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Ser Kichwas evangélicos en Guayaquil

Gabriela Bernal Carrera

La creciente presencia de indigenas en las ciudades plantea su insercién laboral y los meca-
nismos de cohesion y agrupamiento en un medio dificil. El caso de Guayaquil permite obser-
var el peso de las iglesias evangélicas en la construccién de una identidad kichwa urbana. Asi
mismo las experiencias vitales de las nuevas generaciones revelan una ruptura con la identi-
dad politizada y los rasgos vinculados al mundo rural de sus ancestros.

os datos que arroja el ultimo

censo (2010) sobre autoidentifi-

cacién, muestran un hecho sig-
nificativo: la disminucién porcentual de
mestizos y de blancos. Asi, en el censo
de 20017 los mestizos fueron el 77.4%
de la poblacién, frente al 71.9% de
2010. A los blancos no les va mejor: de
un 10.5% en 2001, en 2010 se pasa a
6.1%. No obstante, los mestizos crecen
en las ciudades mas grandes de la sierra
y en los cantones mas cercanos a las
principales urbes y disminuyen en los
cantones geograficamente mas alejados
del entorno urbano, o en aquellos can-
tones donde se llevaron adelante “Go-
biernos Alternativos”.2 Los mestizos dis-

minuyen en la costa, donde aparecen
por primera vez en un censo los montu-
bios. La Amazonia también muestra que
los mestizos disminuyen. Al mismo
tiempo, el Gltimo censo muestra, una
realidad mas tangible: el Ecuador de
2013 es un pais basicamente urbano:
62.7% de la poblacién vive en las ciu-
dades.

El censo también registra un creci-
miento minimo de la poblacién indige-
na a nivel nacional: de 6.8% en 2001,
se pasa a 7% en 2010. Este grupo sigue
presentandose de forma mayoritaria en
lo rural (78.53%), sin embargo, un
21.47% estaria en las ciudades. Estos
datos contrastan con los que Ledn

1 Los datos que se presentan en este trabajo se han obtenido de la pagina web del Instituto Nacional de

Estadisticas y Censos (INEC): www.inec.gob.ec

2 Es decir, aquellos gobiernos locales que fueron presididos por autoridades venidas desde el Movimien-
to Pachakutik. Asi por ejemplo, en Cotacachi los mestizos pasan de 58.7% (2001) a 53.5% (2010). En
Guamote sucede algo parecido, de 6.4% de mestizos en 2001, se pasa 5.1% en 2010.
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(2003: 230) muestra sobre la base de
datos del mismo INEC pero en 2001:
39.7% de la poblacion indigena estaria
en las ciudades, frente a un 60.3% en el
campo. Sélo Quito registra crecimiento
en su porcentaje de poblacién indigena:
de 3.3% en 2001 pasa a 4.1% en 2010.
Sin embargo, este hecho no se repite en
otras ciudades. Asi por ejemplo, en Rio-
bamba se pasa de 24.4% en 2001 a
24.2% en 2010. Cuenca, de 2.7%
(2001) a 1.8% (2010). Curiosamente, en
Guayaquil, la cifra se mantiene: 1.4%
tanto en 2001 como en 2010.

Los datos estadisticos y sus contras-
tes se reflejan en los distintos argumen-
tos que se tejen en los discursos sociales
sobre la adscripcion étnica. Contrastar
los datos cuantitativos con los cualitati-
vos, puede permitir encontrar algunas
pistas acerca desde dénde y hacia dén-
de van las aparentes contradicciones.

Es por ello que en el presente articu-
lo se tratara de mostrar, a partir de los
procesos de educacion indigena urbana,
cémo esta poblacién estd articulando su
vinculacién entre lo urbano y lo rural y
sobre todo, cuales son las pautas que
van marcando la configuracién de una
identidad étnica en la ciudad de Guaya-
quil, sus continuidades y rupturas.

Ciudad y educacién indigena

Mas alla de la relevancia politica y
social de la historia de la educacioén in-
digena en el Ecuador, las cifras de ésta
muestran fenémenos interesantes acer-
ca de las sociedades indigenas contem-
poraneas. Hasta 20083 se habia ido evi-
denciando un fenémeno destacado: el
crecimiento de Centros Educativos Co-
munitarios Interculturales Bilingties (CE-
CIB) urbanos. Entre 1987 y 1995, se
crearon 7 CECIB en ciudades de la sie-
rra ecuatoriana y 1 en la Amazonfa. A
partir de 1996 y hasta 2001 surgieron
14 CECIB, la mayor parte de ellos en la
costa (9) y en menor medida en la sierra
(4) y la Amazonia (1). Finalmente entre
2002 y 2008 se legalizaron 12 CECIB: 9
de ellos en la costa, 1 en la Amazonia,
y 2 en la sierra.# Las fechas de creacion
muestran por una parte, que paralela-
mente a la capacidad de incidencia po-
litica del movimiento indigena a nivel
nacional fueron surgiendo los CECIB ur-
banos. Pero por otro lado, es evidente
que durante el primer periodo (1987-
1995) los CECIB surgen bésicamente en
la sierra y la Amazonia, hecho que va a
ser sobrepasado posteriormente por el
nimero de CECIB en la costa. De he-

3 Los datos estadisticos sobre Centros Educativos Comunitarios Interculturales Bilingties (CECIB) urbanos
que se presentan en este trabajo se obtuvieron a partir de una investigacioén realizada con IBIS Dina-
marca en 2008. Las entrevistas, conversaciones y una breve encuesta se aplicaron a docentes indige-
nas de la Direccion Provincial de Educacién Intercultural Bilingtie del Pueblo Kichwa de la Costa Ecua-
toriana (DIPEIBKICE) en distintos momentos entre 2009 y 2010. Es menester aclarar que la nueva Ley
de Educacion Intercultural, conjuntamente con las nuevas politicas educativas implementadas por la
Revolucion Ciudadana deben haber modificado el funcionamiento, reconocimiento e insercion de las
experiencias de los CECIB urbanos en el sistema educativo nacional; sin embargo, sobre el funciona-
miento de los CECIB urbanos no se ha podido investigar mas alla de 2010.

4 Cabe recalcar estas cifras no incluyen a todos los CECIB de la Amazonia puesto que se desconoce sus
afos de creacion. Tampoco abarca a la totalidad de los CECIB de Quito, dado que no fue posible te-

ner informacion de algunos de ellos.



cho, la mayor cantidad de CECIB crea-
dos a partir de 1996 tienen lugar en esa
region.

La cantidad de CECIB en la costa,
evidencia dos hechos. Por una parte la
existencia de varias experiencias educa-
tivas que habfan venido trabajando en
la practica, pero sin reconocimiento for-
mal y que han demandado su legaliza-
cion desde el reconocimiento de que
son una educacién indigena. Y en se-
gundo lugar, la presencia de una organi-
zacién capaz de canalizar dentro de la
estructura del Estado el reconocimiento
de este tipo de educacion en una region
donde no se acepta oficialmente que
existan indigenas residentes, sino mi-
grantes.

Los datos de CECIB a nivel provin-
cial mostraron que las provincias con
mayores porcentajes de poblacion indi-
gena en las ciudades, son las que mas
CECIB tienen. Asi, Pichincha y Guayas
cuentan con la mayor cantidad de CE-
CIB urbanos. Chimborazo, Bolivar y
Pastaza, resultaban casos especificos,
ya que pese a que los CECIB se ubica-
ban dentro del area urbana, la pobla-
cién que acudia a ellos, esta profunda-
mente articulada a lo rural, puesto que
los estudiantes vienen de las comunida-
des para estudiar en el dia y regresan
por la tarde a sus lugares de origen.

De forma general, las experiencias
de los CECIB urbanos muestran que a ni-
vel nacional, la vinculacién entre pobla-
cion indigena y ciudades, mantiene cier-
tos elementos comunes y variaciones
importantes. Si bien la discriminacion es
comun, varian de forma importante sus
formas de expresion y las estrategias de-
sarrolladas por la poblacién indigena
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para enfrentarla. Varfa también, la vin-
culacién entre poblacién indigena y ciu-
dad en cuanto a tiempo de ocupacion o
vinculacion con ella. Asi por ejemplo,
en Quito podemos encontrar poblacién
indigena originaria de los pequenos pue-
blos que van siendo asumidos dentro de
la légica de la ciudad y sus estructuras
administrativas; en esta misma ciudad
existen nuevos grupos que vienen a resi-
dir en las ciudades, no sélo como traba-
jadores informales (segtin una creencia
estereotipada), sino también, en el em-
pleo publico y en menor medida en Or-
ganizaciones No Gubernamentales
(ONG) nacionales e internacionales. En
Guayaquil los hijos de migrantes indige-
nas nacidos en Guayaquil y con acceso
a la educacién superior, que aun se re-
conocen como indigenas, tienen ocupa-
ciones variadas: abogados, médicos in-
dependientes entre otros profesionales;
pequenos y grandes comerciantes, for-
males e informales.

Los docentes, hombres y mujeres
con quienes se trabajo en distintos mo-
mentos entre 2008 y 2010, eran parte
de la Direccion Provincial de Educacion
Intercultural Bilingtie Kichwa de la Cos-
ta Ecuatoriana (DIPEIBKICE). En térmi-
nos generales, el 42% de ellos eran bi-
linglies kichwa/castellano y un 57.7%
monolingties en castellano. Su escolari-
dad también variaba, el 42% eran pro-
fesores primarios; el 33% bachilleres y
un 24% licenciados. No siempre se tra-
baj6é con las mismas personas, depen-
diendo de las actividades se pudo com-
partir con jovenes y adultos, todos vin-
culados a la DIPEIBKICE y al Movimien-
to de los Pueblos Kichwas de la Costa
Ecuatoriana (MOPKICE).
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Los espacios rural y urbano como indi-
cadores de identidad: innovaciones y
continuidades

En varios trabajos sobre los Andes,
(Bernand 1991; Howard-Malverde,
1990), se plantea que el espacio (tradu-
cido algunas veces como paisaje), es
importante en la construccién no sélo
de mitologias, sino también en la estruc-
turacion de relaciones politicas, religio-
sas y sociales de los grupos que habitan
estos territorios. El lugar, en tanto espa-
cioftiempo, incide de manera directa en
la estructuracion de las identidades in-
digenas en las ciudades. Este elemento
abre también el debate a nuevas pers-
pectivas para entender como la pobla-
cion indigena en las ciudades esta pro-
cesando los conflictos que subyacen a
la identificacion a partir del lugar.

Lugares y formas de asentamiento

En ciudades como Quito o Guaya-
quil y en menor medida en el Puyo, las
caracteristicas de crecimiento urbano,
permiten la posibilidad de rearmarse
como grupo dentro de un espacio urba-
no definido como barrio. Esto porque el
constante crecimiento de la ciudad im-
plica que la poblacién indigena puede
comprar tierras generalmente periféricas
y luego repartirselas. Especialmente en
el sur de Quito es posible observar cé-
mo se han ido configurando barrios a
partir de lotizaciones generadas por
asociaciones indigenas. Es el caso del
Barrio Tepeyac (parroquia Guamani). En

1996, 98 familias se organizaron para
comprar la hacienda que existia en esa
zona. Posteriormente se lotiz6 y se ven-
di6 a migrantes indigenas de Cotopaxi,
Chimborazo, Bolivar, pero también a
gente venida de la costa.

Especialmente en el caso de la sie-
rra, la poblacién mas pobre o en los pri-
meros anos de migracion, suele vivir en
los centros de las ciudades, donde hay
mas acceso al comercio informal; la
existencia de conventillos en el centro
de estas ciudades, es una constante. En
la costa y especialmente en Guayaquil
este hecho es diferente y esta vinculado
entre otros factores al proceso de “rege-
neracion urbana” llevado adelante en la
ciudad.

Las iglesias evangélicas

Una constante en el centro y en la
periferia de las ciudades, es que las igle-
sias evangélicas constituyen el espacio
donde se generan los vinculos que per-
miten la supervivencia y donde se toman
decisiones importantes.> Hace falta in-
vestigar en ciudades tales como Ambato
o Riobamba, acerca de la manera que
este tipo de vinculacion iglesia evangéli-
ca/ciudad se reproduce, tomando en
consideracién el hecho de que la cerca-
nia entre la ciudad y las comunidades
relativiza la vivencia de la ciudad. Las
cortas distancias entre las ciudades inter-
medias de la sierra y las comunidades,
hacen que la vivencia urbana se consi-
dere un elemento mas bien ocasional en
la vida de las familias indigenas.

5  De hecho, las iglesias cumplen el mismo papel que hace anos cumplié por ejemplo, la Hospederia Sa-

lesiana en el barrio de la Tola en Quito.



En todas las urbes, especialmente en
el caso de Guayaquil, que es el que se
ha seguido mas de cerca, la religion jue-
ga un papel fundamental a la hora de re-
configurar la identidad indigena. No so-
lo en relacién al patrén de agrupamien-
to geografico (que pareciera ser distinto
entre catélicos y evangélicos), sino con
relacion al discurso que ahi se gesta, li-
gando valores y practicas como elemen-
tos centrales y generadores de una iden-
tidad indigena en el entorno urbano.

Jos Demon (2012) muestra cémo
una comunidad de indigenas catélicos
se reagrupa en Quito en un solo edificio
donde varias familias viven en distintas
piezas de la misma casa. Muestra tam-
bién que en esta ciudad el patron de
ocupacion del espacio por parte de los
evangélicos es distinto: “En contraste
con la poblacién catdlica que investi-
gué, los evangélicos viven mas disper-
sos, en casas individuales, por los ba-
rrios: San Roque, La Victoria, San Diego
y El Tejar” (Demon, 2012:176). Nuestro
propio trabajo de campo mostré que la
poblacion evangélica (mayoritaria en el
ambito urbano, como también lo cons-
tata Demon), se reagrupa en torno a la
iglesia tanto en Quito como en Guaya-
quil. En Guayaquil, en Machala o en
Quito, la poblacién indigena evangélica
tiende a concentrarse en determinados
barrios, y viven en casas individuales;
de hecho una de las mayores razones de
orgullo es mostrar que las casas de indi-
genas en Bastion Popular, en Guaya-
quil, por ejemplo, se distinguen de las
de los demas porque son “de cemento”.
No obstante, en barrios como el men-
cionado, es posible que en una misma
cuadra existan dos o mas iglesias evan-
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gélicas indigenas. Sobre este particular,
los lideres indigenas sefialan que esto es
asi, porque cada comunidad de origen
en la sierra, tiene su propia iglesia en la
ciudad. Asi, la cantidad de iglesias exis-
tentes no depende de la religion, ni de
la distancia geografica, ni de la necesi-
dad de “atencion pastoral”, sino de la
cantidad de miembros de distintas co-
munidades rurales en esa zona urbana.

Las iglesias evangélicas indigenas en
las ciudades, constituyen un hecho rele-
vante que necesita mayor investigacion.
Varias de las personas entrevistadas se-
fialan la importancia y la incidencia de
las iglesias evangélicas dentro de las
identidades indigenas urbanas. Uno de
los elementos seiialados de mayor im-
portancia es el uso del kichwa. Las igle-
sias evangélicas logran aquello que las
escuelas interculturales bilinglies no
han logrado: el uso constante y cotidia-
no del kichwa. Sobre todo para las mu-
jeres, las iglesias constituyen un espacio
donde son escuchadas en kichwa en un
entorno hostil a ellas y la indigeneidad
que encarnan mas evidentemente que
los varones. Se canta, se reza y se habla
de los problemas cotidianos en kichwa.
Los pastores desempenan un papel de
apoyo invaluable para las mujeres: se
preocupan por los hijos adolescentes,
estan a cargo de la educacion de los ni-
fios, las escuchan en kichwa. Los pasto-
res evangélicos son sin duda alguna un
apoyo muy importante para las mujeres
indigenas en el entorno urbano.

De los enfrentamientos entre evan-
gélicos y catélicos suscitados en los
afos 60 y 70 se ha pasado a una convi-
vencia mas armoniosa. El creciente ni-
mero de iglesias evangélicas, segin el
Dr. Arturo Leén Bastidas, antiguo direc-
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tor de la Unidad Educativa Puruwa, en
Quito, se debe a que la gente mira en
primer lugar, el ahorro que se da gracias
a no realizar fiestas catdlicas (que gene-
raban deudas impagables con los mesti-
z0s). Este ahorro, estad directamente vin-
culado al comercio formal e informal,
sobre el que se hablard mas adelante.
Otro de los elementos sefalados, es que
al dejarse de lado el consumo de alco-
hol, se reduce la violencia fisica, hecho
que las mujeres, valoran ampliamente.®
Resulta revelador, que en Guayaquil,
solo hasta el 2008, existieran 130 igle-
sias evangélicas registradas” que agluti-
naban aproximadamente a 100 miem-
bros cada una; en Quito, en ese mismo
ano se habian registrado 100 iglesias
con un porcentaje similar de miembros.
También resulta remarcable, que el im-
pulso dado a la creacion de CECIB en
Guayaquil, esta dado basicamente por
Iglesias Evangélicas Indigenas; practica-
mente todos los CECIB estaban siendo
llevados adelante por los pastores o por
las iglesias en su conjunto.

Segln los miembros de las iglesias,
uno de los factores que incide en la cre-
ciente vinculacién de la poblacion indi-
gena urbana con las iglesias evangélicas
tiene que ver con la practica ritual, hoy
mas cercana a sus costumbres. Se sefna-
la que hasta mediados de la década de
los 90, ésta era muy rigida y se vincula-
ba exclusivamente a los parametros im-
puestos desde fuera. Hoy se dice que a

partir de esos afos, se puede establecer
un cambio en la practica ritual, que se
acerca mas a las practicas indigenas:
danza y masica por ejemplo ya no son
externos, son creados a partir de las rai-
ces culturales indigenas.

El comercio

Otro de los ejes centrales de la po-
blacién indigena en las ciudades, es su
relacién con el comercio. Segun varios
de los entrevistados, a raiz de la dolari-
zacion, la presencia de poblacién co-
lombiana o peruana ha desplazado par-
cialmente de la ocupacion de albaniles
a los indigenas. Este hecho ha permitido
que por ahora la actividad mas impor-
tante en |a preferencia de varones y mu-
jeres indigenas esté referida al comer-
cio. Dentro del comercio se puede ubi-
car la venta de verduras en puestos fijos
o ambulantes, asi como la venta ambu-
lante de otros articulos como loteria o
baratijas varias.

Se puede evidenciar que subsiste de
forma ideal, la nocién de que el mundo
indigena esta vinculado exclusivamente
a las actividades agricolas rurales. Aun-
que histéricamente se puede evidenciar
presencia y/o migracién a las ciudades,
existe un imaginario que vincula cual-
quier elemento que pudiera ser conside-
rado como indigena, a lo rural/campesi-
no. Pero la realidad muestra que hoy
por hoy, la poblacién indigena se en-

6 Aunque se diga que la violencia fisica esta vinculada a las practicas catélicas, este hecho no es tan cier-
to. La complejidad de la relacion entre mujeres indigenas e iglesias evangélicas, genera todo tipo de
violencias, desde las simbélicas hasta las fisicas. Sin embargo, esta vinculacion, es muy compleja y hay
mas de un elemento (politico, cultural, psicosocial) de vital importancia en juego.

7 Por las caracteristicas intrinsecas a las iglesias evangélicas, es muy facil que surjan sin el aval ni la ne-
cesidad de reconocimiento ni del Estado, ni de organizacion alguna.



cuentra fuertemente vinculada al co-
mercio, no sélo en las ciudades, sino ar-
ticulando las ciudades y las comunida-
des. Muchos de ellos comercian en las
comunidades articulos traidos desde las
ciudades y viceversa. Probablemente
subsiste un nexo de sentido entre lo ru-
ral/campesino y los indigenas urbanos
de hoy, puesto que dentro del comercio,
la venta de verduras y legumbres cons-
tituye una de las actividades mas impor-
tantes y donde mas éxito han cosecha-
do, sobre todo, las mujeres indigenas.

Jovenes y adultos, dos formas de rela-
cionarse con la ciudad

Uno de los elementos comunes que
permite articular las identidades indige-
nas en las ciudades esta referido al ra-
cismo y el rechazo constante. Este es sin
duda el elemento mas dramatico que vi-
ven tanto jovenes como adultos. Sin
embargo, la actitud frente a esta situa-
cién muestra las diferencias mas sustan-
ciales entre adultos y jévenes: a mas
edad, mas dificultad para enfrentar el
rechazo. Los “mayores”, suelen plantear
respuestas “extremas” que van desde la
bisqueda de mimetizarse con el entor-
no hasta posturas de origen politico que
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podrian ser consideradas como extra-
fias: un maestro indigena por ejemplo,
afirmaba que él usaba su poncho en
Guayaquil, por lo menos un dia a la se-
mana, sin importar la temperatura. Los
docentes mas adultos muestran de for-
ma constante un afan por “mantener” la
tradicion (del vestido, la lengua o el uso
del pelo largo, entre los mas destacados)
por sobre cualquier otra condicién, y
ademds por conservar la “pureza de la
sangre”. Este tipo de planteamientos co-
rresponden a los adultos politizados,
que han sido previamente dirigentes en
la sierra, y que de alguna manera, parti-
ciparon en la organizacién y ejecucion
de los levantamientos de los afios 90. La
reaccion de este tipo de adultos es una
respuesta politica al Estado (representa-
do por la Alcaldia) y también a otros mi-
grantes no politizados o con escaso re-
ferente de lo que fueron las grandes mo-
vilizaciones de la década de los 90.8
Los jovenes, especialmente aquellos
que nacieron en Guayaquil, o los que
nacieron en la sierra, pero después del
levantamiento de 1990, plantean pre-
guntas y retos importantes, a esta pers-
pectiva vinculada a los simbolos exter-
nos de la indigeneidad. Los jévenes
(hombres y especialmente las mujeres),

La organizacion que estad en Guayaquil al frente de las demandas de educacion, reconocimiento de las
organizaciones de los mercados y que articula a organizaciones de iglesias evangélicas, cooperativas
de ahorro y crédito, asociaciones de vendedores, entre otros, es el Movimiento del Pueblo Indigena de
la Costa Ecuatoriana ~MOPKICE-. Una de sus demandas mas importantes radica en el reconocimiento
de los pueblos Kichwas como parte permanente de la sociedad costefa y no como un factor extraio
venido de fuera y de forma temporal. En el 2004, desde la alcaldia de Guayaquil se habria planteado
que “los afuerefios que se vayan a Colta”, en relacién a las demandas planteadas por el MOPKICE.
Frente a la posicion de la alcaldia, la organizacion plantea que ellos no van a irse, y que quieren estar
en Guayaquil sin tener que dejar de ser “kichwas”. EIl MOPKICE se cre6 en 2003 a partir de la Asocia-
cién de Profesionales y Estudiantes Indigenas del Litoral (APROEIL), que ya era parte de la CONAIE a
la que se unieron antiguos dirigentes serranos que también migraron a Guayaquil por motivos de tra-
bajo y que terminaron por configurarla como ente politico dentro del entorno guayaquilefo.
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desean seguir siendo indigenas, pero
quieren serlo de otra forma, incluyendo
en su vida, en su cotidianidad no sélo lo
que la ciudad les aporta, sino la forma
en que ellos y ellas ven el mundo. Las
jovenes y los jovenes relatan los conflic-
tos que se generan, por ejemplo, a la
hora de elegir pareja. Las familias bus-
can la continuidad de la comunidad a
través de la presion hacia matrimonios
entre personas “conocidas”. Los jévenes
quieren otros matrimonios, menos preo-
cupados por la “pureza de la sangre”.
No quieren “dejar de ser”, ellos quieren
incluir en su vida el pasado de su fami-
lia, de sus comunidades, pero no saben
bien cémo. El vestido resulta ineficiente
en la costa, la lengua es una presién po-
litica constante que no pueden aterrizar
en la cotidianidad y quieren matrimo-
nios con la gente que les rodea, con sus
cercanos. Es importante sefialar que la
politizacion de la indigeneidad plantea-
da por los jévenes indigenas camina un
sendero diferente de aquella de sus pa-
dres. El lugar de la politizaciéon de las
demandas sobre la identidad ocurre, pa-
ra estos jovenes, en el campo de la esté-
tica: en la musica, en el baile, en los
cuerpos, en el arte en general, ahi es
donde se expresa el deseo de seguir una
tradicion reconocida como indigena,
pero con innovaciones, inclusiones y
rupturas. La politica como confronta-
cion directa con el Estado por la falta de
trabajo o empleo o de tierra, no esta en
la perspectiva de la nueva generacion.
La tierra es un referente simboélico im-

portante, pero no hay ninguna intencién
de volver a ser campesinos.

La sangre, el vestido o la lengua co-
mo marcadores de identidad no resultan
suficientes para dar continuidad a la di-
ferencia. Esta es la gran paradoja de los
dirigentes. Qué es ser indigena, es una
de las preguntas mas complejas sobre las
que nadie, ni atn ellos tienen respues-
tas. Quieren ser y que sus hijos sigan
siendo indigenas?, pero estan acostum-
brados a que la indigeneidad se constru-
ya desde los marcadores externos: vesti-
do, largo del cabello, uso de la lengua, o
por la ubicacién colonial en el ambito
de lo rural. No saben cémo seguir sien-
do indigenas en la ciudad. En este senti-
do, el lugar, el paisaje como marcador
de identidad es vélido tanto para los jo-
venes como para los adultos, pero con
connotaciones diferentes. Los adultos
con mas edad consideran que ellos son
indigenas porque nacieron en una co-
munidad en la sierra, dudan de lo que
van a ser sus hijos, pues ya han nacido
en las ciudades. Sin embargo, las y los
jovenes nacidos después del levanta-
miento de 1990, han crecido lejos del
confinamiento en lo rural: sus padres los
[levaron a las ciudades, estudiaron en
ellas, se vincularon ellos o sus familias a
alguna ONG o al Estado, han viajado
dentro y fuera del pafs; se mueven con
facilidad entre la comunidad vy la ciu-
dad, entre lo real y lo virtual con asom-
brosa facilidad, entre lo urbano vy lo ru-
ral, entre la “tradicion y la modernidad”
con elasticidad pasmosa. Los jovenes

9  Seria mas preciso decir que quieren seguir siendo kichwas, porque si bien el término indigena es per-
cibido como menos peyorativo que indio, no se sienten identificados con él plenamente.



tienen una relacion distinta con el lugar,
no se sienten atados a lo rural para defi-
nir su identidad. Todo esto, vivido sin
teorizar, sin hacer un discurso sobre la
perspectiva politica de plantear de forma
novedosa el territorio. Sin embargo, esta
discusion fue iniciada por sus padres du-
rante el auge del movimiento indigena y
quedo trunca; es una herencia de la cual
todavia no se han apropiado.

La tierra tiene un valor importante,
pero puramente simbélico. La econo-
mia de las familias gira desde hace mu-
cho tiempo alrededor del comercio, sea
en el campo o en la ciudad. Sin embar-
go, aunque la tierra no sea ya la base
del sustento econémico de las familias,
no hay que menospreciar el peso de su
simbolismo. Con motivo de la realiza-
cion del censo en 2010, el presidente
del MOPKICE asi como el presidente de
asociacion de Iglesias Evangélicas, el
presidente de la unién de cooperativas
de ahorro y crédito indigenas, asi como
la entonces directora de la Direccién
Provincial de Educacién Intercultural
Bilinglie Kichwa de la Costa Ecuatoria-
na (DIPEIBKICE) presidieron una reu-
nién a la que se convocé a varios diri-
gentes, entre ellos los docentes indige-
nas, para pedir que se insista con las ba-
ses de todos los sectores, para que al
momento del censo se quedaran en
Guayaquil, y que dijeran “la verdad”
acerca de donde viven. La intencionali-
dad de la reunioén era visibilizar la cre-
ciente poblacién indigena, que luego
permitiria hacer presion ante las autori-
dades locales en funcién de mas politi-
cas publicas destinadas a los kichwas de
Guayaquil. En dicha reunién, mucha
gente afirmé que no se quedaria, pues si
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no aparecfan en las comunidades nata-
les, tras el censo se expropiaria la tierra
a quienes no declararan su residencia
en las comunidades serranas. Los resul-
tados presentados en los primeros parra-
fos, muestran que efectivamente, el pe-
dido de las organizaciones no fue reco-
gido y la gente volvié a sus comunida-
des para el censo. En este sentido, resul-
ta muy dificil establecer con certeza
cuantas personas viven en las ciudades,
ni siquiera los nifios y nifias nacidos en
las ciudades, se registran en ellas. Pri-
mero, porque la gente no quiere ir al Re-
gistro Civil, que sigue siendo un lugar
de fuerte discriminacion y luego porque
al inscribirlos en las comunidades de
origen, se refuerza la idea de que segui-
ran siendo indigenas de alguna forma.
El retorno a las comunidades tam-
bién es vivido de forma diferente por
adultos y jovenes. Para los adultos, na-
cidos en las comunidades, el retorno
implica una vivencia mitico-ritual que
se confunde con la vida “real”. Volver a
la comunidad es el regreso a un espa-
cioftiempo ligado al origen, pero en el
marco de la fiesta. Esta condensa re-
cuerdos, vivencias, suefios, esperanzas,
afectos, de forma muy densa, pero que
solo es real es ese breve momento. Es
un tiempo/espacio limitado, transitorio,
como todo momento ritual. Los adultos
saben que volver a las comunidades, al
campo, implica aceptar una serie de
condiciones que ya no son capaces de
vivir, sin embargo, viven estos hechos
con dolor, como un desgarramiento
constante entre lo real y lo ideal. No
obstante, en el discurso politico se plan-
tea una idealizacion de las comunida-
des a partir de esta anoranza muy poco
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anclada en la cotidianidad. Los jévenes
tienen una ventaja, viven el retorno a las
comunidades pero dimensionandolo
como un momento ritual (de ruptura de
la cotidianidad) y saben claramente que
es un espacio/tiempo efimero, disfruta-
do, gozado vy vivido sin la carga emo-
cional de sus padres. Establecen y dife-
rencian claramente su cotidianidad en
otro tiempo/espacio, lo que les permite
plantearse en qué consiste su indigenei-
dad en otros términos, menos aferrados
al pasado, la sangre y las tradiciones. Es-
te hecho podria verse como una contra-
diccién y de hecho los adultos constan-
temente reclaman rigidas fidelidades a
sus planteamientos. Sin embargo, el
presente de los jovenes, sus opciones,
sus vivencias, es fruto directo de la vi-
vencia de sus padres y abuelos de ser
indigenas en contextos muy adversos
pero con una fuerte politizacién de sus
demandas. Los jovenes intuyen desde
donde viene la postura de los adultos,
pero su mundo, su cotidianidad, esta
muy lejos de ese pasado no tan lejano.

Las mujeres y la trampa de los valores

Otro de los elementos que permiten
la rearticulacion de las identidades indi-
genas en las ciudades mas alla de la
sangre, la lengua o el vestido, es la idea
de valores éticos que serfan particular-
mente indigenas. El saludo y el respeto
a los mayores, la rectitud y el trabajo
son destacados como cualidades emi-
nentemente indigenas. En Guayaquil,
como en las otras ciudades, los maes-
tros muestran estos valores como un eje
importante para proponer una indige-
neidad positiva al resto del mundo urba-
no que les rodea. El tema de los valores

esta fuertemente vinculado con las pro-
puestas morales que se imparten en las
iglesias evangélicas. Y es precisamente
aqui donde se engarza el eslabén mas
débil de la cadena: la situacion de las
mujeres indigenas en las ciudades.

Como ya se habia mencionado, los
pastores juegan un papel importante
puesto que son un apoyo fundamental
para las mujeres, responsables de la fa-
milia en general, ya que se ocupan de
los problemas que implican los hijos,
los maridos, las familias; gestionan es-
cuelas propias, hablan en kichwa, can-
tan en kichwa. Estos elementos son de-
finitivamente un aliciente importante
para la excesiva carga afectiva que so-
portan las mujeres, no escuchadas en su
lengua ni por el Estado, ni por las orga-
nizaciones, ni por las ONG, menos por
la sociedad que las condena precisa-
mente por eso.

Pero en las iglesias evangélicas no
s6lo esta en juego la escucha a las mu-
jeres, sino la reproduccion de las socie-
dades indigenas en un contexto con-
temporaneo y urbano. Un factor que so-
lo ha sido mencionado, pero sobre el
que valdria la pena insistir, es el hecho
de la violencia y la discriminacién sufri-
da en las ciudades, elementos que estan
imbricados como trama fundamental en
la reproduccion de las sociedades indi-
genas urbanas y que impacta directa-
mente en la situacion de las mujeres in-
digenas. Existe un pacto de silencio so-
cial que invisibiliza la violencia basada
en la jerarquizacion étnica; de unos
afos para aca, no es “politicamente co-
rrecto” hacer uso en forma publica
(aunque es tolerado en espacios “priva-
dos”) de insultos racistas, hasta hace po-
co tan frecuentes. El pacto de silencio



contrasta con la reproduccién actuali-
zada de la ideologia acerca de la etnici-
dad, que se basa fundamentalmente en
la inferioridad de lo indio frente a la su-
premacia de lo “blanco-mestizo”. Este
hecho permea el conjunto de las rela-
ciones sociales. Sin embargo, este tipo
de contradicciones se condensan en el
espacio doméstico. Como bien lo sefia-
la Marisol de la Cadena (1992:4) “las
identidades étnicas se construyen en in-
teracciones, de acuerdo con atributos
que se reconocen y se fijan, conflictiva-
mente en la relacion”. En las relaciones
familiares, matrimoniales o de relacion
directa, las identidades étnicas parten
del pardmetro segtn el cual, la nocién
de inferioridad esta asimilada como lo
indigena, mientras que la superioridad
corresponde a lo mestizo. Numerosos
elementos se entrecruzan para configu-
rar la identidad étnica de las mujeres:
las condiciones en las que se plantea su
vinculacién al mundo urbano —entendi-
do como superior-; los escenarios que
definen sus labores en términos de “tra-
bajo” 0 no'9; su manejo del castellano,
su conexion con espacios de poder (es-
tatal o no, religioso) entre otras. La tra-
ma de relaciones que se establece entre
estos elementos, permiten que las muje-
res sean consideradas mas o menos in-
dias, de acuerdo con el contexto en el
que se encuentren.

En las ciudades, como bien lo sefa-
la De la Cadena (1992), las mujeres son
mas indias, y en la ciudad lo son ain
mas. En este sentido, las iglesias y los
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valores que se promueven a través de
ellas, plantean los roles, cualidades y
valores implicados en el ser buen hom-
bre o buena mujer, para modelar los
nuevos parametros de una indigeneidad
fundamentalmente urbana, dedicada al
comercio; vinculada a la tierra de ori-
gen a través de la ritualizacion de la
pertenencia en las esporadicas visitas
(sobre todo en las fiestas tradicionales o
civicas). Los valores que se adjudican a
las mujeres estan basados, segin la
perspectiva de las iglesias evangélicas,
en la interpretacion literal de lo que di-
ce la Biblia acerca de las mujeres. No
obstante, las palabras de San Pablo (Efe-
sios 5:22) “Que las esposas se sometan
a sus maridos”, son las que marcan el
camino: el sometimiento, la “sujecion”
de las mujeres a los varones. En el en-
torno urbano esta sujecion esta plantea-
da en términos de control del espacio,
del tiempo, actividades, amistades y
contactos de las mujeres. Puede parecer
contradictorio, pero la pertenencia a la
iglesia genera uno de los pocos espacios
a los que las mujeres pueden ir con li-
bertad. Los varones, a més de la iglesia,
se encuentran en espacios deportivos y
en los lugares de trabajo.

En este contexto, hay un fuerte ejer-
cicio de violencia contra las mujeres no
sélo al interior de las familias, sino adn
dentro de las iglesias. Los castigos cor-
porales o la violencia psicoldgica pre-
sionan por una “sujecién” a la palabra
de Dios enunciada por el pastor. En el
caso de las mujeres indigenas, la violen-

10 Es relevante plantear que no todas las actividades que generan ingresos monetarios para la familia y
que son realizadas por mujeres, se consideran trabajo. Desgranar, vender de forma ambulante en com-
pania de los hijos, no se considera trabajo, sino una extensién de las labores domésticas.
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cia vivida tiene dos matices importan-
tes. Por una parte, se sustenta en la ne-
cesidad de un fiel cumplimiento de la
ley divina y por otra, la ruptura (cons-
tante) con las conductas, roles y tareas
esperadas en la familia, la iglesia, la co-
munidad y/o las organizaciones. En este
segundo elemento, la violencia se justi-
fica a nombre de la construccién de una
nueva indigeneidad que permita mos-
trar que los indigenas contemporaneos,
mas si son urbanos, no son sucios, ni
vagos, ni analfabetos, ni pobres, ni cam-
pesinos.

En contextos coloniales, como los
analizados por Chatterjee (1999), el pa-
pel que se otorga a las mujeres desde los
movimientos que pretenden enarbolar
una bandera contra el colonizador, sue-
le conjugar diversas dicotomias: domés-
tico/publico; interior/exterior; espiritual-
/material; tradicién/modernidad. Las
mujeres, ubicadas en la primera parte
de los mencionados binomios, corren a
cargo de las paradojas que supone el
deseo del colonizado por asumir los va-
lores que proporcionan el éxito y el do-
minio al colonizador, y la necesidad
fundamental de establecer criterios de
diferenciaciéon que permitan mostrar la
superioridad espiritual del colonizado.
Este Gltimo se convierte en el nicleo de
resistencia que permite la subsistencia
en tanto diferente. Las iglesias evangéli-
cas, asumidas como propias por el mun-
do indigena gracias a sus particularida-

des especificas,!! permiten la construc-
cion de esa nocion de superioridad es-
piritual del mundo indigena, que ade-
mas se traduce en el éxito econémico
de sus miembros, signo de la bendicién
y aprobacion divinas. Por ello, el some-
timiento a la violencia por parte de las
mujeres evangélicas indigenas, tiene un
doble matiz (religioso y politico) que
hace muy dificil su cuestionamiento.

A manera de conclusiones

Guha (2002:17) cuestiona aquella
“ideologia para la cual la vida del esta-
do es central para la historia”. Por su
parte Guerrero y Platt (2000:98) plan-
tean que “debe reconocerse que gran
parte de la realidad social comunitaria
se desenvuelve fuera del alcance de la
percepcion administrativa”. La cotidia-
nidad vivida por los pueblos indigenas
contemporaneos en las ciudades, exige
una mirada que deje de lado el analisis
de la situacién de éstos exclusivamente
en el escenario de la confrontacion po-
litica con el Estado-nacién. Académicos
y dirigentes politicos (indigenas y no in-
digenas) se resisten a escuchar los pro-
cesos vividos por la gente en lo afectivo,
lo estético, las practicas de superviven-
cia y que dan cuenta de otra historia. Es
necesario escuchar otras voces. Tal co-
mo lo plantea Guha (2002:9) “escoger
significa, en este contexto, investigar y
relacionarnos con el pasado escuchan-

11 La ausencia de una estructura religiosa vertical, la libre interpretacion de la Biblia, considerada infalible;
la premisa de que la Salvacion viene por la “Sola Fe”, por la Sola Gracia de Dios y por la Unica Obra
intercesora de Cristo y el hecho de que se considere que el hombre no tiene parte en la salvacion, sino
Gnicamente Dios; en cierto sentido, libera al pastor de su sola labor religiosa —como intermediario entre
lo divino y lo humano- para ampararlo en el rol politico que puede llegar a desempenar.



do la mirfada de voces de la sociedad
civil y conversando con ellas. Estas son
las voces bajas que quedan sumergidas
por el ruido de los mandatos estatistas”.

En este sentido, no existe una preo-
cupacion relevante por entender por
ejemplo, qué pasé con el pais después
de los levantamientos indigenas de la
década de los 90. Han pasado més de
20 afos desde el primer levantamiento
(1990), y no existen investigaciones
acerca de como en la sociedad ecuato-
riana, indigenas, mestizos y afroecuato-
rianos, han procesado la irrupcion de lo
urbano; cémo se fueron configurando
las subjetividades de los jovenes que ya
no tienen el recuerdo de la hacienda.
Poco se conoce de cémo el proceso de
la dolarizacién impact6 en las practicas
y subjetividades de las personas, y las
secuelas que dejod; asi mismo, qué signi-
fico salir de lo rural, viajar, para aque-
llos que tuvieron que irse de las comu-
nidades hacia Europa. No se trata de sa-
ber lo que ha significado para el Estado
y sus relaciones con la sociedad hechos
como estos. Los limites entre lo urbano
y lo rural se volvieron borrosos con las
enormes carreteras, las tecnologias de la
comunicacién y el descontrolado creci-
miento del parque automotor. Se trata
entonces, de entender como han cam-
biado las practicas y las vivencias de es-
tos hechos en la vida de quienes los
censos piden definirse como indigenas,
montubios, mestizos, afros o blancos.
Esa compleja relacién entre cotidiani-
dad e identidad.

En las ultimas décadas, han sucedi-
do eventos de gran densidad; una mul-
tiplicidad de hechos superpuestos, en-
trelazados, irregulares, con gran canti-
dad de elementos no explicitos que han
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cambiado radicalmente el mundo que
vivieron otras generaciones y nosotros
mismos. El auge politico del movimien-
to indigena que significé un empodera-
miento simbdlico, pero que no llegé a
cambiar las condiciones de vida de
quienes salieron a las carreteras y plazas
del campo vy la ciudad. La crisis banca-
ria que arrasé con la situacion de miles
de personas que habian puesto en juego
su vida para detener politicas neolibera-
les: trabajaron, militaron, pero en su ca-
sa habia nifios que criar, bocas que ali-
mentar, cuerpos que sanar y no alcanzé.
Muchos se fueron a otros paises. El Esta-
do adquirié una mayor presencia y los
conflictos no se hicieron esperar: inte-
grantes de las organizaciones de Segun-
do Grado y los miembros electos de las
Juntas parroquiales disputan autoridad
(entre otros) desde discursos que recla-
man legalidad o legitimidad. Los mesti-
zos y los blancos disminuyeron relativa-
mente en los censos, pero la realidad si-
gue siendo analizada, en el discurso co-
tidiano, a partir de pardmetros altamen-
te excluyentes y racistas. Los limites en-
tre lo urbano y lo rural se volvieron bo-
rrosos. No son totalmente “urbanas” las
zonas donde vive la poblacién indige-
na, como tampoco “lo rural” esta al
margen de las dindmicas urbanas. Se
trata mas bien de un continuo entre lo
urbano/rural que en ciertas circunstan-
cias asume mas caracteristicas de un la-
do que de otro.

Los censos y los datos estatales ge-
neran politicas publicas, permiten la
elaboracion de discursos acerca del pe-
so politico de las “mayorias” o las “mi-
norias”. Sin embargo, la definicién a
unos o a otros como indigenas o mesti-
zos o afros resulta un campo dificil. Y



100 GaBRIELA BERNAL CARRERA / Ser Kichwas evangélicos en Guayaquil

mas alla del desprecio o la violencia,
“los pueblos improvisan nuevas mane-
ras de ser nativos: articulaciones, perfor-
mances, interpretaciones de antiguos o
nuevos proyectos y culturas” (Clifford,
2010:222). En ciudades como Guaya-
quil, los jovenes hijos de indigenas se
reinventan como kichwas, o simple-
mente como ciudadanos, sin negar sus
origenes: “ocurren mas eventos bajo el
signo de ser indigena que tan solo haber
nacido en, o pertenecer a, una tierra o
nacién delimitada” (Clifford, 2010:223).

En las ciudades serranas, ;quién pa-
sa a engrosar las filas de los mestizos?
scomo se llega a esta autoidentificacion?
Si bien existe una tradicion de reflexion
acerca de lo que se considera ser mesti-
zo desde el Estado o desde los intelec-
tuales, existen muy pocos trabajos que
hablen acerca de lo que las “voces ba-
jas” dicen sobre lo que es ser mestizo.
Caillavet y Minchom (1992) al revisar las
variaciones histéricas de las categorias
socio- raciales elaboradas en el Ecuador
han demostrado como la obsesién con
la pureza de la sangre es uno de los cri-
terios mas esgrimidos para plantear una
separacion entre razas y de no permitir
el mestizaje. Asi mismo, retoman las
“Declaraciones de Mestizos” para anali-
zar como esta categorfa permitié en el
Siglo XVIII una serie de estrategias adap-
tativas para moverse con fluidez en me-
dio de una clasificacion rigida. La rigida
clasificacion socio racial vigente hasta
hoy en dia no ayuda a la comprension
de procesos de identidad como los que
viven los jovenes indigenas en ciudades
como Guayaquil. ;Cuando dejan de ser
indigenas para pasar a ser mestizos los
hijos e hijas de los indigenas? Si la repro-

duccién de la vida social es siempre una
cuestion de pérdida y recuperacion, los
jovenes indigenas hacen este proceso
con los insumos que la contemporanei-
dad les ofrece.

El Estado y los académicos suelen
tener la batuta en la definicion de quién
es quién. Sin embargo, la cotidianidad
de las personas muestra una vivencia
que va mas alla de las reglas y los limi-
tes que ofrecen las definiciones. La vida
“real” tiene un cauce propio que des-
borda las elaboraciones teéricas o poli-
ticas. Como bien lo sefiala Marisol De
La Cadena (2010:15), “los académicos y
burécratas occidentales nunca estuvie-
ron solos en la fabricacién de la indige-
neidad .../... precisamente esos intelec-
tuales, politicos y gente comun clasifi-
cados por el conocimiento colonial co-
mo ‘nativos’ (y sus multiples sinénimos),
y quienes desafiando su supuesto ana-
cronismo denunciaron la ignorancia e
inhumanidad europea, al hacerlo, con-
tribuyeron a elaborar representaciones
alternativas de la indigeneidad.”

Las vivencias urbanas de la indige-
neidad cuestionan no sélo el estereotipo
del indigena, sino del mestizo. Las ex-
presiones estéticas del Ecuador contem-
poraneo, muchas veces negadas con
base en el “mal gusto”, ofrecen pistas
interesantes sobre por dénde van las
identidades que se estan gestando en es-
te nuevo siglo.
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