

% Como sefiala Rivera Cusicanqui, se ha producido una suerte de "oenegizacion” del campo. Seglin datos delas
mismas ONGs, 24% de los proyectos llevados adelante estan orientados haciala produccién y generacién de
ingresos. El tema salud ocupa el 19.74%. Le siguen educacion con 17 59% y medio ambiente con 16%
Directorio 94/95 de Organizaciones Sociales de Desarrollo. (1994).

10 Fg relevante por cierto, el testimonio de una persona, que sefialaba que todas aquellas personas que
abandonaban los habitos religiosos, encontraban trabajo en esta organizacion.

191 De hecho, Bretdn, define al estado ecuatoriano como "débil y clientelar”.
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bésicamente en tetritorios de alta densidad indigena. Adicionalmente, el Fondo de Desarrollo
Rural Marginal (FODERUMA) (aplicado entre finales de los 70 e inicios de los 80); la
Secretarfa de Desarrollo Rural Integral (SEDRI) (sucesora del FODERUMAY); el Proyecto
Nacional de Desarrollo Rural (PRONADER) (llevado adelante en la década de los 90"y por
primera vez vinculado al Ministerio de Bienestar-Social), llevaron adelante las politicas
estatales destinadas a la poblacién rural sin distinguir su pertenencia étnica. Con la creacién
del PRODEPINE, como politica especifica a los pueblos indigenas, se empieza a diversificar
la politica estatal distinguiendo indigenas de campesinos. Este hecho se concretd con la

aparicion de PROLOCAL en el 2000, como proyecto destinado al desarrollo de areas no

indigenas.

Por su parte, el desarrollo de las ONGs ha sido planteado en tres fases (Martinez, 2002). La
primera destinada al apoyo de la organizacién campesina. Una segunda fase estaria destinada
a dar tmpulso a proyectos de corte agropecuario, y con tintes productivistas. Y, finalmente,
una fase “micro-empresarial” a tono con las politicas neoliberales. La existencia de éstas,
pareceria presentar una légica prevista en su planificacidn que, sin embargo, este autor no
duda en plantearlas como respuesta al fracaso de los objetivos planteados al inicio de cada
una. Breton (2001), amplia el andlisis al ubicar los cambios en las actividades y enfoques de
estas instituciones, en las prestones de las financieras internacionales. Pero los dos autores
coinciden al sefialar los cambios profundos (que Bretén liga con crisis personales e

institucionales), que se han vivido en las ONGs a partir de la creciente complejidad del

movimiento indigena.

Tanto Martinez como Bretdn, presentan la consideracién de que en la primera etapa del
desarrollo oenegésico, las luchas por la tierra, al calor de las Reformas Agrarias (1964 y
1973), fueron las que sentaron las bases para el posterior auge organizativo de las
comunidades indigenas. Este hecho habria de converger hacia 1986 en la creacién de la
Confederacion de Nacionalidades Indigenas del Ecuador (CONAIE). No obstante, lo que
escapa al anilisis presentado es el hecho de que durante la Colonia y la Reptblica, el
movimiento indigena ya existia, en tanto protesta organizada, aunque localmente y con otros
parametros de participacién politica, mas ligados a la cultura indigena. El levantamiento de

Daquilema (1871) en Cacha, provincia de Chimborazo (donde luego se asentara la mayor
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cantidad de ONGs), prueba ello. Si bien es cierto que algunas ONGs ya participaron en este
proceso, se trata de Jas ONGs que de alguna manera se encontraban o vinculadas, o son
herederas directas del trabajo de la Iglesia'® que, por cierto, ha estado presente en las luchas

indigenas desde inicios de la Conquista'™.

Este tipo de ONGs, ligadas ideolégicamente a los postulados de la Teologia de la Liberacién,
guardan una diferencia con las ONGs de la segunda etapa. Las ultimas se forman ya no sélo
como herederas de una tradicién eclesial y teolégica sino, sobretodo, como resultado del
desencanto que la caida del socialismo real produjo entre los grupos de izquierda. Estos
wltimos buscaron agruparse con viejos referentes, alrededor de nuevos sujetos. Martinez cita
acertadamente: "Petras (2000), critica duramente la posicién de las ONG que no solo que [sic] ban
sintonizado con la perspectiva neoliberal ("rostro comunitario del neoliberalismo ")sino que también ban
captado a muchos cuadyos de ex izquiterdistas (postmarxistas), que ahora z'mpulsanaccz'oﬁes‘ supuestamente

mds realistas centradas en el mercado” (Martinez, 2002:6).

De los obreros se paso al trabajo con los indigenas que se presentaban como un movimiento
fuerte y de respuesta al sistema capitalista, Pero, la vieja perspectiva de integracién al
mercado fue un fértil terreno alrededor del cual plantear proyectos que permitieran "superar”

la situacidn de "pobreza" de los indigenas.

La segunda fase del desarrollo de las ONGs es su fase expansiva. En ella, como ya hemos
sefialado, tiene lugar su mayor ctecimiento'®. Y de una primera etapa, més bien de apoyoala
formacidn de organizaciones indigenas - campesinas, se pasa a una fase productivista. Ante el
supuesto fracaso organizativo, y paralelo al inicio de las politicas de ajuste y el retraimiento
del estado del sector rural, las ONGs, plantean proyectos de corte agropecuario (Martinez,

2002). Ligados a éstos, la transferencia de tecnologias, el riego y la comercializacién, entre

102 Una investigacidn que queda pendiente, es una historia secular de la participacién eclesial dentro de la
formacion del Estado-nacién ecuatoriano, y principalmente, de su vinculacién con la organizacidn indigena
Podemos, por ejemplo, mencionar que la Federacidn Shuar, una de las primeras organizaciones indigenas, fue
fruto directo del trabajo de misioneros salesianos en la zona indigena, ¥ que se habian formado en medio delas
reformas abiertas por el Concilio Vaticano 1.

193 Es por ejemplo interesante el analisis que se hace de cdmo Tupac Amaru I, integrd ala religidn catdlicay
ciertos sacerdotes, en su Rebelion (Cfr. Szeminsky, 1993).

14 Los datos que presenta el Directorio 94/95 de Organizaciones Sociales de Desarrollo sefialan que el 44.89%
de ONGs surgieron entre 1981y 1990. Y de 1991 a 1994, un 27.55%.
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otros, se presentan a las comunidades indigenas. Pero, hacia mediados de la década de 1990,

se constata nuevamente, el fracaso de esta fase por una ineficiente administracién

comunitaria.

Este hecho marcaria el paso a una nueva fase: la generacién de microempresas que, por
clerto, se encuentra en sintonia con el discurso neoliberal. En esta actual fase, se estaria
apostando a la formacién de capital social’® (Bretén 2001). Se buscaria este factor, puesto que
seglin una investigacion financiada por el Banco Mundial y realizada en varios paises
(Narayan, 2000, citado en Bretdn, 2001:6), “la gente humilde confla mids en sus propios grupos de
solidaridad'y en sus organizaciones de base a la hora de atender mejor sus priovidadesy sus demandas”.

En el caso ecuatoriano, durante la segunda fase de expansién oenegésica, es evidente el
desplazamiento del estado de las politicas sociales ligadas al 4mbito rural. Los autores citados
en este apartado, coinciden en seftalar la convergencia de politicas de ajuste estructural y el
disefio de politicas de intervencién en el campo Estas politicas, afirman, dado su énfasis
neoliberal, se concentran en campesinos "viables"*. Los mas pobzes, no cuentan con los

recursos minimos para acceder 2 las propuestas micro-empresariales.

La apuesta hecha a la insercién en el mercado internacional de diversos proyectos, contrasta
con los resultados obtenidos por estas investigaciones. Asi, por ejemplo, se constata que a
mayor presencia de ONGs, el indice de pobreza se incrementa. Y por otro lado, las
economias mas "exitosas" son las de aquellas poblaciones que no siguen los planteamientos

’e b ! . d ot s 2107
oenegesmos sOobre mercado Vi part1c1pac1on .

105 "E] capital social debe ser entendido como el conjunto de redes y normas deveciprocidad que garantizan la interaccidn y la
cooperacion social” (Breton, 2001:5-6)

16 De hecho la cada vez mayor diferenciacién econémica dentro de la poblacién indigena ha generado la
existencia de cierto tipo de problemas dentro de a2 antigua "unidad" del movimiento indigena, como es el caso
de la divisién interna dentro del movimiento indigena de la provincia de Imbabura y que tiende a extenderse a
olras preguntas

17 Los datos de Bretén, citado por Martinez (2002:3), afirman que el 33% de las ONGs se concentran en la
provincia de Chimborazo. En esta provincia, el 81% de la poblacién rural es pobre. Y el dato probablemente
mas significativo, en ¢l cantén Riobamba de la misma provincia, se concentra el mayor nltmero de ONG en el
ambito nacional (20%) En el otro extremo se ubicaria la provincia de Tungurahua. Ahilapresencia de ONGs
es baja: 8.23% frente aun 69.1% de poblacién pobre. En el tema que nos mteresa relativo al acceso educativo
de las mujeres, también las cifras dicen mucho: tomando los cantones donde mas de la tercera parte de las
mujeres del campo son analfabetas, Guamote, en la provincia de Chimborazo, tiene un 54% de analfabetismo
ferenino, mientras que en Pillaro, el cantén donde hay mas analfabetismo femenino en la provincia de

132



Si, por una parte, la segunda etapa oenegésica estuvo vinculada a la participacién de ex -
cuadros de Ja izquierda, en la tercera etapa, los asesores del Banco Mundial condicionan la
formulacién misma de los proyectos. El financiamiento depende del cumplimiento de ciertos
requisitos. El disefio, asesorado desde fuera y sometido a los requisitos internacionales,
termina respondiendo a intereses que estan lejos de asumir la diferencia. Estos se convierten,
como ya hemos sefialado, en un espacio de control del uso v el consumeo de la etnicidad,

generando lo que Bretén (2001:14) define como el neo indigenismo etndfago.

En la actualidad, esta presencia situada mas alla de lo tangible (los grandes organismos de
financiamiento}, es consciente de los riesgos de una etnicidad que apuntaba al ejercicio de su
diferencia. En ese sentido, se convertia en una amenaza creciente pata la continuacién de su
proyecto civilizatorio En vista de esta situacion, a través de la financiacién de los proyectos
de desarrollo, el estado, a través de las ONGs, se han concentrado en el control del #so de los
espacios de la etnicidad. Para ello, se ha procedido a un “encuadramiento de las élites locales y de

sectores prominentes de la intelectualidad indigena en la maguinaria desarrollista” (Bretdn, 2001:11).

Sutilmente, aceptando la diversidad, se esta cvilizando, bajo el fraternal impulso al desarrollo. A
lalarga, lo que se esconde, es la aniquilacion de cualquier posibilidad de cuestionar la logica
del mercado. Los pueblos indigenas, que habian aprendido a usar los espacios de convivencia
con el Fstado-nacion y que, en medio de ellos, habian sido capaces de seguir siendo diferentes
bajo el discurso del desarrollo, deben cambiar para convertirse en présperos micro
empresariosl. En la nueva légica, donde lo prioritario ya no es la organizacién sino la

generacion de proyectos productivos, las mujeres también ocupan un lugar central.

3. Los cursos de formacién en reemplazo de la educacién formal para las lideres

indigenas. La perspectiva de las ONGs

Lasituacién en el presente periodo de participacidn politica femenina, es compleja. Se han

insertado en el ambito rural, nuevos actores con diversas perspectivas sobre "lo que debe

Tungurahua, esta cifra alcanza el 33%, diferencia bastante significativa. (Fuente: Retrato de Mujeres,
Indicadores sociales de la situacién de las indigenas y campesina en el Ecuador Rural. 1998)
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hacerse". La pobreza y marginalidad no se ha superado con la intervencion oenegésica, como
el estudio de Bretén (2001) lo demuestra. Por el contrario, se ha profundizado. Pero, cada
vez mas municipios son administrados por indigenas'® y los retos aumentan sobretodo para

la participacién femenina:

Sinembargo, el desempeﬁo pitblico implica otmdg“ﬁtulz‘aci queentraenelcampodelas
relaciones interétnicas. La relacién de la mayoria de las mujeres con el mundo
mestizo, resultapor lo general di ﬁ'czl Losaltos niveles de andlfabetzsmo, producto
de la misma posicion de la mujer en la estructura social de género; [sic/no ban
permitido que lamuer se edugque de igual forma gue elvarén; esto dificultaelaccesode

las mugeres a los espacios dominados por los mestizos. (Larrea, S, 1998:65)
[Enfasis en el original]

En este contexto, la necesidad de integrar nuevos conocimientos es sentida por parte de las
. , ) ;. ’

mujeres lideres como uno de los elementos mis importantes que tendrian que llevar a cabo

como parte de sus actividades como dirigentas. Tres de las cuatro entrevistadas, sefialan que

la capacitacion es un punto basico para su desempefio.

En la perspectiva de las ONGs y sus voceros, el analfabetismo tiene que ver basicamente
con la estructura social de género. Por tanto, con el discurso de género se pretende incidir
directamente en las culturas indigenas a partir de las propias mujeres. Partiendo de este tipo
de supuesto, se elaboran estrategias de trabajo destinadas ala "formacién” de lideres mujeres,
con una caracteristica fundamental: que se apropien del discurso de género. Esto se reflejaen
la palabra utilizada por las entrevistadas para designar la necesidad de adquirir
conocimientos: capacitacién En ningln caso, se usa la palabra educacion para referirse a este

tipo de proceso.

Pero, la realidad es que el analfabetismo femenino es una realidad que limita las aspiraciones
de las ONGs, puesto que la educacién no sélo provee conocimientos académicos. La
. ‘ : . . .
educacion, sobre todo, representa una forma de autoafirmacion positiva en relacion con el
medio blanco-mestizo. En el 4rea indigena ésta es una realidad que, vista desde el esquema

andino del uso de la palabra, resulta crucial para la formacion de la identidad personal y

108  as proximas elecciones (octubre del 2002) seran una buena oportunidad parz evaluar la estrategia de
poderes locales llevada adelante por Pachakutik.
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étnica cuando se trata de relacionarse con el agreste entorno de la administracidn pitblica.
Por ello, las ONGs, que buscan acrecentar el capital social, buscan de alguna manera

"capacitar” a las mujeres antes que educarlas.

En el caso de Doloves, esta dificultad fla falta de educacion] ba sido superada por
medio de la capacitacion recibida, la misma gue le ba dado mds confianzaensi
misma De aguique nos ratifiguemos en nuestra creencia del enorme potencial de los
proyectosdedesarrolloenla construccion de liderazgos femeninos, semprey cuandose
tome en cuenta estarealidad, y se trabaje paralelamente enel dmbnto de lus estructuras

sociales de género (Larrea, S. 1998:65)

Para analizar las dos citas anteriores en toda su amplitud, es necesario que partamos de una
conclusién de los dos capitulos anteriores, La educacidn ha sido percibida desde el inicio del
movimiento indigena en tanto organizacién que rebasa el ambito de lo local, y sobretodo por
las mujeres, como un elemento sumamente importante en la gestacion de una propuesta que
los v las haga posibles como singularidades de cara al estado-naciéon. Como ya hemos
seflalado en los capitulos precedentes, esta idea de la educacién debe ser entendida
fundamentalmente dentro del esquema simbélico andino de uso y funcidn de la palabra
(Howard-Malverde, 1990). La palabra otorga identidad, permite decir quién es, quién tiene el
poder'®. Pero la palabra hablada se enfrenta al reto de lo escrito (Ramén, 1992; Howard-
Malverde, 1990, Harvey, 1991). La elocuencia del papel, est4 asociada al poder, y por ende,
en las comunidades indigenas, 2 su condicién de dominados'™. Es por ello que la escuela,
como propuesta de Dolores Cacuango, no esté exenta del esquema mitico en el que elabora
Ja totalidad de su discurso politico. La escuela significa el retomar la palabra, pero una

palabra audible mas alla del marco de lo doméstico.

En este sentido, el sistema educativo formal, se convierte en un fuerte elemento de
construccion de una identidad audible. La afirmacién de esta capacidad de tener voz es

coherente con los trabajos presentados por Harvey (1987, 1991) en los que la participacidn

19 En el habla de la sierra andina, cuando hay algin tipo de llamado de atencién, se dice: "me habld". No
significa que se ha hablado nada mas, hay en esta expresion la idea de fuerte reconvencion. A los nifios cuando
hacen algo malo "se les habla", Los jefes "hablan" a los empleados cuando no realizan bien su trabajo

110 Desde la etnografia, Harvey (1991: 245) nos indica que: El ser un hablante quechua monolingsie implica un status
interno, unalegitimidady certo acceso a los poderes regenerativos del paisaje animado, pero al mismo tiempo esta identidad lleva
consigoun. senzzdodedeszm:a]aydzsmmmmmdmmdo moderno: vilnerabilidad, inocenciaeignoranciafrentealos poderosos

y dominantes extranjeros
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politica femenina esta ligada a la incapacidad de ser oidas en la lengua del dominador, es
decir el castellano. Esto es importante de ser visto en perspectiva no sdlo de las mujeres sino

que en general la poblacion indigena, ha estado construyendo una identidad andible.

Elsistema educativo formal, con el acceso al castellano (lengua del dominador), al papel (voz
del dominador), abre una nueva perspectiva de si mismos(as), de quiénes ah{ participan''. En
el presente caso, de las mujeres. Por tanto, en la medida en que acceden ala escuela, hemos

. . : . C TR
visto que es obvio que adquieren mayor seguridad en su participacidn politica pablica.

El acceso al sistema educativo formal se convierte entonces en la llave de ingreso a una
actividad politica que si es desarrollada en quichua no resulta audible™?. Este hecho es
percibido por las ONGs que tienen claro que la escuela se convierte en un punto basico para

la nueva posicion de las mujeres:

Como bien lo menciona Prieto en un comentario sobre el portafolio educativo del

proyecto ALA'?: Existe un simil entre la escizela -como educacion formal-y el
PrOYeCto~omo capacitacion, yambas instancias entregany crean PIHEVOS CONOCINIENtos
paralos involucrados. Segtin Prieto. "Mientras el Proyecto mas separezcaa laesciela,
mayores pos:bzlzdadesdeexzro tendrd, porque la escuela tiene la fuerza deproyeciarse
como cambio, progreso..." (Larrea, S 1998:64)

Laidea de que los "cursos de capacitactdn” pueden suplir 2 la educacién formal, adolece de
muchas debilidades. Por una parte, desconoce todo el debate que tiene lugar al momento
sobre el tema de educacién vs. cursos de capacitacién, que en el fondo, en el ambito de la

EIB, supone el debate de proyecto politico vs. habilidades técnicas.

Por otro lado, el tema de los cursos de capacitacion, ligados a los elementos técnicos

H1 Es interesante sefialar aqui que, de acuerdo con nuestro propio trabajo educativo ¢on comunidades
indigenas (Tigua-Cotopaxi), la experiencia educativa esta mas ligada a la confianza que los y las alumnas
adquieren en si mismos(as), que a los logros académicos que se pueda llegar a evaluar.

12 En distintos trabajos se reconoce que al interior de la unidad doméstica se discuten los problemas que tienen
lugar luego, en las asambleas comunitarias (Harvey, 1991; Prieto, 1998). Prieto sin embargo, cuestiona este
hecho afirmando que las mujeres andinas solo pueden actuar como grupo depresion e influencia, pero no pyeden ser agentesde
sus decisiones (Prieto, 1998: 25). Pero, a nosotras nos parece que se deberia establecer un analisis destinado a mirar
los cambios, la dindmica de la mujer andina, puesto que este hecho no siempre ha sido asi (si tomamos en
consideracion la experiencia de Dolores Cacuango y las relaciones internas descritas por la etnografia), y
dudamos que siga siendo de esta forma.

113 Proyecto de Desarrollo de la Mujer Rural y su Familia (ALA).
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necesarios para una mejor administracion de los proyectos presentados por ONGs a las
comunidades, tiene otros riesgos. Es necesario pues, abrir la discusién a un tema tan
complejo como el de la ciencia, la educacién y las garantias de reproduccion cultural

necesarias para seguir siendo.

Como bien lo sefiala Warnier (2001), la educacién ha sido y es usada como un mecanismo de
imposicién de normas y criterios culturales propios de occidente y, a través de ella, se ha

llegado violentamente a las sociedades tradicionales.

Bajo la apariencia de la enserianza se trata de una politica cultural fuerte sometidaa
un proyecto nacional. Esuna constante de la bistoria de los siglos XIX y XX, que
rodos los Estados del mundo, los unos después de los otros, seapoderaron de la escuela
con objetivos mitltiples: transmitir a todos los nivios los aprendizajes fundamentales
gque haran de todos ellos ciudadanos'y trabajadores competentes, socializarlosen un
proyectonacional generalmente impuestopor unaminoria, méso menosdemocritica,y
en consecuencia unificar al pats en tornoala cultura transmitida por Iz escuela. Es
un proyecto a la vez politico, econémico y cultural Paralospaises pobresesla
condicion del desarrollo. Respecto a las culturas singulares, la politica escolar se
enfrenta, en todos los paises del mundo, a la diversidad de los idiomasy de las

précticas religiosas.

Aungue aplicadas en las lenguas localesy definidas por las prioridades nacionales, las
politicaseducativas contempordneassonpoderosos vectores dela cultura o cidental La
cultura escolar contempordnea estd en efecto fundada sobre la primacia del
conocimiento cientifio, veryficado o invalidado por procedimientos de investigacion,
como criterio de todo conocimiento. [ ] Launiversalidad dela cienciaes un caballo de
Troya que permitea la cultura occidental entrar por la fuerza en las sociedades
tradicionales (Warnier, 2001:59-60).

Eltrabajo educativo de las ONGs, no tiene parametros de reconocimiento del saber de las
comunidades indigenas. Al mismo tiempo, los cursos de capacitacidn, dispersos y sin
contexto, que se ofrecen como parte de la capacitacién, generan unicamente desconcierto y
rechazo frente alo que los o las estudiantes (nifios, nifias o adultos(as)) aprendieron en su
casa. Con ello, se desvirtda el contenido cultural, pues se asimila un supuesto fracaso

tecnolégico de las comunidades indigenas (que se mide de acuerdo con la capacidad de

acumular).

La educacién debe ser garantia de reproduccién cultural. Pero esto sdlo tiene lugar en la
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medida en que es la comunidad quien controla este espacio, y no viceversa. En las
propuestas educativas manejadas desde las ONGs, por el contrario, son ellas quienes
controlan lo educativo (en sus contenidos y formas de aprendizaje). Y en esa misma medida,
se impone a las comunidades, qué es lo educativoe, lo positivo o negativo. En suma, al
controlar lo educativo, las ONGs rompen con la reproduccidn cultural comunitaria, y

finalmente terminan imponiendo sus propias versiones de lo que es aceptable o no.

A este hecho debe sumarse que, si bien la educacion ofrece mayor seguridad piiblica a las
mujeres indigenas, st no parte de la garantia de reproduccién cultural, termina convirtiendo a
las mujeres lideres de OSGs, en simples mediadoras. Esta mediacién, mas o menos eficiente,
permite enlazar las propuestas capitalistas, con las comunidades y hacer de las mujeres el
mejor vehiculo para desarrollar a las comunidades. En el momento en que la educacién
privilegia y propone como més prestigiosos los conocimientos que propone, en detrimento
de los saberes tradicionales, las mujeres abandonan sus propias practicas en aras de obtener
prestigio. Con ello, se abandona la reproduccién cultural de las comunidades y, las lideres de

OSGs se convierten eficientes transmisoras de lo que los organismos de desarrollo

pretenden.

Eldesarrollo de lo educativo dentro del movimiento indigena, refleja también la situacidn de
las mujeres. Una reciente evaluacion sobre este item dentro del 4mbito indigena, puede
aportar elementos de analisis para el tema de las nuevas lideres indigenas formadas dentro de

las propuestas de capacitacién de las ONGs.

3.1 Proyecto Politico y propuesta educativa desde los pueblos indigenas. Breve

evaluacion desde la experiencia de las mujeres del presente perfodo™

La experiencia de la Educacién Intercultural Bilingiie (FIB), en el Feuador, tiene mas de 20

afios. Pero a partir de 1988, con la creacién de la Direccidn Nacional de Educacién

114 E] analisis que se presenta a continuacion se lo realiza a partir de los datos obtenidos durante la Mesa de
Didlogo que sobre EIB, se desarrolld en Quito, en febrero de 2002 Y también a partir de diversas
conversactones con Fernando Garcés, Emilia Ferraro y Lourdes Endara.
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Intercultural Bilingitie (DINEIB), se establece la educacidn indigena como una tarea del
estado bajo la directa direccidn de las organizaciones indigenas, puesto que son ellas quienes

designan al Director Nacional.

Esta singular caracteristica de la educacién indigena en el Ecuador fue fruto de un trabajo
muy anterior por parte de las organizaciones dedicadas, bajo el amparo de la iglesia en la
mayor parte de casos, a la tarea educativa, Tras 14 afios de la creacién de la DINEIB, los
frutos de la practica concreta de la EIB se evidencian cada vez mas complejos de lo que
inicialmente fueron pensados. Inicialmente, se hizo énfasis en programas de formacion de
maestros en EIB, pero no se llegd a tener conciencia clara de que hubiera proyectos
petsonales de cada una de los y las involucradas. A la larga, el afloramiento de proyectos
personales est teniendo repercusiones en los objetivos centrales de los proyectos educativos
de las organizaciones indigenas. Mas alla de la blisqueda humanistica y politica de la
formacién en EIB, los y las participantes saben que la consecucién de un titulo es importante

en el logro de sus objetivos personales, y se constata que actian en consecuencia con ello.

El nacimiento de la DINEIB, en relacién directa con las organizaciones es tal vez una de las
razones para este distanclamiento. Existe pues, la percepcidn de que entre las organizaciones
y la Educacién Intercultural hay un distanciamiento creciente. Aquella ligazén original quele
habfa dado una singularidad especial al proceso de la EIB en el Ecuador, frente al resto de

experiencias en América Latina, de alguna manera se puede decir que se encuentra en crisis.

Y es que la misma dinamica de las organizaciones, tanto en el nivel interno como externo ha
ido generando que muchas preguntas vayan surgiendo y que no siempre sea posible
responderlas con la misma velocidad con que surgen. Asi, por ejemplo, conceptualizaciones
alrededor de nociones como nacionalidades y pueblos indigenas no han sido todavia discutidas a
profundidad dentro de las mismas organizaciones, pero debido al nexo, existente con la EIB,
provocan consecuencias imprevistas al momento de la operativizar las estructuras

administrativas de la DINEIB.

Es posible que la légica planteada hacia fuera, de respeto a la diversidad, cuando se plantea

en el ambito interno de los pueblos, nacionalidades y organizaciones (que aun no terminan
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de debatir las consecuencias de cada término), generen un proceso al que podriamos Hamar
de fragmentacién de la interculturalidad'’. Esta idea parte de constatar la propuesta de la
interculturalidad, en su forma mas general: respeto y reconocimiento de los pueblos
indigenas que no deberian ser asimilados por el estado-nacién. La visibilizacion de las
diferencias presentes entre los pueblos indigenas y la poblacién mestiza permitiria que se
revalore la presencia de este grupo poblacional dentro del Estado-nacién y, con ello, se la
potenciaria. Pero, este proceso de reconocimiento de la diferencia, puede llegar a ser
extremo. La mas minima diferencia se arguye para plantearse como alguien distinto, y por

tanto, con derecho a cierto tipo de reconocimientos desde los entes estatales o no estatales.

Otro de los problemas que alrededor del tema de la educacién tienen lugar, es el hecho de
que el ingreso a nuevas experiencias esta acaparado por las personas con mas antigiiedad
dentro de las distintas experiencias. Esto estd directamente ligado al hecho de que existen,
como ya hemos sefialado, proyectos personales que trascienden a los proyectos politicos. De
esto se desprende que se vea cada vez més una cierta politizacién en las opciones de ingreso
ala educacién superior por parte de quiénes terminan su educacién media. Aquellas personas
con més trayectoria y afios dentro de los ambitos de organtzaciones y estructuras de }a EIB,
son quienes tienen mas opciones para las nuevas ofertas en educacion superior, esto con la

consiguiente postergacidn de los recién egresados (poblacién mas joven).

Esta situacidn de exaltacidn de las diversidades presentes entre grupos indigenas y, que es
una situacion general en el ambito educativo, se expresa de manera especial en las mujeres.
Ellas son las que histéricamente han estado més relegadas del sistema educativo formal. Esto
no quiere decir que hayan stdo menos conscientes de la necesidad de su ingreso en este

espacio. Por el contrario, estuvieron, a la cabeza de las demandas por la educacion.

Esto nos lleva a plantear un elemento fundamental de discusién y que contradice los
planteamientos de las ONGs. La discriminacién educativa de las mujeres indigenas, no
responde exclusivamente y como causa basica 2 la posicidn de las mujeres en la estructura

social de género. Este hecho reconoceria que el "mal ontolégico de la cultura”, se encarnaen

115 Esta idea ha sido desarrollada conjuntamente con Fernando Garcés a partir de la mesa de dialogo sobre EIB
ya mencionada.
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el tratamiento de las mujeres. Por el contrario, nuestro planteamiento alrededor de este tema

ubica a varios puntos como responsables de esta situacién,

Por una parte, la crists econdmica general del pais que ha limitado de manera creciente los
fondos pablicos destinados a la educacién. En segundo lugar debemos ubicar el desarrollo
del propio movimiento indigena que se ha visto abocado a responder a coyunturas politicas
nacionales, que lo ubicaron como "la" respuesta a situaciones criticas. Con ello, el rico
proceso de discusién y propuestas tanto politicas como epistemoldgicas que estaban
teniendo lugar desde lo educativo, debieron ser puestas en segundo plano. Esto, por la
necesidad de plantear respuestas y salidas no siempre faciles a una gran parte de la poblacién
que se llenaba de esperanzas en las luchas indigenas, al punto de llegar a ser nombrados

como "refundadores de la patria”'®.

La crisis de referentes de la izquierda ecuatoriana, sumada al desgaste del sistema politico
tradicional, obligd al movimiento indigena a ampliar sus propuestas hacia toda la nacion,
cuando alin ni siquiera se habian acabado de discutir nociones politicas basicas para su

propio proyecto. Estos acontecimientos se teflejan claramente en Ja crisis de la EIB.

or otra parte, una tercera causa para que la situacidén educativa no esté respondiendo de
Por ot t t la sit ducat t diendo d
manera adecuada a la poblacién femenina, tiene que ver con el hecho de que, teniendo
prioridades en el ambito de la politica nacional, también el movimiento indigena ha

"delegado” el tema educativo a otros actores: en este caso, las ONGs y sus "cursos de

. o
capacrcamon .

WeDurante el levantamiento de enero-febrero de 2001, fueron impresionantes las escenas captadas por
televisidn nacional cuando, entre otras, una mujer lloraba al despedir en las carreteras que salian de Quito alos
indigenas que volvian a sus comunidades, mientras decia que los &nicos que se preocupan por los pobres son
ellos. En cierto sentido, una parte de la poblacién ecuatoriana ve en las movilizaciones indigenas, una esperanza
para cambiar la situacién de pobreza a la que la crisis econdmica ha llevado ala mayor parte de la poblacidn.

“Pero, alas clases dirigentes del pals este hecho les sorprende  Afirmaba el vicepresidente de la repiiblica, Pedro
Pinto a unos dias de finalizado el levantamiento indigena: “{...] otra cosa que también me impresiond mucho es
que en las discusiones, cuando el Gobierno ofrecia ventajas para el sector indigena, ellos nos manifestaban que
no estaban luchando exclusivamente por el sector indigena, sino por todos los pobres del pais” (Programa L«
Televisién, domingo 11 de febrero de 2001)
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- ¢Cuéles son sin embargo los riesgos de los cursos de capacitacién? Tal como lo analiza
Bretén (2001), la proliferacion de Organizaciones de Segundo Grado (OSGs) es paralelaal

cuestionamiento que sobre su legitimidad existe. Afirma el autor que:

lapresencia masiva, retteraday sinsolucion de contin uiclad de esas agencias sobre las
dreas quichuas explica la proliferacién de OSG, y no al revés: la alta densidad
organizativa caracteristica de las zonas predominantemente indias
tiene su origen en el afdn mostrado por las ONG vy otras financieras
en consolidar interlocutores gue, a la vez, sean institucionalmente
representativos delos beneficiarios y losuficientemente articulados -bmlyregbmlmente
articulados- como para dotar a los proyectos de una razonable repercusion espacialy
social” (Breton, 20001:2) [Enfasis agregado]

Estamos de acuerdo con el autor en el hecho de que el surgimiento de OSGs es paralelo ala
necesidad oenegésica de justificar su presencia en el campo. Este hecho por lo demas, genera
que la participacién en ellas se convierta en una cuestién més bien personalista y que tiene
una buena dosts de voluntarismo, con lo cual se pierde la perspectiva histérica y grupal. Este
es el problema mas importante que se constata cuando se trata de implementar programas de

capacitacidn en el Ambito de las OSGs.

La capacitacion brindada adolece por lo general de una descontextualizacidn extrema que se
limita a entregar una serie de conceptos concretos, inapelables en muchos casos, que no
permiten la generacion de un pensamiento independiente y con més elementos de juicio que
los que brindan los manuales de apoyo y que responden mas bien a ciertas necesidades

tecnocraticas.

Abhi babian sido nvitados unos ingenieros de un proyecto que ba estado por abi por
Cariar, que se llama Cuenca Alta, asimismo en agua entubada, buertos farmiliares,y
ha tenido promotores. Pero los comparieros es cierto gue cnando no tienen un
conocimiento no pueden bacer un planteamiento, mas bien abi discutian que la
comparierasolita ha estado baciendo buertosfamiliares que eso no vale. Mas bien, yo
hiceel planteo de que primerito de cualguier pr@zectodencxpacitadbn&s, porgueconlas
capacitaciones sepuerle cualquier cosa. Ejernplo dije, yo sztengo s poco dedinero, pero
sino sé laadministracion no sétampoco contabilidad, scomovoya bacer? Asimismo
tiene quie Comenzar a dar capacitaciones soclorganizativa, porque la organizacion esla
base. Todo eso be venido planteando'y las comparieras han quedado maty contentasy
mis bien quieren que me vaya alld, a laprovincia del Cariar, a dar un poco de
seguimiento a las mujeres. (Dolores Yangol, 1998.87)
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El testimonio de Dolores Yangol refleja claramente cémo su discurso repite justamentelo
que las ONGs suponen que debe ser dicho con relacién a lo educativo, En esta medida, estas
compafieras, si estarian introduciendo un “enfoque de género” a su etnicidad (Larrea, S.
1998). En la perspectiva de ésta lider indigena, los cursos de capacitacion serian la respuesta
mas adecuada para solventar la realidad desarrollista generada por los proyectos de
desarrollo. Una vez formulados los proyectos, especialmente para mujeres, se topan con que
las mujeres no saben leer ni escribir (muchas veces ni hablan castellano), no conocen los
mecanismos de acumulacidn de capital que se exige pata estos proyectos. En esta medida, las
mujetes no tienen elementos para “administrar” los recursos. Por ello, se hace necesario que

las mujeres puedan ser capaces de tener conocimientos de contabilidad o administracién.

Las mujeres que adquieren este tipo de conocimiento estin mas cercanas a la idea de que la
independencia econémica puede darse exclusivamente a partit de un proyecto presentado
por una ONG. Pero como Martinez (2002) lo sefiala, las provincias en las que las iniciativas
de produccidn econdmica no han estado ligadas 2 proyectos de ONGs, son las mas exitosas
econdmicamente. Fn este sentido, €l éxito de gestién y administracidén econdmica no esta

ligado a la presencia de ONGs.

De otro lado, existe también, una cierta corriente que pretende que los "cursos de
capacitacién”, o un conjunto de ellos, planificados como unidad o no, suplanalo queesla
educacion formal, y que por su intermedio se acceda a titulos reconocidos por el estado.
Serfa un gran error de parte del estado reconocerlos, y de las organizaciones, proponetlo. E
derecho a una educacidn integral, intercultural y bilingtie, es un reto todavia en construccion,
pero que no puede hacerse con retazos de conocimientos de 1o que se cree que puede o no
servir a los otros. La EIB como propuesta ha sido uno de las experiencias mds ricas e
interesantes llevadas a cabo por la poblacién indigena. Es absurdo pensar que con unos
cuantos cursos de una o dos semanas se pueda suplir a la escuela. Como estrategia de
motivacidn personal puede resultar valida, pero impide el surgimiento de un pensamiento

independiente y sustentado dentro de los y las supuestas beneficiarias.

3.2 Mujeres del Tercer Periodo: administradoras y lideres sin educacién formal. La

construccién de un discurso con "enfoque de género”
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Las mujeres de este periodo, se ubican, tras varios cursos de capacitacién, como mujeres
indigenas, pero contrartamente a lo que definian las lideres del periodo precedente, se sithan

como mujeres en una posicidén subordinada en su cultura,

Cuando erapequeriano me gustaba, hablando laverdad, no megustabaestuchar, mds
que todo porque decian, tiempo antes, gue las mujeres no deben saber leer y escribir,
sino solamentees derecho de los hombres. Por eso es que mi papis también oyd esoy o
me bizo terminar la primaria, solamente hasta quinto grado. Y tenia buenas
calificaciones Elpr oﬁasorf le pedia a mi papd dicendo queme hagaterminar la
primania; pero mi papé por poner a los brijos me sacd. Yo veia en mis libretas buenas
calgﬁmczones Yo mismo meemoczombapor terminar laprimaria. Yel profesor me
queria,’y mds bien mi papd me sacs para poner solamente a los bijos. A mi, porque
soy mujer, ya me sacd de quinto grado. Entonces yo me resenti.

.. A mit, mimamé diciendo que soy mujer- no me daba comprando ni zapatos. Yo
andaba asi'sin zapatos, basta la edad de 8 0 9 artos. Asi iba por losmontesa pastar,
de repentepor abi'melastimaba el piey como venia patojeando no podiz andarymi
mamd me insultaba diciendo que por ociosa, por vaga, por no trabajar, paranoir a
pastar, te sacas cualgquier pretexto. Bueno, es que antes no han sabido dar prioridada
las mujeres.

Por gemplo,yo hablabael castellanoy decia gune no hable en castellano, porquenoeres
bombre Y nosotros, como en la escuela ensefiaban en castellano, asi mejor bemos
ganado en hablar espariol. Siempre'y cuando, no olvidando el quichua ﬂ)olom
Yangol, 1998. 75). [sic]

Es evidente en la cita precedente que el uso del castellano que, se vio en las lideres del
periodo precedente, como un mecanismo de insercion en la sociedad nacional, para Dolores
Yangol, en su discurso con “enfoque” de género, se sanciona por el hecho de ser mujer. En
este caso, el “enfoque de género” significaria “r » Jturala opri ser

, que de género” significaria “reconocer” que su culturala oprime por sex
mujer. Otro discurso de una mujer en otras condiciones para la entrevista, refleja la
contradictoria situacién en la que se hallan las mujeres que son “formadas” por ONGs, y que

militan dentro de las organizaciones indigenas:

Nosotros spor eemplo, bablando desde mds antes, hablemos desde uros cuatro o seis
arios atrds siermpre nos decian 4 nosotros nuestros companerosquetenmnosquedear 0
qué teniamos que opinar, pero hoy enestos diasya no, sino agui por gemplo, como las
mugeres mds antes dlaro que participaban por eennplo como tesorera 0 como secretaria,
asi no mdsen las comunidades, pero boy en estos dias yano participan ast, sino mds
bienaboraparticipan como presidentas en las comunidades, participan dentrodela
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organizacion deacd de mujeres, igual participan como presidentas dela organizacién de
segundo grado.

Ms antes, cuandoyo todavia no era casad, mispadyes me controlaban muchono? ¥
stemprre ey veces cuandoryo regresabade noche ast, mis bermanas me controlaban, pero
€50, 0 sea 1o me ha obstaculizado, sino mas bien gracias a mi familia, ellos han
comprendido que estoy metida en la situacion mids que todo en aspecto organizativo y
especialmenteyo como mujer siempre he vivido la discriminacion de las mugeres

Entonces por lo cual, yo be propuesto objetivo que rosotros como mugeres st debemos
demostrar nuestras capacidades, nuestras habilidades y salir adelante comomueres,

Entonces, enla cual, mi esposo ignal ha comprendido, no tengo ningtin incovemente
stempre al menos en mifamiliay en mi casa tengo la actividad compartida con mi

esposo. Entonces por lo cual, no tengo ninguna dificultad (Rosa EFvira Avendario)

Es interesante analizar y contrastar los dos tipos de afirmaciones presentadas. Las dos

mujeres pertenecen a la misma OSG, pero la compafiera Rosa Elvira Avendafio al hablar con

nosotras (no identificadas, pero en compafiia de un miembro de Pachakutik) reconoce la

existencia de un control familiar antes de casarse. Pero admite que las cosas estan cambiando
: . - . :

y en otra parte de la entrevista admite que los indigenas han sido mejores en cuanto a la

organizacién que los mestizos.

De otro lado, Dolors Yangol, al responder a la entrevista hecha por la integrante de la ONG
(Larrea, 1998) antepone una serie de elementos que permite identificar que ella se encuentra
en una situacidn de desventaja en su comunidad por el hecho de ser indigena. Por su parte, la
autora del articulo (Larrea, 1998) que analiza la trayectoria como lider de Dolores Yangol, es
clara al afirmar que los proyectos de desarrollo ayudan a tener mayor y mejor conciencia de

género. Ese hecho influye ya en la respuesta que se pueda obtener de la informante. As,

Dolores Yangol afirma que:

A mi la felicidad que me da en estos dos afios es que baya llegado
el Proyecto de Mujeres. Hasta aborita yo me siento muy feliz por lo que las
mugjeres indigenas tenemos fuentes de trabajo, por lo menos un tanto por ciento, ast
queremos seguir avanzando para evitar la migracion, queremos conseguir unos
proyectos que nos apoyen, nos den priovidad a la gente indigena mds que todo a las
mujeres del campo paranosotros dar el eerplo anuestros maridos. Povgue lasmugeres
st tenemos capacidad; queremos nosotras también legar hasta esos puestos que legan
los comparieros varones, para nosotras siquierasentarnosensillones buenosy también
poder salir en adelante, anngue sea mujer, aungue sea indigena. (Dolores Yangol,
1998. 84)

Antiguamente, las mujeres hemos sido dejadas a un lado, por ello existe mucho

machismo, desde sienpre loscomparieros varones nos han tenido pisoteadas, casi dentro

145



delos zapatos de ellos. Porgute eso ha sabido produciy desde casi pasados arios, porgue
los bacendados bajo zapatos de ellos nos tenian, por eso es que existe hasta hoy los
comparieros varones a las mujeres que no dan prioridad.

 También falta la comprension de que los comparieros, que nos den apoyo moral o
verbal alas mujeres para salir adelante Mis que todo la dificultad es que tenemos
hijos, no bay quién cuide, no bay donde dejarles.

Lafelicidad para mi es que llegne este proyecto, mds bien s quisiera que nos siga
ayudando cualguier tipo de proyectos gue sea favorabley dando prioridad a las
mujeres. Eso tengo un suerio, de quie algiin dia se criela organizacion de segundo grado
demujeres, més bien eso quiero hacer crecer eneste cantin. (Dolores Yangol, 1998:
86) '

Seglin Larrea, S (1998:68), las mujeres lideres formadas o involucradas por los proyectos de
desarrollo, manejarian "esa doble identidad paralela de géneroy etnia”. Segiin ella, esto tendria que
ver con la solidaridad con los problemas de las mujeres Esto nos remitiria a pensar que las
otras mujetes lideres indigenas no han tenido esa doble identidad y/o solidaridad con las
otras mujeres. La contradiccién fundamental que subyace a este tipo de afirmacién es la
creencta de que las lideres que no repiten los postulados fundamentales de las agencias de
desarrollo sobre el tema de género (que lamentablemente est4 asociado exclusivamente con
Ja problematica de la(s} mujer(es)'”), no manejan un "enfoque de género”. Hay una cierta
tendencia a creer que solo en la medida en que reconocen lo que desde los organismos de
financiamiento es designado como "género", las mujeres tienen conciencia de su situacién

particular. Afirman Leén y Deere (2001: 314)

Esdificil saber sila existencia de una organizacion nacional de mujeres ba ejercido
algiin impacto en la CONAIE y su liderazgo. Existen algunos indicios de gue la
dirigencia femenina de la CONAIE se ha vuelto mds abierta a
temas de interés para las mujeres. En un articulo reciente, Nina Pacari
(1998. 66) admate que "la lucha del movimiento de las mujeres es sumamente
importante. . Esun movimiento que crece’y tiene grandes retos paralograr cambiosen
lasociedad. Peroparala mujer indigenaes diferente ya que nosotras priorizamos la
perspectiua como pueblos mdzgemzs sinqueesto signifique queexcluyamosel temaylos
derechos de la muger... No seriaprudente para nosotras, tanto como organizaciones o
como dirigentes, olvidarnos de los problemas que tenemos como mugeres. Tampocoes
prudentesepararnosetr por un lado las mugeres indigenas con su lucha exclusiva como
mujeresy por otro, los hombres, con una lucha como pueblos”. [...] Esta evolucion
enel pensamiento es, probablemente, producto de una combinacion defactores: el
plantearmiento de unaperspectiva de géneroentrelas mugeres indigenasde otras regiones
del continente, sobretodo en Méxicoyen Guatemala, la influencia creciente de esta

17 Este es tema que ya ha sido discutido dentro del feminismo
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perspectivaen las reunsones regionales de las dirigentes indigenas'y la interiorizacion
del discurso de la diferenciaen los movimiento feministayy de mujeres en América
Latina. También ba contribuido a estatendenciala creciente concientizacion sobreel
impacto negativoquebeatenido lacontrarreformaneoliberal en las mujeres indigenasde
México (Enfasis agregado]

El anilisis precedente supone que las luchas de las mujeres deben ser hechas siempre 2l
margen de los varones o de una totalidad méis amplia. Es decir, se encuentra en
contradiccidn de lo que plantean las mujeres del segundo periodo Pero por otro lado, tal y
“como se encuentra planteado el discurso aqui elaborado, implica la nocion de que se debe
evolucionar, y que dicho proceso tendria lugar cuando hay mis apertura alo que se discute en

el Ambito de las ONGs y financieras del desarrollo.

Por otro lado, las mujeres del presente periodo manejan proyectos y recursos. Con ello,
necesitan el desarrollo de ciertas habilidades y competencias (como la necesidad de
contabilidad que sefialaba la compafiera Dolores Yangol), que si bien aportan un
conocimiento til, no les aporta los elementos necesarios para una formacion independiente
e integral. El estudio del pasado indigena, desmitificarlo en muchos casos, es una necesidad
. . . . ,

imperiosa del movimiento indigena y por ahora parece ser que ésta es una tarea relegada para
un momento mas oportuno. No desconocemos la importancia de cursos formales sobre

-/ s . - . -

produccion agricola, pero no conocemos de la existencia de trabajos, desde los mismos
pueblos indigenas que sistematicen e investiguen los ciclos agricola y el conocimiento

indigena campesino sobre este tema.

4, Conclusiones

/

La educacién a la que las mujeres del segundo periodo™ tuvieron acceso, les permitid
formalizar un discurso que no excluia lo femenino y que puede ser calificado de feministaen
la medida en que tiene conciencia de la opresidn a la que estan sujetas (pero una optesion
que reconocen a partir de su indianidad) v establecen pautas organizativas para luchar contra

ella otorgando un valor legitimado por las raices ancestrales, a una indianidad que habia sido

18 Ver cuadro 2, pagina 17.
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feminizada, y que por lo tanto, ampliaba y profundizaba la dominacion habitual de las

mujeres en Europa a la poblacién indigena.

Por e] contrario, las mujeres de este tercer periodo, viven por una parte, en el "boom

indigena". Ser indigena no implica ms el racismo abierto y descarado'” que se ejercia contra
las mujeres de los periodos precedentes. En muchos casos, el ser indigena permite el acceso
a cierto tipo de recursos, provenlentes de instituciones extranjeras. Es decir, las condiciones

sociales y politicas han cambiado.

La emergencia indigena es percibida, en su versién fight, como una buena oportunidad para
incrementar la produccidén y ampliar los mercados. Con ese objetivo, el discurso del
desarrollo busca introducitse como parte del planteamiento directo de las organizaciones
indigenas en una especie de simbiosis. Esta hace que ONGs y organizaciones confundan sus
limites y por tanto, el aporte que la diferencia de los pueblos indigenas se pierda en la

aceptacion light de la diversidad.

Al tenor de los discursos neoliberales, los proyectos productivos y las microempresas se
convierten en el nuevo eje de intervencidn en las ireas indigenas. Las mujeres son
introducidas en éstos en la medida en que la corrupcidén de otro tipo de formas de
producciédn ha alejado a los hombres hacia la migracién'®, Con la insercién de las mujeres en
la16gica del mercado, se est4 interviniendo mis directamente en la cultura indigena y con

ello, esta en peligro la reproduccidn cultural de los pueblos indigenas.

Afirmar que la insercién de las mujeres dentro de la 16gica del mercado pone en riesgo la
reproduccion cultural podria hacernos pensar que estamos viendo a las mujeres como un
ente destinado a la inmovilidad. Es decir, como en ciertas versiones del nacionalismo, obligar
a la mujer a mantenerse inmutable frente alos cambios mientras los varones se insertan en la

modernidad (Chattesjje, 1993). Pero, para el caso que estamos tratando, vemos que existe un

11 Que no significa que el racismo haya desaparecido de la sociedad ecuatoriana. Simplemente sus
manifestaciones mas visibles y descaradas hacia la poblacidn indigena han desaparecido.

120 Como indica Martinez (2002), el tema de la reconcentracién de la tierra, tampoco es un punto que esté
siendo tocado por nadie, siendo que el problema de la distribucién de la tierra no ha desaparecido y continia
siendo un problema fundamental para la problematica rural.
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continuo cambio, 1o sélo en el acceso a la tierra', sino en los derechos a cierto tipo de

actividades tanto en dmbito doméstico como externo. Uno de ellos, la educacidn.

Mantener como trasfondo del analisis que la "tradicién” es un elemento inmutable, esta
relacionado con un profundo evolucionismo que conduce, nuevamente, a una version fight
de lo que es el mundo indigena. En la medida en que "deben evolucionar”, se deben dejar
atras ciertas caracteristicas consideradas como negativas. Pero, estas caracteristicas deben ser
enfocadas no como parte de unos "usos y costumbres” fijos, sino como respuestas a
situaciones mucho més complejas y amplias que el mbito interno de las comunidades
indigenas, pero destinadas a ubicarse frente a un entorno méis amplio. No ubicarlas de esta
manera, significa creer que las comunidades han vivido en un mundo pristino y apartado.
Consideraciones como ésta han dado lugar a la imagen del "buen salvaje” que, exotiza hacia
fuera a grupos humanos con deseo histdrico de ser. Queremos decir que es posible cambiar
desde la propia cultura. La postbilidad de cambiar no depende del impulso externo, es parte

de una dinamica propia

Las mujeres "capacitadas”, "formadas”, se convierten en intermediarias entre Jas ONGs y la
poblacion de base, pero no cuentan con los elementos que una verdadera educacidn les
proporcionaria. En ese sentido, ellas mismas se dan cuenta de la carencia y aspiran a mas.
"Yo para mi suerio, y mds gue todo para mis hijos, o también debo dar ejemplo por lo menosa mi

comunidad, quisiera llegar a ser una licenciada indigena” (Dolores Yangol, 1998.88)

Nuestro planteamiento es que investigaciones y elaboraciones sobre el tema de género {en el
que deberian estar incluidos tanto varones como mujeres), deberian ser levados a cabo no
solo por ONGs y bajo el auspicio de grandes financieras. Es un reclamo formal a reinscribir
el papel de la educacién formal como una necesidad histérica de los pueblos indigenas y en
ellos, de las mujeres especialmente. Por otro lado, plantear la necesidad de una investigacién

independiente y seria como un aporte para el Ecuador como pais pluricultural. Pero, somos

121 Es interesante analizar por ejemnplo, desde antes de 1a Conquista, cdmo se ha ido modificando el acceso ala
tierra. En este hecho, no ha sido siempre y exclusivamente dependiente de lalbgica interna de las comunidades,
sino que ha estado profundamente vinculado a las relaciones e intereses del estado colonial y republicano. Esto
contradice la idea de que "seglin los usos y costumbres” (Cfr Ledn y Deere, 2001) esta negado desde siempre el

acceso 2 la tierra a las mujeres.
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conscientes de que este hecho es imposible en la medida en que no existe, como una politica
oficial (sea del Estado, sea de las Organizaciones Indigenas de Tercer o Cuarto Grado),
. ) L) d . P 122 . - L] -7 -d l' 1

inversidn en educacion' y por tanto, en investigacion. En esa medida, se explica la
asimilacién de la intelectualidad indigena en la maquinaria desarrollista, como lo plantea
Bretdn, 0 como afirma Ospina (2002: 9), se mantienen “personas gue navegan en medio de intereses
concretos, materiales, deasprracionesy necesidades muty crudas, quetiizan las herramientas queencuentran
para sobrevivir: a veces mienten y muchas veces no lo hacen. ", y esto, es aplicable no solo alos

miembros de Jas OSGs como lo da él a entender. Es también aplicable a quienes han hecho

de las ONGs su modus vivendi.

La construccién de un sentimiento de pertenencia, en el caso de las mujeres del presente
periodo, estd mediada por la intervencién en el mundo rural de financieras y ONGs. Por
ello, no hay un aporte original, desde su propia cultura, que alimente la construccién de una
nueva discusién sobre "género”, o la tematica de las “mujeres”. La repeticion de o aprendido
en manuales y cursos de formacién impide un pensamiento libre y creativo que aporte no

s6lo a los pueblos indigenas, sino que los trascienda.

122 En el caso de las organizaciones indigenas, no nos referimos exclusivamente a inversion monetaria, nos
referimos a una inversién de tiempo, personal calificado, que hoy por hoy se encuentra mas concentrado en Jos
largos debates electorales que en una reflexidn seria sobre el quehacer del movimiento indigena.
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Conclusiones

La construccidn de sentimientos de pertenencia de las mujeres indigenas a sus pueblos es un
tema que debe ser analizado de forma integral. La reivindicacién étnica por parte de las
mujeres, no es una deformacion cultural que les impide identificarse como mujeres

primordialmente.

En este sentido, se hace necesario, como lo sefiala Paulson (1992), considerar que tanto
identidades étnicas como de género, coexisten, se relacionan y toman forma y significado de
acuerdo con el tiempo o el lugar donde se articulan. El mas grave error que se puede
cometer, entonces, es querer fijar a las mujeres indigenas, lideres o no, en una exclusiva
identidad. Este hecho no refleja la totalidad de lo que viven. Las mujeres indigenas, lideres o
no, habitan tiempos y espacios distintos en los que se desenvuelven, usando su identidad de

acuerdo con lo que mejor les convenga

Las relaciones entre las mujeres indigenas lideres y lasociedad nacional estin matizadas por
intermediarios e intereses de las distintas partes en juego. Esto sin duda genera que se pueda
apelar a los miltiples elementos del repertorio identitario que poseen las mujeres indigenas

de acuerdo a lo que mejor convenga,

Este tipo de situacidn es posible ubicar en el caso de mujeres lideres. Pero, en el caso de
participacion comunitaria de las mujeres indigenas en general, hay nuevos matices que
afiadir. En este caso, las mujeres por lo general no tienen un manejo del castellano como
tampoco de los conocimientos que genera el sistema educativo formal. En ese sentido, se
hallan en una creciente desventaja, debido a que mientras todos los elementos identificados

del lado de la cultura del Estado-nacion, ganan prestigio, su propio conocimiento se hallaen

retirada.

En esta linea de reflexidn es posible pensar que lo que las ONGs llevan a cabo es una
destruccidn sistematica de otro tipo de valores y conocimientos. Al momento en que no se
valoran los conocimientos de la cultura indigena, las mujeres, que son quienes mejor lo

manejan, encarnan las supuestas debilidades de la cultura indigena.
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Este proceso tiene mucho que ver con la actuacion e interaccién que ha tenido lugar entre el
Estado-nacién y los pueblos indigenas. De hecho, el Estado-nacién ecuatoriano, heredero de
las propuestas de sus fundadores criollos, no ha logrado integrar todavia en un proyecto
nacional la disyuntiva planteada entre poseer la tierra y no identificarse con la cultura de los
ancestrales poseedores de esa misma tierra. La presencia incémoda de una poblacién
indigena que no ha dejado de presentatse como la duefia de la tierra, con vitalidad culrural y
politica, ha sido una presencia que traté de minimizarse. Se intentd que este proceso tuviera

lugar a través de la supuesta igualacién de los indigenas a nivel del reconocimiento de una

ciudadania formal.

Pero, tras la inclusion formal se oculté la exclusidn real, que ademas generd que se ubique a
la poblacién indigena en el Ambito de los “socorridos”. Pero, el reconocimiento de la
ciudadania del indigena se dio sobre la base de la doble moral criolla, que ubic en el papel Ia
supuesta igualdad, pero no reconocid la “humanidad” del indigena. Al no reconocerse al
indigena como plenamente humano, se delegd su administracidn a instituciones que lo
“socortieran”. La delegacién administrativa de la poblacién indigena planted, entre otros, ala
iglesia 0 a la caridad doméstica como los sujetos de la administracién. Con esto, se llevd a
cabo una continuacién de la misidén evangelizadora de la iglesia, ahora con la idea de civilizar
a esta poblacidn., Solamente en el momento en que se abandonara la cultura propia se estaria

’ . aqe .y
mas cerca de la civilizacidn.

Sin embatgo, los pueblos indigenas mostraron una vitalidad que los alejaba de la supuesta
civilizacién, y en la medida en que se tuvo acceso a ciertos elementos de la modernidad
como el sistema educativo formal, como ya lo ha sefialado Gutiérrez (2001) fue posible que
se reivindique en los términos de la legitimidad que reconoce la sociedad nacional, su

permanencia en e] tiempo.

Este hecho no dejé de estar atravesado por un esquema mitico andino que favorecia el uso

de la palabra escrita como un mecanismo de resurreccién'?® De manera que se intentd que la

123 Nos estamos refiriendo a que, partiendo de un esquema mitico en. el cual, el lapso de la dominacién espafiola
. . - . - . 7 r
tendria necesariamente que acabar, ¢l resurgimiento de los movimientos indigenas, podria ser considerado
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escuela, un elemento modernizador estuviera al servicio de la actualizacidén del mito andino
que suponia un Pachakuti, un cambio de tiempo espacic y de relaciones de poder,

condensadas en el uso de la palabra y su capacidad de ser audible

En este contexto, planteamos que es importante considerar al movimiento indigena no sélo
como un fendmeno socioldgico, sino como parte de un esquema cultural vigente y que
subyace a lalégica de las eventuales alianzas con miembros de la sociedad nacional. Por ello,
es importante seflalar que una de las investigaciones que quedan pendientes tiene que ver
con lo que de "andino" tiene el movimiento indigena. Puesto que, si bien puede ser analizado
como fendmenos socioldgico, no es posible pensatlo exclusivamente de esta forma, ya que
esto tendria como consecuencia el desconocimiento de una particularidad cultural presente
en la organizacién indigena. Particularidad que no ha sido definida atin, pero que se puede
entrever a través del analisis de su historia y los discursos que se elaboran sobre ella. St bien
este tipo de investigacibn resulta insuficiente es necesario plantear que debe ser investigadala
concepcion del tiempo v el espacio que se mantiene viva dentro de las comunidades. Y,
cémo la vitalidad del movimiento indigena en general se lee (0 no), dentro de las
comunidades de base de dicho movimiento sobre nuestra hipotesis de que se mantiene viva
la idea de que el Pachacuti representa una realidad posible y que se actualiza a con la

emergencia politica indigena.

El proceso organizativo indigena contemporaneo tiene ya mas de sesenta aflos. Es decir, son
mas de sesenta afios en los que la poblacién indigena ha conseguido romper con muchas de
las caracteristicas que el sistema hacendatario impuso. Dentro de este proceso se evidencia
una constante y creciente diferenciacién econdmica dentro de la poblacién indigena, que
también se relaciona con los fendmenos mas nacionales que tienen lugar, como la crisis
econdmica y la implementacién de politicas econdmicas neoliberales de los Gltimos cinco
afios. Fsta nueva coyuntura genera una nueva problematica que cuestiona la primitiva
unidad del movimiento indigena en la medida en que aparecen intereses cada vez mas
disidentes al interior del antes homogéneo planteamiento. En esto tienen que ver, tanto
factores de fragmentacion de la diversidad, como de una polarizacion en la distribucion dela

riqueza a nivel del pals.

COIMO UNa 7ESHITECCion.
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En el tema de las mujeres indigenas, los analisis llevados a cabo por ONGs'™, parten de

varias consideraciones. Por una patte, se desconoce la trayectoria histérica de la presencia
femenina como liderazgos reconocidos. En segundo lugar, siguiendo la linea del
pensamiento feminista occidental, al analizar a las mujeres indigenas como lideres, se intenta
demostrar que, al no haber una opcién definida por su identidad de género por sobre la
identidad étnica, no tendrian aportes concretos hacia el feminismo. Esta situacion genera el
tercer punto de nuestra critica, los analisis feministas suponen la priorizacidén de la

experiencia de género por sobre otro tipo de vivencia.

Pero si partimos de lo analizado por Visweswaran (1997), podernos intentar algunos aportes
a la supuesta dicotomia identidad de género/identidad étnica. Una de las criticas més severas
que ha recibido la teoria de género ha sido precisamente su “esencialismo”. Citando a Biddy
Martin, Visweswaran suglere que muchos de los trabajos feministas asumen un tinte
colonialista de otros aspectos de la experiencia, psicolégica y social. Pensemos que, para las
lideres mujeres, éspecialmente de los dos primeros periodos, su vivencia en tanto tales,
estaba mucho mas marcada por otro tipo de experiencias (su etnicidad), como para articular
sus intereses alrededor de lo femenino. Siguiendo a la misma autora, es obvio que hay que
reconsiderar la experiencia y vivencia de la feminidad como el eje de identificaciéon mas
importante, Esto es basico si no queremos que la investigacidn produzca sujetos unificados
alrededor de una y exclusiva postura: el feminismo oenegésico que, por cierto, como lo

sefiala Paulson (1992), encarcela en identidades fijas realidades fluidas.

Nuestro trabajo pretende ser parte de una “etnografia feminista”. Visweswaran (1997:593)
propone una definicion: “’feminist ethnography can be defined as ethnography that foregrounds the
guestion of social inequality vis-d-vis thelives of men, women and children”. Es decir, es importante
tomar en cuenta ¢l género de las personas como una entrada, pero no como la inica entrada
posible a un complejo sistema de relaciones y poder que abarcan algo mas que la ferninidad o
la masculinidad como tales. En el caso ecuatoriano, es posible ver que la configuracién dela

participacion politica de las mujeres no depende exclusivamente del sistema de género al que

125 Planteamos que el conocimiento es producido por ONGs, puesto que no conocemos la existencia de un
teamos que ¢ 110 €5 p P , puesto q
pensamiento feminista que se encuentre al margen de esta presencia,
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pertenecen. Hay una serie de elementos ligados a unas relaciones de poder especificas que
. e e e ’ -7 i » o b4 fo
marcan definitivamente, el cémo, cudndo, con quién y por qué de la participacién politica

femenina.

Como Viswewaran (1997:616) indica basandose en Mary John, pareceria que una nueva
divisién surgiria entre las feministas y “otras mujeres”, debido que las primeras habitan en un
mundo (el occidental), y todas aquellas que estan fuera de él, no pueden ser consideradas
feministas. Por ello, es necesario pensar que ser feminista no implica ser una mujer
occidental, si no mas bien una mujer que, perteneciendo a una cultura distinta, toma

conciencia de su situaciéon y trata de modificarla.

Pero el imbito de la investigacidn es cada vez mas dificil y complejo. Spedding (1997), seftala
acertadamente como las politicas actuales de los paises andinos y los modos de
financiamiento de las investigaciones de género condicionan la actitud tanto de
investigadoras como de investigadas. Y este es un problema que no se analiza incluso desde
la perspectiva de la validez del trabajo de campo y los sutiles detalles que sélo el tiempo y 1a
confianza evidencian (Petrich, 2000), como piezas que se aportan continuamente a un gran

rompecabezas, donde la verdad esté lejos de encontrarse en una sola investigacién de campo.

En lo que concierne a los resultados obtenidos, es evidente que tanto los sentimientos de
pertenencia, como el concepto de mujet, no estin aislados, sino que son producidos por una
cultura en especifico. Ahora bien, las mujeres lideres indigenas de nuestro trabajo, se ubican
en el centro, en el punto de conflicto o choque entre dos culturas. Ya que, por una parte,
ellas mismas manejan un concepto de mujer en el cual fueron criadas (el del mundo andino),
y un sentido de pertenencia fruto de esa vivencia cultural y politicamente especifica. Por otra
parte, con el contacto con la sociedad nacional como un espacio mas amplio de accionar
politico y con la intervencién de las ONGs con proyectos de capacitacién en “derechos de la
mujer”, “proyectos alternativos con enfoque de género”, entre otros, su esquema cultural

inicial es interpelado por nuevos elementos.

TESIS CON
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La periodizacién'® que hemos planteado es particularmente importante porque pone de
relieve la existencia de una continuidad en los liderazgos femeninos dentro del mundo
indigena. Pero, esta continuidad no puede ser planteada al margen de los cambios tanto a
nivel del movimiento indigena como de la sociedad nacional. Por ello, hemos visto como de
acuerdo a los distintos momentos del movimiento indigena, el liderazgo femenino se haido
transformando, incorporando o eliminando de su discurso elementos de cara a elaborar

nuevas estrategias, que parten de su etnicidad, para enfrentar a la sociedad nacional y el

Estado-nacidn.

En este contexto, debe ser analizada la presencia y la demanda por un sistema educativo
formal, una escuela “propia”. Por otro lado, debe ser tomado en cuenta que la escuela, como
espacio y posibilidad va cambiando de acuerdo con el contexto histdrico, es decir, ntegrando
nuevas perspectivas del para qué la escuela, pero por otro lado, no debe olvidarse que la
escuela es en si misma un elemento de desestructuracién de las sociedades tradicionales
(Warnier, 2001). En el caso ecuatoriano esto se ha reflejado de manera que durante el primer
periodo las mujeres buscaron establecer una escuela que les permita el acceso a las leyes
mestizas sin dejar de ser indigenas. En el segundo perfodo, la bisqueda de la escuela se da
para evitar la violencia y la discriminacidn a la que estaban sujetos nifios y nifias indigenas.
Por otra parte, en el tercer periodo, la escuela se ve como una necesidad de formacion

técnica para la administracién de los nuevos recursos.

Pero, en este periodo la sustitucién del sistema educativo formal (en tanto sistema educativo
regular y que otorga reconocimiento oficial) por cursos y diversos mecanismos de
"formacidén" no permite la creacién de un discurso alternativo, pues lo que se ofrece son
conocimientos parcializados, descontextualizados que no permiten tener una visién plural de
lo que se analizara. Ademas, el sistema educativo formal se ha convertido en el mejor lugar
para desprestigiar al conocimiento de los y las anctanas de la comunidad con lo que el

proceso de reproduccién cultural en s{ mismo corre grave peligro.

El movimiento indigena ha descuidado profundamente el proyecto educativo, que fue lo que

le dio legitimidad, vigencia y fuerza, en pos de alcanzar fines electorales. Con ello se ha

125 Ver cuadros 1, 2 y 3, paginas 16, 17 y 18,
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dejado de lado la reflexién y la autocritica. Tal como ya lo habia hecho el estado, se delegala
tarea educativa en manos de ONGs. La educacién, sus planteamientos y propuestas fueron
durante mucho tiempo el fuerte del movimiento indigenay 1o que le otorgaba singularidad
frente a otros procesos edicativos del 4rea andina. £n la medida en que era una educacion
independiente en todo sentido, era su fuerte para establecer propuéstas creativas que

trasciendan la inmediatez de la coyuntura politica.

Debido a esto, a nivel de la educacién, no se esté garantizando la reproduccién cultural de
los pueblos indigenas. Pues sus propias dirigencias han priorizado el ambito politico

nacional

La delegacién de la educacion en manos de ONGs, como ya hemos sefialado, genera el
riesgo de que se desprecic el conocimiento femenino ancestral en aras de priotizar un tipode
discurso y actividades que masculinizan el campo. Debido a ello, se capacita inicamente alas
mis jvenes y que rehinen las caracteristicas necesarias para la interaccién con la sociedad
mestiza; o, de alghn modo, se acercan mas a los cinones de lo se considera una mujer
participativa dentro de la sociedad occidental. Asi, por ejemplo, podemos anotar en el caso
de Dolores Yangol y su experiencia dentro del proyecto ALA. En este caso, su
aparecimiento como lider esta ligado a su participacién en dicho proyecto que, a su vez, se
debe al hecho de que pudo encajar en el esquema de lo que se requerta de ellas. “Dolores, a
diferenciade otras mujeres, sevinculd bastante bien con Losmiembrosdelprayecto™(Donnatta Von Sigsfeld,
1997, Citada en: Larrea, 1998.61)

El papel jugado por la escuela en tanto educacién formal, es un tema dificil. Es
especialmente ificil, ademss, en el caso de las mujeres. La escuela es el Jugar por excelencia
donde el conocimiento tradicional es desvalorizado y deslegitimado. Existen pocos estudios
sobze el tema de Ia escuela y las mujeres indigenas (Luykx, 1997; Arnold, 1997; Arnoldy
Yapita, 1996) y se han concentrado en el sur andino. Pero de acuerdo aJos datos ofrecidos
ahi, Ia escuela se convierte en un sitio donde el desprestigio del tipo de saber que marnejan las
mujeres determina, su actitud hacia el mundo exterior. En ese sentido, podemos aventurarla
conjetura de que no es el uso del castellano tnicamente el responsable de la poca

participacién fernenina, sino ms bien, la constante desvalorizacién de su saber, lo que la
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ubica en una condicién de silencio y escasa participacion. Siguiendo este razonamiento, es
entendible y 1bgico que ciertas mujeres lideres demanden una capacitacion técnica que, de

alguna manera, les permita ubicarse en otro lado del conocimiento y no tanto de la lengua

usada.

Fsta manera de entender la situacién de las mujeres indigenas por parte de las ONGs, no
mira la complejidad v los aportes del saber femenino. Con lo cual, mucho de la diferencia se
desconoce. El saber femenino es silenciado y con &l gran parte del conocimiento ancestral de
las comunidades andinas. Esta realidad, desconocida en general por las feministas blanco-
mestizas del Ecuador, debe ser confrontada. Como bien lo sefiala Arnold (1997:42), varios
estudios tanto del pasado como del presente, retan a las feministas pues evidencian que las
mujeres rurales, al “no tener nada que perder”', pueden acceder a espacios de lucha por sus

derechos mis amplios que sus contrapartes blanco-mestizas.

Por tltimo, consideramos que es fundamental y necesario para el mundo indigena la
politizacién del tema de la lengua en los Andes septentrionales. Este es un tema fundamental
no sblo para el respeto a las relaciones de género tradicionales, sino que es vital para la
supervivencia de las comunidades indigenas en uso y crecimiento de su diferencia. Es
necesario politizar el tema de la palabra en las comunidades indigenas y la presencia de la

escuela y mucho mas, la amplia oferta de “cursos de formacién” ofrecidos como un sustituto

de la educacién formal.

12 Que es el mismo eriterio con el que Muriel Crespi (citada en Yénez, 19882 y en Prieto, 1998) explicala
participacién femenina en la lucha por la tierra en los afios de formacién de la FEIL
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CUADRO 4

Movimiento indigena, Organizaciones no Gubernamentales (ONGs) y Academia.

1990-1998. Publicaciones 1ealizadas sobre Mujeres y temas relativos,

Afios | Publicaciones del | Publicaciones de las | Publicaciones
Movimiento indigena | ONGs Académicas
1990 *Bulnes Martha, Hatarishpa
Ninimi. Testimonio de 3mujeres
guichuas.  Editortal  El
Conejo. Quito, 1990.
1992 *Rosero Rocio (Comp.)
Protagonismo delaMujeren
el Levantamiento Indigena.
Centro Maria Quilla.
Quito, 1992
1994 | Memorias delas Jornadas
del Foro de la Muer
Indigena del Ecuador.
CONAIJE, UNFPA.
Quito, 1994
1995 El1 CEINME, publicalas
Memorias del Encuentro
Latinoamericano Mujer
Indigenay Participacion
Politica. Mar del Plata,
Argentina, Septiembre
de 1994. (Quito, 1995)
1997 | Proyecto Politico de la | *Soledad Dueiias,
CONAIE, Quito, 1997. | Mujeres, poder e identidad,
evaluacion
de la experiencia de la
Coordinadora de Mueres de
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Cotopaxt.

Latacunga,
1998

*Plataforma de Accidn
Mujeres Indigenas. Beijing.
Editado por el Chirapagq,
Centro de Culturas
Indias, programa de la
mujer indigena, Lima,

1997

1998 | *Rodas Raquel, Dolores | *Retrato de Mujeres | *Sniadecka  Magdalena,
Cuacnango. Proyecto EBL | Indigenas.  Indicadores | Antropologia de la Mujer
GTZ, 1998 soctales sobre lasituacionde | Andina. Mujeres Indigenas de
las indigenas'y campesinas | Clase Media vy su Identidad.
en el Ecuador Rural | Sociedad Polaca de Estudios
Coedicién  de  la | Latinoamericanos. Varsovia,
Secretarfa Técnica del | 1998
Frente Social, SIISE y
UNIFEM, Quito, 1998
*Cervonne, Gatcés,
Larrea, Mujeres a
Contracorriente, voces de
Lideres Indigenas.
CEPLAES, Quito, 1998
TOT |3 6 2
AL
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