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RESUMEN

La migracion sigue siendo la gran lucha de los sujetos en el mundo por subvertir los
procesos de colonizacion, dominacion y exclusion social. Del 2009 a la actualidad los
flujos migratorios haitianos a Ecuador han aumentado considerablemente. En primera
instancia dicho fendémeno se debe a la exacerbacion de las condiciones de pobreza y
desigualdad en Haiti después del terremoto que acaecio al pais en el 2010, asi como al
cambio en las politicas migratorias instaladas en el gobierno del presidente ecuatoriano
Rafael Correa que hacen posible que los haitianos entren al pais y pisen tierra
continental sin necesidad de una visa. Sin embargo, estos recientes flujos a Ecuador se
inscriben en fendmenos estructurales que han obligado a los haitianos a salir de su pais
desde hace décadas debido a las condiciones de desigualdad y exclusion de las que han
sido victimas con los modos de clasificacion social y como resultado de la injerencia y
robo por parte del imperio francés, espafiol y estadounidense.

En este cruce de fronteras, y en este ir y venir entre las estructuras de opresion y
la agencia de los migrantes que quieren subvertirlas, las identidades de los migrantes
emergen, no como simple discurso de reivindicacion, sino como el lugar mismo del
cambio. Los migrantes haitianos son ellos mismos, quienes desde su propio cuerpo, sus
practicas y sus representaciones, viven la lucha diaria de la incorporacion de las
estructuras y su pugna por subvertirlas. El idioma, la religion, los nacionalismos, los
vinculos transnacionales, los lazos comunitarios formados en la ciudad de acogida y la
exaltacion de una haitianidad como construccion nacionalista son algunos de los
recursos utilizados en la negociacion de las identidades de los migrantes haitianos en

Quito.



CAPITULO 1
CONTEXTO Y PROBLEMATICAS DE LA MIGRACION HAITIANA

En mayo del 2013 Rafael Correa tomd posesion como presidente en su segundo
mandato. Para el acto protocolario se tendria previsto que vendria el presidente de Haiti,
Michel Martelly. Debido a que en ese momento Haiti no tenia embajador en Ecuador,
vino desde Venezuela el embajador haitiano para encargarse de la recepcion de su
presidente. El embajador llam6 a Samuel, un antiguo compaiero de la secundaria, un
haitiano que radica en Quito desde octubre del 2010. Samuel me cont6 en qué consistid
el protocolo.

El presidente Martelly llegaria a la suite presidencial de un lujoso hotel en el
cruce de las avenidas Orellana y Amazonas. Ademds, Samuel me cont6 que durante su
estancia en la ciudad seria transportado en un coche antibalas, un Mercedes negro muy
lindo.

Samuel es padre de familia, tiene dos gemelos de dos afos de edad. Sus hijos
son ecuatorianos, ¢l y la madre son haitianos. Se habian conocido en Republica
Dominicana. Cuando Samuel termind su contrato laboral para el Servicio Jesuita a
Refugiados y Migrantes en aquel pais ambos decidieron venir a Ecuador, desde
entonces ninguno de los dos ha podido regularizar su estancia en el pais. Después de
trabajar mas de un afio como almacenista para una cadena de supermercados, Samuel
fue despedido. A pesar de ser licenciado en sociologia y hablar fluidamente el espafiol,
Samuel pasé varios meses buscando trabajo. A un dia de cerrar la redaccion final de esta
tesis hablé con ¢él: ahora trabaja en la construccion.

Las condiciones de la recepcion del presidente haitiano contrastan fuertemente
con las condiciones en las que viven la mayoria de los haitianos en Ecuador. La mayoria
de ellos ven derrumbarse sus expectativas a medida que el desempleo, la precarizacion
laboral, los bajos salarios, la discriminaciéon y la exclusién social se vuelven una
realidad.

Los nuevos flujos migratorios haitianos en Quito son muy distintos a otros flujos
migratorios (Herrera et al., 2012). La indeterminacion del estatus legal en la mayoria de
los casos, la baja escolaridad, el desconocimiento del idioma y del pais, asi como los

imaginarios sobre Haiti, son caracteristicas que vuelven mas vulnerables a los migrantes



haitianos. Aunado a ello, para la mayoria de los haitianos resulta imposible conseguir
cualquier tipo de visa en el Ecuador una vez que se esta irregular en el pais, y debido a
los diversos documentos que exige el gobierno ecuatoriano y a la selectividad con la
otorgan visas.

Basada en mi experiencia en el campo, las negociaciones de las identidades de
los migrantes haitianos son fundamentales para entender la experiencia migratoria. En el
cruce de fronteras aspectos como la religion, la etnicidad, el idioma y la nacionalidad
cobran relevancia. Es por ello que esta investigacion estudia las negociaciones de las
identidades haitianas en el contexto diaspdrico de Quito en relacidon con categorias
como etnicidad, “raza”, clase, género, nacionalidad e idioma. Esto me permite
reconocer algunos de los problemas estructurales a los que se enfrentan los migrantes en
situaciones desiguales, asi como también las luchas cotidianas y las tacticas de

sobrevivencia de estos sujetos marginalizados.

Problema de estudio

Si bien la comunidad haitiana en la didspora es historica, los flujos migratorios en Quito
y Ecuador se han hecho evidentes en los Ultimos afos, particularmente se han
incrementado desde el 2009, a raiz del cambio en las politicas migratorias
implementadas durante el gobierno de Correa', y particularmente desde el 2010, debido
al recrudecimiento de los problemas sociales como consecuencia del sismo ocurrido en
Haiti en el afio 2010. La mayoria de haitianos llegaron a Ecuador con un gran
desconocimiento del pais receptor y del idioma espanol (Herrera et al., 2012: 71) y se
enfrentan a los imaginarios construidos en el pais receptor sobre Haiti.

Ramirez (2013) sefiala que aun teniendo una nueva Constitucion con un enfoque
de derechos en materia de migracioén (que viene consolidandose desde finales de los
noventa), la larga tradicion securitista y de control en el corpus legal sobre migracion en
el Ecuador (desde la tercera década del siglo XX) ha permeado las percepciones,
practicas y discursos en las instituciones estatales y burocraticas, asi como en la
sociedad. Afiade que “estos discursos y normativas son tan poderosos que han
conducido incluso a una internalizacion tanto en agentes gubernamentales como en la

sociedad, que no se pueden desmantelar de la noche a la mafiana” (Ramirez, 2013: 21).

" En el 2008 cambiaron las politicas migratorias del Ecuador, permitiendo la entrada al pais a personas de
cualquier nacionalidad sin necesidad de visa.
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La escasa cantidad de estudios sobre la poblacion haitiana en Quito contrasta
con la gran cantidad de trabajo académico que se ha realizado con migrantes y
refugiados colombianos, y en menor medida con migrantes cubanos y peruanos. En este
sentido es una poblacién migratoria clave para el campo académico para poder analizar
los problemas estructurales a los que se enfrenta la poblacion haitiana en el pais y las
variables relevantes en la experiencia migratoria. Para problematizar mi tema de estudio
voy a recurrir al informe “Diagnostico sobre los escenarios migratorios en el Distrito
Metropolitano de Quito y recomendaciones para la politica local” (Herrera et al., 2012),
uno de los pocos estudios y de los mas recientes que abordan el tema.

Por ser mayoritariamente afrodescendientes, los haitianos, al igual que otros
grupos migratorios, suelen ser homogeneizados en funcion del fenotipo; sin embargo, el
idioma los distingue de estas otras migraciones mayoritarias. Herrera, Ramos, Correa y
Sanchez (2012) sefialan que “si bien la sociedad quitefia parece homogenizarlos en
funcién del color de la piel, las diferencias culturales y de procedencia son factores de
resistencia frente a la exclusion” (Herrera et al., 2012: 76).

El Servicio Jesuita a Refugiados para Latinoamérica y el Caribe (SJR LAC,
2011) sefiala que los haitianos que han llegado a Latinoamérica después del temblor
“han sido forzados a huir de Haiti por la agravacion de la situacion humanitaria en su
pais luego del terremoto (y de otros desastres tales como epidemia de colera,
huracanes...) que ha provocado una situaciéon de violaciéon masiva a sus derechos
humanos fundamentales, tales como el derecho a la vivienda, a la salud, a la
alimentacion...” (SJR LAC, 2011: 1). En el caso ecuatoriano, los haitianos que
ingresaron al Ecuador antes del 31 de enero del 2010 podian tramitar una amnistia que
otorg6 el gobierno ecuatoriano a raiz del temblor. Sin embargo, las cifras indican que la
mayoria de ellos se encuentran en situacion irregular. El numero de haitianos que
ingresaron al Ecuador en el afio 2009 fue de 1258, en el afio 2010 de 1687 y de 1112 tan
solo en los primeros tres meses del afio 2011 (contabilizado hasta el 27 de marzo)
(Herrera et al., 2012: 105).

Ecuador se ha convertido en la puerta de entrada a territorio continental, y en
muchos casos en un pais de transito para llegar a Brasil. Conforme el trabajo de campo
realizado, esto se debe a que en el Ecuador no encuentran las condiciones necesarias de

subsistencia y debido a las altas expectativas que se han generado sobre el Brasil. El
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trayecto migratorio suele seguir el siguiente perfil: salen de Haiti hacia Republica
Dominicana, de ahi vuelan a Ecuador; posteriormente por tierra arriban a Pert y de ahi
ingresan a Brasil por la Amazonia por una de las tres vias habituales -conocidas como la
Triple Frontera- (SJR LAC, 2011). En un estudio focal realizado en 2012 se senala lo
anterior, pero ademas de Brasil, aparecen como destinos la Guyana Francesa y Chile.
“Los motivos esgrimidos son la existencia previa de redes en algunas localidades de
estos paises, sobre todo en Brasil, asi como la falta de trabajo en Quito y en Ecuador en
general” (Herrera et al., 2012: 69). Por otro lado, el Servicio Jesuita a Refugiados para
Latinoamérica y el Caribe (SJR LAC) descubri6 dos redes de trata y trafico de personas
que operan en Haiti que cobran varios miles de ddlares con la promesa de darles trabajo
y estudios en América Latina y Estados Unidos. Sefiala que “estas redes utilizan Cuba y
Republica Dominicana como paises de transito hacia Ecuador; y al llegar al Ecuador,
los delincuentes abandonan a sus victimas” (SJR LAC, 2011: 3).

Herrera, Ramos, Correa y Sanchez (2012) sefialan que los grupos migrantes mas
vulnerables son aquellos con menor nivel educativo, principalmente la poblacion
haitiana y la colombiana, por lo que suelen ser victimas de explotacion laboral,
extorsiones y redes de trafico de personas. Las mismas autoras afirman que del grupo de
migrantes haitianos con el que trabajaron, el nivel educativo pocas veces superaba la
primaria. Otro aspecto que vuelve vulnerable a la poblacion haitiana es el
desconocimiento del idioma espafiol (SJRM, 2009), lo que, entre otras causas, ocasiona
un escaso acceso laboral. Sin embargo para aquellos que aprenden el espafiol, el tener
otro idioma les puede significar una ventaja competitiva, proporcionarles cierto capital y
mayor jerarquia frente a los ecuatorianos (Herrera ef al., 2012: 73).

La indeterminacion del estatus legal en la mayoria de los casos, la baja
escolaridad, el desconocimiento del idioma y del pais, asi como los imaginarios
nacionales sobre Haiti, son caracteristicas que vuelven mas vulnerables a los migrantes
haitianos. Aunado a ello, la escasa posibilidad de regularizar su estatus legal en el
Ecuador, ocasionando un exiguo y precario acceso laboral y a otros servicios, los
condiciona a una situacion marginalizada permanente. La experiencia de
marginalizacion y desventaja que es impuesta social y estructuralmente a los migrantes
haitianos a través de las categorias como “raza”, etnicidad, clase, género, nacionalidad,

estatus migratorio, pone en juego las condiciones desiguales de poder y los distintos
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capitales simbdlicos. Por ello, me parece fundamental estudiar las negociaciones de las
identidades de los migrantes haitianos en Quito. ;Cémo se dan estos procesos de
negociaciéon de las identidades en relacion con la etnicidad, clase y género en su

condicion de migrantes haitianos en Quito?
Objetivos

Objetivo general
Analizar los procesos de negociacion de las identidades de las y los migrantes haitianos
en Quito en relaciéon con categorias como etnicidad, género, clase y nacionalidad e
idioma, en respuesta a los problemas estructurales en los que estdn inmersos en su

condicion de migrantes.

Objetivos especificos
-Determinar y analizar los problemas estructurales a los cuales se enfrentan los
migrantes, asi como sus formas de negociacion ante estos.
-Analizar como se visibilizan las negociaciones identitarias en la vida cotidiana.
-Reconocer el rol del idioma en contextos diasporicos.

-Ubicar el papel que juega la religion para la poblacion haitiana en Quito.

Breve contexto haitiano

A pesar de que Haiti fue el primer pais de América Latina y el Caribe en expulsar las
colonias europeas de su territorio e independizarse, su poblacion ha sufrido las
consecuencias de la violencia politica y precariedad econémica durante su historia. SE
trata del pais mas pobre de América Latina y uno de los paises del mundo con los
indices de desarrollo humano mas bajo.”

Las invasiones en América y el Caribe y sus posteriores colonizaciones hicieron
de Europa las sociedades mds ricas y desarrolladas a la par que las regiones
conquistadas se convertian en regiones pobres y con altos indices de exclusion social. El
caso de Haiti es un claro ejemplo de ello, siendo probablemente la colonia mas rica del
mundo y productora de gran parte de la riqueza de Francia (Chomsky, 2010). Asi,
Chomsky sefiala que en 1789 Haiti producia el 75% del azucar del mundo y como afiade

Mintz (1996), la cafia superd en importancia a productos como el cacao, el caf¢ y el

? Haiti se encuentra en el lugar 158 de 187 paises en el mundo sobre el indice de Desarrollo Humano,
siendo asi uno de los mas bajos (PNUD, 2011).
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tabaco. Durante cinco siglos, la produccion del azlicar se ha mantenido siempre en
incremento, excepto por breves caidas, donde la mas pronunciada se produjo por la
revolucion de Haiti de 1791 a 1803 y “la desaparicion del mayor productor colonial”
(Mintz, 1996: 18). Ademas de ser el primer productor de cana del mundo, Haiti:

era probablemente lider mundial en produccion de algodon —el petroleo de la
primera revolucién industrial-, asi como de otros valiosos productos bésicos.
La economia de las plantaciones esclavistas puso en marcha el proceso de
destruccién de las tierras de cultivo y los bosques que ha continuado desde
entonces, que la politica imperial hizo mas intenso. Los buques franceses
regresaban con sus cargamentos de esclavos y se iban con madera haitiana
(Chomsky, 2010: 17-18).

Para mantener ese sistema de produccion es necesaria la exclusion social, lo cual es la
gran paradoja del mundo capitalista: inclusion global y exclusion interna. En este
sentido, como sefiala Trouillot (2000) para el caso del Caribe, y particularmente de
Haiti, la exclusion social ha sido la condicion necesaria para la inclusion de dichos
paises en el sistema global como los grandes productores mediante sistemas historicos
de plantacion y, esclavismo y opresion. Afiade que, “para entender los actuales hechos y
formas como resultados de procesos, tenemos que mirar a la exclusion social en relacion
con sus antecedentes en la historia econdmica, social y cultural —todo lo cual incluye la
historia de las instituciones que generaron la exclusion-" (Trouillot, 2000: 117).

La revolucion independentista de Haiti, la primera del Caribe y América Latina,
se logro sélo 20 afios después de la independencia de Estados Unidos. Mientras en Haiti
se sublevaba el pueblo, victima del esclavismo mas descarnado impuesto por el imperio
francés, en Francia se proclama la tan mentada revolucion francesa al son de “libertad,,
igualdad y fraternidad”. La independencia tuvo un alto coste para el naciente pais, al
que le fue impuesta una “enorme indemnizacion por haberse liberado del sanguinario
dominio francés, una carga que nunca ha podido superar. El mundo civilizado estuvo de
acuerdo en que el castigo impuesto por Francia a Haiti era justo, y sigue estandolo”
(Chomsky, 2010: 18). Hasta 1825 Francia reconoci6 la independencia a cambio de la
indemnizacion; por su parte, Estados Unidos no reconocid la independencia de Haiti
hasta 1862, 58 afios después de que se proclamara la independencia, por las
implicaciones que tenia para su propia sociedad esclavista y racista.

Como sefialan Glick Schiller y Fouron (2003), las enraizadas jerarquias sociales

en Haiti han sido fuertemente marcadas por el fenotipo y el idioma. Asi “la clase
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dominante, aunque incluia familias negras prominentes, fue identificada como de
mulatos y de habla francesa, mientras los pobres fueron retratados como negros y de
habla creole” (Glick Schiller y Fouron, 2003: 206).

Tales jerarquias sociales habian sido redefinidas y transformadas mucho antes
con la invasion de los Estados Unidos en el Caribe. Al convertir a paises como
Republica Dominicana y Cuba en enclaves azucareros, y a la poblacion haitiana como la
mano de obra en estos enclaves, desde 1919, se gener6 una nueva division del trabajo y
se establecieron nuevas relaciones de poder entre Haiti y el pais vecino (Charles, 1992).
Charles (1992) sefiala que las desigualdades de la poblacion haitiana frente a la
dominicana no pueden mirarse solo en funcion del desarrollo econémico o estabilidad
politica; para explicarse estas condiciones marginales es necesario mirar la funciéon que
categorias como raza han tomado como principio organizador en las relaciones de
dominacion. Asi, raza, etnicidad y género han sido fundamentales para la dominacion y
esclavitud en el Caribe, mismas que estan siendo constantemente redefinidas en la
actualidad.

De hecho, segin apunta la misma autora, la consolidacién del Estado nacion en
Republica Dominicana se form6 ideoloégicamente en contraposicion a Haiti,
“hispanismo versus haitianismo”, lo que segun la autora también se traduce en la
dicotomia “blanco versus negro”, asi “fue la retérica de la raza y la etnicidad la que
sustentd su hegemonia y cre6 su legitimidad” (Charles, 1992: 153). Dicho esto, Balibar
(Wade, 2001: 848) apunta que aunque nacionalismo y racismo no son lo mismo,
tampoco pueden ser entendidos en su relacion como un accidente historico; citando a
Balibar, Wade (2001) afiade que “el racismo no es una expresion del nacionalismo, pero
es indispensable para su constitucion” (Wade, 2011: 848). El racismo sigue siendo
fundamental en las politicas migratorias contemporaneas, definiendo estatus migratorios
y fronteras en funcién de “un concepto de identidad nacional arraigado en conceptos de
la sangre y la descendencia” (Glick Schiller y Fouron, 2003: 197). Por esta razéon, Wade
no duda en afirmar que “las identidades raciales contintian siendo centrales en la
imaginacion en estas migraciones que lo reconocen por los lazos de sangre y de familia
(Glick Schiller y Fouron, 2003: 213).

Entre los gobiernos haitianos, se encuentra el periodo duvalerista, asi conocido

por estar al mando el dictador Frangois Duvalier, quien permaneci6 en la presidencia de
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1957 a 1971, y posteriormente hered6 el cargo a su hijo Jean Claude Duvalier, hasta
1986. Durante tal mandato logré “un efectivo control social a través de la represion, que
aniquil6 todo indicio de participacion u oposicién a su régimen” (Alvarez, 2009: 246).
Con la caida del régimen duvalerista pasaron por la presidencia seis presidentes, todos
ellos vinculados al ejército, hasta que en 1991 fue electo democraticamente el sacerdote
Jean Bertrand Aristide, quien estuvo so6lo ocho meses en el cargo debido a un golpe
militar. Posteriormente Aristide seria presidente entre 1995 y 1996 y entre 2001 y 2004.
Como relata Chomsky (2010), siendo presidente:

Jean-Bertrand Aristide pregunté educadamente a Francia si no habia llegado
el momento de que compensaran a los haitianos por esta deuda atenazadora
[la impuesta por Francia a Haiti como su precio por independizarse], por
poca que fuera la cantidad. Francia se indign6 y no tardd en unirse a
Washington para derrocar, en 2004, al gobierno de Haiti, que habia sido
elegido democraticamente, e instaurar un nuevo reino del terror en esa
castigada sociedad.

Estos, como otros procesos politicos y sociales historicos de Haiti, dan cuenta de la
imposibilidad que el pais ha tenido en términos reales de desarrollarse economicamente,

asi como de devenir fuertemente cargado de violencia estructural y exclusion social.
Discusion tedrica

Identidades
El abordaje de las identidades que utilizo difiere de autores como Huntington (2011)
quien habla de disposiciones naturales, estructuras mentales colectivas y esencias de los
sujetos. Dichos enfoques homogenizan a los sujetos y a las comunidades, justificando asi
el estatus quo de ciertos grupos sociales y la opresion de unos sobre otros. Esta
investigacidn se distancia de tales visiones esencialistas (que alcanzan tintes racistas) y
conceptualiza las identidades en plural siguiendo a autores como Hall (2003, 2010),
Viteri (2013), Restrepo (2007), Trouillot (2011), Wade (2001).

La identidad es un concepto polisémico, debido a sus distintos usos. Es un
término frecuente en el lenguaje cotidiano, en las politicas publicas —casi siempre a favor
de cierta vision estatica de los grupos sociales-; también ha sido fundamental para la
formacion de los Estados nacion, estableciendo jerarquias violentas y estaticas entre

grupos sociales mds bien heterogéneos. Ademas de ello, la identidad ha sido un
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concepto pensado en la filosofia, psicologia, y en las ciencias sociales (Hall, 2010;

Restrepo, 2007). Por ello me parece que es importar ubicar su funcidn en las ciencias

sociales. ;De qué hablamos cuando hablamos de identidades y por qué hablar de ellas?
Stuart Hall (2010) enfatiza que las identidades han adquirido relevancia politica,

convirtiéndose en uno de los problemas clave del siglo XXI. El autor (2003) senala que:

las identidades tienen que ver con las cuestiones referidas al uso de los
recursos de la historia, la lengua y la cultura en el proceso de devenir
y no de ser; no «quiénes somos» o «de donde venimos» sino en qué
podriamos convertirnos, como nos han representado y como atafie ello
al modo como podriamos representarnos. Las identidades, en
consecuencia, se constituyen dentro de la representacion y no fuera de
ella (Hall, 2003: 17).

Me parece que el gran aporte de Hall consiste en concebir que las identidades se
encuentran siempre en un plano de las representaciones, de las identificaciones y de las
miradas propias y ajenas. No se trata de algo estatico ni esencialista, sino de procesos
sociopoliticos que responden a marcos estructurales y que se superponen a categorias
como la etnicidad, el género y la clase social. Eidheim (1976) coincide con Hall, al
sefialar que las identidades se encuentran efectivamente en un plano de las
representaciones y los discursos, afiade que “las esferas de interaccion, lo mismo que las
identidades, surgen de la interaccion cotidiana, ya que el control de la impresion que se
puede dar de la identidad se convierte en una constante preocupacion para los actores”
(Eidheim, 1976: 52). En este sentido, Restrepo (2007) sefiala que las identidades tienen
efectivamente una dimension discursiva, pero que no existen s6lo ahi, sino también en
las relaciones sociales y en las practicas sociales de cualquier indole.

Estas perspectivas se distancian tajantemente de las visiones esencialistas que
ven a la identidad como el centro constitutivo inmutable del sujeto y que se encuentran
detrds de las mascaras. La vision de estos autores, y con la que concuerdo, mira
precisamente las mascaras, los discursos, las imégenes, los comportamientos y las
narrativas que ponen en juego los sujetos, y desde los que son puestos, para
representarse.

Tanto el psicoanalisis como la filosofia y el feminismo han aportado mucho a la
discusion sobre la identidad. Sin embargo, la gran distincion que debemos hacer sobre
el concepto de identidad en la psicologia y los estudios sociales, es que la primera la

piensa particularmente desde la constitucion del sujeto en los primeros afios de vida. Por
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otra parte, los aportes del psicoandlisis y el feminismo para esta investigacion versan
sobre la importancia que adquieren las identificaciones como procesos de ambivalencia
y escision con el otro, entre lo que uno y el otro constituyen (Hall, 2010: 320).

Las identidades se producen gracias a la diferencia, en la distincion con algo mas
(Restrepo, 2007; Wade, 2001). En este sentido, la identidad necesita necesariamente de
la otredad, una alteridad que la constituya. Por ello, las identidades estan
necesariamente vinculadas a las identificaciones. Desde la antropologia, las
identificaciones permiten pensar a las identidades como procesos negociables y no
estaticos; por ello Santos sefiala que las “identidades son identificaciones en curso”
(2006: 161). De esta forma, las identificaciones son aquello que permiten establecer
jerarquias y distinciones entre los sujetos y grupos sociales, lo que hace a Restrepo
(2007) afirmar que las identidades se construyen siempre de manera relacional.
Ademas, cabe sefialar que como procesos tampoco son unitarias, estdn cargadas de
contrasentidos y antagonismos. Para Trouillot (2011) el moderno es “el sujeto que mide
cualquier distancia desde si mismo y la reubica contra un espacio ilimitado de la
imaginacion” (Trouillot, 2011: 86). En este sentido, las identidades se piensan desde si'y
en medicion con otros sujetos; en las identificaciones con unos y en las distinciones con
otros.

Ante esto podemos sefialar que la identidad es un concepto dificil, que necesita
ser pensado siempre en funcién de procesos concretos y no abstractos. Ello implica
hacer siempre una doble lectura, leerlo a ¢l y a sus advertencias. Hall (2003) retoma a
Derrida (1981) y sefala que hay conceptos que en su deconstruccidon uno encuentra que
parecen ya no ser utiles, que son tachables; pero que debido a que no hay otros
conceptos con qué pensar los fendmenos son legibles con el tachon, es decir, se vuelven
conceptos de una doble lectura: de lo que el concepto quiere decir y de lo que el
concepto también es. Asi, se trata de un concepto “que funciona bajo borradura en el
intervalo entre inversion y surgimiento; una idea que no puede pensarse a la vieja
usanza, pero sin la cual ciertas cuestiones clave no pueden pensarse en absoluto” (Hall,
2003:14). Hablar de identidades es una entrada crucial para abordar las migraciones
porque ello implica pensar en espacios sociales, en procesos, en relaciones asimétricas y
no lineales con el otro y en las distintas posiciones e identificaciones de los sujetos y en

sus maneras de habitar la cotidianidad.
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Bauman (2003: 41) sefiala que la identidad naci6 con la modernidad y que nacié
como un problema. Para Santos (2006) la modernidad nace de y con la preocupacion de
la identidad, y lo hace bajo el nombre de subjetividad. Con la desmitificacion de Dios
como el creador del universo y el derrumbamiento de la religion como explicacion para
todos los fenomenos en el mundo, surge la preocupacion por la autoria y el individuo
como centro de las explicaciones sociales. En el centro del debate se encuentra la
dicotomia individuo / colectividad donde finalmente la individualidad parece tener
prioridad, acorde con el desarrollo del capitalismo mundial (Santos, 2006). Es evidente
que desde Marx, y los cambios de paradigmas epistemologicos, la identidad se ha vuelto
impensable en términos estaticos (Hall, 2010). Marx (1983) plantea la
desinvidualizaciéon de los procesos econémicos y su consecuente alienacion (Harvey,
1998: 132), Freud (1991) la constitucion del yo desde procesos psiquicos
incomprensibles a primera vista y Sausurre (2007) sefiala que el lenguaje nos antecede y
nos constituye. Por otro lado, si pensamos en planos colectivos “ha habido
simultdineamente una fragmentacién y una erosion de la identidad colectiva social”
(Hall, 2010: 3), una desestabilizacion de los Estados nacidn.

En el romanticismo como en el marxismo la identidad sigue estando en el seno
de las preocupaciones. Mientras que el romanticismo propone la busqueda de la
identidad a través de la propia sensibilidad del sujeto y su relacion con la naturaleza, el
marxismo construye al sujeto y la constituciéon de su identidad en funcion de las
relaciones de produccion (Santos, 2006: 168). Para finales del siglo XIX con el proyecto
modernizador y colonial en marcha y el capitalismo instaurado, las diversas y
heterogéneas identidades de los sujetos y los grupos parecen encaminarse en funcion de
una construccion hegemonica y homogénea que sostenga al Estado nacion.

Asi también, es gracias a los discursos abstractos que se despliegan en el mundo
que se vuelve posible visualizar y recrear una modernidad aparentemente univoca en
latitudes diversas. Trouillot (2011) sefala que es debido a la seduccién de estos
universales —que surgen del noratlantico y proponen una vision del mundo-, como
serian Occidente, modernizacion, progreso, pureza de sangre, higienizacion, que es
posible llevar a cabo un proyecto moderno. Asi, “la habilidad de proyectar relevancia

universal al tiempo que esconden las particularidades de sus marcas y origenes, hace
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que los universales noratlanticos sean dificiles de conceptualizar, pero que usarlos
resulte muy atractivo” (Trouillot, 2011: 82).

Con el debilitamiento de los Estados nacion debido a las politicas neoliberales y
a los mercados transnacionales -la globalizaciébn en su méxima expresion-, resurge
también la preocupacion por las identidades en plural, sus diversidades en funcion de
localidades historico sociales especificas, en la revivificacion de las pugnas politicas,
tanto de clase como étnico raciales y sexuales. Asi, la “descontextualizacion de las
identidades y la descontextualizacion de sus practicas sociales” (Santos, 2006: 173)
resultan un proyecto mucho menos homogéneo de lo que se crey6 cuando se cred.

La antropologia, como tradiciéon cientifica que surge con la modernidad y
colonialidad (Garbe, 2012), y que histéricamente se ha distinguido por estudiar
comunidades relativamente aisladas y estables, se ha visto en la necesidad de replantear
la inestabilidad, los procesos de cambio e interconexion, mas ain en contextos
migratorios y transnacionales. En este sentido, el concepto de cultura, que pareciera
haber sido la piedra angular de la disciplina ha ido perdiendo fuerza a la vez que otros
conceptos, como identidad van adquiriendo relevancia en las discusiones
antropologicas. Desde la disciplina han sido varios los autores que han criticado el
concepto de cultura por haberse cargado de multiples agendas en la antropologia y
porque ha sido un concepto que ha salido y entrado del propio campo disciplinar hasta
tomar formas que a veces mas que develar realidades, parecieran invisibilizar procesos
sociales.’

La desterritorializacion, el traslado, el intercambio y flujo de informacién e
imagenes, han zanjado el terreno antropoldgico. Asi, mientras que el concepto de
cultura pareciera estar perdiendo fuerza, por estar acotado a lugares especificos —aunque
con fronteras escurridizas-, la identidad ha ido ganando terreno por pensar en procesos
espaciales mucho mas amplios, dinamicos y complejos. Lo irdnico, como sefiala
Kearney (2004), es que mientras las condiciones del transnacionalismo “invitan a los
antrop6logos a reconsiderar la validez del concepto de cultura, el crecimiento de las

comunidades trasnacionales estd haciendo que el sistema legal ponga mas atencion a

? Autores como Philippe Bourgois (2001) en “Culture of poverty”, Michel-Rolph Trouillot (2002) en
“Adieu culture: a new dutyarises” y Xavier Andrade (2001) en “Adiés cultura y hasta la vista cultura
politica: sobre el tratamiento sociologico del regionalismo y populismo en el Ecuador ” han sefialado
algunos riesgos y deficiencias del concepto de cultura.
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ello, por ejemplo, en como las consideraciones culturales interfieren en los
procedimientos legales” (Kearney, 2004: 11).

La antropologia, que ha gustado de clasificar casi taxondmicamente a los sujetos
y a los grupos culturales, se enfrenta cada vez mas a la incapacidad de seguirlo
haciendo. Ante esto cabe preguntarse sobre las identidades transnacionalizadas que se
resisten a las clasificaciones por constituirse en intersecciones y en espacios ‘“no
oficiales” como las transnacionales y economias informales (Kearney, 2004: 12). Segin
Kearney(2004), apoyandose en Deleuze y Guatarri (1987), estas identidades siguen una
logica de reticula o rizoma, donde un punto de una naturaleza se une a otros puntos de
naturaleza distinta sin una jerarquia clara y estable.

En relacion a esto, la antropologia busca estudiar las identidades como una
categoria de andlisis muy concreta y vinculada siempre a realidades especificas, en
funcién de otras categorias socialmente construidas. En este sentido, Viteri (2011),
quien ha repensado las nociones de espacio, identidades transnacionales y ciudadania,
sefala que los migrantes redefinen sus identidades nacionales en la didspora a medida
que se superponen en funcion de otras categorias, como “raza”, etnicidad y género. La
autora afiade que, estas identidades -que no son estaticas-, ‘“estan sujetas a
negociaciones constantes no lineales, antes, durante y después de la experiencia del
cruce de fronteras” (Viteri, 2011: 227).

Ahora bien, estas categorias que parecieran ser universalistas y ejes estables de
analisis deben ser entendidas justamente en oposicion a ideas universalistas y
generalizables. Son categorias que se han ido construyendo en relacidon a procesos muy
concretos y que en cada caso dependen de distintas variables no generalizables. Dos de
estas categorias que son trascendentales en la experiencia migratoria de los haitianos en
Quito son la étnico racial y el género.

Tanto Santos (2006) como Trouillot (2011) constituyen un aporte central para
esta investigacion, no solo en la medida en que explican la centralidad del devenir de las
identidades en el proyecto moderno, sino también porque ayudan a entender que la
produccion de identidades y subjetividades se erige siempre en regimenes de
historicidad —y yo afiadiria espacialidad- particulares que es necesario estudiar. En este
sentido, Restrepo (2007) retoma a Hall (2003) para senalar que la identidad es siempre

un punto de sutura entre dos procesos, uno que tiene que ver con “los discursos y las

21



practicas que constituyen las posiciones de sujeto (mujer, joven, “negro”, homosexual)
y, dos, los procesos de produccion de subjetividades que conducen a aceptar, modificar
o rechazar estas posiciones de sujeto” (Restrepo, 2007: 30). En consecuencia a esto me
parece importante sefialar dos aspectos: por un lado las identidades se producen en
momentos y espacios especificos que no pueden dejar de mirarse. Por otro, que debido a
que son una sutura entre una sujecion y una subjetivacion, no pueden ser entendidos ni
como la libre y arbitraria eleccion de los sujetos, ni como una imposicion: las
identidades son justamente una negociacion.

Ahora bien, la modernidad ha requerido siempre de heterologias para poder
llevarse a cabo. Ha necesitado crear otredades distantes y diferentes para poder justificar
ciertas identidades (Trouillot, 2011). Asi, en la medida en que crea identidades
“propias” o —digamos- apropiadas y correctas, ha generado también, identidades
disimiles, diferentes y en escalas jerarquicas menores. En este sentido, la modernidad
reorganiza el tiempo y el espacio en funcion de sus propias necesidades y sirviéndose de
la colonialidad, crea sujetos localizados necesariamente diferentes a los eurocéntricos, a
fin de dar sentido pleno a su propia constitucion. Asi, la modernidad se ha encargado de
producir identidades acordes con los valores universalizantes, a la vez que, de manera
paralela, ha construido otras identidades coloniales que han servido para justificar los
proyectos modernizantes. ;Como la colonialidad, aspecto necesario de la modernidad,

infiere en la produccion de identidades?

Matriz colonial

“La colonialidad del conocimiento es un dominio basico
de la oculta matriz de poder colonial velada

por la retérica de la modernidad”

(Mignolo, 2005a: 10).

Para la comprension de los fendmenos migratorios, asi como para entender los
problemas estructurales que los subyacen es necesario incorporar un marco decolonial
que permita reconocer como la colonialidad es central en la constitucion de las
identidades y en los modos de jerarquizacidon social. En este sentido, es imposible
estudiar las identidades de los migrantes haitianos y las categorias de clasificacion sin
pensar en ello. Me parece necesario resaltar que, sobre todo para fines de este trabajo, la

colonialidad debe ser entendida por su injerencia en dos dimensiones: en la construccion
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del conocimiento y en la conformacion de las subjetividades (Quijano, 2000; Mignolo,
2005b; Castro Gomez, 2005).

A partir de los afios setenta comenzaron a escucharse voces criticas desde los
espacios coloniales que planteaban nuevas formas de entender los fenémenos y que
criticaban los grandes paradigmas de la ciencia occidental. A estas voces, surgidas en
los margenes de la modernidad o en las “modernidades otras” (Trouillot, 2011),
Mignolo las denomino “un paradigma otro” ya que no se trata de un paradigma nuevo
ubicado en la misma episteme, sino que

surge de los limites de las grandes narrativas, totalizadoras y

totalizantes, de la modernidad, en sus dobles caras, emancipatorias y

reguladoras. La descolonizaciéon epistémica a la que apunta “un

paradigma otro” no es por lo tanto un proyecto que consiste en

producir una nueva colonizaciéon en el ambito de los universales

abstractos (cristianismo, liberalismo, marxismo), sino que al emerger

en los espacios de frontera requiere epistemologias fronterizas, por un

lado, y la apertura hacia la di- (o pluri)versalidad y no ya la cerrazon

en un “nuevo paradigma” dentro de la “universalidad” (Mignolo,

2005b: 128).
Estas voces criticas provenientes de distintos lugares, no constituyen en ningtin sentido
un pensamiento homogéneo, pero “tienen en comun la perspectiva y la critica a la
modernidad desde la colonialidad; esto es, no ya la modernidad reflejada a si misma en
el espejo, preocupada por los horrores del colonialismo, sino vista por la colonialidad
que la mira reflejarse a si misma en el espejo” (Mignolo, 2005b: 132). Se trata de un
pensamiento fronterizo que ve sus origenes desde la llegada de Colon a lo que ahora es
América, momento en el que se confrontan mundos y maneras de conocer distintas.

En el ano 1978 el critico literario Edward Said publica El Orientalismo, libro
que sera de gran importancia en la conformacion de los estudios subalternos, los
estudios pos y decoloniales y los estudios de género. El autor desarrolla el concepto de
Orientalismo, y haciendo un recorrido desde el siglo XVIII, desarrolla una genealogia
del orientalismo. Ahi critica la idea de Occidente de que el conocimiento es puro y
objetivo desconociendo el caracter politico del mismo. Afiade que el orientalismo es un
discurso académico y un estilo de pensamiento que hace una distincion entre Oriente y
Occidente. Asi, el Oriente se piensa desde Occidente generando una idea que permite a

Occidente construir la realidad que necesita para Oriente. El discurso sobre Oriente

desde Occidente genera una oposicion binaria entre ambos.
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El gran aporte de Said (1978) es que identifica que la produccion de
conocimiento no se puede deslindar del colonialismo. La importancia de El
Orientalismo para los estudios coloniales se debe a su capacidad por criticar las
narrativas etnocéntricas que privilegian a Occidente, silenciando a los otros y por su
capacidad para develar la relacion entre el conocimiento y el poder, la produccion
cientifica occidental y la colonialidad.

Siguiendo a Castro Goémez (2005), desde la perspectiva de Marx (1983),
América Latina era ain una regién sin modernidad, que vivia bajo las relaciones
feudales de produccién y que era dirigida por caudillos, y no por clases burguesas
capaces de transformar la sociedad. Para Marx (1983), el colonialismo era un efecto
mas de la modernidad que desapareceria cuando el capitalismo se constituyera
completamente en América Latina, obviamente expandiéndose desde Europa. Marx
(1983) no logro reconocer el poder del colonialismo en las relaciones sociales, en la
produccion de la ciencia y mucho menos su influencia en las subjetividades. “A pesar
de reconocer que el mercado mundial fue preparado por el descubrimiento de América e
impulsado por la expansion colonial de Europa, Marx permaneci6 aferrado a una vision
teleologica y eurocéntrica de la historia para la cual el colonialismo es un fenémeno
puramente aditivo —y no constitutivo- de la modernidad” (Castro Gomez, 2005: 20).

Tales ideas se fueron transformando en la década de los ochenta con los estudios
poscoloniales en la mano de tedricos provenientes de antiguas colonias en la India y
Asia como Spivak (1999), Bhabha (1994), Prakash (1997), Chatterjee (2008) y
Chakrabarty (2002); y en América Latina a raiz de pensadores como Dussel (1994),
Quijano (2000) y Mignolo (2005). Con las limitaciones del paradigma marxista clasico
para explicar los procesos modernos en Latinoamérica surgieron nuevos enfoques que
releian a Marx (1983) criticamente asi como otros paradigmas como el Sistema Mundo
propuesto por Wallerstein (Castro, 2005; Rodriguez, 2005).

La teoria de la dependencia y la filosofia y teologia de la liberacion son
fundamentales para empezar a discutir en América Latina la centralidad de la
colonialidad y el colonialismo en vinculaciéon con la modernidad y el imperialismo
(Mignolo, 2005a). Desde estos momentos la academia ya no dejaria de pensarse como
un espacio politico. Asi, Dussel (1994) se apoya en Wallerstein (1984) y el paradigma

del Sistema Mundo para entender la relaciéon entre modernidad y colonialidad,
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desmitificando la creencia de que la modernidad era un fenémeno producido en Europa
debido a su superioridad moral, tecnologica y cientifica, y que debia sus origenes a la
Edad Media y al posterior desarrollo durante la Ilustracion, el protestantismo y la
revolucion francesa. Se trataba pues de una “falacia desarrollista” (Castro Gémez, 2005:
45) que imponia la ruta trazada por Europa y que debian seguir todos los pueblos del
mundo para emanciparse.

Contrario a ello, Dussel (1994) sefiala que fue debido al encuentro de Espafia
con los pueblos de América, su colonizacion, extraccion de materias primas y control de
la fuerza de trabajo que hizo posible que Espafia y Europa se constituyeran como
centros del Sistema Mundo en la medida en que convertian en periferias a sus colonias.
Por ello, “no hay modernidad sin colonialismo y no hay colonialismo sin modernidad”
(Castro Gomez, 2005: 48). En este sentido, Mignolo (2001) sefiala que la colonialidad
es la cara oculta de la modernidad; la ideologia que vuelve posibles los proyectos de la
modernidad. “La gran mentira es hacer creer (o creer) que la modernidad superara la
colonialidad cuando, en verdad, la modernidad necesita de la colonialidad para
instalarse, construirse y subsistir. No hubo, no hay y no habrd modernidad sin
colonialidad” (Mignolo, 2005b: 139).

Mignolo (2005b) distingue entre dos modernidades que se estructuraron sobre
cinco ideologias; la primera de estas ideologias fue el cristianismo, que instaur6 la
primera modernidad, durante los siglos XVI y XVII. La segunda modernidad, siguiendo
a Wallerstein (1984), surge después de la revolucion francesa, donde se instauran el
conservadurismo, el liberalismo y el socialismo secular (marxismo). En esta segunda
modernidad el cristianismo no desaparece, sino que se rearticula en las otras tres
(Mignolo, 2005b: 136). La quinta ideologia, que para Mignolo Wallerstein no logro
identificar fue el colonialismo. Asi “el colonialismo como ideologia es paralela a la
conquista y colonizacion de América, y se re-estructura en el siglo XVIII, cuando el
Imperio Britanico y Francia se extienden por Asia y Africa” (Mignolo, 2005b: 136). Fue
la ideologia necesaria para el proyecto civilizatorio de Occidente y su dominio sobre las
nacientes colonias.

Mignolo (2005b) anade que los discursos universalistas que legitimaron la
expansion capital europea no se formaron sobre las revoluciones burguesas desde el

siglo XVIII, sino mucho antes, sobre la ideologia cristiana aristocratica del siglo XVI,
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con la formacion del sistema mundo moderno/colonial (Castro, 2005: 51). En el corazén
de estos discursos se encontraba el de la limpieza de la sangre, que venia gestdndose
desde la Edad Media y que se volvid hegemoénico con la expansiéon de Espafia en
América, para clasificar a los sujetos y como una forma de justificar la division del
trabajo.

El discurso de pureza de sangre es, de acuerdo con la interpretacion de

Mignolo, el primer imaginario geocultural del sistema-mundo que se

incorpord en el habitus de la poblacion inmigrante europea,

legitimando la division étnica del trabajo y la transferencia de

personas, capital y materias primas a nivel planetario (Castro, 2005:

54).
En este sentido, Quijano (2000) explica como la “raza” fue la categoria mas importante
para llevar a cabo la colonialidad a la vez que se iban conformando nuevas identidades
(el indio, el negro, el blanco, el mestizo) con ciertos atributos que permitian
clasificaciones y jerarquizacion sociales. Asi, “las nuevas identidades historicas
producidas sobre la base de la idea de “raza” fueron asociadas a la naturaleza de los
roles y lugares en la nueva estructura global de control del trabajo” (Quijano, 2000:
204).

Si Dussel (1994) critica al eurocentrismo por su capacidad para deslocalizar y
universalizar el conocimiento, y Mignolo (2005b) logra reconocer la centralidad de la
colonialidad en la constitucion de las subjetividades (Castro Gémez, 2005); Quijano
(2000) plantea que se instaur6 un patrén global de poder, denominado como la
colonialidad del poder, quizé el primer patron global, que dota de superioridad étnica y
epistémica a unos sobre otros. Se trata de un patrén aun vigente y ain colonial no
porque sus origenes sean coloniales sino porque hay elementos que siguen siendo
constitutivos desde finales del siglo XV hasta la actualidad. Asi, partiendo de una
categoria mental, la “raza” se consolida este nuevo patrén de dominacion social. Es a
partir también de esta categoria que se generan nuevas identidades histdrico sociales.

Teodricos como los aqui mencionados ponen sobre la mesa de discusion la
geopolitica del conocimiento desde una perspectiva decolonial. Uno de los principios
fundadores de la ciencia, y como resultado de la Ilustracion, es que el conocimiento era
objetivo, neutro y universal. El pensamiento en América Latina ha cuestionado la
universalidad de la ciencia (evidentemente construida por hombres y blancos)

reintroduciendo el género, la “raza”, la etnicidad y la sexualidad en la construcciéon del
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mismo. Por otra parte, y en lo que atafie a esta investigacion, los estudios poscoloniales
han permitido visibilizar cémo la colonialidad hasta nuestros dias constituye
subjetividades y construye identidades. Veamos entonces la centralidad que tienen las
ideas de “raza” y etnicidad, fruto de la modernidad colonialidad, en la constitucion de

identidades.

“Raza” y etnicidad
Barth (1976), quien de alguna forma cuestion6 el concepto de etnicidad supeditado a los
limites territoriales, piensa la construccion de las identidades desde la etnicidad y el
valor de este ultimo para organizar la vida social. Asi, sefiala que “en la medida en que
los actores utilizan las identidades étnicas para categorizarse a si mismos y a los otros,
con fines de interaccion, forman grupos étnicos en este sentido de organizacion” (Barth,
1976: 15). Con ello, a pesar de que la etnicidad suele estar asociada a un discurso sobre
el lugar, mas que sobre el género, la edad o cualquier otra categoria, los migrantes
haitianos desbordan las identidades étnicas de los limites territoriales, conservando en el
imaginario y a través de las practicas representacionales una idea de identidad étnica y
nacional en la didspora (Linstroth et al,; 2009: 29-30). En sintonia con Viteri (2013) y
Barth (1976), Linsthot, Hall, Douge-Prosper y Hiller (2009) sefialan que “la identidad
étnica no se forma en el vacio. Por el contrario, se crea y asume a partir de la
apropiacion o el rechazo de las categorias disponibles y de la conceptualizacion de la
“raza” y la etnicidad en el nuevo pais de residencia junto con la vieja comprension de la
patria original” (Linstroth et al.; 2009: 30). Por ello serd necesario hablar de los campos
transnacionales, perspectiva que sera mencionada en el siguiente capitulo.

Cabe preguntarse en qué medida, entonces, las identidades de los migrantes
haitianos responden no so6lo a una identificacion con el lugar de origen, sino también al
conocimiento que los mismos van adquiriendo sobre el funcionamiento y los tejidos
sociales del lugar de acogida. Glick Schiller y Fouron (2003), quienes investigan sobre
la migracion haitiana en Estados Unidos, sefialan que las identificaciones no responden
solo al grado de integracién y afioranza por una cultura que dejaron, sino a sus
experiencias y entendimiento del espacio social del que ahora son parte y al
reconocimiento de unas estructuras diferentes. En este sentido, los autores apuntan que
para el caso de los haitianos y las haitianas que viven en Nueva York, identificarse

como haitiano y en yuxtaposicion a otros grupos afrodescendientes se vuelve imperativo
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en ciertas circunstancias, ya que estos migrantes han aprendido a reconocer que en
Estados Unidos ser afrodescendiente es equiparable a ser afroamericano y que ser
afroamericano es pertenecer a uno de los estratos sociales mas bajos del pais (Glick
Schiller y Fouron, 2003: 208).

Ahora bien, Anderson (1993) planted que el capitalismo de imprenta ayudo a
crear a las naciones modernas; de esta manera, permitio a sujetos muy diversos entre si
a pensarse como simultdneos en un espacio y tiempo determinados. En este sentido, lo
relevante en los planteamientos de Anderson (1993) es entender a las naciones, los
nacionalismos y las nacionalidades como concepciones imaginadas sobre un lugar y una
identidad, que permiten a sujetos heterogéneos entre si mantener un vinculo y una
representacion sobre un lugar de origen y sobre sus propias identidades. Considero, sin
embargo, que las migraciones han replanteado estas categorias mas alla de las fronteras
nacionales. Es decir, la perspectiva transnacional (Portes, Guarnizo y Landolt, 2003;
Levitt y Glick Schiller, 2004; Sinatti, 2008 ) nos invita a entender que, tanto los
migrantes, como los sujetos que viven en el lugar de acogida de nuevas poblaciones
migratorias, conciben a personas de ciertos lugares con ciertas caracteristicas estaticas.

En este sentido, si tanto Anderson (1993) como Gellner (2001) han cuestionado
las identidades nacionales como visiones estaticas y homogeneizantes, construidas en
funcién de intereses politicos y que son desbordadas por grupos heterogéneos y luchas
politicas; autores como Glick Schiller y Fouron (2003), Portes, Guarnizo y Landolt
(2003) cuestionan el concepto de identidad nacional por su limitacion para mirar las
identidades y sentidos de pertenencia que construyen los migrantes por fuera de sus
naciones de origen. Como consecuencia, Viteri (2013) prefiere el término bordes al de
fronteras, ya que logra captar la fluidez y movilidad con la que los sujetos desbordan los
territorios nacionales y las categorias identitarias. ¢Es posible entonces hablar de
diaspora y de identidades diaspdricas y transnacionales pensando en el caso haitiano en
Quito? Esta pregunta sera replanteada en el siguiente capitulo.

Por otro lado, si bien la “raza” ha sido ampliamente descartada como categoria
analitica desde la academia, y se ha insistido en que se trata de una construccion social y
no bioldgica o genética, la racializaciéon contintia, y al igual que el género, es casi
siempre asociada con ciertas caracteristicas visibles del cuerpo. La tipologia racial

elaborada en el siglo diecinueve sigue operando en distintos sentidos. Pareciera que las
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diferencias raciales han sido definidas de acuerdo a “nociones como civilizacion, honor
y educaciéon que se han manifestado en el vestido, lenguaje y religion asi como en tipos
de cuerpo” (Appelbaum et al., 2003: 13). Por ello, Appelbaum, Macpherson y
Rosemblatt (2003) afirman, como otros autores, que la “raza” construye al espacio, al
mismo tiempo que el espacio construye a la “raza”; asi “las distinciones raciales fueron
creadas y reforzadas a través de ilusiones sobre como el lugar determinaba o moldeaba
las caracteristicas raciales de individuos y grupos” (Appelbaumet al., 2003: 2011). El
aporte de estos autores es fundamental para entender cémo la “raza” y los racismos
toman forman a través de los sujetos que son racializados en los espacios migratorios.

Si Balibar (1991) y Wade (2001) sefialan que el racismo no es lo mismo que
nacionalismo aunque se encuentran imbricados; autores como Appelbaum, Macpherson
y Rosemblatt (2003) profundizan en el tema argumentando que las identidades
nacionales en América Latina han sido siempre construidas en términos raciales y que
las propias definiciones de “raza” han sido moldeadas por los intereses y procesos de
construccion de nacion. En este sentido, los autores recalcan que las identidades
nacionales, en articulacion con la “raza”, han estado siempre construidos a través de las

practicas en contextos locales, nacionales y transnacionales.

Interseccionalidad
Una entrada clave para esta investigacion sera la interseccionalidad, ya que permite
analizar las maneras en que distintas categorias de diferenciacion -como la clase, “raza”,
etnicidad, nacionalidad, género, sexualidad- interactian creando jerarquias sociales,
mecanismos de control y de marginalizacion. Ello implica asumir que ninguna categoria
es homogénea ni estable, que estd determinada por otras categorias, y que en esta
imbricacion se vuelve imposible entenderlas aisladamente. En este sentido, “miramos el
concepto de interseccionalidad como un significante de complejos, irreductibles,
variados y variables efectos que emergen cuando multiples ejes de diferenciacion —
economico, politico, cultural, psicoldgico, subjetivo y experiencial- se intersectan en
contextos historicos especificos” (Brah y Phoenix, 2004: 76).

A través de la deconstruccion de las categorias analiticas se puede entender
como los distintos conceptos se han ido constituyendo a la vez que muestra los variados
mecanismo de opresion y dominacion (Mc Call, 2005). La interseccionalidad obliga a

hablar de situaciones concretas, y en ese sentido permite ver como la exclusion toma
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distintas formas y responde a distintos factores en cada contexto. Es decir, lo interesante
de ello es que nos permite mirar la marginalizacion y el orden social de maneras
heterogéneas. Una perspectiva importante es la que mira cémo los sujetos encarnan,
negocian y dan significados distintos a estas intersecciones, reorganizandose y creando
otros ordenes no normativos (Viteri, 2013). Asi Viteri (2013), siguiendo a Quiroga
(2000), mira los espacios donde la taxonomia parece no calzar.

La visibilidad y performatividad resultan fundamentales en la imposicion de
ciertas categorias. Pensemos por ejemplo en como “raza”, etnicidad y género son
atribuidas en funcion de ciertas caracteristicas fenotipicas visibles y facilmente
identificadas (Charles, 1992). A pesar de que los proyectos de dominacion parecieran
seguir justificados gracias a la biologia, la genética y la descendencia, ninguna categoria
puede ser explicada desde esta tradicion, sino como construcciones sociales y politicas;
constituidas historicamente y que estan siendo constantemente redefinidas, tanto por los
sujetos que las encarnan, asi como para fines politicos macros.

Viteri (2013) cuestiona tales categorias mirando justamente las identidades que
desbordan las concepciones de categorias estaticas o unilaterales, y mira asi las
negociaciones en estos espacios de intersticios. En este sentido, me parece que la
ventaja del estudio de las intersecciones permite entender, por un lado, cobmo a través de
las intersecciones de estas categorias se construyen proyectos de dominacion,
sometimiento y marginalizacion; y por otro lado, cémo las identidades de los sujetos se
constituyen, encarnando y negociando en esos espacios de “en medio”.

Ahora bien, en muy pocos estudios es posible encontrar un analisis minucioso
del cruce de todas estas variables y categorias de diferenciacion, en esta investigacion
ello implicaria un analisis muy extenso que excederia los tiempos de la maestria. Por
ello, resaltamos que el acento de este trabajo esta puesto en las identidades migrantes en
el cruce de categorias como “raza”, etnicidad, nacionalidad e idioma; mirando sélo
tangencialmente otras como género, religion y clase social, no por ello menos

importantes.

Visibilizando el género
El género, como todas las categorias de clasificacion, ha sido construido por binarios:
hombre/mujer, blanco/negro, civilizado/primitivo, etcétera. Sin embargo, la identidad de

género no puede ser asumida—como ninguna otra- como una categoria universal, pues se
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despliega de formas distintas en diferentes coyunturas y esta atravesada por otras como
clase, “raza”, etnicidad, edad, sexualidad. Es imposible disociar las identidades del
género, pues las primeras sélo se vuelven inteligibles en funcion de lo segundo. Rizzo
(2007) pone de relieve el género como marco organizador y de percepcion de la vida
social, tanto a nivel material como simbdlico. Retomando a Bourdieu (1996), la autora
sefiala que “el mundo social construye al cuerpo, a la vez como realidad sexuada y
como depositaria de categorias de percepcion y de apreciacion sexuantes que se aplican
al cuerpo mismo en su realidad biolégica” (Rizzo, 2007: 4), naturalizando asi ciertas
caracteristicas, posiciones y disposiciones de los sujetos. Los estudios feministas han
abogado porque el género sea un elemento tedrico permanente en los estudios sociales,
ya que historicamente se ha relegado su centralidad como un eje de analisis.

En las discusiones actuales sobre el género, los aportes de Butler (2007) han sido
centrales para la comprension de las identidades, mismas que la autora asume
complejas. Tal complejidad nunca se muestra de manera completa, y siempre se
despliega en funcién de determinadas coyunturas (Butler, 2007: 70). Para la autora, la
identidad de género debe ser entendida en relacioén con el sexo, el género, la practica
sexual y el deseo, y con ello como efecto de las practicas discursivas. Dicho esto, “el
género resulta ser performativo, es decir, que conforma la identidad que se supone que
es. En este sentido, el género siempre es un hacer, aunque no un hacer por parte de un
sujeto que se pueda considerar preexistente a la accion” (Butler, 2007: 84).

Es decir, el género como categoria existe en la medida en que es puesto en
practica, y el sujeto es también en la medida en que pone en practica tales atributos de
género. Por ello, “no existe una identidad de género detras de las expresiones de género;
esa identidad se construye performativamente por las mismas expresiones que, al
parecer, son resultado de ésta” (Butler, 2007: 85). Ahora bien, Viteri (2013) retoma los
planteamientos de Butler, y casi a manera de método, plantea una estrategia para el

estudio de las identidades. La autora sefala que en su propia investigacion ella hace uso
de:

el marco de Butler para hacer visibles las identidades de género en las
que el etnégrafo trabaja con una realidad hibrida. Dentro de esta
experiencia hibrida de la realidad, el discurso y la autocomprension
colisionan con otros grandes supuestos culturales sobre la “raza”,
etnicidad, nacionalidad, género, clase y edad. Como tal, determinada
identidad nunca es posible; el etndgrafo tiene que preguntar, no
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“;quién soy?” sino “;cudndo, donde, como soy?” (Viteri, 2013: 24-
25).

Recordando que desde 1960 cerca de la mitad de los migrantes internacionales son
mujeres (Rizzo, 2007), el tema del género en los estudios migratorios ha tenido distintos
matices en el tiempo; pas6 de simplemente recuperar las experiencias de las mujeres en
la migracién, a una incorporacion del género como perspectiva en los estudios, y
posteriormente a trabajar la interseccionalidad de dicha categoria en el cruce con otras
como clase, raza y nacionalidad (Herrera, 2013).

En este sentido, Herrera (2013) resalta que los estudios migratorios, en relacion
con el género, se han planteado distintas preguntas que mas o menos llevan el siguiente
trayecto: iniciaron interrogandose sobre como la migracién impacta en las relaciones y
representaciones sobre el género; después sobre la forma en que la perspectiva de
género modifica nuestra mirada sobre los procesos migratorios, para posteriormente
preguntarse como el analisis de género y migracion informan sobre otros procesos e
instituciones sociales. De esta manera, la incorporacion del género en los estudios
migratorios ha traido como consecuencia diversos estudios que giran en torno a tres
temas: el trabajo del cuidado en las cadenas globales, las familias transnacionales —
donde se mira tanto a los que se van como a los que se quedan- y las politicas de género
en las migraciones para el entendimiento de la ciudadania (Herrera, 2013).

Herrera (2013) argumenta que tanto la perspectiva que mira la transformacion de
las relaciones de género* como la interseccionalidad son muy fructiferas en el estudio de
las migraciones y que particularmente la interseccionalidad permite mirar las
desigualdades sociales en el cruce de nociones como género, raza y clase; y no mirar el
género de manera aislada. En este sentido, la misma autora se apoya en Lutz (2011)
para sostener que una de las ventajas de la interseccionalidad no es que miren las
diferencias entre hombres y mujeres sino las condiciones de inequidad en las muchas
dimensiones e interconexiones con otras categorias; este marco de estudio ha sido muy
util en el entendimiento de las cadenas globales de cuidado doméstico en los migrantes.

La autora también resalta la importancia de mirar el papel que juega el género no sélo

* En otras investigaciones, Gioconda Herrerra (2005) ha resaltado el papel la de la mujer en el desarrollo
de las comunidades y la manera en que las remesas han trastocado las relaciones tradicionales de poder,
de género e intergeneracionales.
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dentro de los estudios de las migraciones, sino en contacto con otros temas como la
economia, la ciudadania y en las politicas de Estado. De esta manera, es imperativo que
nuevas preguntas sean planteadas, arrojando luz sobre los fendmenos migratorios

(Viteri, 2013: 6).

Breves apuntes sobre la religion
La importancia que la religion tiene en la experiencia migratoria fue ignorada durante
mucho tiempo, y hasta mediados de los noventa del siglo pasado empezo6 a estudiarse
con mayor seriedad (Stepick, 2006). Desde entonces, diversos estudios han resaltado la
centralidad que ésta tiene para mucho migrantes (Warner, 1997; Ebaugh y Chafetz,
1999; Richman, 2006, Stepick, 2006); las formas en que los migrantes diversifican el
paisaje religioso en el pais de acogida (Al Sayyad y Castells, 2002; Soper, 2001) y las
maneras en que las practicas religiosas pueden ser transnacionales (Portes, 2001;
Guarnizo y Smith, 1998; Basch et al., 1994).

Sin embargo, tal como sefiala Stepick (2006), a pesar de la importancia que estos
topicos tienen para la comprension de las migraciones, quedan muchos otros aspectos a
estudiar en el cruce religion-migracién que han sido menos explorados. Uno de ellos es
la formacion identitaria en la didspora y su mantenimiento gracias a la religion. En este
sentido, Cadge y Howard (2007) concuerdan con Stepick (2006), al sehalar que muchas
veces las identidades religiosas son mas preponderantes en el pais de acogida que en el
pais de origen debido al rol que la religiéon puede tener en la preservacion de las
identidades étnicas.

Otro aspecto aun poco estudiado es la transformacion de los roles de género,
pues como sefala el autor, retomando a Boddy (1995), Detwiler-Breidnbach (2000),
Kim y Kim (20011) y Lee (2000):

La investigaciéon en migracion ha demostrado como la migracion altera las
relaciones de género [...]. La literatura emergente indica una transformacion
paralela en los roles de la religion migrante. Las mujeres usualmente se
involucran religiosamente mas o se empoderan después de migrar. las
mujeres, de manera informal y ocasionalmente de manera formal, asumen
mayores roles en las organizaciones religiosas migrantes que lo que lo han
hecho en sus paises de origen (Stepick, 2006: 18).

> Traduccion propia
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Respecto a los roles de género, Cadge y Howard (2007) sefialan que ademas de mirar
las maneras en que las practicas religiosas pueden trastocar las relaciones de género, es
importante mirar también como la religion construye el género y los discursos que
produce en torno a éste.

Otro aspecto relevante tiene que ver con las practicas religiosas e identitarias de
las generaciones posteriores. Mientras que Gans (1994) ha notado en algunas
comunidades migrantes que las segundas generaciones suelen ser menos religiosas,
Stepick (2006) senala que los jovenes haitianos que viven en Estados Unidos suelen ser
mas creyentes que sus padres pues esto les permite tener mayores vinculos con su
comunidad étnica. El autor afiade que las segundas generaciones adoptan multiples
identidades, mas como una estrategia que como una creencia. En este sentido, hay otro
cuarto aspecto que remarcar respecto al capital social. A pesar de que la mayoria de los
estudios se centran en el cruce de identidad y religion, hay algunos estudios que revisan
las formas en que instrumentalmente los migrantes utilizan la religion para ampliar sus
redes e incrementar su capital social (Stepick, 2006). El mismo Stepick, retoma un
estudio de Richman (2006) y sefiala que este ultimo:

Extiende su argumento de las consecuencias materiales de la religion,
usando parcialmente a Weber para entender por qué los migrantes haitianos
son propensos a convertirse al protestantismo. Ella describe como los
protestantes haitianos usan a la iglesia como su grupo social primario, a
través del cual ellos intercambian comida, préstamos, ayuda, viajes,
referencias laborales, cuidado de nifios y otros servicios. A través del
protestantismo, los haitianos estdn posibilitados a escapar de sus
obligaciones sociales transnacionales que los atan a la religion tradicional
del vodou. Los protestantes haitianos que ella ha estudiado se adhieren
moralmente persiguiendo intereses materiales (Stepick, 2006: 20-21).°

Por ultimo, habria que sefialar, tal como lo demuestra el estudio de Viddal (2012) con
haitianos en Cuba, que muchas veces las practicas religiosas de los migrantes pueden
verse reforzadas por las politicas folcloristas de los estados de acogida. La autora sefiala
que “mientras que la preservacion de maneras de vida y costumbres han sido atribuidas
al aislamiento y pobreza, la academia, los actores politicos y el turismo pueden
influenciar en el mantenimiento de tradiciones”, aclarando que respecto a su caso de

estudio, décadas después de la revolucion cubana se abrid una posibilidad para

% Traduccién propia.
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mantener las tradiciones espirituales a través de la arena del folclorismos y el
performance publico.” (Vidal, 2012: 33).”

Si bien esta investigacion no centra su analisis en las practicas religiosas de los
haitianos en Quito, la discusion es relevante puesto que parte de la observacion
participante se realiza en centros religiosos y ya que se reconoce que dicho espacio es
clave en las construcciones identitarias de los migrantes y que se trata de un espacio y

practica que intersecciona con otros como el género, la etnicidad y la clase social.

Estrategia metodologica

Bourdieu (1993) plantea la reflexividad como un método; como el ojo del mismo
investigador que estad constantemente vigilandose y pensandose desde la posicion en la
que se construye el conocimiento. Es decir, al reflexividad permite objetivar nuestro
propio habitus como investigadores. En ese sentido, si bien la reflexividad no soluciona
los problemas de la verdad en el conocimiento, se libera de asumir las construcciones
del conocimiento como imparciales, neutras y puras; a la vez que permite cuestionarse
sobre las propias implicaciones politicas y éticas de las mismas, que son tan
problematicas cuando el objeto de estudio es en realidad un sujeto, como es en el caso
de la antropologia. En este sentido, este estudio planteé un componente reflexivo que
transparentara mi propia practica investigativa y reflexionara sobre como desde mi
posicion como joven mujer, mexicana, estudiante de posgrado en Ecuador, construyo
conocimiento.

Esta investigacion es de cardcter cualitativo porque se considera que dicha
perspectiva ayuda a visualizar los objetivos planteados con mayor profundidad. Para
ello, trabajé con una organizaciébn que para fines de este trabajo he denominado
“Organizacion pro haitianos y haitianas”, se trata de una organizacion fundada en julio
del 2012 y cuyos miembros son todos haitianos migrantes en Quito. El objetivo de la
organizacion, en sus propias palabras es “ofrecer asesoramiento a todos los haitianos
que se encuentren en el pais sobre sus derechos y qué servicios tienen a su disposicion,
ademas de crear actividades sobre nuestra cultura”. Mi principal informante, y ahora un
gran amigo, es Samuel (nombrado asi para estos fines), uno de los fundadores de la
organizacion, y de los miembros mas activos en la misma. Samuel tiene 32 afios y es

padre de dos nifios ecuatorianos de dos afos de edad. Ademas, produce, junto con su

"{dem.
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esposa —también haitiana-, y con Tania y Sor Marie, un programa de radio en creole que
se emite todos los domingos en amplitud modulada para informar a la comunidad
haitiana en Quito sobre sus derechos y para, en palabras de ¢l mismo, “difundir la
cultura haitiana”.

Ademas mi trabajo de campo se realizd en la “Iglesia Cristiana Haitiana de
Quito”, dirigida en creole por una pareja de médicos haitianos, donde sélo asisten
haitianos y que se encuentra ubicada en un barrio periférico del Norte de Quito, lugar de
asentamiento haitiano®.

Adicional a ello, trabajé con la comunidad haitiana perteneciente a una
congregacion evangélica, para fines de este trabajo denominada La palabra del Sefor,
ubicada en el norte de Quito, Ecuador. Se trata de un templo guiado por un ministro
haitiano que radica en Quito desde 1996. La mayor presencia de creyentes es de
nacionalidad ecuatoriana, seguida por los creyentes de nacionalidad haitiana. Segun el
propio pastor, la comunidad haitiana consta de aproximadamente un centenar de
personas. Los haitianos se retinen los martes por la tarde a rendir culto en francés y
creole, guiados por otro pastor haitiano y asisten los domingos con el resto de la
congregacion evangélica para el servicio religioso en espafiol.

Para llevar a cabo esta investigacion utilicé el método etnografico porque
considero que permite visibilizar con mayor nitidez las précticas de los migrantes y sus
formas de negociacion. La observacion participante se llevo a cabo durante trece meses,
de agosto del 2012 a septiembre del 2013; durante este periodo realicé visitas semanales
(incluso hasta dos o tres veces por semana) a los templos, a las grabaciones de los
programas de radio y como acompafiante en otros momentos de convivio con haitianos.
En el proceso establecimos lazos de amistad y confianza que superaron las expectativas
académicas y se tornaron en un plano personal. Este ejercicio de convivencia constante
y continua fue la que me brindé la mayoria de los datos aqui analizados.

Retomando algunos aportes metodologicos de la antropologia visual, en algunos
momentos registré audiovisual y fotograficamente el proceso, que me sirviéo como diario

de campo, como productos concretos que les entregué en reciprocidad a los migrantes y

¥ El nombre del barrio se omite en toda la tesis con la finalidad de no comprometer a los migrantes en
estado irregular y evitando una mirada de vigilancia que pueda servir para fines securitistas. Sin embargo,
por voluntad de los dirigentes de dicha congregacion, la Iglesia mantiene su nombre real.
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como insumo para un documental que realizaré posteriormente. Tanto mi presencia
como la de la cdmara estan de una u otra forma en constante tension en el campo.
Paralelamente realicé entrevistas a profundidad de donde obtuve informacion
sobre las experiencias de los migrantes, sus trayectorias y las formas en que negocian
sus identidades. Me parece que las entrevistas son necesarias para entender a nivel
discursivo como se habla, se piensa y se construye una explicacion de lo que se hace.
Adicionalmente realicé un grupo focal en la “Iglesia Cristiana Haitiana de Quito” al
cual asistieron 13 haitianos y dos haitianas. Tanto las entrevistas como el grupo focal se
llevaron a cabo después de meses de convivencia, en un contexto de mayor confianza.
Con la revision del material de campo (diarios de campo escrito, diarios
audiovisuales, recuerdos, entrevistas, grupo focal) y la sistematizacion y andlisis
procedo al andlisis en el capitulo tercero, después de continuar con una revision teorica
en el siguiente capitulo. Ahora, brevemente haré una revision de los aportes teodrico

metodologicos que la antropologia visual tiene para esta investigacion.

Aportes teorico metodologicos de la Antropologia visual
La crisis de la representacion en antropologia trajo como consecuencia el
cuestionamiento sobre las maneras tradicionales de hacer antropologia, la autoridad
etnografica, la escritura y las representaciones del “otro”. Estos cuestionamientos, aun
vigentes, impactaron también el campo de lo visual y las maneras de entender el uso de
la cdmara de foto y de video. En ese sentido, la camara en el campo se convirtié en un
elemento a problematizar.

Segun lo plantea Ruby (2000), hasta hace poco era comin que antrop6logos se
permitieran grabar a los sujetos estudiados como creaciones estéticas de compasion,
estilo que solia ser aceptado pues se asumia que el grabarlos y estudiarlos seria de
utilidad para ellos en alguna medida (Ruby, 2000: 199). Sin embargo, los
cuestionamientos sobre la practica de representar al otro generaron nuevas formas de
grabar y fotografiar.

Pretendiendo trasladar la autoridad a los “nativos” se comenzaron a realizar
rodajes colaborativos y auto-generados (subject-generated), a partir de la década del
sesenta del siglo pasado (Ruby, 2000: 200). Tal es el caso de Jean Rouch que le daba la
camara a sus sujetos de investigacion para que grabaran, narraran y se representaran

bajo sus propios términos. El trabajo de Rouch sienta un precedente en el cine
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antropologico y la antropologia visual porque abri6 nuevas posibilidades en el cine
etnografico para el estudio antropoldgico. También se debe reconocer el trabajo hecho
por Margaret Mead y los antecedentes realizados por Flaherty, quienes llevaron a cabo
documentales etnograficos.

Como sefiala Pink (2008), las iméagenes visuales “no deben ser entendidas en
términos de lo qué la cadmara puede grabar sino de lo que el ojo puede ver” (Pink, 2008:
587). En este sentido considero que las imagenes no deben ser miradas en términos de
verdad o de reflejo de la realidad, sino como construcciones en tension entre lo que se
visibiliza y lo que se oculta.

Las representaciones o productos audiovisuales no son una sinecdoque, es decir,
la parte por el todo. Es falaz creer que alguien tiene la voz de toda una etnia, una
generacion o una comunidad; las representaciones son puntos de vistas parciales, que
negocian la experiencia del pasado con las exigencias sociales del presente, las
aspiraciones con la impronta real (Ruby: 2000, Appadurai: 2001). En este sentido el
antrop6logo funge como un traductor que reconoce las condiciones de grabacion,
reflexiona sobre su papel y el de la camara en el campo, sobre el lenguaje audiovisual y
las transformaciones que éste puede generar

Shrum, Duque y Brown (2005) argumentan que el video y la fotografia no son
s6lo una nueva forma de presentar los resultados, sino también de realizar la
investigacion. Los autores proponen dos conceptos para entender el uso de la camara en
el campo. Uno de ellos es la pared fluida (fluid wall) para enfatizar que la observacion
ocurre en ambos sentidos, tanto de quien ve detrds de la camara, como de quien observa
frente a ella a aquél que esta detras. En ese sentido, no existe una cuarta pared invisible,
la camara act@ia como un actor transformando el espacio en el que se introduce:
proponen entonces un segundo concepto al que denominan contexto videoactivo
(videoactive context) (Shrum et al., 2005: 1-11).

Mac Dougall (1998) plantea que una de las ventajas del cine antropolégico,
ademads de comunicar algo a los espectadores, es que provee una via para comunicarnos
con los sujetos (Camas et al, 2004: 140). En esta misma linea, considero que el uso de la
camara es util en mi etnografia, en la medida en que me sirve de registro (como
cuaderno de notas) pero también como una forma de interactuar y generar reciprocidad

con los migrantes haitianos; asi ellos tienen imagenes y videos que les son significativos
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y yo tengo una entrada al campo. Sin embargo, cabe aclarar que la camara no esta
presente en todo el trabajo etnografico, s6lo en ciertos momentos rituales de caracter
mas publico. Pues ésta, al ser una intrusa mas, invade la intimidad de los migrantes con
los que trabajo. Reconociendo que la fotografia es un instrumento de poder y que desde
sus inicios ha servido para registrar e identificar a los sujetos, se afade que las imagenes
producidas en esta investigacion no son presentadas en el cuerpo de la tesis, debido a
que la mayoria de los migrantes con los que trabajé tienen un estatus irregular en el
Ecuador. Presentar dichas imagenes seria exponerlos a los mecanismos de control y

poder, reificando una préctica que mas bien se pretende criticar.
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CAPITULO 11
PANORAMA TEORICO DE LA MIGRACION

En el capitulo anterior realicé una revision tedrica sobre el concepto de identidad,
mientras que resalté la vinculacion de su constitucion en relacion con la modernidad /
colonialidad. A su vez, destaqué la centralidad que categorias como “raza”, etnicidad y
género adquieren en las identidades y la importancia de incorporar un marco de
interseccionalidad que permita visibilizar como distintas categorias interseccionan en la
constitucion y negociacion de las mismas. Ahora, como no estamos hablando de sujetos
estaticos, si las identidades son cambiantes y contradictorias, en el cruce de fronteras
¢éstas se problematizan.

A continuacion se plantearan posturas teoricas en el estudio de las migraciones;
asi como las implicaciones que los desplazamientos tienen en la negociacion de las
identidades. Se retomardn planteamientos del transnacionalismo y se revisara el
concepto de diaspora para ello. A su vez, revisaré algunos de los aportes que la
antropologia urbana ha hecho respecto a las migraciones a través del estudio de la

marginalidad.

Migraciones y perspectiva transnacional
Analizar las perspectivas con las que se piensan los conceptos es un asunto mayor. En
este sentido, los fenémenos migratorios estdn siempre desbordando las maneras
tradicionales con las que se ha pensado dicho fendémeno. Las migraciones estan
constantemente cuestionando maneras tradicionales de abordar los conceptos. Roberto
Herrera (2006) sostiene que “las diferentes formas que adopta la realidad social en su
cotidiana construccion pudieran estar planteando la necesidad de un ajuste en las
tradicionales estrategias para abordar y explicar las migraciones humanas” (2006: 35).
En este sentido, es imperativo que se piense al migrante como un sujeto contingente,
inmerso en procesos, continuidades y discontinuidades, y por ende en constante
construccion, representacion y negociacion (Feldman, Rivera, Villa, Stefoni, 2011).

La migracion es siempre movimiento y ningin concepto estatico o binario
permite entenderla cabalmente. Los fendmenos migratorios constantemente desbordan
los conceptos y los enfoques. Lo que ha quedado claro es que no se puede estudiar ya la

migracidon por oposicion, la oposicion de lo nacional y lo extranjero, los centros y las
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periferias, la cercania y la lejania, entre espacios continuos y tiempos subsecuentes.
Harvey (1998) ha sefalado ya que el propio proceso de modernizaciéon —y el cambio del
fordismo keynesiano a la acumulacion flexible- desemboco en una transformacion del
capitalismo, pero sobre todo, y desde 1970, en una nueva manera de experimentar el
tiempo y el espacio. Para este autor, si bien tanto el tiempo como el espacio se definen a
través de la organizacion de las practicas sociales,

la acumulacién del capital, junto con las condiciones de la lucha
social, definen la inestabilidad de las relaciones. En consecuencia,
nadie sabe muy bien qué podria ser el tiempo y el lugar adecuado para
todo. Parte de la inseguridad que enloquece al capitalismo como
formacion social parte de la inestabilidad de los principios espaciales
y temporales alrededor de los cuales la vida social podria organizarse
(Harvey, 1998: 265-266).

Tanto Guerra Borges (2002) como Kearney (2004) coinciden con Harvey (1998) y
sefialan que la globalizacion ha sido un fendmeno que ha cambiado profundamente las
maneras de entender el tiempo y el espacio. Guerra Borges (2002) distingue entre la
globalizacién econdmica, ambiental y cultural y afiade que pensar en la globalizacion
implica necesariamente pensar en esos cambios espacio temporales, que sin embargo,
son relativos y variables, pero no discontinuos “pues en la historia no hay
discontinuidades absolutas” (Guerra Borges, 2002: 50). En este sentido, Kearney (2004)
reflexiona sobre la necesidad de reorganizar los imaginarios del tiempo y el espacio, en
la medida en que la globalizacion es atravesada por la migracion, las relaciones
comerciales, el turismo, y la comunicacion, entre otros; consecuentemente, la teoria
antropologica también se ha visto obligada a replantearse paradigmas tradicionales de
conocimiento (Kearney, 2004).

Desde los inicios de la antropologia, el espacio ha sido eje central de la
disciplina. Recordemos que desde Malinowski (1986), la disciplina ha abogado por el
estudio in situ de los grupos sociales. Por otro lado, hay otro espacio trascendental en la
produccion de conocimiento antropoldgico: el espacio social del antropologo, desde el
que produce conocimiento. Ambos espacios estdn solapados en la produccion de
conocimiento, e imbricados uno en relacion con el otro. Como mencionan Akhil Gupta
y James Ferguson “el campo de la antropologia y el campo del trabajo de campo son,

por lo tanto, politica y epistemologicamente entrelazados; para pensar criticamente
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sobre uno es necesario estar preparado para cuestionar al otro™

1997: 3).

Asi, muchos de los problemas conceptuales y metodologicos al estudiar las

(Gupta y Ferguson,

migraciones surgen de presupuestos epistemologicos y metodoldgicos sobre los cuales
se fundaron las ciencias sociales en los inicios de la modernidad (Llopis, 2007). La
perspectiva del nacionalismo metodoldgico —que asume que el Estado nacion es siempre
el contenedor de todos los problemas sociales-, ha traido como consecuencia algunos
problemas en el estudio de las migraciones, como la mutilaciéon y delimitacion del
objeto de estudio y las dificultades conceptuales con ciertas categorias (Llopis, 2007).
En contraposicion al nacionalismo metodoldgico, el transnacionalismo nos ayuda a
entender fendmenos subjetivos y reconfiguraciones espaciales. Nos permite reconocer
las interconexiones de lugares, espacios y tiempos distintos, asi como comprender que
en los contextos migratorios se exacerban las complejas negociaciones de identidades
en funcion del capital cultural y los requerimientos del medio.

Desde este lugar, el transnacionalismo ha sido una entrada clave para estudiar las
migraciones y repensar el espacio en la antropologia. Dicha perspectiva implica romper
los tradicionales binarismos, entre lo nacional y lo extranjero, el tiempo y el espacio, el
movimiento y la estaticidad, centros y periferias, el arraigo y la lejania. A la vez que
cuestiona las narrativas uUnicas de creacion de Occidente y de la modernidad, de la
formacion de los Estados nacion. Con ello, se invita a pensar mas alld de conceptos
tradicionales de identidad y migracion.

Ahora bien, es necesario hacer una breve distinciéon entre globalizacion y
transnacionalismo, pues si bien son procesos que van de la mano no hacen referencia a
los mismos aspectos. La globalizacién no radica en un espacio en particular, su lugar es
el espacio global; mientras que el transnacionalismo trasciende los Estados pero se
radica en mas de uno. El transnacionalismo no mira espacios deslocalizados, sino
lugares concretos con vinculaciones en mas de un Estado (Kearney, 2004: 2). Portes,
Guarnizo y Landolt (2003) sefialan que mientras la globalizacion ha servido para pensar
flujos econdmicos, mediaticos y comerciales, el transnacionalismo ayuda a pensar a los

sujetos que desde abajo, los que no poseen las fuerzas del Estado o del capital mundial,

? Traduccién propia.
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se movilizan y son protagonistas en la construccion de comunidades, es decir, los
migrantes.

En este sentido, Liliana Rivera (2007) sefala que la migracion implica no sélo
comprender los desplazamientos de personas de un lugar a otro, sino que se trata de un
proceso que involucra:

multiples desplazamientos espaciales, laborales, sociales, culturales, y
politicos, y supone no sélo cambios demograficos o mudar de
residencia, sino un constante intercambio de ideas, recursos, practicas,
discursos y simbolos, los cuales producen otro tipo de identidades,
organizaciones, relaciones y también desigualdades, y luego la
constitucion de otros sujetos sociales (Rivera, 2007: 20).

En relacion con lo anterior, Brettell y Holifield (2000) sefialan que las preguntas en el
estudio antropologico de la migracion suelen enmarcarse en la idea de que “los
resultados para las personas que se trasladan son moldeados por sus posiciones sociales,
culturales y de género y donde los migrantes son ellos mismos agentes en su
comportamiento, encuadran la interpretacion y la construccion dentro de los limites de
la estructura” (Brettell y Holifield, 2000: 4).

Los espacios transnacionales que se van generando con las migraciones
replantean también las propias concepciones de los Estados y sus gobernantes y
modifican las nociones més tradicionales de los Estados nacion. Un ejemplo de ello es
lo que sucedié en Haiti, donde el presidente Aristide cre6 un Ministerio especializado en
la didspora, nombrando asi a la didspora haitiana como el décimo departamento; ya que
habia nueve departamentos. En una entrevista realizada en agosto del 2012 al
presidente, éste sefiald que “queremos integrar a todos los hijos y a todas las hijas de la
nacién que viven fuera del pais en el proceso democratizador nacional, y que jugaron un
papel historico defendiendo los derechos de su pueblo, de nuestro pueblo. Creemos que
al tener un ministerio, que llamamos el Ministerio, que llamamos el Ministerio del
Décimo Departamento, estamos expresando ese reconocimiento por lo que han hecho”
(Acento.com.do, 2012). Esta denominacion es una prueba de que las migraciones
obligan a pensar en Estados mas alla de los territorios nacionales, al menos en niveles
imaginarios y representacionales. Kearney (2004), citando a Basch, Glick Schiller y
Szanton (1994), sefiala que “tal construccion de Estado nacion desterritorializado es
algo nuevo y significativo, una forma de nacionalismo poscolonial que refleja y refuerza

la division del globo entero en Estados nacion” (Kearney, 2004: 7). Por su parte
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Listroth, Hall, Douge y Hiller (2009: 29) sefialan que si bien Haiti no permite tener dos
ciudadanias, tales concepciones hacen posible tener una identidad haitiana
transnacional, lo que da prueba de una desarticulacion entre nociones como ciudadania,
nacionalidad e identidades.

La perspectiva transnacional en las ciencias sociales entiende el proceso
migratorio como parte de las fuerzas globales experimentadas y vividas por las personas
que se desplazan y también las que no se desplazan; y es necesario entender la
migracion “no como un proceso dicotomico y unidireccional, o bidireccional entre lugar
de origen y lugar de destino, sino como un proceso que involucra multiples destinos y
movilidades diversas, y no exclusivamente como producto de decisiones individuales de
maximizacion de recursos de migrantes desconectados de su contexto social” (Rivera,
2007: 25).

Un concepto que permite pensar algunos de estos procesos es el de campo social
transnacional, con mayor alcance que el de red, ya que es “un punto de entrada
conceptual y metodoldgico para investigar mas ampliamente los procesos sociales,
econdmicos y politicos por medio de los cuales las poblaciones migrantes se incluyen
en mas de una sociedad y ante los cuales éstas reaccionan” (Glick Schiller y Fouron,
2003:199).

Lo mas interesante de la perspectiva transnacional es que permite mirar otras
formas de entender la migracion mas alld de las politicas publicas o de los procesos
socioeconomicos. En este sentido, el enfoque transnacional se complementa bastante
bien con la antropologia, ya que ésta aboga por un estudio a profundidad en un pequefio
grupo de gente es que “a lo largo del tiempo provee ideas acerca de sus creencias,
valores, relaciones sociales, asi como de las complejas maneras en las que construyen
identidades en contextos especificos” (Foner, 2003: 26).

En este sentido, la estrategia de autores como Feldman, Rivera, Villa y Stefoni
(2011) consiste en pensar mas alla de las politicas migratorias —enfoque dominante en
los estudios sobre migracion- y mirar también las précticas, los discursos y las
negociaciones de los sujetos migrantes, asi como los conceptos con los que se piensa
dicho fenomeno. Se trata pues de una “mirada bifocal [que] permite organizar
analiticamente las relaciones entre las politicas de la enunciacion, las representaciones

sociales y la praxis politica” (Feldmanet al., 2011: 18). Esta estrategia, mas alld de s6lo
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considerar la perspectiva de las politicas publicas o la econdmica, permite reconocer las
migraciones desde un plano mas complejo que incorpora practicas en la vida cotidiana,
laboral, de insercion social, cultural y politica, conceptos con los que se piensa y define.

Por otro lado, Villa (2011) hace un aporte interesante, que si bien estd planteado
en funciéon de los refugiados, puede dar luz en los procesos de negociacion de
identidades de los migrantes haitianos. La autora sefiala que las personas en situacion de
refugio y desplazamiento se posicionan estratégicamente frente a las representaciones y
estereotipos que se construyen sobre ellos. Agrega que “los migrantes forzados, en este
caso desplazados y refugiados, se identifican o no como refugiados y/o desplazados
dependiendo de los contextos y las situaciones, esto es, hacen un uso estratégico de
estas categorias como parte de su lucha por la sobrevivencia, el reconocimiento y/o la
inclusion” (Villa, 2011: 339). La misma autora sefiala que esto lo realizan a partir de
tres estrategias: aprender a ser, demostrar que se es y negar que se es
desplazado/refugiado. En este sentido, la cualidad de la etnografia es que permite
identificar “el surgimiento de los peones de las fuerzas estructurales” (Bourgois, 2010:
47).

Si bien esta investigacion no plantea una etnografia con metodologia
transnacional —multisituada-, retomamos ciertos aportes teéricos del transnacionalismo,
en la medida en que rechazamos el paradigma del nacionalismo metodologico, que
busca siempre las explicaciones en el Estado nacion. A su vez, reconocemos que el
transnacionalismo nos brinda una perspectiva mas amplia para entender las identidades
migrantes, pues estas y las subjetividades se construyen mas alld de los Estados nacién
y estan siempre negocidndose en la interseccion de multiples desplazamientos que
exceden los desplazamientos fisicos.

Con cuatro millones y medio de haitianos en el exterior, el Estado haitiano y los
haitianos han tenido que repensar nociones como Estado nacion, etnicidad, identidad y
nacionalidad. Ahora bien, para esta investigacion me parece necesario insertar el
concepto de diaspora dentro del estudio de las migraciones y de un contexto
transnacional. Puesto que los desplazamientos haitianos en el mundo son historicos y
responden a regimenes de opresion y marginacion, no se puede desconocer el caracter

diasporico de estos fendmenos.
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Diaspora

Todos los viajes diaspdricos son también una amalgama en otro sentido.
Son emprendidos, vividos y revividos en multiples modalidades, por
ejemplo, de género, raza, clase, religion, lengua y generacion. Como tales,
todas las diasporas son espacios diferenciados, heterogéneos, de debate,
incluso si se implican en la construccion de un «nosotros» comun.

Brah, 2011: 215

En Haiti es usual el empleo en creole de la palabra dyaspora o dyas para designar
despectivamente a los haitianos nacidos fuera de Haiti y que continuan vinculados al
pais (Briceno y Castillo, 2009: 85). Es interesante, y nada fortuito, que tal palabra tenga
un empleo comun en contextos como los de dicho pais, donde las migraciones han
estado siempre marcadas por procesos sociales y politicos violentos. Para analizar los
historicos flujos migratorios haitianos en el mundo y los recientes flujos en Quito, me
parece necesario pensar en términos de didspora. El concepto desnuda el mito de la
autenticidad y pone en tension las visiones esencialistas de la identidad, de la naciéon y
del pensamiento racializado justamente porque, a pesar de las intenciones de los Estados
nacién modernos, la didspora devela que las identidades hablan de procesos sociales y
politicos y no de construcciones naturales (Gilroy, 2000). Cuando la didspora emerge,
tanto en términos fenomenologicos como epistemoldgicos, las identidades se vuelven
procesos conflictivos, complicados y ambiguos.

La diaspora ha sido reintroducida como concepto en las ciencias sociales en la
medida en que el exilio, los desplazamientos forzados y las migraciones adquieren
preponderancia, “no es s6lo una palabra de movimiento, aunque el movimiento
intencional y desesperado es una caracteristica de las didsporas” (Gilroy, 2000: 123). Su
uso ha proliferado sobre todo desde la tltima década del siglo XX (Harutyuyan, 2012) y
se deriva del griego que significa dispersion. En sus formas mas tradicionales, esta
dispersion estd vinculada a la etnicidad y a desplazamientos violentos y traumaticos
(Bricefio y Castillo, 2009: 85). Ahora bien, si histéricamente el concepto ha sido
asociado al pueblo hebreo, en los ultimos afios este concepto se ha retomado en el
estudio de las migraciones y de distintos grupos étnicos (Mellino, 2006: 49).

Un aspecto importante en el enfoque de la didspora es que éste implica “otorgar
menos importancia al Estado y, por ende, prestar mayor atencion a las distintas
estrategias politicas translocales” (Bricefio y Castillo, 2009: 88). En este sentido,

Mellino (2006) sefiala que diaspora se ha posicionado como un concepto alternativo al
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de minoria étnica. Mientras hablar de minoria étnica implica hablar de procesos de
asimilacion fallidos en el lugar de acogida, el concepto de didspora supera los
paradigmas circunscritos al Estado nacion, es decir, destaca las ideas tradicionales que
consideran que estos fendmenos s6lo adquieren sentido “en referencia a una entidad
politica mayor que, a cambio del derecho a la defensa, exige la lealtad incondicional de
todos los sujetos, grupos y comunidades que hospeda al interior de sus confines
territoriales” (Mellino, 2006: 54).

La diaspora continta siendo un término en disputa. Posturas como la de
Appadurai (1996) se contraponen a la vertiente liberal democratica (asi denominada por
Mellino) en donde, para autores como Sheffer, Shain y Armstrong, “las didsporas son
interpretadas como simples comunidades nacionales desterritorializadas, enmarcadas
igualmente en el modelo de sociedad nacional producida por el Estado moderno”
(Mellino, 2006: 61). En contraposicion, Appadurai (1996) considera que los emergentes
nacionalismos diaspdricos no suelen reivindicar un nacionalismo territorializado, y en
este sentido, estos nuevos nacionalismos en la didspora, resignados a lo “transnacional”
0 “postnacional” generan nuevos procesos de cosmopolitalismo y progresismo,
produciendo “formas de pertenencia y patriotismo muy distintas a las difundidas y
promovidas por el Estado moderno” (Mellino, 2006: 60).

Las visiones mas usuales desde las que se suele entender la didspora consideran
que ésta se define a partir de la experiencia traumatica, de la relacién que los migrantes
mantienen con su lugar de origen y una idealizacion sobre éste, la identificacion con su
comunidad étnica y con el deseo constante de regresar, asi como también con los
vinculos que mantienen y la injerencia politica sobre el pais a través de las redes. Sin
embargo, autores como Harutyuyan (2012) consideran que si bien no se pueden omitir
tales aspectos, volverlos el centro de la teoria dificulta el entendimiento de las
experiencias heterogéneas de distintos grupos y sujetos. Por ello, la autora, partiendo de
las teorias actuales y apoyandose en Brah (1996), sefiala que la didspora puede ser
definida como:

Un poder sin Estado en un momento transnacional, que consiste en
comunidades de identidades hibridas posicionadas entre el medio de
acogida y la cultura de origen, con un brillante caracter de hogar, una
estructura a ser investigada mas alla de la etnicidad y a través de lentes
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multidimensionales como el género, clase, relaciones de poder,

etcétera (Harutyuyan, 2012 : 8)"°.
En este sentido la diaspora es siempre “la buisqueda de un lugar donde seran
reconstruidos los pasados, futuros imaginarios, identidades, roles, rituales y creencias.
Este tipo de espacio se convierte en un espacio comunitario concreto” (Harutyuyan,
2012: 8). Este posicionamiento coincide con Gilroy (2000), quien resalta la importancia
de la memoria en la construccion de identidades, de presentes y de pasados. Puntualiza
que “la conciencia diasporica es el producto no tanto de una identidad fundada sobre la
pertenencia a un territorio comun, si no como una pertenencia fundada sobre la memoria
y las dindmicas sociales del recuerdo” (Mellino, 2006: 65).

Brah (2011) sefiala que las experiencias de las diasporas estdin marcadas por
muchos viajes y muchas narraciones, que incluso pueden divergir entre si. Estas
experiencias se encuentran en el cruce de categorias de diferenciacion como la “raza”,
etnicidad, clase, género, idioma, religion y llevan a preguntarse por “;cémo y de qué
maneras se introduce un grupo dentro de las relaciones sociales de clase, género,
racismo, sexualidad u otros ejes de diferenciacion del pais al que migra?” (Brah, 2011:
213). La autora anade que “la manera en la que un grupo se sitila en y a través de una
amplia gama de discursos, procesos econdmicos, politicas estatales y practicas
institucionales es crucial para su futuro” (Brah, 2011: 214). En este sentido hay que
preguntarse no solo sobre el lugar de partida, sino también sobre el lugar de acogida y
los regimenes de poder que se inscriben en determinada diaspora.

Los estudios poscoloniales y decoloniales han retomado el concepto de didspora
para pensar los nacionalismos en contextos globales y cuestionar las maneras
tradicionales de entender la pertenencia y la nacion. Autores como Bhabha (1994),
Clifford (1994), Gilroy (2000) y Appadurai (2006) se contraponen a las identidades
nacionales esencialistas difundidas por los Estados nacion modernos. Gilroy (2000) ha
cuestionado desde el pensamiento post racial las formas en las que la “raza” y la nacién
suponen identidades nacionales Unicas y ancladas a un territorio. En este sentido, el
autor sefiala que el concepto de didspora es una alternativa para entender las
identidades, los nacionalismos y los sentidos de pertenencia, mas alla de las redes de

parentesco y de las explicaciones sanguineas. Afiade que:

' Traduccion propia.
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Como una alternativa a las metafisicas de la raza, la naciéon y los
codigos de la cultura acotados en el cuerpo, la didspora es un concepto
que problematiza los mecanismos historicos y culturales de la
pertenencia. Irrumpe en el poder fundamental del territorio para
determinar la identidad rompiendo las secuencias simples que
explican vinculaciones entre lugar, locacion y conciencia. Destruye la
invocacion ingenua de la memoria comun como la base de la
particularidad de un modo similar al llamar la atencion a las dinamicas
politicas de conmemoracion'' (Gilroy, 2000: 123).

El énfasis de Gilroy (2000) en la didspora como concepto, estd en entender las
conexiones entre la agencia micropolitica y otras formas de poder, de comunicacion y
conflicto de escala superior -incluso mayor que la de los Estados- en el
disciplinamiento, regulacion y control (Gilroy, 2000: 128-129).

Por su parte Harutyuyan (2012) propone una manera de entender la didspora que
puede ser muy util al estudiar las negociaciones de identidades de los migrantes
haitianos en Quito. La autora critica las visiones clésicas de la didspora que consideran a
la etnicidad como su categoria central, pues arguye que dicha categoria no es suficiente
para el andlisis de construccion de identidades, ya que no permite entender las
identidades transétnicas. Por otro lado, la autora considera inadecuado volver siempre al
paradigmatico caso de la dispersion judia para explicar las didsporas. Lo que la autora
sefala es que cuando uno entra en estas comunidades diasporicas lo que encuentra no es
solo el capital (retomando a Bourdieu) étnico sino variados capitales trasnacionales que
“la gente continua colectando, cargando, manifestando y compartiendo” (Harutyuyan,
2012: 11). Esto ultimo es clave para entender de qué forma la perspectiva transnacional
y el concepto de didspora pueden ser articulados como dos ejes que dialogan en el
entendimiento de las migraciones haitianas.

En su lugar, para el entendimiento de las didsporas Harutyuyan (2012) propone
tres ejes de andlisis: el primero tiene que ver con la yuxtaposicion de los conceptos de
espacio de comunidad local (local community space) versus espacio diaspora
transnacional/ global. El segundo, el estudio de las comunidades locales més alla del
paraguas étnico y que incorpore una perspectiva de las representaciones culturales. El
tercer eje propuesto por la autora implica un “regreso simbolico a los lugares
emocionales de vida antes de la migracion y remigracion, que en la mayoria de los casos

no encaja con el conocimiento publico sobre la tierra de origen” (Harutyuyan, 2012:12).

" Traduccion propia.

49



Me parece que con todo lo dicho un enfoque de diasporas para el caso de mi
tema de tesis es una entrada clave para entender que las didsporas no son s6lo un lugar
desde el que se habitan las identidades, sino también espacios de confrontacién y
negociacion de diversidades que van construyendo las identidades. Por otro lado, el
concepto de didspora permite entender migraciones concretas —no aplicables a todas- en
fenomenos migratorios mucho mas amplios y que responden a problemas estructurales
comunes. Es decir, hablar de diaspora nos permite reconocer que el fendémeno
migratorio haitiano no se da s6lo en Quito, ni siquiera s6lo en Ecuador, y que esta
diaspora, que se encuentra dispersa en Estados Unidos, Republica Dominicana, Francia,
Brasil, Chile y en otras partes del mundo, responde a una historia comun, aunque con
sus diferencias; procesos estructurales comunes que deben ser reconocidos, asi como
también poder reconocer las caracteristicas de cada caso particular en la interseccion
con otras categorias de diferenciacion. Si bien, la didspora no es un concepto univoco,

en este estudio nos sirve para vincular una realidad concreta en Quito con otra mayor.

Agencia y estructura

El estudio de las migraciones y de las didsporas pone de nueva cuenta sobre la mesa
cuestiones que aun no han sido resueltas en las ciencias sociales, como lo es la
yuxtaposicion entre las fuerzas estructurales y de la agencia de los sujetos. (En qué
medida se pueden estudiar las migraciones sin desconocer ni las fuerzas oprimentes y
marginalizantes de la estructura ni las practicas adversarias de los sujetos?

A lo largo de este texto han surgido algunas pautas para entender que desde
ciertas perspectivas tedricas los migrantes tienen agencia y se contraponen a las fuerzas
que los oprimen. Viteri (2013) sefala que “la “agencia” nos coloca cara a cara con la
pregunta politica de como crear una conciencia social que contribuya a disminuir la
brecha social, de género, sexual y econdmica que enfrenta la mayor parte de la
poblacion alrededor del mundo” (Viteri, 2013: 60). Justamente el estudio de las
negociaciones de identidades tiene que ver con reconocer ese margen de accion de los
sujetos frente a regimenes de poder y marginacion que, pareciera, los superan. Las
categorias de diferenciacion que han sido construidas social e historicamente para
justificar la dominacion de unos sobre otros van constituyendo sujetos que las encarnan,
las internalizan, pero también las negocian. Recordemos ademds que uno de los aportes

de la perspectiva trasnacional en el estudio de las migraciones ha sido reconocer la
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capacidad de los sujetos migrantes para construir redes de accion y significados que
superan las fronteras nacionales.

Si pensamos en términos foucaultianos podemos decir que categorias
socialmente construidas como la “raza”, la etnicidad, la clase y el género son
productores de disciplina que se encarnan en los sujetos y que controlan los cuerpos, no
solo desde miradas ajenas, sino que emanan de los propios sujetos vigilados, a manera
de biopoder. Ahora bien, De Certeau (1996) se contrapone a posturas como la de
Foucualt, pues sefiala que éste ultimo privilegioé el aparato productor de la disciplina y
no se preguntd por las maneras de hacer de los dominados, nombrados por De Certeau
como consumidores. Me parece importante recuperar el aporte de De Certeau (1996),
porque considero que dicho autor construye un marco que permite reconocer tanto las
fuerzas estructurales como el margen de agencia de los sujetos. El autor da cuenta de
como opera la agencia en la vida cotidiana y apunta que los sujetos tienen margenes de
accion, maneras de hacer y subvertir, al interior de la cultura y dentro de las redes de
dominacion en las que operan. El mismo se interesa por entender las practicas de poder
en la vida cotidiana de los sujetos, haciendo una diferenciacion entre las estrategias y las
tacticas. Sefiala que mientras las estrategias son aquellas que se ponen en practica en
lugares demarcados y buscan organizar y racionalizar la vida social, dentro de estos
lugares, los sujetos dominados operan tacticas que subvierten las estrategias. En este
sentido, pensar las practicas de negociacion realizadas por los migrantes haitianos como
tacticas puede ser esclarecedor. De Certeau afiade que la tactica es:

Un calculo que no puede contar con un lugar propio, ni por tanto con
una frontera que distinga al otro como una totalidad visible. La tactica
no tiene mas lugar que el del otro... no dispone de una base donde
capitalizar sus ventajas, preparar sus expansiones y asegurar una
independencia en relacion con las circunstancias... su sintesis
intelectual tiene como forma no un discurso, sino la decision misma,
acto y manera de aprovechar la ocasion (de Certeau, 1996: L).

En este sentido, considero que tanto De Certeau (1996) como Bourgois (2010) subrayan
la centralidad de las practicas culturales en la vida cotidiana como el lugar de la
subversion. Bourgois (2010) senala que a pesar de que considera “imposible resolver el
debate que contrapone el rango de accién de los individuos a la estructura social”
(Bourgois, 2010: 48), reconoce que “por medio de las practicas culturales antagonicas,

los individuos le dan forma a la opresion que las fuerzas mas grandes les imponen”
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(Bourgois, 2010: 47). Ahora bien, me parece que se puede tejer un puente fructifero si
hacemos una analogia entre la vida cotidiana y las identidades. Lo que De Certeau
(1996) senala es que la vida cotidiana se reinventa constantemente siendo ésta un lugar
de tensiones y afiade que:

La cultura articula conflictos y a veces legitima, desplaza o controla la
razon del mas fuerte. Se desarrolla en un medio de tensiones y a
menudo de violencias, la cual proporciona equilibrios simbdlicos,
contratos de compatibilidad y compromisos mas o menos temporales.
Las tacticas del consumo, ingeniosidades del débil para sacar ventaja
del fuerte, desembocan entonces en una politizacion de las practicas
cotidianas (De Certeau, 1996: XLVIII).

Si hacemos una analogia y pensamos las identidades, asi como la vida cotidiana, como
un espacio de lucha, podemos entender que los sujetos estdn constantemente
reinventandose desde sus identidades, que son representacionales y discursivas; y que
desde ese espacio encuentran margenes de accion para negociar con categorias de
diferenciacion y opresion que parecerian inalterables. El tema de las discursividades no
es un asunto menor. Viteri (2013) sefiala que en el centro de los debates sobre la
subjetividad se encuentra la agencia, y que los regimenes discursivos producen
determinados discursos que se vuelven un espacio desde el que los sujetos dotan de
significado a las realidades.

Autores como Silvia Rivera (2003) han apuntado que la ciencia debe ser
entendida no de manera ingenua y exclusivamente como conocimiento, sino como
practica social, y en este sentido, la teoria que se construye y desde la que se miran los
fenémenos sociales los construye también. Una preocupacion central para esta
investigacion radica en no desconocer ni la agencia de los sujetos, pero tampoco los
marcos estructurales de opresion, ya que en la medida en que algunos de los dos
aspectos sea omitido se refuerza desde la academia, determinada forma de opresion. Por
ello me parece que hablar de marginacion para este tema es fundamental. La
marginacion permite entender como las fuerzas estructurales actian sobre los sujetos,

vulnerandolos y castigandolos.

Habitar los margenes

Los marginados: realizan ciertas funciones utiles dentro de la ecologia
urbana, se alimentan de sus sobras y viven en los intersticios de la
ciudad, fisica y econdmicamente hablando.

Lomnitz, 1975: 11
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La expansion de la antropologia urbana en América Latina ha llevado a cuestionarse
también sobre la marginacion de los grupos sociales. Con el cambio en los modos de
produccion y los nuevos procesos econdmicos despuntd el crecimiento de las ciudades,
con lo que naci6 la antropologia urbana y también un cuestionamiento sobre las
migraciones y la marginacion. No se puede desvincular la migracion del crecimiento de
las ciudades ya que es justo cuando los campesinos dejan el campo para trabajar como
obreros en las ciudades, que la marginalidad comienza a tomar fuerza como concepto.
Pues con estas migraciones surgen nuevos sectores sociales que transforman las
dindmicas del espacio urbano a la vez que son ellos mismos sujetos de transformacion y
vulneracion.

Lomnitz (1975), quien estudi6é los mecanismos de supervivencia en una barriada
de la ciudad de México, sefialaba que para 1975 la marginalidad comenzaba ya a ser un
estrato social permanente en las ciudades latinoamericanas. Es importante sefialar que la
autora hace un estudio cuyo centro de andlisis radica en la reciprocidad de bienes y
servicios de sus miembros para obtener cierta estabilidad econdomica y social. Aunque
ese no es el tema de esta investigacion, el marco general de su discusion sobre la
marginalizacién es de gran utilidad. La autora sefiala que hay que definir el grupo a
través de “su posicion estructural en la economia urbana” (Lomnitz, 1975: 16) y apunta
que:

la marginalidad no consiste en una simple clasificacion por ingresos,
origen geografico o social, patrones de residencia urbana ni por
hipotéticos rasgos culturales, sino que representa y refleja una
situacion estructural peculiar en relacion a la economia. Vemos a la
marginalidad como un proceso, que tiene su origen en el desarrollo
industrial y que adquiere caracteristicas especiales en las condiciones
econémicas propias de América Latina. La principal de estas
caracteristicas es la inseguridad econémica cronica. Lo esencial en la
marginalidad es su falta de vinculacidon y de integracion al sistema
econdmico urbano-industrial (Lomnitz, 1975: 219).

Si bien la marginalidad debe ser definida por “su posicion estructural en la economia
urbana” (Lomnitz, 1975: 16), que no les permite a los sujetos insertarse mas alla de los
bordes, también es necesario hacer frente a sus raices estructurales, ideologicas y

culturales (Bourgois, 2010: 341).
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Me parece necesario retomar a Bourgois (2010) porque el autor ayuda a pensar
la experiencia de sufrimiento y marginalizacion que es impuesta social y
estructuralmente a los migrantes a través del empleo de categorias de “raza”, clase,
género, sexualidad, etcétera, en las que esta en juego el poder. Tanto Bourgois (2010)
como Lomnitz (1975) se posicionan en contra de determinismos psicolégicos como la
que Lewis (1965) propone con su concepto de cultura de pobreza.

Por su parte, De Certeau (1996) piensa la marginalidad en funcién de la cultura 'y
del consumo cultural. El autor entiende consumo en el sentido mas amplio de la palabra,
no solo en términos econdmicos, sino el consumo como un proceso vital del organismo
que incorpora y digiere. Para el autor la marginalidad actual ya no es escasa, es una
marginalidad masiva, se trata de una mayoria silenciosa. Ello no quiere decir por ningiin
motivo que sea homogénea. En términos del autor ejercer la marginalidad es ejercer una
actividad cultural de “los no productores de cultura”, es decir, es producir sin firma.

Los haitianos que ingresan a Ecuador obtienen, sin necesidad de ningin tramite,
una visa de turista por tres meses, como cualquier persona de otra nacionalidad. Para
poder obtener otro tipo de visa en el pais es necesario presentar una carta de no
antecedentes penales que debe ser entregada por el gobierno de Haiti. A pesar de que en
mayo del 2013 se inaugur6 la embajada y consulado de Haiti en el Ecuador, a octubre
de 2013 la oficina consular no entrega dicho papel. Tendrian que volver a Haiti y pedir
la carta, lo cual en términos econdémicos resulta imposible para la mayoria de los
haitianos que han dejado su pais.

Parece contradictorio que un Estado con las politicas migratorias que dice tener,
como es el Ecuador, asi también como un pais con un Ministerio de la Diaspora, como
es Haiti, vuelva inviable a ciudadanos haitianos a obtener un estatus legal regular en el
territorio ecuatoriano. Los haitianos pueden pasar afios y toda la vida con un estatus
migratorio irregular en el pais, lo que les imposibilita acceder a un trabajo legal, con
mejor remuneracion, con prestaciones y cierta seguridad social. Habria que pensar en
coémo esa condicion permanente de ilegalidad perpetua su estatus marginal en la ciudad.
Se trata de sujetos, que como sefiala Lomnitz (1975), forman parte de la economia
dominante pero de manera marginal, ya que por un lado estos procesos se viven de
manera informal y por el otro su consumo también es limitado por los escasos recursos

que poseen. En este sentido cabe pensar, como lo apuntdé Bourgois (2010) en su estudio
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con migrantes puertorriqueios en East Harlem (Nueva York), en como las politicas
estatales y el mercado generan y espacializan la marginalidad.
Tanto las revisiones teoricas de este capitulo como del anterior constituyen una

base solida para analizar los datos etnograficos del siguiente capitulo.
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CAPITULO III
IDENTIDADES HAITIANAS EN QUITO

Llegaba a Quito en el aeropuerto, era diciembre del 2013, y en la fila migratoria
coincidi con los pasajeros que acababan de llegar de un vuelo proveniente de Republica
Dominicana. En la fila, habia tanto ecuatorianos como haitianos —los haitianos vuelan
desde Santo Domingo puesto que no hay vuelos directos entre Haiti y Ecuador-; y uno
que otro viajero de otra nacionalidad. La entrada a territorio ecuatoriano suele ser
sencilla para una mexicana como yo, que ademads tiene pasaporte de estudiante, pero no
lo es para un haitiano u haitiana que tiene sortear una cantidad de preguntas personales
hechas por un agente migratorio, y muchas veces en un idioma que desconoce. Asi,
pude notar en la fila un extrafo ritual que seguian todos los haitianos una vez que
pasaban con los agentes: después de entregar su pasaporte, mostrar su reservacion en un
hostal, y responder algunas preguntas, sacaban del pantalon una paca gruesa de billetes
misma que mostraban a los agentes mientras iban contando el dinero, billete por billete.

Delante de mi pasé un hombre haitiano joven. A pesar de llevar el dinero y
mostrarlo, el agente seguia haciéndole preguntas. Puesto que tenia un vuelo redondo —
todos lo suelen comprar asi para que los dejen entrar al pais, perdiendo el retorno- que
salia de Guayaquil y no desde Quito, le pregunté como se trasladaria de la capital a
Guayaquil para tomar el vuelo. El chico no entendia la pregunta, misma que le fue
repetida en espafiol varias veces. Finalmente logro entender algo y le contestd que
tomaria un taxi para trasladarse de Quito a Guayaquil. El agente migratorio le contesto:
no puedes, es muy caro ;como te vas a trasladar de Quito a Guayaquil?. —En taxi-
respondié el haitiano.-No puedes- insistio el agente. Asi duraron un buen rato, el agente
insistiendo en la pregunta y recalcando que el haitiano no tendria dinero para hacer el
trayecto en taxi, y el joven tratando de entender lo que le decia el agente. Finalmente el
burdcrata le dijo que no podia pasar y le pidid6 que esperara, junto con otros dos
haitianos que ya habian sido detenidos, en un cubiculo lateral.

Cuando fue mi turno para pasar con la agente migratoria y después de haber
sellado mi pasaporte le pregunté por qué dejaban entrar a unos haitianos y a otros no.
Ella me respondi6 —lo que pasa es que nosotros les hacemos preguntas y depende de

como se les ve. -;Los devuelven?- pregunté. —Si claro, se les devuelve.
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Afuera habia tres haitianos mas, dos hombres y una mujer, que si habian logrado
sortear a los agentes migratorios y que parecian esperar a alguien, al salir les dije que el
chico que venia con ellos habia sido retenido. Dijeron que lo no lo iban a dejar entrar,
que lo iban a devolver y se fueron, a seguir la travesia.

Esta experiencia, que presenci¢ por casualidad, muestra una de las tantas
maneras en la que los haitianos y las haitianas que llegan a esta ciudad son hostigados.
En este caso, el hostigamiento de un agente migratorio se tradujo en el fin de la
experiencia migratoria para este joven que recién comenzaba su trayecto; en otros casos,
el hostigamiento se vuelve parte de la vida cotidiana de los migrantes que se quedan en
esta ciudad o que contintan su recorrido. ;Como se traduce la violencia estructural en la
vida diaria de los haitianos en la ciudad? ;Cudl es el peso que categorias sociales, como
“raza”, etnicidad, nacionalidad, género y clase social tienen sobre las propias
necesidades y deseos de los migrantes? ;Como se constituyen las identidades de los
migrantes haitianos y en qué medida son éstas una respuesta a la exclusion y

desigualdad?

Entrando al campo, un espacio mas bien heterogéneo

Cuando escribi las primeras lineas de esta tesis, la titulé¢ tentativamente como “La
negociacion de las identidades de la comunidad haitiana en Quito” y enseguida me
cuestioné si era posible hablar de una comunidad en la ciudad. En ese momento aun no
habia delimitado mi grupo de estudio y me costaba trabajo visualizar los espacios y las
formas en las que podria estar constituido. Ahora sé que la poblacion haitiana en Quito
es mucho mas disimil de lo que imaginé. Acerté en cambiar el titulo.

Cuando comencé mi trabajo de campo senti la necesidad de rastrear los barrios
donde habitaban los haitianos y las haitianas, para asi conocer los centros a los que estan
vinculados y poder tener un panorama general. Dicha tarea me resulté imposible. Por un
lado, la diversidad social de los migrantes, asi como el flujo constante —personas que
estan entrando, personas que estdn deseando irse del pais, personas que estan yéndose,
personas que estan buscando un espacio para quedarse- imposibilita en gran medida a
los migrantes construir una comunidad y en un segundo término vuelve épico y absurdo
que la investigacion la encuentre. En este sentido me cuestiono en qué medida es la
misma mirada del investigador la que en muchos casos construye comunidad con la

intencion de tener un objeto de estudio mas asequible. Debido a que la observacion
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participante es un “continuo oscilar” (Clifford, 2001: 53) entre un afuera —el campo que
se estudia- y un adentro —el propio campo social-, dos espacios imbricados y
redefiniéndose mutuamente, es indispensable tratar de no volcar las propias expectativas
de la academia sobre el campo.

Durante el trabajo de campo me he aproximado a distintos sectores
poblacionales que nos hablan de una migracion mucho mas heterogénea y diversa de lo
que se podria pensar por tratarse de personas que provienen de una de las naciones mas
pobres de América. Por ello me he centrado en actores que nos plantean distintos rasgos
de la migracion haitiana en Quito, aquellos que radican aqui, aquellos que se quieren ir,
mujeres, hombres, personas sin estudios —incluso analfabetas-, personas que vienen a
estudiar, profesionistas con empleos que requieren poca o nula calificacion y mal
remunerados, haitianos con mucho capital simbolico y social, gente que no tiene
conocidos, personas con conocimiento de espafiol y otros que no hablan ni francés,
pudiendo asi constatar que no hay una comunidad haitiana en Quito. Contraria a la
literatura tradicional sobre migraciones, que tiende a homogeneizar a los grupos
(Henderson y Quandt, 1985; Cantillon, 1978; Lee, 1966; Ravenstein, 1889; Smith,
1979; Rosen, 1986; Zipf, 1946) esta investigacion se inserta en estudios sobre las
nuevas migraciones que confrontan la idea de una sola comunidad migrante proveniente
de un mismo lugar.

Desde que se institucionalizé el trabajo de campo con Malinowski (1986
[1922]), la antropologia se ha apoyado en la comunidad y en su conceptualizacion como
un espacio de estudio. A pesar de los “giros” que ha tenido el concepto de comunidad,
parece ser que permanece en ella una remanencia de solidaridad y compaferismo.
Incluso en postulados como los de Anderson (1993) donde la comunidad deja de ser
algo tangible y se mueve al plano de lo imaginario, es ahi donde los sujetos encuentran
las identificaciones y compaifierismos. Mientras algunos autores han alertado sobre el
abuso del concepto de comunidad en un momento en que resulta complicado palparla
(p.e. Hobsbawn, 2003), otros han tratado de entenderla de maneras dindmicas y no s6lo
por identificaciones étnicas o espacios contiguos. Ramirez (2010), sefiala que para
autores como Gupta y Ferguson (1997) “lo comunal y lo comunitario no es solamente el
reconocimiento de una similitud cultural o de una contigiiidad social, sino un sistema de

clasificacion que estd fundado en varias formas de exclusion y de construccion de la

58



otredad que definen las identificaciones personales y de colectivo” (Ramirez, 2010: 6).
En este sentido, la comunidad debe ser entendida como un concepto que visibilice las
redes de apoyo, las acciones politicas, y que permita la constitucion de identidades; y no

como un lugar de localizacién de sujetos homogéneos.

Comunidad, espacio, redes, movilidad

En Quito hay dos organizaciones haitianas que buscan difundir y proteger los derechos
de los migrantes, asi como mejorar sus condiciones de vida en el pais. Estas son la
Organizacién Pro Haitianas y Haitianos y el Grupo Haiti en el Ecuador'’, dos
asociaciones que desde distintas estrategias y con distintos capitales se mantienen
activas. Ambas asociaciones nacen después del terremoto que azot6 a Haiti en enero del
2010, y que entre las consecuencias incremento la migracion haitiana en Ecuador. Cabe
sefalar que ambas estan vinculadas al Servicio Jesuita a Refugiados y Migrantes, que
desde su Area de fortalecimiento de organizaciones de base dan “apoyo a sus procesos
organizativos” (SJR,2013).

Uno de mis informantes principales, y gracias al cual me pude vincular a la
Organizacién Pro Haitianas y Haitianos es Samuel. El llegd a Quito en el afio 2010
junto con su esposa, también haitiana. Ambos venian de Republica Dominicana, donde
se conocieron y donde trabajaban. Samuel trabajaba para el Servicio Jesuita a
Refugiados y Migrantes en dicho pais y como su contrato habia terminado decidieron
venir a Ecuador, donde tenian un cuflado que podria ayudarlos. Samuel venia con una
carta de recomendacion del SJR de Republica Dominicana y pens6 que por ello podria
tener trabajo en la filial en Ecuador, lo cual no fue posible debido a que su estatus en el
pais era, y sigue siendo, irregular. Sin embargo, Samuel colabora en muchas de las
actividades del SJR y fue por ahi que logr6 vincularse primeramente con el Grupo Haiti
en el Ecuador con quien estuvo colaborando.

Samuel actualmente es el Secretario de la Organizacion Pro Haitianas y
Haitianos, una asociacion que se fundo después del Grupo Haiti en el Ecuador. El se
habia distanciado del Grupo después de un incidente con la presidenta de dicha
asociacion. Samuel comenta que el Grupo tiene cierto recelo con la Organizaciéon Pro
Haitianas y Haitianos porque a pesar de que el Grupo tiene mas tiempo, la Organizacién

Pro es mucho mas visible, y tiene dos programas radiales. Samuel sefiala que mientras

"2Asi nombradas para los fines de esta investigacion.
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el objetivo de la Organizacion es el bienestar de los haitianos, la presidenta del Grupo
mas bien tiene fines personales y que “ella busca la politica”. Samuel sefiala que “ella
siempre quiere levantar polvo para recordar que no trabajamos juntos (Grupo y
Asociacion Pro) para que la gente sienta que somos dos grupos diferentes”. Si bien estas
dos asociaciones en la ciudad tienen una trayectoria consolidada, no suelen trabajar
juntas pues luchan por un mismo reconocimiento en la ciudad.

Samuel comenta que cuando el pastor Gregoire y otros haitianos lo buscaron
para pedirle su apoyo para fundar la Asociacion Pro Haitianas y Haitianos en el
Ecuador, €l accedid, siempre y cuando dicha asociacion fuera laica y no se vinculara en
ninglin momento a servicios evangélicos. Samuel relata que le dijo al pastor Gregoire:

Gregoire, usted es pastor, justed quiere hacer un grupo evangélico o
quiere hacer un grupo social? EI me dijo -un grupo social. Y yo le dije
-si usted quiere hacer un grupo social usted no puede decir ninguna
cosa religiosa, porque si usted quiere hacer algo las personas que no
son evangélicas se van a poner aparte y la comunidad va a tener
problemas. El dijo —no, no, no, me interesa el bienestar de todos los
haitianos (Samuel, entrevista, 2013).

De esta forma Samuel dejo claro el perfil que debia tener la organizacion. Dicho sea de
paso, Samuel, a diferencia de la mayoria de los haitianos que conozco en Quito, es
catdlico y no evangélico; de hecho, se form6 como sacerdote. A pesar de su formacion
religiosa, Samuel siempre ha separado sus actividades politicas de sus creencias
religiosas. El mismo sefiala que “nosotros somos una comunidad y queremos beneficiar
a todos los haitianos. Hasta ahora nuestra idea sigue igual porque tenemos un programa
radial para todos los haitianos, no podemos hacer asi para una parte u otra”. Cuando
Samuel consiguié el espacio en la Radio de la Casa de la Cultura para tener un
programa semanal, cuenta que ¢l llamo a Gregoire para ponerse de acuerdo y que
Gregoire comento6 que iban a hacer un programa evangélico, a lo que Samuel respondi6:

no, no, no, no. La idea no es un programa evangélico, y la radio de la
Casa no es una radio evangélica, es una radio que habla de la cultura.
Vamos a hablar cosas de la cultura haitiana, vamos a hacer un
programa para los haitianos, no para los evangélicos. Ahi Gregoire
empez0 a retirarse (Samuel, entrevista, 2013).

Si bien Samuel piensa en términos positivos respecto al programa radial, se encuentra
bastante desilusionado de la Organizacion Pro Haitianas y Haitianos pues sefiala que las

cosas que €l hace siguen bajo la firma de la misma organizaciéon pero que Gregoire, a
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pesar de ser el presidente, se ha desvinculado de la asociacion para enfocarse solo en sus
labores religiosas. Mientras Samuel pugna por espacios de consolidacion haitiana en la
ciudad libres de religion, muchos otros haitianos en la ciudad se vinculan a sus
connacionales desde practicas religiosas. Posiblemente para Gregoire, como para
muchos otros haitianos y haitianas en la ciudad, la religion tiene un papel mucho mas
activo en la poblacion haitiana, mucho mas que asociaciones de tipo politico como la
Organizacion Pro Haitianas y Haitianos y el Grupo Haiti en el Ecuador.

Tania es una joven haitiana de veintiocho afnos que vino a Ecuador en el 2009
para estudiar Comunicacion Social, licenciatura que esta proxima a terminar. Ella, junto
con Samuel y Sor Marie, conducen los dos programas de radio para la poblacién
haitiana, uno que se transmite los domingos en la radio de la Casa de la Cultura, y otro
que se transmite los miércoles por internet en la Asociacion Latinoamericana de
Educacion Radiofénica (Aler Radio). A pesar de la preocupacion de Tania por los
problemas a los que estan expuestos los haitianos, y a pesar de vincularse a las
problematicas de los migrantes por medio de los dos programas radiales y dando clases
de espanol a través del Servicio Jesuita a Refugiados, ella es muy critica sobre las
organizaciones haitianas en la ciudad. Sefiala que:

Esas cosas [las organizaciones]s6lo son nombres. Preglintenles [a las
mismas] cudntos haitianos estan aqui, cudles son los problemas que
tienen los haitianos, como viven, cuales son sus necesidades, como
hacen para sobrevivir o conseguir una visa; no te van a poder
contestar. Te van a poder contestar lo que les concierne, o lo que
concierne a uno de sus parientes o amigos, nada de comunidad (Tania,
entrevista, 2013).

Tania sefiala que estas asociaciones no tienen poder de convocatoria, ni canales de
difusion. Agrega que si alguna de ellas convoca a un encuentro a los haitianos “hay
miles de haitianos aqui, pero s6lo vas a ver las mismas caras. Y dos meses (después) haz
el mismo encuentro vas a ver las mismas caras, nada de diferente”. En enero del 2013
asisti un domingo a un encuentro en el que la Organizacion Pro Haitianas y Haitianos en
el Ecuador convocd a los haitianos residentes en Quito para celebrar el aniversario de la
independencia de Haiti. En la sala s6lo estuvimos el pastor Gregoire -presidente de la
asociacion-, el responsable del lugar y yo. Gregoire estaba tranquilo respecto a la nula
asistencia pues aseguraba que para los haitianos que trabajan toda la semana no les es

atractivo salir de sus casas, que en la mayoria de los casos quedaban lejos del punto de
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reunion, cuando es el tnico dia que tienen para descansar. Es interesante como ¢él, como
presidente de la misma Organizacion, por un lado convoca a este encuentro con la
expectativa de que asistan aunque sea algunos haitianos y que por otro lado, logre
identificar los motivos por los cuales no asistid ni uno solo. En contraste con ello,
encontramos que la Iglesia Cristiana Haitiana de Quito tiene siempre un amplio quorum.

Podemos ver ademas que los distintos grupos de haitianos y haitianas en la
ciudad responden a distintos niveles de diferenciacion que en la mayoria de los casos
son factores diferenciales desde Haiti. El nivel de estudio es uno de ellos. En un pais
donde el 44% de la poblacion mayor de quince afos es analfabeta (CEPAL, 2010),
haber estudiado el bachillerato y la universidad son un elemento fuerte de
diferenciacion. Samuel, cuando habla de los incidentes que tuvo con la presidenta del
Grupo Haiti en el Ecuador, menciona que ella ni siquiera llegd a estudiar quinto de
primaria. En contraste con ella, ¢l estudid dos licenciaturas en Francia, una en
Sociologia y otra en Teologia, puesto que se estaba preparando como sacerdote. Samuel
es ahora uno de los haitianos mas publicos de la ciudad, incluso podria decir que de
Ecuador. Ahora que los noticieros televisivos han hecho reportajes sobre la migracion
haitiana han acudido frecuentemente a Samuel, quien hasta el momento de la redaccion
de estas lineas ya habia salido en mas de tres reportajes nacionales.

Samuel, desde su llegada se ha visto beneficiado por los vinculos con el Servicio
Jesuita, mismos que habia cultivado desde Republica Dominicana. Asi también algunos
vinculos que establecié en Haiti le han sido beneficiosos, como su amistad con el
embajador de Haiti en Venezuela, con quien fue compaiiero en la secundaria. Tanto su
nivel educativo, como el manejo del idioma espafiol y el capital social con el que cuenta
han permitido que Samuel posea un fuerte capital simbolico, en comparacién a otros
haitianos, lo que le ha generado mas ventajas personales y le ha facultado crear nuevos
espacios como los programas radiales. No es un asunto menor que sea ¢€l, junto con
otras dos haitianas que estan proximas a terminar su licenciatura en una universidad
privada del pais, los que conduzcan dichos espacios. Tampoco es detalle menor que los
pastores haitianos de las iglesias evangélicas en el pais estén en manos de personas con
niveles de estudio elevados, como es el caso de la Primera Iglesia Cristiana Haitiana en

Quito, que dirige una pareja de médicos haitianos formados en Cuba.
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Sin embargo, cabe sefialar que a pesar del capital social y cultural de Samuel su
estatus migratorio en el pais sigue siendo irregular, atin teniendo dos hijos nacidos en
territorio ecuatoriano. Esto se debe a que Samuel no puede obtener la visa de amparo,
que corresponderia por tener hijos ecuatorianos, debido a que le piden la carta de no
antecedentes penales que no puede tramitar. Dicha carta s6lo puede ser obtenida en
Haiti y Samuel no cuenta con los recursos para hacer el viaje. Esto nos habla de una
marginacion de los migrantes, que a pesar de contar con un fuerte capital y preparacion,
permanecen en el pais condicionados a la ilegalidad y por lo tanto expuestos a trabajos
mal remunerados, sin derechos ciudadanos y vulnerables ante posibles abusos, como los

laborales.

Crear comunidades para albergar identidades

Organizaciones como la de Samuel proponen una nocién de comunidad conformada por
haitianos que se saben expuestos y vulnerables y que ante ello consolidan un espacio de
defensa de sus derechos y de construccion de ciudadania. Ademads, a través de los
programas de radio, que en palabras del propio Samuel, “difunden la cultura haitiana”,
apelan a nociones identitarias que vinculan a la cultura (cultura nacional y unitaria) con
una nacionalidad y un territorio.

En este sentido, me parece que la idea de comunidad circula de dos maneras
distintas. Por un lado se piensa en una comunidad haitiana vista desde fuera. Asi, ya sea
la poblaciéon ecuatoriana, desde las politicas institucionales o la misma comunidad
académica, la entienden de forma homogénea y racializada, donde sus miembros
carecen de recursos econdmicos. Por otro lado, nos encontramos con una poblacién
haitiana queriendo construir comunidad fuera del territorio haitiano y pugnando por
nociones muy diversas y que parten de distintas trincheras. De alguna forma hablar de
comunidad en este sentido es hablar de un lazo que une a personas muy distintas, que
incluso son desconocidas entre si.

Por ello cabe preguntarse en qué medida la comunidad es mas bien una idea en
el imaginario de cada uno de los haitianos de manera muy particular y diversa. Desde
este imaginario cada uno entiende sus funciones y roles divergentes al interior de la
comunidad y que apelan a identidades que no necesariamente coinciden con las de otros
grupos haitianos que estan también construyendo sus propias nociones de comunidad.

Podemos retomar los planteamientos de Anderson (1993) y sefialar que lo que tendrian
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en comun todas estas comunidades a las que se apela, es que hay una comunidad
imaginada que les da a los haitianos la posibilidad de pensarse al interior de ella debido
a una caracteristica intrinseca y basica: haber venido de Haiti. Pensar a la naciéon como
raiz de identidad y de una comunidad, es pensar en un vinculo que integra personas de
estratos muy diversos en un solo espacio horizontal. Anderson (1993) sefiala que lo que
hace a una comunidad imaginarse como tal es que “independientemente de la
desigualdad y la explotacion que en efecto puedan prevalecer en cada caso, la nacion se
concibe siempre como un compafierismo profundo, horizontal” (Anderson, 1993: 25)."
En este contexto me parece que apelar a una determinada nocion de comunidad
constituye un espacio necesario para la construccion de cierto tipo de identidades; la
comunidad, asi sea imaginada —en términos de Anderson (1993)-, se vuelve el espacio
ideal de acogida de ciertas identidades que buscan reconocimiento y beneficios. Asi, la
comunidad como discurso se vuelve practica y constituye espacios desde los cuales se

sujetan determinadas identidades.

Sobre redes y transnacionalismo

Butler (2009) sefiala que la “comunidad politica” es una alternativa al Estado nacioén. En
este sentido, me parece necesario retomar los planteamientos del transnacionalismo que
van mas alla del paradigma del Estado nacion para entender a las comunidades y las
migraciones. Si hablamos de comunidades haitianas es necesario incorporar la escala
transnacional, ya que son las comunidades transnacionales las mas tangibles de todas.
Ramirez (2010) sefiala que frente al binomio comunidad sociedad planteado por
Tonnies, el transnacionalismo disuelve dicha dicotomia de la organizacién social puesto
que

los seres sociales no encarnan unicamente relaciones primarias
sustentadas en vinculos directos y relaciones secundarias fundadas en
los roles de la vida publica sino que ademas se ven inmiscuidos en
nexos sociales mediados por (nuevas) tecnologias comunicacionales y
grandes organizaciones e industrias culturales que remiten a unos
vinculos terciarios sostenidos en otra dimension socio-espacial
(Ramirez, 2010: 7).

13 Glick Schiller y Fouron sefialan que para el caso de los migrantes haitianos en Estados Unidos, estos
migrantes llegan “separados por divisiones de clase fuertes y antagénicas, pero también con una clara
nocion de Haiti como nacién” (Glick Schiller y Fouron, 2003: 206).
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Mas alla de la imaginacion existen vinculos y redes que constituyen nuevos espacios y
comunidades, como lo son las comunidades transnacionales formadas por los migrantes.
Tania lo explica claramente cuando niega que exista una comunidad homogénea y
consolidada haitiana en Quito, pero que por el contrario lo que hay son comunidades
que se forman entre los migrantes y sus espacios de partida. Apunta que:

no hay ninguna comunidad haitiana asi, si consideramos el sentido de
una comunidad. Vas a encontrar que yo me agrupo contigo no porque
somos haitianos, sino porque te conozco. Porque ;cémo es el proceso
de los haitianos que estdn aqui? Yo estoy aqui y si estimo que mi vida
estd tan bien llamo a mis amigos, a mis parientes a que vengan a vivir
por aqui y ellos llaman a los suyos y asi nos encontramos en un mismo
lugar. Y no es porque quieran tener una comunidad organizada, no
hay ninguna comunidad aqui en ese sentido en Ecuador (Tania,
entrevista, 2013).

Si bien el transnacionalismo ha ayudado a entender como los flujos desterritorializan a
las comunidades, estos fundan nuevos espacios sociales con sus propias dindmicas
ancladas en varios lugares. Por ello Ramirez (2010: 11) habla de una re-
desterritorializacion “para indicar por un lado la ruptura de la ecuacion —en términos
naturales y esenciales- entre comunidad y territorio, pero a su vez indicar la parcial,
temporal, ciclica o virtual resignificacion y recomposicion de la comunidad en varias
tipografias”.

En un grupo focal realizado con haitianos miembros de la Iglesia Cristiana
Haitiana de Quito varios de los haitianos comentaron que la mayoria de ellos llegaban a
Ecuador enganados por sus propios amigos quienes siempre les decian que en Ecuador
las cosas siempre iban mejor de lo que en realidad iban. Robert cuenta que su amigo le
decia que en Ecuador pagaban diez ddlares la hora:

y yo dije yo puedo ir a trabajar a Ecuador para mejorar la situacion de
mi familia y cuando llego aqui json 10 doélares el dia! Es una
equivocacién grande. Los amigos dicen que Ecuador es muy bueno
entonces yo compro mi boleto y llego a Ecuador y no es verdad.
Gracias a Dios desde los ocho dias que llegué a aqui hasta ahora yo
sigo trabajando, no como pensaba... no 80 doélares al dia. La mayoria
de nosotros aqui viajan a Ecuador bajo el mismo engafo. Preguntan -
(como te va en Ecuador? Y los amigos responden -Bien, 25 ddlares la
hora, 100 dolares al dia... La mayoria de nosotros aqui llegd asi. Y
cuando uno llega los que nos habian dicho eso jestaban ya en Brasil!
Mi amigo que me dijo que cobrara 10 ddlares la hora, cuando yo
llegué aqui ¢l ya estaba en Guyana [el resto de los participantes se rien
y asienten] (Grupo focal, julio, 2013).
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En este sentido, pareciera que en la construccion de las redes transnacionales es
necesario mirar los discursos de los migrantes que tratan de mostrar una imagen
mejorada de las condiciones vividas en Ecuador, resaltando el éxito de la migracion; a

pesar de que en la realidad las cosas puedan no ser asi.

Dotar de sentido a la experiencia migratoria desde la religion

Las practicas religiosas, especificamente las evangélicas, son un componente central en
la construccion de identidades, sentido de pertenencia y ejercicios comunitarios en la
experiencia migratoria haitiana en Quito. Este tipo de practicas parecieran tener mucho
mas poder de congregacion que el que tienen las organizaciones en las que participan
Samuel y Gregoire. Esto se vuelve evidente, por ejemplo, cuando se corrobora que
muchos de los asistentes a los servicios dominicales no viven en el barrio donde se
encuentra la Iglesia y recorren distancias de hasta mas de una hora para asistir a la
ceremonia. Asi ocurre con la Iglesia Cristiana Haitiana de Quito, ubicada en un barrio
periférico al norte de Quito, liderada por una pareja de médicos haitianos formados en
Cuba, y fundada en enero de 2013; que si bien estd estratégicamente localizada ahi
debido a la fuerte presencia de haitianos en el sector, también es cierto que moviliza a
personas que vienen de barrios al sur de la ciudad.

Si bien hay barrios de la ciudad que se vuelven lugares de residencia de los
haitianos y las haitianas, lo que responde en gran medida a las redes de solidaridad que
hace que unos migrantes den acogida a otros en los lugares donde residen, asi como a
los bajos costos de los arriendos; no todos los lugares de reunioén y encuentro de los
migrantes haitianos en Quito necesariamente responden a estos sectores donde residen,
tal es el caso de la Iglesia Cristiana Nazarena de Resurreccion que dirige el pastor
haitiano Martin, cuyo mayor porcentaje de asistentes es de nacionalidad ecuatoriana.
Dicha iglesia estd ubicada en un barrio de clase media y media alta, donde dificilmente
podrian vivir la mayoria de los haitianos que llegan a Quito, pero que recibe haitianos
que se movilizan desde distintas partes de la ciudad. Mientras que la Iglesia Cristiana
Haitiana de Quito ofrece las ceremonias en creole y tiene una audiencia exclusivamente
haitiana, la Iglesia Cristiana Nazarena de Resurreccion ofrece las ceremonias en espafiol
y acoge a personas de distintas nacionalidades, como ella misma pregona.

En una ceremonia dominical en octubre del 2012 el pastor haitiano Martin

retomaba el pasaje de la Biblia Isaias 6:1, sefialando que aunque Dios no tiene la culpa
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de las desgracias humanas, ¢l puede usarlas para mostrar que ¢l si tiene el control. Se
dirigia a la comunidad con las siguientes palabras:

Tu peor afio puede ser tu mejor afo, en el afio en que las cosas se han
venido para abajo, ain cuando tu y yo lo creamos o no, lo aceptemos o
no, Dios usa las circunstancias para recordarnos que ¢l tiene el poder y
que ¢l aun tiene el control.... En el aflo en que mis esperanzas se han
ido al suelo... Iglesia, la buena noticia es que Dios reina, Dios usa las
circunstancia para mostrarnos su presencia.... Cuando ti y yo
admitamos nuestra pecaminosidad Dios puede limpiarnos
(Observacion participante, octubre, 2012).

La centralidad que adquiere la iglesia en la experiencia migratoria es mucho mas
evidente en la Iglesia Cristiana Haitiana de Quito, a la que sélo asisten haitianos y
donde el discurso se dirige solo a la poblacion haitiana, ademads, en su propio idioma.
Esta centralidad se despliega en varios niveles. En un primer plano encontramos que las
ceremonias dominicales, a través de los ministros y ministras, tienen la funcion de
traducir los pasajes de la biblia a la experiencia migrante. De esta manera, los
fragmentos narrados en la biblia detonan significados en los migrantes sobre su propia
vida y cotidianidad en la didspora. Esta traduccion a la propia experiencia, da un sentido
mas profundo a los padecimientos cotidianos, asi como también brinda esperanzas sobre
un futuro menos precario. Una practica recurrente en todas las ceremonias religiosas a
las que asisti fue pedir por Haiti, por Ecuador, por los hermanos haitianos en ambos
paises, asi como por la obtencion de papeles que den a los migrantes un estatus regular
y por la obtencion de un trabajo para todos aquellos que no lo tienen. Si bien los
migrantes reconocen constantemente los padecimientos que viven en Ecuador, siempre
se expresan con respeto y agradecimiento hacia este pais. El pastor Martin sefialaba en
una ceremonia dominical “quienes somos extranjeros hemos recibido la hospitalidad de
este pais, bendice esta nacion” (Observacion participante, noviembre, 2012).

También es importante sefialar que la misma iglesia no sélo es un lugar que dota
de significados la experiencia migratoria, dando cabida a sus propias identidades como
migrantes, sino que ademas infiere sobre las practicas de los sujetos y sobre los flujos
migratorios. Tanto los pastores que dirigen la Iglesia Cristiana Haitiana, como algunos
de los predicadores de la misma, se oponen a la idea de que los migrantes contintien su
paso a Brasil, pues reconocen las dificultades que los migrantes haitianos padecen alla.

La partida a Brasil es una practica recurrente para los migrantes haitianos que no
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encuentran las condiciones adecuadas en Ecuador para quedarse. Brasil se presenta
como la ultima opcidn, casi siempre idealizada, como residencia migratoria. El 11 de
julio del afio 2013, un miembro de la Iglesia Cristiana Haitiana indicaba a todos los
asistentes “Dios tiene un plan para nosotros haitianos aqui en Ecuador... abre el espiritu
para saber cudl es tu mision aqui en Ecuador: quédate aqui en Ecuador a cumplir tu
mision, no en ir a Brasil”.

La iglesia como protagonista de la vida de muchos de los migrantes haitianos en
Quito, reivindica discursivamente a todos aquellos quienes han padecido injusticias y
marginalidad. Un domingo de junio un pastor dominicano visitd la Primera Iglesia
Haitiana en Quito y habl6 con la congregacion haitiana. Sefialo:

Soy de la Republica Dominicana, ustedes saben que al ser de la
Republica Dominicana somos vecinos. Pero la gente dice vecinos,
pero yo no digo vecinos, dominicanos y haitianos somos mdas que
vecinos, somos hermanos, somos una misma familia. Muchos
dominicanos no lo piensan asi, no.... Mi papad me ensefi6 que los
haitianos son nuestros hermanos. Mi mama no lo veia asi, mi mama
no odiaba a los haitianos pero por lo que decian los historiadores les
tenia miedo. Los historiadores decian: los haitianos matan a los nifios,
los haitianos son malos, los haitianos son perezosos, los haitianos se
comen a los nifos. De esos historiadores malos que decian que eran
nacionalistas pero que lo que era eran racistas y pro espafioles [...]
entonces mi mama tenia miedo y cuando yo tenia unos nueve afos yo
le dije a mi mama (porque ella era cristiana) —-mama, por qué usted no
quiere saber de los haitianos, si Dios quiere a todo el mundo y usted es
cristiana. Yo ret¢é a mi mamé. Hago esto para decir que en mi ha
habido un amor por Haiti. ... mi ideal es (que me perdonen los
dominicanos pero no tengo miedo de decirlo), yo creo que en un dia la
isla de Santo Domingo unird lo que es Quisqueya [Republica
Dominicana] y lo que es Haiti en una sola naciéon. Amén. Yo sé que lo
que estoy diciendo tiene que ver con el amor de Dios, estd ligado con
el amor de Dios que es el fundamento y la base de este lugar
(Observacion participante, 30 de junio, 2013).

Estas emotivas palabras del ministro dominicano fueron recibidas por una audiencia atin
mas emotiva donde hacian eco las histdricas condiciones de discriminacion, explotacion
y violencia que padecen los haitianos en Republica Dominicana, su pais vecino;
condiciones que muchos de los haitianos presentes ya habian padecido en su propia
vivencia como migrantes en Reptblica Dominicana, antes de llegar a Ecuador. Mas alla
de los deseos de este pastor por hacer de Haiti y Republica Dominicana una sola nacion,
el pastor constata la estigmatizacion que padece la poblacion haitiana en su propio pais,

mientras que enfatiza el amor que tiene Dios por todas las personas, un amor mucho
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mas grande que el humano, un amor que excede fronteras nacionales y que incluye a
todos aquellos que han sido discriminados y excluidos. Con este discurso, el ministro
reivindica las propias subjetividades de los haitianos apelando al amor de Dios, desde el

discurso religioso.

El uso del creole, una respuesta a la exclusion del Estado

Generando comunidad y sentido de pertenencia

El Estado nacidn, a pesar de alojar a grupos heterogéneos en su territorio, suele apelar a
ciudadanias homogéneas, que estdn también delimitadas por un lenguaje normativo y
legitimo; en este sentido, el “lenguaje se vuelve un criterio de control sobre quién
pertenece y quién no al Estado nacién” (Butler, 2009: 84). En este contexto, es muy
significativo que en un pais donde el idioma oficial es el espafiol, se ofrezcan
ceremonias religiosas en creole todos los domingos, un idioma que en principio s6lo se
habla en un pequefio pais del Caribe. Tanto las misas evangélicas celebradas en el barrio
al norte de Quito, como el programa radial que producen en creole Samuel, Sor Marie y
Tania -y que transmiten todos los domingos por una estacion quitefia de amplitud
modulada-, son précticas que apelan a espacios diversos e igualitarios a su vez que
modifican el paisaje sonoro de la ciudad. Anadiendo que, modificar el paisaje sonoro de
la ciudad es modificar el espacio publico.

Esta practica del uso del lenguaje propio en un territorio que en principio es
ajeno, cumple dos funciones. Por un lado, se vuelve un vinculo que permite a los
haitianos y las haitianas generar lazos subjetivos con su pais de procedencia. Por otro,
genera sentidos de pertenencia en una ciudad que les es negada en mayor medida.

Aqui habria que sefalar que para muchos de los migrantes que no hablan
espafiol, el uso del creole en las ceremonias evangélicas es la Uinica posibilidad para
fundar puentes de comunicacidon y estrechar vinculos en un espacio tangible e
institucionalizado. En este sentido Sor Marie sefiala que “cuando la persona no puede
manifestar su fe en su idioma, a veces hay frustracion”, la religiosa catdlica también
admite que es dificil encontrar “sacerdotes [catdlicos] que hablen francés o creole” (Sor
Marie, entrevista, 2013). Ante ello, Samuel, apelando a sus propias creencias catdlicas,
sefala que la presencia evangélica haitiana en Ecuador es mayor que la catélica porque:

de un dia para otro una persona puede decir que es pastor, los
haitianos para integrarse con otros haitianos se van a las iglesias
evangélicas. Los catolicos haitianos, como no pueden encontrar
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sacerdotes que hablen creole o francés, dicen: en vez de quedarme en
la casa voy donde los protestantes. No solamente nos pasa acd en
Ecuador, en cualquier pais donde hay haitianos y no hay una iglesia
catolica en creole, los haitianos se van con los evangélicos (Samuel,
entrevista, 2013).

Mas alla de lo sefialado por Samuel, pareciera que las iglesias evangélicas han ido
ganando terreno en el espacio diaspdrico, mientras que las iglesias catolicas lo van
perdiendo. Lo que pude constatar en mi observacion participante, tanto en la Iglesia
Cristiana Haitiana de Quito, como en la Iglesia Cristiana Nazarena de Resurreccion, es
que las practicas religiosas toman preponderancia como los espacios que permiten a los
migrantes haitianos vincularse al pais de origen a través del idioma, el encuentro con
sus connacionales y las plegarias por Haiti. Estos elementos, asi como las relaciones
estrechas que se forman entre los miembros de la iglesia, generan comunidad y sentido
de pertenencia.

En relacion a este sentido de pertenencia, en principio detonado por el uso del
lenguaje propio en un espacio ajeno, pero no solo debido a ello, sino también a todo lo
que estd en juego en las practicas religiosas de los migrantes, quiero abordar un segundo
aspecto. En el cruce de fronteras, los migrantes se encuentran en otro Estado que se
define tanto por los modos de pertenencia a una ciudadania -que se construye a través
de su poder juridico-, como por el conjunto de practicas y normativas que caracterizan
los modos de exclusion del mismo (Butler, 2009). De esta forma, en la medida en que
los migrantes son parte de este conjunto que los excluye de los modos de pertenencia
nacional, estando al interior del territorio, se vuelven los sin Estado, tal como senala
Butler (2009) retomando a Arendt. Asi, en los intersticios de esta insoslayable negacion
a los modos de pertenencia por parte del Estado, los migrantes construyen otros sentidos
de pertenencia a través de las practicas religiosas. Como sefiala Bauman (2005) “uno
hace conciencia de que la pertenencia o la identidad no estan talladas en la roca, de que
no estan protegidas con garantia de por vida, de que son eminentemente negociables y
revocables” (Bauman, 2005: 32). La religion en la didspora haitiana es una respuesta a
la exclusion por parte del Estado y una préctica consolidada desde la cual se construyen

identidades.
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Relaciones de género, entre la Iglesia y la ciencia

Ruth fund6 junto con su esposo la Iglesia Cristiana Haitiana de Quito. Ambos son
médicos formados en Cuba y los dos ejercen su profesion en hospitales publicos del
Ecuador. El liderazgo de ella sobresale de entre las actividades promedio que suelen
realizar los haitianos y las haitianas en la ciudad. En la didspora Ruth encontrd las
condiciones no so6lo para prepararse profesionalmente sino también para subvertir
relaciones tradicionales de género; a su vez, la practica religiosa la ha empoderado
como dirigente.

Ruth cuenta que de nifia queria ser cantante, pero que la mama le dijo que iba a
ser médico. Cuando estaba en edad para entrar a la Universidad pasaba muy enferma,
por esa época tenia muchos suefios donde le regalaban una biblia; pero ella se rehusaba
a ser practicante del cristianismo pues toda su familia lo era.

yo tuve un suefio donde veniamos todos en un coche y el coche se
cayd y se hundi6, el agua era muy negra, pero entonces alguien
apareci6 y me quito los libros y me dio una biblia, y me dijo: asi td no
vas a caer, toma esto. Yo dije: ;qué? jnooooo!, todos en mi familia
son pastores y yo quiero ser cantante, y empecé a llorar en el suefio.
[...]1Y paso el tiempo y yo me enfermaba mucho, y mi mamé me dijo:
“tu sabes lo que tienes que hacer, nadie puede salvarte, yo ya no voy a
orar mas, ni voy a llevarte mas al hospital” (Ruth, entrevista, 2013).

Rut cuenta que su mama la llevo a un grupo de estudio de biblia donde finalmente se
volvid practicante; sefiala “tres afios después sali del pais a estudiar y nunca me enfermé
mas” (Ruth, entrevista, 2013). Ahi se dio cuenta que queria ser médico, “Sefior, yo no
quiero ser solamente pastora, sino que quiero curar el alma y el cuerpo” (Ruth,
entrevista, 2013). En esa época el gobierno de Cuba ofrecia becas para que 35 jovenes
haitianos sobresalientes fueran a formarse como médicos en territorio cubano. Asi, “con
el favor de Dios pudimos pasar el concurso, viajar y estudiar” (Ruth, entrevista, 2013).
Antes de partir, Ruth tenia un pretendiente que le decia que si ella dejaba el pais
¢l no iba a ser su esposo; ella le contestd “no importa, yo quiero estudiar medicina”
(Ruth, entrevista, 2013). Conoci6 a el que después seria su esposo en Cuba, era un
haitiano que también estudiaba en el mismo programa. “Dios me ha dado un hombre
que en su caracter y en su comportamiento es cristiano, sin decir que es cristiano, se ve

que es cristiano” (Ruth, entrevista, 2013).
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Antes de partir, Ruth habia escuchado de alguien que habia escrito una carta
pidiéndole a Dios lo que requeria, y que el Sefior le habia proveido de todo, asi que
decidi6 hacer lo mismo.

yo me senté en el afio 99 a hacer mi carta, diciéndole [a Dios] que yo
no quiero solamente curar el alma, sino también el cuerpo. asi que yo
quiero estudiar medicina, pero no en mi pais, sino en cualquier pais
que ¢l considere. En esa carta yo pedi varias cosas: primero mi
carrera; segundo, un hombre que me entienda, que me comprenda;
tercero, mis hijos. yo quiero tener una nena y un nene; y también yo
pedi un primer carro que sea blanco [...]. Y yo tengo todo eso que
pedi en ese orden.... pero nunca escribi que queria ser pastora. Yo
nunca pensé que aqui en Ecuador iba a construir una iglesia (Ruth,
entrevista, 2013).

Los relatos de Ruth se articulan en funcién de sus suefios y visiones, sus deseos y la
voluntad de Dios. Asi cuenta que fund¢ la Iglesia Cristiana Haitiana de Quito, junto con
su esposo y una pareja de pastores dominicanos, a raiz de una visién que tuvo:

Yo tuve un suefio: que fundaba una iglesia en Ecuador, pero yo no
queria. Y un dia alguien me preguntd: ;por qué no haces caso a las
palabras del Sefior? Yo respondi: Sefior, desde que mi esposo es
médico y es cirujano yo no puedo decirle estas cosas porque ¢l va a
decir que estoy loca... pero Sefor, si es tu voluntad de verdad
convéncelo a él, yo no puedo decirle esto. Después mi esposo me dijo:
yo te voy a apoyar, solamente te voy a apoyar (Ruth, entrevista, 2013).

Los discursos de la ciencia se entretejen en la practica médica de Ruth en funcién de
discursos religiosos, donde es Dios quien tiene la capacidad de sanar. Mientras que, por
sus propios relatos, no sucede lo mismo con el esposo, quien paulatinamente ha ido
cediendo a las practicas religiosas de su mujer.

En octubre del 2013 la Iglesia cumplié diez meses de existir en este barrio al
norte de Quito, donde cada domingo asisten una cantidad fluctuante de haitianos y
haitianas, que varia entre 10 y 60 asistentes. Sin embargo, Ruth, a pesar de haber tenido
la voluntad de fundar esta Iglesia, de ser quien mayoritariamente dirige las ceremonias,
y de incitar a su esposo a ello, no se reconoce como la cabeza de la misma. Para ella es
su marido el dirigente de la misma y agrega que “yo ya me convenci que no soy yo la
que esta haciendo esto, es la voluntad de Dios” (Ruth, entrevista, 2013). La agencia de
esta mujer dirigente en la didspora trastoca roles tradicionales de género pero desde un

discurso heteronormativo, donde aparentemente es el marido el que dirige. Este discurso
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heteronormativo desde el cual habla, le permite a Ruth ejercer un liderazgo y trastocar

roles de género tradicionales sin necesidad de confrontar las visiones tradicionalistas.

Las complejas redes de racializacion

Tania lleg6 a Quito en septiembre del 2009 enviada por la comunidad salesiana de
Haiti. Necesitaban comunicadores en la congregacion, asi que la mandaron a estudiar
Comunicacion Social en la Universidad Salesiana del Ecuador. Ahora que estd proxima
a terminar sus estudios planea regresar a Haiti y continuar su trabajo como miembro en
la comunidad salesiana. Tania cuenta la imagen que tenia de Ecuador antes de llegar:

Ecuador era sinénimo para mi de indigena, asi, lo barbaro. Porque en
las noticias lo que nos muestran como Ecuador es como puro Otavalo,
todo retrasado de la civilizacion occidental. Yo pensé que iba a ser asi,
que iba a ver a las personas caminando desnudas en la calle. Pero no,
Ecuador es diferente (Tania, entrevista, 2013).

En los casi tres afios de vivir en este pais, Tania se ha vinculando a diversos proyectos
con la poblaciéon haitiana. Conduce, junto con Samuel y Sor Ivonne, los programas
radiales en Aler radio y la Casa de la Cultura. Ademas dicta clases de espafiol a
migrantes en la Universidad Catdlica, como parte de un proyecto organizado por el
Servicio Jesuita. Tania es privilegiada en comparacion con otros haitianos, pues tanto su
manutencion como colegiatura son cubiertas por los salesianos de Haiti; es estudiante
universitaria y domina muy bien el espafiol. A pesar de las ventajas que posee como
migrante, Tania ha vivido la experiencia de la racializaciéon como afrodescendiente en
un pais andino. Cuenta la experiencia que tuvo con la Unica compafiera
afrodescendiente, una ecuatoriana, en su salon en el primer dia de clases:

hay una nifia que es de mi color, es ecuatoriana. Es una nifia anifiada,
como dicen aqui. Las chicas [compafieras de salon] le decian —ah mira
Lizeth, tenemos dos negras en el curso ahorita. Ella respondia —No, no
tengo nada que ver con esa [contesto Lizeth refiriéndose a Tania]-. Yo
no hablaba pero claro que escuché y entendi todo. Y dice ella -yo soy
chocolate, yo soy blablabl4 blablabla- y empez6 a decir... Como yo
no hablaba, no podia decirle nada, pero dos meses después se fueron
acercando a mi y como que les gustaba mi compafiia. A ella le gusta el
francés y [...] y se enterd que yo sé el francés. Y me dijo: -/t sabes el
francés?-. Y yo le dije —obvio, soy haitiana, Haiti habla francés y
creole y la lengua oficial del pais es francés, o sea que todo el mundo
habla el creole pero si ti has pasado tus ciclos de la escuela
normalmente tienes que hablar el francés porque todo se hace en
francés en la escuela-. Entonces ahi comenzdé a acercarse y en
diciembre me dijo en francés, y yo le corregi [Tania se rie]: -sabes, lo
siento mucho. -;Por qué? —Es que... porque la primera vez te juzgué
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mal, ti no eres como los negros que conozco. -;,Coémo? —Es que aqui
los negros son sindénimo de ladron, vagos y...- un montéon de
calificativos asi denigrantes. Entonces le dije —qué bueno porque
puedo ser negra, soy negra, pero no soy ecuatoriana, acuérdate
siempre de eso-. Yo fui dura, lo sé, pero tenia que poner las cosas en
su lugar (Tania, entrevista, 2013).

Cuando Tania le responde a su compafera afroecuatoriana que es negra, aclarando que
no es ecuatoriana, estd haciendo referencia a esa imagen indigena del Ecuador con la
que llegd y a los imaginarios construidos en el pais sobre los afroecuatorianos como
vagos y delincuentes. En un Estado que desde su constituciéon se reconoce como
“intercultural, plurinacional y laico” (Constituciéon del Ecuador, 2011) y en la
reivindicacion por las diversas nacionalidades indigenas y pueblos que lo conforman, la
discusion sobre lo afrodescendiente ha permanecido invisible. Ademds, sobre la
narrativa mestiza que prima en la sociedad ecuatoriana, aquellos con ascendencia
indigena, denominados despectivamente como “cholos” y “longos” son ampliamente
oprimidos por las estructuras étnico raciales de la sociedad (Roitman, 2009). En este
sentido, para Tania se vuelve necesario aludir a los imaginarios raciales colonialistas, y
asi marcar una jerarquia frente a su compafiera. En el discurso Tania reconoce las
connotaciones sociales y racistas de “ser negra”, pero ante ello le recuerda que es
“negra” pero que no es “otavalefia”, ni afroecuatoriana. Tania se posiciona frente a su
compafiera afroecuatoriana como una negra libre de raices indigenas y “barbaras” y que
como atributo habla francés. Lo que seguramente para Tania se asocia mas a lo
civilizado.

Frente a los atributos negativos con los que estan cargadas ciertas categorias
como “negro” o indigena, los sujetos responden con otros atributos de jerarquizacion
que no necesariamente rechazan aquellos a los que se sienten sujetos, sino que los
encarnan, los reproducen y desde ahi los encaran. En esta anécdota, Tania se asume
“negra” peyorativamente y desde ese lugar racializado, racializa a su compaiera. Las
categorias étnicas y raciales son constructos sociales que “ponen en su lugar” —usando
las palabras de Tania- a los sujetos. La cuestion entonces se dirige justamente hacia esos
lugares que se construyen y se justifican desde ciertas categorias sociales y de
clasificacion. Se trata de lugares que construyen y organizan las identidades. Se trata de

lugares politicos, o mejor dicho: los lugares son las identidades. Es justamente en ese
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lugar de las identidades que hay todo un juego discursivo y representacional, politico y
que estd constantemente redefiniéndose y reposicionando a los sujetos.

Quijano (2000) sefiala que la idea de “raza” surgid en el siglo XV cuando los
espafoles llegaron a América, como una manera de distinguir fenotipicamente a los
sujetos dominados de los invasores, y que poco después, dicha idea fue acufiada desde
los discursos cientificos de la época como una razon instrumental para legitimar la
dominacion. El autor anade que:

La formacion de relaciones sociales fundadas en dicha idea (de raza),
produjo en América identidades sociales histéricamente nuevas:
indios, negros, mestizos y redefinid otras. Asi términos como espafiol
y portugués, mas tarde europeo, que hasta entonces indicaban
solamente procedencia geografica o pais de origen, desde entonces
cobraron también, en referencia a las nuevas identidades, una
connotacion racial. Y en la medida en que las relaciones sociales que
estaban configurandose eran relaciones de dominacion, tales
identidades fueron asociadas a las jerarquias, lugares y roles sociales
correspondientes, como constitutivas de ellas y, en consecuencia, al
patron de dominacidn colonial que se imponia. En otros términos, raza
e identidad racial fueron establecidas como instrumentos de
clasificacion social basica de la poblacioén (Quijano, 2000: 202).

Es a través de los patrones de colonialismo y neocolonialismo, herencia de siglos de
colonia europea y de las nuevas colonias transnacionales presentes, donde “la cultura
Occidental se las arreglé para imponerse y prevalecer como cultura hegemonica”
(Santos, 1995: XI), donde se reconstruyen las identidades, generan lugares y roles
determinados que ordenan, jerarquizan y justifican ciertas relaciones de poder y
dominacion. Los migrantes haitianos en Quito se enfrentan a una ciudad con patrones
colonialistas y estructuras donde lo étnico y lo racial siguen siendo fuertes elementos de
jerarquizacion; y donde, como sefiala Roitman (2009), prevalece una narrativa mestiza:

La construccion de la identidad étnica mestiza en Ecuador ha tenido
una gran cantidad de implicaciones sociales, economicas y culturales.
Esta identidad ha permitido una aparente homogeneizacion de una
gran parte de la poblacién que ofusca las disparidades internas. El uso
continuo de las caracteristicas raciales de diferenciar entre mestizos,
por ejemplo, ha sido en gran parte oculto por la narrativa mestiza
(Roitman, 2009: 28).

Aunado a ello, los migrantes cargan también con sus patrones colonialistas, estructuras

de sometimiento, y légicas de racializacion y dominacién. En el relato de Tania
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encontramos la confrontacion entre dos categorias de sometimiento, “la negra” y la
“indigena”, que estan pugnando por determinados lugares en una estructura jerarquica.
Una dimension fundamental de la migracion tiene que ver justamente con las
maneras en que se redefinen los lugares de los sujetos, las categorias desde las que son
identificados y autoidentificados, lugares desde los cuales negocian sus identidades en
Quito, todo ello en un juego de 6rdenes jerarquicos a partir nociones colonialistas sobre
la “raza”. Si bien la migracion haitiana es una migracion racializada, es también una
migracion que ineludiblemente genera sus propias identidades, desde ciertas nociones

de “raza” y en negociacion con otras nociones impuestas.

La bandera de los francofonos

Colonialismo, exclusion y distincion

Cuando volaba de Guadalajara —mi ciudad natal en México- hacia Quito, para continuar
con mi trabajo de campo, coincidi en el trasbordo en Panamé con doce haitianos que
también viajaban a Ecuador. No era la primera vez que eso me pasaba. En un vuelo
anterior habia coincidido con quince haitianos hacia Quito, la mayoria de ellos hombres
jovenes de entre 20 y 35 afios, con pantalon de vestir y camisa planchada. Resaltaban
también una mujer joven con un nifio y un sefior de unos 50 anos. Tanto en este vuelo
como en el anterior, me resultdé muy facil identificarlos, pues ademas de que eran
practicamente los unicos afrodescendientes en el vuelo, todos vestian formalmente,
traian un bolso de mano de tela como equipaje de mano (que después descubri que en
muchos casos era su unico equipaje), el pasaporte azul en la mano y todos se formaban
en la linea de abordaje apenas llamaba el personal de la aerolinea a abordar a los
pasajeros de “primera clase”. Después me di cuenta de que muchos de los haitianos se
formaban inmediatamente —unos siguiendo a los otros-, aunque el llamado no
coincidiera con su numero de asiento, puesto que no hablaban ni espafiol, ni inglés y
estaban atentos a no perder el vuelo.

Junto a mi se sentd Nixon, un chico haitiano de 24 anos. Llenando la forma
andina de migracion, requisito que pide Ecuador para todo aquel que ingrese al pais, me
percaté de que Nixon no hablaba ni espafiol, ni inglés, idiomas en los que esta el
formulario. Como precaucion ante ello traia consigo otra forma migratoria ya con sus
datos inscritos, para asi poder usarla como ejemplo. Pero la forma migratoria que traia

como muestra tenia un formato distinto y las casillas de una no coincidian con las de la
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otra, por ello Nixon escribia torpemente, porque ademas no sabia escribir: s6lo imitaba
las formas, poniendo su nombre donde pedian nacionalidad y su fecha de nacimiento
donde se pedia el nimero de pasaporte. Le pedi otra forma a la sobrecargo y ayudé a
Nixon a llenarla nuevamente. Ahi fue cuando descubri que Nixon tampoco hablaba
francés, lo que dificulté ain mdas la comunicacion entre nosotros. Yo me pregunto
entonces qué haria Nixon al momento de pasar con los documentos con los agentes
migratorios, cuando ellos le hicieran las preguntas de rigor, y qué haria el agente
migratorio ante esta situacion.

Tiempo después, Hiroshima Villalba (2013), gerente de proyecto de intervencion
integral de migracion del Ministerio del Interior del Ecuador —una de las principales
autoridades del Ministerio en temas migratorios-, sefiald que diariamente ingresan
ochenta haitianos al Ecuador por el aeropuerto de Quito y que a pesar de que no se les
exige visa, si se le niega el acceso a un pequefio nimero. Afnadi6 que

si ha habido excluidos en los puntos de control y las exclusiones no
son en altos numeros, las exclusiones se dan porque en la simple
entrevista con el analista de control, el ciudadano [haitiano] no sabe a
donde llegd; por ejemplo, cree que estd en los Estados Unidos de
América o cree que estd en Canadd. Es claro que son victimas de
traficantes de personas y son por temas como éste por lo que las
personas no entran (Villalba, 2013).

Las declaraciones de Villalba dejan escapar una confesion de précticas discriminatorias
ilegales, ya que las leyes de migracion no avalan este proceder ante los migrantes que
desconocen el lugar al que llegaron. Hara falta un analisis sobre la forma en que las
politicas migratorias ecuatorianas pueden vincularse a proyectos de exclusion social que
se traducen en practicas racistas. Viteri (2013), siguiendo a Stoler (1997) sefiala que “el
racismo de Estado no es un efecto sino una tactica en la fisura interna de la sociedad en
oposiciones binarias, un medio para crear enemigos internos biologizados, contra los
cuales la sociedad debe defenderse” (Viteri, 2013: 116).

Nixon no posee los recursos lingiiisticos para poder comunicarse medianamente
con los agentes de control migratorio, para contestar las preguntas simples de las cuales
si tiene las respuestas que le permitan acceder al pais por el que tanto dinero ha gastado
para llegar y probablemente intuye las grandes limitaciones que tendrd si es que accede
al Ecuador. Este hecho nos muestra las caracteristicas de un flujo migratorio precario y

sin muchas posibilidades, donde la mayoria de los migrantes haitianos, a pesar de las
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fragiles condiciones con las que cuenta para lograr el transito y tener éxito en el pais de
acogida —e intuyendo sus propias limitaciones- deciden migrar, orillados por la situacion
vivida en su pais de partida. De esta forma, la migracion es en cierta medida una tactica,
bastante riesgosa y azarosa, donde los migrantes se juegan el todo por el nada.

En contraposicion a estos migrantes en precariedad, existen otros flujos con
mejor acogida en el pais. Se trata de diversos flujos migratorios, como los profesionistas
altamente capacitados (Coloma, 2012), como los jubilados estadounidenses y
canadienses que para sostener el nivel de vida que llevaban en sus paises, ahora en
crisis, migran a pequefias ciudades de los Andes, como Cuenca (Hayes, 2013); o como
los ecuatorianos retornados con ciertos atributos econémicos y en quienes el Estado
reconoce su capacidad como agentes de desarrollo (Moncayo, 2011). Asi, desde las
politicas publicas, el Estado privilegia ciertas migraciones en la medida en que les abre
sus fronteras y le cierra las puertas a otras migraciones.

Bajo condiciones muy distintas a las de Nixon se encuentra Tania, quien utiliza
el francés como un recurso de distincion. Cuando Tania le dice con orgullo a su
compafiera afroecuatoriana “soy haitiana, Haiti habla francés y creole y la lengua oficial
del pais es francés”, apela a sus propias estructuras colonialistas donde la lengua
francesa es un capital lingiiistico que otorga estatus. Fanon (2009) sefiala que “hablar es
emplear determinada sintaxis, poseer la morfologia de tal o cual idioma, pero es, sobre
todo, asumir una cultura, soportar el peso de una civilizacion” (Fanon, 2009: 49). El
francés funciona como una herramienta para acceder, asi sea simbdlicamente, a una
cultura que jerarquicamente se ha posicionado como superior. No sucede lo mismo con
el creole. Las lenguas creole en el Caribe son lenguajes originarios y estan conformadas
por una mezcla de la estructura y vocabulario del francés, con influencia de lenguas de
Africa y algunas palabras del inglés y el espafiol. Si bien el francés ha sido desde la
Colonia la lengua oficial del pais, a partir de 1961 el creole también fue reconocido
como idioma oficial. En contraste con el francés que no es hablado por todos, que sélo
lo habla aproximadamente el 18% de la poblacion (Leclerc, 2013), el creole es el unico
idioma para la mayoria de los haitianos, como en el caso de Nixon, quien saliendo de
Haiti tuvo que enfrentarse a un mundo lingiiistico que le resulta ajeno. El creole ha sido
siempre un idioma subvalorado, a pesar de su reconocimiento como lengua oficial en

Haiti. Para Trouillot (2000) “su valor como capital sociocultural contintia siendo
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absolutamente inferior al idioma europeo predominante en el territorio. El sostenimiento
de este deprimido valor sociocultural, no so6lo refuerza el prejuicio per se, sino que
también afecta las oportunidades econdémicas” (Trouillot, 2000: 131).

Zéphir (1997) apunta que para los haitianos que viven en Estados Unidos, el
francés es un capital cultural que les permite distinguirse de los afroamericanos, una de
las minorias mas discriminadas en dicho pais. Asi, el francés es una marca de identidad
social que dota de estatus a los migrantes, en contraste con el creole. Zéphir (1997)
sefala que:

mediante la identificacion de ellos mismos como los franco6fonos, los
inmigrantes haitianos implicitamente transmiten informacion sobre su
identidad social, y sus esfuerzos para ser considerados como los
francéfonos reflejan su determinacion de modificar positivamente la
forma en que son evaluados por los demés. En esta perspectiva, el
francés puede ser visto como un espejo social a través del cual este
grupo de hablantes trata de ofrecer una representacion autoconstruida
de ellos mismos (Z¢éphir, 1997: 398-399).

En este sentido, Tania utiliza el lenguaje para construir discursivamente una identidad
francoparlante frente a su compafiera afroecuatoriana, y ademas como respuesta al
rechazo del que es sujeto por parte de su compafiera. Los migrantes haitianos son
confrontados por el racismo, hecho que se exacerba por el fenotipo, incluso frente a una
afroecuatoriana que dice ser “chocolate” y no “negra”, como la haitiana. Como sefiala
Viteri (2013) en su estudio con la comunidad latina LGBT en Estados Unidos, “en la
vida diaria, la gente se esta resistiendo constantemente a tales categorizaciones cuyos
matices se ejemplifican cuando cruzan las fronteras. En una palabra, las definiciones de
quién es blanco y quién no varian de contexto a contexto” (Viteri, 2013: 110). En este
sentido, podemos ver que lo mismo sucede con términos como “negro” o “mestizo”
para el caso ecuatoriano.

Durante mi observacion participante frecuentemente noté la necesidad de los
migrantes haitianos con los que trabajé de marcar una distancia frente a otros grupos
afrodescendientes, como los afroecuatorianos o los colombianos y nigerianos. Denis
sefala que “a los ecuatorianos no les gustan los negros. La gente dice que los negros son
ladrones... piensan que somos afroecuatorianos” (Denis, entrevista, 2012).

El Caribe se ha construido histéricamente como region, sobre todo debido a la

historica exclusion social tan marcada que han padecido la mayoria de sus habitantes;
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en este sentido, el caso de Cuba es atipico. El modelo que permitié al Caribe integrarse
a la economia global capitalista fue el sistema de plantaciones, durante y después de la
esclavitud; lo que paraddjica —pero necesariamente- generd una inclusion global y una
exclusion interna (Trouillot, 2000: 116). Con ello, la mayoria de la poblaciéon haitiana
que llega a Ecuador ha sido victima de la exclusion social historica en su pais y en la
region y se enfrenta nuevamente a otros procesos de marginalidad ante los cuales tiene
que posicionarse. En este sentido, el francés evidentemente funciona discursiva y
representacionalmente como una tactica para distanciarse de otros grupos minoritarios y
marginados en el Ecuador. Este recurso politico de este “grupo subalterno” es también
una reiteracion del colonialismo y la opresion de la que han sido sujetos historicamente
los haitianos. Acoger el francés, es, bajo los términos de Fanon (2009), una forma de
rechazar la negrura que representa el creole. Ello debido a que:

Todo pueblo colonizado, es decir, todo pueblo en cuyo seno ha nacido
un complejo de inferioridad debido al entierro de la originalidad
cultural local, se posiciona frente al lenguaje de la nacion civilizadora,
es decir, de la cultura metropolitana. El colonizado habra escapado de
su sabana en la medida en que haya hecho suyos los valores culturales
de la metropoli. Serd mas blanco en la medida en que haya rechazado
su negrura, su sabana (Fanon, 2009: 50).

Ahora bien, en términos laborales, para aquellos haitianos que hablen espafiol, el
dominio del francés es un recurso clave de distincidon y una herramienta laboral. Asi, por
ejemplo, el pastor evangélico Raul, que encabeza a la “comunidad haitiana” al interior
de la Iglesia Nazarena dirigida por el pastor Martin, también ofrece clases de francés y
de inglés en un salén pequefio a un costado del templo. El rétulo que anuncia las clases
de idiomas al exterior del templo indica “una persona que habla dos idiomas vale por

2

dos”.

“Yo les pido un favor... que salgan todos limpios”

Violencia simbélica, colonialismo y blanqueamiento

Salgo huyendo del viejo

orden gemelo barbaro/civilizado;

a todo correr dejo para siempre

la casa en llamas de las barbaries:

soy un matinal volver a empezar,

mi carnaval madruga para ir
a-votar-al-sol-de-un-arte-de-vivir-juntos.
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René Depestre14

A finales de mayo del 2013 se inaugurd la embajada de Haiti en el Ecuador. Quince dias
después, el embajador Lesly David, quien también es embajador en Venezuela, invit6 a
la poblacion haitiana a un brindis en la embajada. Al evento llegd un grupo de unos 30
haitianos que venian desde un barrio lejano al norte de Quito; esporadicamente se fue
sumando mas gente. Todos los asistentes eran haitianos elegantemente vestidos,
exceptuandome a mi y otras tres personas. Sobresaliamos los no haitianos por ser
“mestizos” y por llevar ropa mas casual; sobresalia también un chico haitiano vestido
con una pantaloneta y sandalias. El recién nombrado embajador dio un discurso en
creole, el cual me fue intermitentemente traducido por Samuel. El embajador se dirigio
al chico con pantaloneta y comenté que cuando uno va a una oficina hay que ir con
pantalon largo, zapatos y medias. A continuacion se dirigio al resto de los asistentes y
sefald, segin palabras de Samuel:

Hay varios paises donde los haitianos estan caminando por la calle
sucios, por ejemplo los que trabajan en construccion que vienen con el
polvo de cemento y masillas en su cuerpo y estdn tomando buses y los
extranjeros estdn mirando mal a los haitianos. Yo les pido un favor,
que cuando salgan a la calle tengan ropa limpia para ponerse al salir,
que corten su barba, arreglen su cabello y que salgan todos limpios y
que si tienen perfume se pongan perfume para preservar el prestigio
de los haitianos en el Ecuador (Observacion participante, mayo,
2013).

Corria un ambiente de camaraderia en la embajada y la mayoria de los asistentes
asintieron y rieron ante los comentarios del embajador. Pensé¢ en que el embajador
podria estar citando un manual de buenas costumbres del siglo XIX como necedad (y
necesidad) de demostrar a la mirada “blanca” la propiedad y pulcritud de los “negros”.
Pude corroborar que es desde el sujeto marginado donde la marginacion social y la
experiencia de sufrimiento se hace mas evidente, a través de sus propias practicas
discursivas y sus politicas de representacion.

En este contexto, recuerdo el relato de Jean Louis, un profesor haitiano de 35
afios, que estando en la Primera Iglesia Cristiana en Quito me contd en espafiol, su

cuarto idioma, lo siguiente:

'* René Depestre es un poeta haitiano exiliado durante la dictadura de Duvalier.
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Yo tengo ocho meses aqui. Antes de venir acd yo estaba en mi pais,
Haiti. Yo tenia un amigo aqui que me explicaba por teléfono como era
Ecuador. —amigo /es posible entrar en Ecuador? ;yo puedo vivir aca?.
El me decia —no hay problema porque acd hay mucho trabajo, 25
doélares cada dia, no hay problema, ti puedes vivir acd. Yo tenia mi
negocio personal alla, yo tenia una escuela de 220 estudiantes; yo
tenia ademas otro negocio de importaciones de Haiti a Republica
Dominicana. Eso estaba bueno, ganaba mucha plata. Pero como mi
amigo me decia que yo puedo vivir en Ecuador, yo tenia 2000 ddlares
americanos para comprar el boleto de avion y la reservacion en el
hotel para entrar aca. Pero lo que mi amigo me dijo era muy diferente.
Yo pasé quince dias aqui sin trabajo, yo tenia una reservacion del
hotel de cinco dias. Yo pienso que sélo en la construccion todos los
inmigrantes pueden encontrar trabajo, yo trabajo en la construccion. A
las dos semanas yo veo que estd muy duro, porque allé s6lo enseiaba,
de 7 de la mafiana a 6 de la noche. Porque soy un profesor de inglés y
matematicas. La construcciéon no me gusta porque es muy duro. Tengo
una familia alld de cinco personas, s6lo yo en mi familia puedo
trabajar para ayudar a mis hermanos y hermanas. Y aqui yo veo que es
muy dificil para los inmigrantes para sacar plata y ayudar a su familia
alla. [...] No tengo problema con Ecuador, el unico problema que
tengo con este pais es que es muy dificil para los inmigrantes sacar un
papel, un permiso de trabajo. Yo tenia cinco meses trabajando con un
maestro en la construccion y la semana pasada ¢l me llamé y me dijo:
ven, ahora hay trabajo. Pero una semana después la oficina dijo: todos
los hombres que no tienen papeles se van. Y ahora tengo dos semanas
sin trabajo. Yo pienso regresar a mi pais, porque no puedo vivir asi,
solo trabajando en construccion (Grupo focal, julio, 2013).

Jean Louis, un hombre que habla cuatro idiomas y que tiene preparacién como profesor
de inglés y matematicas en su pais, es incluso repelido de uno de los trabajos de la
escala mas baja en el Ecuador. Es un sujeto que, desde categorias como nacionalidad y
estatus legal, no reune los requisitos para trabajar. Asi, le es negado el acceso al mundo
laboral de la construccidn, el cual segun ¢l mismo sefiala, “todos los migrantes pueden
encontrar trabajo.” Mientras tanto, el embajador recupera esa imagen del migrante que
vuelve de la jornada laboral en la construccién, pero no para recalcar las duras
condiciones laborales a las que se enfrentan, sino para solicitarles a los mismos que
cuiden su imagen. En este sentido, el embajador estd negando, en un acto sumamente
violento, las injusticias que padece Jean Louis y los demas haitianos empleados en la
construccion.

Cuando el embajador haitiano pidid “amablemente” a la poblacion haitiana
vestir bien para “preservar el prestigio de los haitianos en el Ecuador” reiteré un

discurso colonialista que refleja las formas de sometimiento y de violencia simbdlica a
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la que son sujetos los migrantes racializados'. En esta lucha identitaria el sometido

3

imita un modelo de conductas “valoradas” para legitimarse. Es pues un ejercicio de
mimesis, una representacion de la identidad, que se da en los espacios de vigilancia e
interdiccion, donde la mirada de la autoridad emana del mismo sujeto vigilado'®. Por
ello, la “amenaza proviene de la prodigiosa y estratégica produccién de efectos de
identidad conflictivos, fantasticos, discriminatorios, en el ejercicio de un poder que es
elusivo porque no oculta esencia alguna, ningin si mismo” (Bhabha, 1994: 116).

Cabe sefialar que el embajador comenz6 apuntando, ante una audiencia que
mayoritariamente se encuentra con un estatus migratorio irregular, que la embajada
podia solamente respaldar a aquellos haitianos en situacion legal en el pais, puesto que
no podian interferir en leyes ecuatorianas (en grabacion). Si bien, evidentemente el
embajador no puede interferir en las leyes ecuatorianas, €ste es un representante del
pueblo haitiano en el Ecuador y como tal no deberia desconocer su funcion publica para
velar por los derechos de todos sus representados, asi como su posible injerencia en
miras a negociar, o insistir, con el gobierno ecuatoriano para generar mejores
condiciones de vida de sus connacionales.

La pregunta es qué hace un representante diplomatico sugiriendo la vestimenta
de los haitianos en un pais donde la inmensa mayoria de sus representados se
encuentran con un estatus legal irregular, donde la poblacion estd expuesta a redes de
trafico y viviendo cotidianamente extremas condiciones de desigualdad social, tanto por
el racismo como por la falta de documentos para trabajar legalmente, lo que los
mantiene en una constante explotacion laboral o en el desempleo. La respuesta
apuntaria a que el embajador estd reproduciendo las estructuras de sometimiento
impuestas historicamente. El esfuerzo de la poblacién haitiana por escapar de la
marginacion se traduce en discurso y practica sobre las buenas costumbres, el buen
vestir y la higiene, reproduciendo asi las ancestrales dicotomias colonialistas entre el

“blanco” y el “negro”, el civilizado y el barbaro, el limpio y el sucio; evidenciando la

' Resuenan las siguientes palabras de Fanon “El negro quiere ser como el blanco. Para el negro no hay
sino un destino. Y es blanco. Ya hace mucho tiempo que el negro ha admitido la superioridad indiscutible
del blanco, y todos sus esfuerzos se dirigen a realizar una existencia blanca” (Fanon, 2009: 188).

' Saenz sefiala que mientras los haitianos buscan pasar desapercibidos en el espacio publico de Quito, los
cubanos se apropian de ellos. Afiade que “cubanos y cubanas han buscado ocupar espacios de clase media
y se han apropiado de los mismos en las calles, con sus negocios y con su forma de hablar sin ajustarse a
la norma de los lugares que habitan, a diferencia de otros grupos migratorios como haitianos que se
matizan en los barrios populares tratando de pasar desapercibidos” (Saenz, 2012: 80).
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aceptacion por parte de los migrantes racializados de los parametros de evaluacion a los
que son expuestos y reproduciéndolos. Y eludiendo a su vez los problemas estructurales
de exclusion social y las deficiencias en las politicas publicas migratorias.

Si analizamos lo dicho bajo una mirada critica a la racializacion, la peticion del
embajador resulta profundamente ofensiva y violenta; asi como es sorpresivo que la
audiencia haitiana no se exalte ante la misma. Existe una normalizacion de esta politica
de “higienizacion” entre la poblacion haitiana. Las relaciones desiguales de poder se
exacerban en las comunidades marginadas y los propios sujetos marginales reproducen

los aparatos de control de los que son victimas (Bourgois, 2010).

“Somos negros pero nos vestimos bien”

Sin arropes legales pero vestidos de significados

iOh, cuerpo mio, haz siempre de mi un hombre que interroga!
Fanon, 2009

La peticion del embajador tiene coherencia con lo que Samuel habia expresado unas
semanas atrds. Ambos veniamos caminado cuando pasaron unos estudiantes
ecuatorianos uniformados. Samuel brome6 acerca de lo feos que eran sus uniformes y
recalcd que en Haiti los uniformes eran siempre bonitos. Sefialé que ningun haitiano
aceptaria usar un uniforme feo y después enfatizd “somos negros, pero nos vestimos
bien.”

Bourdieu (2000) reconocié la importancia del gusto como mecanismo de
agrupacion con el semejante y de distincion ante el otro; sirviendo asi como un
dispositivo de clasificacion entre los sujetos y los grupos sociales, en funcion de los
capitales econdmicos, sociales y simbolicos que cada clase o grupo posee. El gusto se
afirma como una disposicion natural sobre el mundo, misma que no tiene nada de
natural pero que al ser parte del habitus de los sujetos se naturaliza. El autor afiade que,
el gusto:

une y separa; al ser el producto de unos condicionamientos asociados
a una clase particular de condiciones de existencia, une a todos los que
son producto de condiciones semejantes, pero distinguiéndolos de
todos los demés y en lo que tienen de més esencial, ya que el gusto es
el principio de todo lo que se tiene, personas y cosas, y de todo lo que
se es para los otros, de aquello por lo que uno se clasifica y por lo que
le clasifican (Bourdieu, 2000: 53).
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Debido a que las disposiciones estéticas de los sujetos estan asociadas a los condiciones
de existencia y a las coacciones econdmicas de dicho grupo social, éstas actuan en
funcién de modos particulares de dominacion cultural y social. Podemos pensar en este
sentido como las identidades se expresan a partir de las practicas culturales, los gustos
sociales y las elecciones estéticas (como lo es la vestimenta) como practicas de
distincién y en respuesta a la segregacion. En este sentido “los gustos (esto es, las
preferencias manifestadas) son la afirmacion practica de una diferencia inevitable”
(Bourdieu; 2000: 53).

Si bien los aportes de Bourdieu (2000)'” son ttiles para reconocer en las palabras
de Samuel estos mecanismos de diferenciacion social, también es necesario reconocer
no soélo la clase social que la atraviesa, sino ademas categorias socialmente construidas
como “raza”; que dejan ver en la explicacion de Samuel los caminos por los que se
encarnan visiones colonialistas del propio cuerpo; asi como las tacticas (o estrategias en
palabras de Bourdieu) de distincion con las que los sujetos marginales responden a estas
racializaciones. Es decir, Samuel asume que ser “negro” es ser feo, siguiendo la logica
occidental y colonialista que prima ciertos cdnones de belleza; pero en respuesta a esta
desventaja ¢l considera que los haitianos poseen buen gusto para vestir. Detras de las
palabras de Samuel por un lado encontramos un recurso nacionalista que asume que
todos los haitianos saben vestir “bien”; pero por otro lado, deja ver una pugna que,
aunque reproduce los patrones colonialistas de racializacion de la poblacion haitiana,
responde a ellos con el “buen gusto” que amortigua las caracteristicas peyorativas
asociadas a cierta “raza” o etnia.

Bourdieu (2005) afiade que no todas las clases o grupos sociales estan
igualmente capacitados para “entrar en este juego de rechazos que rechazan otros
rechazos, de superaciones que superan otras superaciones” (2000: 55) y anade que:

Las estrategias de reproduccion, conjunto de practicas
fenomenalmente muy diferentes, por medio de las cuales los
individuos tienden, de manera consciente o inconsciente, a conservar
0 a aumentar su patrimonio, y correlativamente a mantener o mejorar
su posicion en la estructura de las relaciones de clase, constituyen un
sistema que, al ser producto de un mismo principio unificador y
generador, funciona y se transforma como tal sistema (Bourdieu,
1998: 128).

"Bourdieu abord¢ estas cuestiones en funcion de la clase social para estudiar las practicas culturales de la
sociedad francesa de la década de los sesenta del siglo pasado.
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Al pensar en cdmo se construyen y negocian las identidades de los migrantes, es
necesario pensar no solo en los capitales y las categorias (como “raza”, clase social y
género) que estan en juego, sino también en condiciones legales tangibles que permean
los modos de vivir en otro pais. Es decir, no se puede eludir la importancia que tiene el
estatus migratorio en el que se encuentran los sujetos migrantes. Este estatus que
posibilita e imposibilita a los migrantes en muchos sentidos es un conducto regulador
por parte del Estado hacia los sujetos al interior de su territorio. Butler (2009) sefiala
que asi como el Estado vincula y genera lazos de pertenencia, que en principio son
legales y se refieren a los derechos y obligaciones de los ciudadanos al interior de un
territorio delimitado y que se traducen también en modos de vida; también desvincula y
excluye a aquellos que al interior del mismo territorio no son reconocidos legalmente
por este Estado. Se genera asi entonces “tanto la dimension juridica como una
disposicion de la vida, hay una tension producida entre modos de ser o estados de
animo, constelaciones de conciencia temporarias o provisorias de distinta clase, y
complejos juridicos y militares que gobiernan como y donde podemos movernos,
asociarnos, trabajar y hablar” (Butler, 2009: 45).

Ahora bien, dicha exclusion de los derechos y obligaciones por parte del Estado
hacia los sujetos no los despoja de otros atavios. Pues, como sefiala Butler (2009):

Nadie es devuelto a la nuda vida, no importa el grado de despojo que
pueda alcanzar, porque hay un conjunto de poderes que producen y
mantienen esta  situacion de  destitucidon, desposesion y
desplazamiento, ese sentido de no saber donde estamos y si habra
alguna vez algln otro lugar a donde ir o donde estar (Butler, 2009:
50).

Si bien los migrantes haitianos, la gran mayoria con estatus irregular, son sujetos
carentes de los derechos de ciudadania, a pesar de ello -y también debido a esto-, se
encuentran en espacios vestidos y ataviados por medidas de control, y de significaciones
que permiten entender, vivir y representarse de ciertos modos. En esos espacios, que no
estan desnudos de poder y significados, las categorias sociales interseccionan en los
sujetos generando identidades despojadas de ciertos derechos civiles pero ataviadas a
valores raciales, étnicos, de género y nacionalidad. En este sentido, en las palabras de
Samuel hacen eco otras vestimentas que visten las identidades —mas all4 de las del buen
gusto a las que ¢l apela- que tienen que ver con las posiciones que ocupan los sujetos en

determinados espacios sociales.
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Vinculos entre nacion y “raza”:

La explicacion del color de la piel y la geografia

Si bien la “raza” surgi6 como un concepto que servia para explicar la dominacion de
unos pueblos sobre otros, enseguida dichos discursos fueron respaldados por los
discursos cientificos. Asi surgid el racismo cientifico que trataba de comprobar
cientificamente la superioridad de unos grupos sociales sobre otros. Sin embargo tal
discurso fue poco a poco abatido durante el siglo XX (Mancero, 2012). Si desde las
ciencias sociales —particularmente desde la antropologia- pareciera afirmarse una y otra
vez que la “raza” es una construccion social; debido a las implicaciones politicas e
historicas que tal categoria ha tenido en el devenir de la historia y en las subjetividades
de los migrantes, la “raza” sigue siendo en la vida cotidiana una justificacion del estatus
quo de los sujetos.

Tanto las explicaciones y justificaciones raciales, como los vinculos de
pertenencia a una nacion, se construyen en muchos de los migrantes haitianos también
desde una visidbn determinista, donde el territorio de nacimiento explica las
particularidades étnicas de los sujetos. Asi, Tania explica la “raza” en funcion de la
geografia:

Donde naces tiene mucho que ver con el color de tu piel, porque si
naces en un lugar por ejemplo muy frio, donde no hay sol entonces tu
melanina va a ser poco cocida, como decimos [risas], o sea, es un
poquito cruda. Entonces hay que tener todas las protecciones que
necesitas contra el sol. Pero entonces, en paises calidos donde hay un
calor como el que tenemos en Haiti o en algunos paises en Africa
necesitas tener ese color de piel, necesitas esa piel para protegerte,
sino vas a terminar como camarén. Por ejemplo, aqui puedes ver lo
que pasa con los indigenas cuando salen de sus tierras para venir aca
[a Quito], vas a ver que sus pieles son quemadas, tienen la piel asi
como después de una quemadura, es el sol que les hace eso. A mi me
lastima también el sol de Ecuador pero tiene menos efectos sobre mi
que sobre ti 0 sobre algun ecuatoriano (Tania, entrevista, 2013).

Si bien, Tania afirma que debido al color de la piel los grupos afrodescendientes en este
pais son discriminados, sefala que es gracias a esa piel que son sujetos fisicamente mas
resistentes a las tempestades del clima. Asi, en contraposicion al racismo por parte de la

poblacidon mestiza, ella explica desde concepciones racistas la fortaleza de su piel.
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Como parte de esta negociacion identitaria, Tania apela a un sentido de
pertenencia que la vincula a su pais de origen por la sangre de sus connacionales.
Sefiala:

el haitiano te dice que soy negro, aunque tenga su color un poco mas
claro te dice: yo soy haitiano, yo soy negro, porque mi sangre es
negra, mi piel puede ser de otro color pero mi sangre es una sangre
negra. Hasta donde sé, hasta donde llegan mis conocimientos asi es en
Haiti (Tania, entrevista, 2013).

En este sentido, Tania idealiza las condiciones de su pais, donde las jerarquias sociales
siguen fuertemente marcadas por la clase social, el género, pero también por las
diferencias fenotipicas entre afrodescendientes (Glick Schiller y Fouron, 2003). En este
contexto apelar a la sangre como factor de identidad y comin denominador con sus
connacionales le permite generar un fuerte sentido de pertenencia a la nacion de la que
proviene. A pesar de encontrarse mas alla de las fronteras territoriales, los “terrenos de
la sangre” (en palabras de Glick Schiller y Fouron) son un fuerte vinculo de pertenencia.
Glick Schiller y Fouron (2003), basados en los estudios transnacionales que han
realizado con la didspora haitiana en Estados Unidos, afirman que “la formulacion del
concepto de Haiti como un Estado nacion que existe dondequiera que haya haitianos
establecidos se basa en las profundas creencias de los haitianos de todas las clases
sociales sobre los lazos de sangre que unen a la familia y la nacién” (Glick Schiller y
Fouron, 2003: 213).

Si bien es evidente que los haitianos y las haitianas llegan a Ecuador divididos
por factores diferenciales muy marcados —se trata de migraciones heterogéneas
diferenciadas por el nivel de estudios, el género, la clase social, el capital economico,
las aspiraciones-, pero también con ideas muy claras sobre lo que es Haiti como nacion.
Tal como lo han dejado ver los acdpites anteriores, dichas nociones exacerban
nacionalismos fundados en vinculos sanguineos, cualidades morales, explicaciones
raciales y pasados compartidos que parecieran reivindicar nociones esencialistas sobre
la nacionalidad en el espacio diaspdrico. En este mundo desterritorializado, pareciera
que los esencialismos no podrian tener mayor presencia de la que tienen. Quizé juegan
un papel fundamental no sélo en la construccion de lazos de pertenencia, sino también
como tactica para sobrellevar la experiencia migratoria en un pais ajeno y

predominantemente hostil.
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“Preservar el prestigio de los haitianos en el Ecuador”

Nacionalismos y esencialismos

El nacionalismo juega un papel central en la construccién de las identidades en la
diaspora y en el sentido de pertenencia. Si bien, la mayoria de los haitianos y haitianas
que salieron de Haiti hacia otro pais que les es ajeno en muchos sentidos, reconocen que
lo hicieron en un contexto de precariedad y desesperacion -siendo victimas de exclusion
y marginaciéon social en su propio pais-, vuelven constantemente discursiva y
representacionalmente a su pais para reafirmar sus identidades e identificaciones.

Es ademés interesante notar coémo generalmente tales nacionalismos estan
ligados a nociones esencialistas sobre lo que implica haber nacido en un territorio. En
este sentido, Santos (2006) sefiala la doble funcion del Estado: para diferenciar la
cultura nacional de la extranjera y como promotor de una cultura homogénea al interior
del territorio. Las estrategias discursivas de los migrantes haitianos, mas alla de exaltar
sentimientos de afioranza por un territorio que dejaron, funcionan para marcar distancia
frente a otros grupos sociales, como lo son los ecuatorianos, u otros grupos migratorios
como los cubanos y los africanos (como se suelen referir a todos los afrodescendientes
que provengan de algin pais de Africa, independientemente de cuél sea éste).

En distintas ocasiones los informantes con los que trabajé, vinculaban su
nacionalidad con determinados valores y cualidades inherentes a ella. En una charla
informal con Andrea, una haitiana que vino a estudiar a Quito, me comentd que los
haitianos si sufrian discriminacion en este pais por su color de piel, pero que apenas la
gente sabia que venian de Haiti cambiaban su actitud. Afirmé que los haitianos y las
haitianas son personas honestas, a diferencia de otros grupos migrantes en la ciudad. Asi
también, Sor Marie sefial6 que

Aqui en Quito la gente es bastante racista pero cuando saben que son
haitianos primero les reciben con compasion, sobre todo después del
terremoto, y como que -aunque son negros- cuando se acostumbran a
ellos les tratan muy bien. Pero a primera vista les tienen un poquito de
rechazo (Sor Marie, entrevista, 2013).

En otra ocasidon, mientras acompafiaba a Samuel a su casa, me comentd molesto y

preocupado que en mas de alguna ocasién algunos migrantes africanos afirmaban ser

haitianos, lo cual dafiaba la imagen de la poblacién haitiana, porque estos sujetos
b

cometian atracos a nombre de otra nacionalidad. El incluso me conté que en una
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ocasion le informaron que un haitiano habia sido detenido por la policia por haber
cometido un asalto. Cuando Samuel fue a visitar a este hombre se dio cuenta que era un
nigeriano que no habia querido revelar su identidad. Samuel estaba molesto pues
sefialaba que este tipo de actos dafiaban la imagen de los haitianos que eran gente
trabajadora. Evidentemente las preocupaciones de Samuel se vinculan no sélo a la
imagen que sobre la poblacion haitiana pueda tener la poblacion ecuatoriana, sino sobre
todo al rechazo que dichos ecuatorianos puedan tener sobre los migrantes haitianos y
sobre ¢l mismo.

Este mismo discurso que vincula una nacién a los atributos morales de sus
sujetos puede ser utilizado en sentido contrario, justificando el atraso de un pais y la
consecuente marginalidad de su poblacion como medida de control y explotacion de
unos sobre otros. En enero del 2013 acompainié a Samuel a una reunidén con quien habia
sido consul honorario de Haiti en Quito, Carlos Bechdach. El motivo de la reunion era
la preocupacion de Samuel, y la expresada preocupacion en reciprocidad por parte del
consul, por la poblacion haitiana. A la reunidon también asistio una abogada que
trabajaba para el Servicio Jesuita a Refugiados y Migrantes quien coincidio, junto con el
resto de los asistentes, que era dificil saber como ayudar a la poblaciéon haitiana si
desconocian el perfil de quienes migraban y por lo tanto cudles eran sus necesidades;
ello debido a tratarse de un flujo migratorio no contabilizado y que entra al pais tanto
como sale de él.

A dicha reunion, que no fue grabada, también asisti6 la ecuatoriana Rosario
Padilla, quien habia estado casada con un representante diplomatico ecuatoriano en
Haiti y que por dicha razon habia vivido en ese pais mas de quince afios. Para el consul,
como para la sefiora Padilla quien no dejaba de expresar su consternacién y
preocupacion por lo que padecian los haitianos y las haitianas en Ecuador, muchos de
los problemas de los migrantes haitianos se debian a la actitud y a los rasgos inherentes
a la nacionalidad. Asi se demuestra en una entrevista que dio el consul Becdach al
periodico Hoy el 17 de enero de 2010, dentro de la coyuntura del terremoto que acaecid
Haiti dias anteriores. Seglin dicha nota, el consul sefialdo que a pesar del analfabetismo,
la falta de educacion y las deficientes politicas del gobierno de Haiti, el mayor problema
de dicho pais caribefio era “la falta de interés y entusiasmo de su propia gente” (Hoy,

2010).
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En la reunién a la que asisti con Samuel en el consulado honorario que ya no
existe, el consul honorario confes6 que debido a su preocupacion por la poblacion
haitiana habia pensado en la posibilidad de gestionar la compra a muy bajo costo de una
fabrica procesadora de frutas que habia sido incautada por el Estado y poder ponerla en
marcha bajo su nombre. Ello con la intencion de dar trabajo en Quito a la poblacion
haitiana desempleada. Ante esta pretension del consul, que nunca se echd a andar, se
mostr6é la relacion directa entre las concepciones deterministas del consul sobre la
poblacion haitiana y sus medidas paternalistas y sus propios intereses economicos como
solucién a un problema tan grande como el desempleo de los migrantes haitianos.

Es alarmante que tanto el consul honorario de aquel entonces como el recién
nombrado embajador de Haiti en Ecuador, consideren como soluciones a las
condiciones precarias de los migrantes haitianos en la ciudad, el instalar una fabrica y el
andar “bien” vestidos por las calles de la ciudad. Por un lado, ello refleja una actitud
racista y marginalizante que también reproduce aquello que quiere combatir: por otro
lado, muestra la incapacidad de estos funcionarios por entender los problemas

estructurales que subyacen en este fenomeno migratorio.

Reivindicacion de Haiti por la Independencia

En un servicio dominical en la Primera Iglesia Cristiana en Quito, en el Comité del
Pueblo asisti al sermon de uno de los fundadores de dicho templo, el pastor dominicano
Pablo. En éste, el pastor exaltd el protagonismo de Haiti en las independencias de
América Latina y agradecio a Dios por los libertadores de dicho pais:

Yo sé que ustedes se han encontrado muy pocos hombres como yo. Y
por eso yo digo: gracias a Dios por Toussaint Louverture, gracias a
Dios por Pétion, gracias a Dios por Dessalines. Grandes hombres de
Ameérica. Y cuando leemos la historia de Chavez, de Petrocaribe, del
evento que estaba celebrandose ayer en Nicaragua, cuando yo oia a
Chéavez en vida a hablar acerca de Pétion, de Toussaint y de
Dessalines y lo que hoy dice Maduro, actual presidente de Venezuela,
acerca del agradecimiento que tiene que tener Venezuela y todos los
paises de América Latina con Haiti; porque cuando Venezuela y los
paises de América Latina —Ecuador y todos- trataban de
independizarse del yugo espafiol, un pais pequeiiito, pequefio, del
Caribe, fue el pais que le dijo a Bolivar —ven, que te voy a dar armas
para que tu te independices, ven que yo te doy la ayuda para que ti te
independices [todos aplauden]. Todavia hay mas, la bandera de
Venezuela fue bordada en Haiti, por mujeres haitianas. Cuando
nosotros escuchamos que alguien en Venezuela o Ecuador se opone a
ayudarle a Haiti después del terremoto (porque hay gente que no le
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gusta compartir, que no le gusta la solidaridad, pero son personas que
no viven el amor de Dios, aunque se llamen cristianos) no tienen
memoria para recordar que hoy yo tengo que darle la mano a aquel
que me la dio cuando yo estaba en necesidad. Amén (Observacion
participante, 30 de junio, 2013).

La revolucion independentista haitiana marco un hito en América Latina y el mundo
entero, no solo por ser la primera independencia entre todas las colonias de
Latinoamérica y el Caribe, sino también por su poder como discurso reivindicador de
los movimientos afros en el mundo, por tratarse de un movimiento liderado y librado
por afrodescendientes. Tal hito ha sido de gran utilidad para la construccion de los
nacionalismos en Haiti en distintos momentos de su historia, que generalmente son
exaltados en contextos de invasion colonial. En el siglo XIX los discursos nacionalistas
se oponian al discurso cientificista eurocéntrico que consideraba al negro por debajo de
las cualidades del blanco, sefialando ante ello que los negros fueron los creadores de la
primera nacién en la regioén y el unico movimiento de esclavos de la época que tuvo
éxito (Firmin, 2003; Price, 1968). Asi, se resaltaba la inteligencia estratégica de lideres
independentistas como Jacobo Dessalines, Toussaint Louverture, Henri Christophe y
Alexandre Pétion.

A partir de la década de los veinte del siglo XX, una figura clave en la
construcciéon del nacionalismo es Jean Price Mars (1968), quien continia en gran
medida con el pensamiento de sus antecesores pero se dedica a exaltar la haitianidad en
funcién de su legado africano, sus costumbres y sus creencias. Esto como respuesta a la
invasion estadounidense que vivia Haiti encabezada por el presidente estadounidense
Woodrow Wilson desde 1915. El legado de Price Mars propicié una amplia exaltacion
de la haitianidad en distintas disciplinas culturales, misma que funcioné como estrategia
de decolonizacion a partir de la década de los cuarenta. Tal escritor haitiano consideraba
que la invasion estadounidense habia sido posible en gran medida debido a la brecha
existente entre las clases altas y la mayoria popular en el pais. Price Mars explicaba que
ello se debia en gran medida a las practicas del vudu de los sectores populares, mismas
que eran vistas con desprecio por parte de la aristocracia haitiana. Asi, el autor exaltaba
el valor del vudi como herencia de un legado africano precioso que debia ser enaltecido

como rasgo de la identidad haitiana (Price Mars, 1968).
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Cabe preguntarse, mas alld de estos brotes nacionalistas, sobre como los
colonialismos se reforzaron en ese pais y para la poblacion haitiana fuera de ¢l después
de la independencia de Francia y posteriormente de la invasidbn e injerencia
estadounidense. En este sentido, cobran relevancia las medidas paternalistas del consul
honorario en el Ecuador que pretendia poner una fabrica a su nombre para dar empleo a
la poblacion haitiana migrante, cabe recordar las politicas implementadas por el
gobierno estadounidense en Haiti a lo largo de la historia. En ellas se justificaba la
injerencia extranjera y el control de los medios de produccion y del capital por parte de
estadounidenses, argumentando las medidas de control a través de concepciones
deterministas sobre el pueblo haitiano y su subsecuente incapacidad de autogobernarse
y progresar. Desde la independencia de Haiti en 1804, una de las peores invasiones que
ha vivido el pais ha sido la encabezada por el presidente estadounidense Woodrow
Wilson, quien en 1915 “practicamente restaur6 la esclavitud, mato a miles de personas y
abri6 el pais para que se apoderaran de ¢l las corporaciones de Estados Unidos”
(Chomsky, 2010: 19). Estados Unidos —como también ha sido usual en su injerencia en
otros paises de la region- se justificaba considerando que el gobierno y el pueblo
haitiano eran incapaces de solucionar sus propios problemas econémicos, mercantiles y
sociales. En ese entonces, el Departamento de Estado estadounidense explico, como
refiere Chomsky, que:

los haitianos eran un pueblo inferior y es obvio que si nuestra
ocupacion debe resultar beneficiosa para Haiti y promover el
progreso, es necesario que el capital extranjero acuda a Haiti. No se
puede esperar que los estadounidenses inviertan su dinero en
plantaciones y grandes empresas agricolas en Haiti, si ellos mismos no
pueden ser los propietarios de las tierras en las cuales van a gastar su
dinero (Chomsky, 2010: 20).

En este sentido, se evidencia que a lo largo de la historia, como en la actualidad, las
visiones esencialistas y deterministas sobre la poblacion haitiana, tanto al interior de
Haiti como fuera de él, sirven para justificar la opresion de unos sobre otros y como
medida de control para beneficio de intereses propios, ya sean los de un imperio o los de
un consul honorario sin conocimiento real de los problemas que padecen los migrantes
haitianos en el Ecuador.

Hay que resaltar que ademas se trata de estructuras coloniales que exceden las

fronteras nacionales, pues como se puede evidenciar, los migrantes haitianos en Quito
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siguen siendo victimas de los sistemas de opresion histéricos (heredados de las
invasiones, colonias y procesos de extraccién e injerencia, racializacion, exclusion
social) de los que huyen y a los que también se enfrentan en el Ecuador. Santos (2010)
evidencia algunas de las formas en las que el componente colonial permanece en la
actualidad:

De la conquista al neoliberalismo, de la esclavitud a las
independencias, esas relaciones cambiaron significativamente.
Parado6jicamente, el neoliberalismo, al querer liberar el capitalismo de
todas las mediaciones politicas nacionales, acabd reforzando el
componente colonial de la ecuacion capitalismo-colonialismo. Asi, los
Estados nacionales perdieron soberania de autorregulacion y de
autoenunciacion hasta el punto de volver a ser semicolonias. El uso de
medios extraecondmicos (de los tratados de libre comercio a la guerra)
para garantizar acceso a la tierra y a los recursos naturales mostro la
actualidad de los mecanismos de acumulacion primitiva, tipica del
colonialismo (Santos, 2010: 61).

El mismo autor (Santos, 2010) afiade que uno de los grandes temas a tratar en la
decolonizacion es el del debate civilizatorio que resuena en los movimientos de
identidad cultural, principalmente en los movimientos indigenas y afrodescendientes.
No se puede eludir este tema tan presente en la racializacion de los haitianos, ni en sus
pugnas identitarias, al ser ellos parte de una sociedad que los rechaza en su condicioén de
extranjeros afrodescendientes y sin papeles. Durante mi trabajo de campo pude
constatar en charlas informales con haitianos —sobre todo con quienes tienen mayor
nivel de estudios-, como en los sermones religiosos, que hablar de la independencia de
Haiti es motivo de reivindicacion y orgullo frente a las desigualdades que sufren en el
pais de acogida. Paraddjicamente, aludir a este pasado glorioso donde los haitianos
expulsaron al imperio francés de su territorio, es una tactica de reivindicacion de
identidades nacionales para enfrentar las desigualdades que persisten en la actualidad al

interior de Haiti como fuera de sus fronteras nacionales.
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CAPITULO IV
CONCLUSIONES

Uno de los pocos espacios laborales destinado a los migrantes haitianos en Quito esta
en las construcciones, en la escala més baja del espectro laboral. Danny y Jacques
comparten su dolorosa experiencia trabajando en la construccion en Quito:

Danny: Yo llegué¢ a Ecuador hace dos meses, mi objetivo no era venir
a Ecuador, sino llegar a Brasil. Mi razon principal: yo no tengo familia
en Ecuador. Cuando yo llegué aqui, la persona que estaba
ayudandome para ir a Brasil me dijo que no tenia dinero suficiente.
Por eso me quedé aqui. Yo estudié en Haiti y en Republica
Dominicana. Tengo diploma como electricista y diploma como
enfermero. No me acostumbro al trabajo en Ecuador porque yo
trabajaba en un hospital en Haiti, como enfermero. Llegué aqui
pensando que podia trabajar en mi profesion, pero cuando busqué
trabajo eso resulté muy dificil, fui a una clinica con una solicitud de
empleo y en el hospital me dijeron que tenia que tener residencia
ecuatoriana y cédula para contratarme. Como estaba obligado a
trabajar para vivir en Ecuador me meti a trabajar en construccion. Ese
trabajo es muy forzado, es un sistema de trabajo al que no estoy
acostumbrado; pero como no hay nada mas para trabajar, de lo que
pueda vivir, el tiempito que viva en Ecuador tendré que aguantar, pero
mi salud y mi mente estdn muy mal con el trabajo de construccion, no
me gusta y no es mi profesion. Por eso estoy pensando dejar Ecuador
para irme a Brasil; porque Brasil da mas facilidad a los haitianos para
entregar permiso de trabajo. Para terminar: cuando yo estaba en Haiti
yo tenia mi negocio y en el trabajo yo ganaba mas dinero que el que
gano aqui en Ecuador. Yo gasté dos mil dolares y pico, casi tres mil
para llegar aqui. Si no hay otro pais que me abra la puerta, para cruzar
a otro pueblo, es mejor que regrese a mi pais (Grupo focal, julio,
2013).

Jacques: Yo tengo dos meses en Ecuador, no habia nada de trabajo
para hacer. Yo no conocia el sistema de este pais. En Haiti yo
trabajaba en el proyecto agricultura. Yo trabajé en el grupo de
proteccion civil, tengo mi certificado. Aqui trabajo en construccion, en
un lugar muy lejos y me pagan muy poco, como mis ahorros se estan
acabando yo estoy obligado a trabajar aqui en esto. Ellos me pagan
poco, me pagan 14 dodlares diarios, de 7 de la manana a 5 de la tarde y
yo estoy pagando tres pasajes de ida y tres de vuelta, a 25 centavos
cada uno, que son un doélar cincuenta... y el desayuno y el almuerzo a
las doce y el arriendo... Para mi no es vida vivir en Ecuador. Yo no
quiero seguir en este trabajo, nunca tengo ganas de volver al dia
siguiente, en todo trabajo que tengo, en construccion y en empresa,
ellos siempre estan pidiéndome un permiso de trabajo, un carnet, una
cédula ecuatoriana o residencia. Ese es el problema que tenemos los
paisanos haitianos aqui en Ecuador. Durante estos dos meses en el
pais yo he estado deseando que migracion me detenga y me devuelva
a mi pueblo, por la vida que estoy viviendo aqui. Desde que sali de mi
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casa he vivido en paises desarrollados y por eso mi familia tiene las

esperanzas puestas en mi. En cualquier momento que haya problemas

ellos me van a llamar para que les mande ayuda. Yo sali de mi pais

pensando que iba a salir del hoyo y s6lo vine a meterme mas hondo

(Grupo focal, julio, 2013).
En la medida en que la promesa de la ciudad moderna se materializa en Quito con sus
grandes edificios inteligentes y sus ciudadelas resguardadas -incluso con las viviendas
de interés social en serie-, cientos de migrantes sin papeles son contratados -
paraddjicamente sin contratos y derechos laborales- para cimentar estas construcciones
a la vez que se reedifican las condiciones de desigualdad y exclusion de la que los
haitianos han sido victimas con los modos de clasificacién social y los sistemas de
explotacion de tierras impuestos por la colonia espaiola, francesa y el imperio
estadounidense. Este modo de exclusion que hace que las personas de un pequefio pais
pobre en el Caribe migren al unico pais en América que no les exige visa para entrar a
su territorio, es impuesto a todo aquel que por razones de “raza”, género, etnicidad,
edad, nacionalidad y estatus de legalidad, no cubre con los requisitos para obtener la
ciudadania. Santos (2006) apoyandose en Balibar y Wallerstein (1991), sefiala que el
racismo no es un residuo del sistema mundial, sino que progresa junto con el desarrollo
del capitalismo y que resulta de “la division entre fuerza de trabajo central y periférica,
es decir, de la etnizacién de la fuerza de trabajo como estrategia para remunerar un
amplio sector de la fuerza de trabajo por debajo de los salarios capitalistas normales”
(Santos, 2006: 174).

Estos modos de exclusion, aun mas sutiles, no se limitan a los estatus de
legalidad o ilegalidad en un pais, ni a las politicas migratorias, ni a la division laboral,
sino que se viven cotidianamente en el espacio publico y en el privado, se materializan
en las relaciones sociales, en los gustos y los deseos, en las vestimentas, asi como en los
modos de ser, ser visto y representarse en la didspora. Se trata de sujetos que lejos de
escapar a las condiciones de desigualdad impuestas a través de categorias de
clasificacion, buscan en la didspora ciertos mecanismos —a contracorriente- para rehuir a
las desigualdades. ;Como se despliegan entonces las identidades de los migrantes

haitianos en Quito?
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La “raza”

La migracion haitiana en Quito es una migracion racializada, por ello no se pueden
entender las identidades de los migrantes haitianos en Ecuador sin mirar el papel que
juega el concepto de “raza” en la diaspora. Las identificaciones étnico raciales,
construidas historica y socialmente, juegan un papel central en la experiencia migratoria
al inscribirse sobre los cuerpos y las subjetividades (Restrepo, 2007; Wade, 2001), tanto
de los migrantes, como de los ecuatorianos que ven en los haitianos un “otro”
construido desde valorizaciones raciales. Como se ha senalado anteriormente, las
racializaciones se derivan de sistemas de clasificacion y jerarquizacion generados en los
regimenes coloniales europeos (Quijano, 2000), que si bien, no son iguales a los de hace
quinientos afios sino que se han transformado, siguen tan vigentes como antes en el
cuerpo social. Por esto, la migracion haitiana no puede mirarse por fuera de visiones
decoloniales que ayuden a entenderla.

Es necesario reconocer el peso de la colonialidad en las categorias de
clasificacion social y en las construcciones identitarias de los sujetos. En lo que ha
insistido esta investigacion -junto con Hall (2010), Restrepo (2007), Mignolo (2005a) y
otros- es que las identidades no son rasgos inherentes a los sujetos, sino construcciones
en las que devienen los sujetos desde ciertas categorias. En este caso, los migrantes
haitianos constituyen sus identidades desde categorias marginalizantes construidas
historicamente desde patrones colonialistas. Las politicas de la identidad hacen que los
sujetos no sean esencialmente negros pero que devengan negros “por los principios
raciales y patriarcales de la epistemologia imperial” (Mignolo, 2005a: 11) y que desde
esas identidades en las que devienen hagan demandas contraepistémicas y politicas, “no
desde lo que soy esencialmente sino desde lo que he devenido, lo cual desde la
colonialidad del ser, es esa categoria marginalizada con la que me he identificado o a la
que pertenezco” (Mignolo, 2005a: 11-12).

Las condiciones de desigualdad y exclusion en Haiti se han cimentado desde
nociones de “raza”, clase social y género a lo largo de la historia en el primer pais de
Latinoamérica y el Caribe que se independizd. Es casi paradodjico que un pais que fue
cabecilla y ejemplo para el resto de las colonias de América que querian independizarse
del yugo, asi como puntero en los movimientos afredescendientes, se encuentre tan

marcado en el devenir de su historia por procesos coloniales, de injerencia politica y de
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segregacion social. En este sentido, los bajos niveles de desarrollo y la pobreza del pais,
que generan un constante éxodo de haitianos por el mundo, deben ser entendidos en
funcion de la baja autonomia que el pais ha tenido a lo largo de su historia, de la
explotacion laboral, del deplorable desarrollo social y de multiples condiciones de
precariedad que hacen que sus habitantes busquen mejores oportunidades fuera de las
fronteras nacionales. Con una poblaciéon total de 9,648,924 habitantes en Haiti,
1,0009,751 de su poblacion es emigrante; es decir, el 10.46% de su poblacion vive fuera
del pais (Zapponi, 2010).

Si bien los flujos migratorios haitianos en el Ecuador son recientes, debido al
cambio de legislacion con el gobierno de Correa y a las condiciones de desigualdad
exacerbadas a raiz del temblor del 2010 en Haiti, el éxodo de haitianos es historico; por
tanto, este nuevo flujo migratorio a Ecuador se inscribe en flujos migratorios mas
antiguos, y no puede entenderse fuera de este contexto. Ni las politicas publicas, ni la
academia pueden pensar este flujo migratorio s6lo como consecuencia del terremoto
que acaeciod en el afio 2010, desconociendo los modos de exclusion histéricos en Haiti
que han hecho que durante décadas los haitianos dejen su pais.

Ahora bien, los migrantes salen del pais buscando eludir tales realidades y
esperando mejorar sus condiciones de vida en otro lugar, pero se encuentran con un
lugar de acogida escindido racial y socialmente y que construye su hegemonia también
desde sistemas de clasificacion y “jerarquias establecidas por la ideologia racial”
(Bourgois, 2010: 334; Mancero, 2012: 305), enfrentdndose con ello a muchas
desigualdades. Esto explica que migrantes como Danny, que tiene formacién como
enfermero, Jacques, también profesionista, Jean Louis, el profesor haitiano que habla
cuatro idiomas y que ahora trabaja en construccion (capitulo 3), y Samuel, socidlogo y
tedlogo quien trabajo en el Servicio Jesuita en Republica Dominicana, al salir de su pais
se topen con redes colonialistas mas amplias y se enfrenten a una voragine que
marginaliza a todos los sujetos, sin importar su formacién profesional, ni su capital
simbdlico. Asi, la modernidad, en su proceso de expansion deja ver su rostro oculto, la
colonialidad:

La justificacion de la expansion moderna revela su cara oculta, la
colonialidad, que le es constitutiva. Pero como cara oculta de la
modernidad, la colonialidad tiene un pie en cada lado, ese lado oscuro
de la modernidad que al mismo tiempo reorienta las energias de
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quienes tienen que soportar su negacion (espacio vacio) y la violencia
(la desocupacidn a la que estan sujetos) (Mignolo, 2005a: 128).

En la interseccion de ciertas concepciones étnico raciales con otras nociones de género
y de clase social, se generan cierto tipo de identidades que deben ser negociadas en la
experiencia migrante. Los migrantes no son sujetos pasivos que acepten la dominacioén
sin resistencia (Mancero, 2012: 305). Los haitianos en Quito desarrollan estrategias
identitarias para reivindicarse ante los prejuicios y las desigualdades. El idioma, la
religion, los nacionalismos, los vinculos transnacionales, los lazos comunitarios
formados en la ciudad de acogida y la exaltacion de una haitianidad como construccion
nacionalista, son algunos de los recursos utilizados en la negociacion de las identidades
en la diaspora.

El peso de la racializaciéon se deja sentir no s6lo desde procesos historicos,
politicas excluyentes de los Estados y segregacion por parte de la poblacion de acogida,
sino desde los mismos migrantes que han normalizado ciertas categorias y también
racializan y generan practicas excluyentes. La migracion haitiana es en gran medida una
poblacion altamente marginalizada —a pesar de haber migrantes que posean gran capital
simbdlico en su propio pais- que reproduce mucha de esa marginacion pero por otro
lado, la revierte desde el mismo lugar de la marginalidad. En el capitulo anterior hemos
visto como ciertos migrantes, como Samuel, y el mismo embajador, asumen que ser
afrodescendiente acarrea ciertos valores peyorativos intrinsecos. En este sentido es
interesante que las reivindicaciones no ocurran en la negacion de categorias de
clasificacion, sino al interior —y en la aceptacion- de las mismas.

Asi, las negociaciones identitarias son siempre una transaccion de las propias
nociones de “raza”, etnicidad, género, clase social y nacionalidad en negociacién con
otras nociones impuestas. Una negociacion es, a fin de cuentas un desplazamiento en el

que se gana en la medida en que también se pierde.

Las identidades

Si bien las identidades no pueden entenderse como rasgos inherentes a los sujetos
debido a su lugar de procedencia o a atributos bioldgicos, es decir, desde visiones
esencialistas; tampoco deben ser concebidas como meros accesorios de los migrantes.
Las identidades son estrategias (o tacticas en palabras de De Certeau, 1996) de

subversion y reivindicacion; son el lugar desde el cual los sujetos marginales, desde su
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propio cuerpo, sus subjetividades y su cotidianidad, negocian a través de practicas,
discursos y representaciones. Es desde ese lugar marginalizante en el que los sujetos han
devenido, que pueden hacerse las demandas y reivindicaciones de los migrantes. En este
sentido, las identidades son politicas. De igual manera, las politicas identitarias que
apelan a los esencialismos son estrategias construidas historica y socialmente para
revindicar a ciertos grupos sociales.

Como consecuencia al cruce de fronteras, en contextos de movilidad, los sujetos
cuestionan sus propias identidades y al hacerlo cuestionan las hegemonias en las que se
sostienen. Ahora, como sabemos, las identidades tienen que ver con las identificaciones
y estas a su vez con las distinciones jerarquicas entre los sujetos y es en este
cuestionamiento, que se cristaliza la diferencia y la desigualdad y los sujetos pueden
observar sus propias carencias y condiciones desiguales (Santos, 2006).

En esta investigacion se ha visto que los procesos migratorios suelen, aunque no
lo hacen siempre, incrementar los nacionalismos y folclorizar las identidades de los
migrantes; ello es un mecanismo que permite a los migrantes por un lado, vincularse
mas facilmente a un lugar del que se encuentran fisicamente alejados y por otro, generar
lazos con los connacionales que también se encuentran en territorio extranjero. En este
sentido, habria que hacer una revision historica del caso haitiano para ver en qué medida
son los migrantes los que construyen nacién y como la didspora ejerce un papel
fundamental, al exterior de las fronteras, en las decisiones tomadas al interior. No es el
tema de esta investigacion, pero queda pendiente investigar la medida en que los
migrantes incrementan su agencia y su poder de injerencia al interior del territorio
nacional una vez que han salido de ¢l, y del que carecian al interior de Haiti

El rol que juega la haitianidad y los nacionalismos en los imaginarios de los
migrantes, son fundamentales para la construccion de comunidad y sentido de
pertenencia. También lo es la practica religiosa, que pareciera ser el espacio mejor
consolidado en la diaspora haitiana.

La religion cumple un papel central en la mayoria de los migrantes haitianos con
quienes me vinculé en su funcién para generar comunidad, como espacio de apoyo y
acogida y como discurso reivindicador de los migrantes. Como consecuencia, la religion
brinda todo aquello que el Estado niega. Ademas, se ha sefialado ya que efectivamente

la iglesia es un espacio que permite a las mujeres tener mayor liderazgo, sin embargo
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quedan muchas cuestiones por indagar. Cabe preguntarse en qué medida y de qué
formas este lugar provisto para los haitianos y las haitianas es también un espacio de
inclusion condicionado y acotado, y en qué medida trasciende o no a otras dindmicas de
inclusion en la ciudad de acogida; ademas, es necesario preguntarse por las maneras en
que la iglesia reproduce o trastoca practicas colonialistas y de marginalizacion. Si bien
la religion no ha sido el corazon de esta investigacion, me arriesgo a sefialar que existen
dindmicas al interior de la Iglesia que son emancipadoras, asi como también otras que
son colonialistas y alienantes. El campo de estudio del cruce entre migracion haitiana y
religion en Ecuador es aun terreno fértil, hay mucho que decir y mucho que entender
que atn no ha sido visibilizado. Las puertas del tema quedan abiertas para futuras
investigaciones.

Si bien esta investigacién no estudio el espacio transnacional de la migracion
haitiana, el enfoque utilizado retom6 planteamientos fundamentales del
transnacionalismo en la medida en que rechazd el paradigma del nacionalismo
metodoldgico. Ha sido evidente en este estudio que las migraciones no pueden
entenderse en la medida en que el fendémeno se circunscriba a los limites de un territorio
nacional, obviando las causas y problematicas al exterior del mismo: pero también ha
sido necesario incorporar un periodo de tiempo mayor al del incremento evidente del
flujo haitiano en Ecuador. Una temporalidad que parta s6lo del periodo en que aumento
el nimero de migrantes en el pais (2009) o al afio en que ocurrid el terremoto en Haiti
(2010), no puede reconocer los problemas estructurales que subyacen a las coyunturas
particulares y que tienen una mayor duracion.

Queda pendiente para futuras investigaciones hacer un estudio trasnacional para
entender como se conforman las redes de migrantes, las variaciones de los flujos
migratorios y las maneras en las que los haitianos en las afueras del territorio fortalecen
sus vinculos familiares y politicos con Haiti —si es que lo hacen-. Quizd en una
busqueda de los campos transnacionales encontremos otros matices identitarios y

nuevas formas de agencia de los sujetos.

El avasallo de la ilegalidad: la fuerza del Estado
Esta investigacion ha visibilizado a migrantes muy diversos entre si, a la vez que ha
mostrado espacios de conformacion disimiles; apuntando con ello a una migracién

evidentemente heterogénea. Los flujos haitianos hacia Quito no comparten el mismo
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perfil: no tienen los mismos niveles de estudio, ni el mismo capital lingiiistico ni
simbolico, tampoco son todos provenientes de estratos sociales bajos'®. Se trata de
sujetos con perfiles muy distintos, jovenes que vienen a estudiar, profesionistas que
pueden acceder a un empleo bien remunerado, hombres y mujeres sin estudios, entre
otros. Lo que si se ha encontrado es que aquellos migrantes que habian vivido antes en
Republica Dominicana tienen mayores ventajas frente a los que nunca habian vivido
fuera de Haiti, esto en parte se debe al dominio del idioma espafiol por haber vivido en
un pais de habla hispana y por conocer en carne propia la experiencia migratoria. Por
otro lado, el hecho de que muchos haitianos en Quito hayan vivido con anterioridad en
Republica Dominicana nos habla de experiencias migratorias fallidas, pues al no cubrir
sus expectativas en otro pais fuera del suyo vuelven a migrar.

Esta investigacion ha dejado en claro que no se puede afirmar que Ecuador sea
solo una puerta de entrada para migrar a otros paises del continente americano. Si bien
muchos haitianos llegan a Ecuador con la intencion de trasladarse a otros paises (en mi
trabajo de campo Brasil siempre fue el destino final), la mayoria de los haitianos llegan
a Ecuador con expectativas altas del pais, que al irse derrumbando y no tener nada de
qué asirse deciden dejarlo. La constante migracion de un pais a otro (Republica
Dominicana, Ecuador, Brasil, etcétera) y su condiciéon permanente de migrantes en
nuevos territorios, refleja un problema gravisimo, en el que los sujetos no logran
solucionar ni la precariedad econémica, ni la exclusion social. Ello también nos habla
de una permanente vulnerabilidad de los migrantes. Es necesario hacer un estudio que
aborde las trayectorias migrantes de los haitianos.

Si bien la poblacién haitiana en el pais no es homogénea y posee distintos
capitales, el estatus de ilegalidad marginaliza a todo aquel que no cumple los requisitos
de obtencion de visa en Ecuador; es decir, a la mayoria de la poblacion haitiana en la
ciudad. Ahi estd el caso de Danny que siendo enfermero tiene que trabajar en la
construccion con un salario menor al de un ecuatoriano; esta también el caso de Jean
Louis que habiendo sido maestro de matematicas y hablando cuatro idiomas es

despedido de su trabajo en la construccioén por no tener visa; el mismo caso de Samuel,

'8 Es importante sefialar que los haitianos y haitianas que migran a Quito no pertenecen al estrato social
mas bajo en su pais de origen, a pesar de que puedan llegar a serlo en el pais de recepcion, debido a que
es necesario contar con una inversion inicial para poder pagar el vuelo de avion a Ecuador —o al tratante
que los vuela-.
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quien con una preparacion profesional y una trayectoria en la defensa de los derechos de
migrantes le sean negados los espacios profesionales adecuados. La ilegalidad
marginaliza a los sujetos, los vuelve vulnerables, les niega un suelo de derechos desde
los cuales caminar.

Varios han sido los autores que han sefalado la forma en la que las leyes y los
conceptos empleados producen sujetos, identidades y subjetividades especificas (De
Genova, 2002; Gil Araujo, 2006; Gonzalez Camara, 2010; Butler, 2009). En este
sentido, De Genova (2002) desnaturaliza el concepto de ilegalidad, criticando a su vez a
los Estados nacion, sus politicas migratorias, y la manera en que vulneran la vida diaria
de los migrantes. Recuerda que no es la deportacion como acto, sino la deportabilidad
como condicion de los migrantes lo que vuelve a los migrantes indocumentados como
trabajadores “desechables” y espacializa su vulnerabilidad en la vida diaria.

Por su parte, Gil Araujo (2006), resaltando la importancia del lenguaje, los
discursos y su centralidad en la produccion de subjetividades, sefiala que “toda
categorizacion desplegada desde ambitos institucionales suele tener como consecuencia
la interiorizacion, por parte de los grupos subalternos, de la logica que sustenta las
clasificaciones y calificaciones dominantes” (Gil Araujo, 2006: 70). De esta manera,
siguiendo a Gonzalez Camara (2010), se suelen visibilizar a los migrantes irregulares
pero no a las leyes que los producen ni a los Estados que lo generan.

Se necesitan politicas migratorias integrales que les permitan a los migrantes
haitianos no sélo la entrada a suelo ecuatoriano, sino también el acceso a un marco de
derechos que les garanticen una vida digna en el pais. De no ser asi, habria que
cuestionarse si estamos frente a politicas migratorias ecuatorianas contradictorias e
inconclusas. Como migrante, Tania -la joven haitiana de aproximadamente treinta afios
que contaba en el capitulo tres su experiencia con una compaiera afroecuatoriana- tiene
una mirada bastante critica sobre como la migracion haitiana beneficia a Ecuador en
mucha mayor medida que a los propios migrantes. Sefiala que:

Ecuador no ofrece nada a los migrantes, nada. Pero para Ecuador es
benéfico, si. Porque los migrantes vienen, no pueden conseguir la
documentacion para estar de manera legal o regular en el pais, pero
tienen que vivir y para ello tienen que gastar [...] enriquecen al pais
(Tania, entrevista, 2013).
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No se pueden celebrar las identidades migrantes y la agencia que hay en ellas dejando
de lado la discusion sobre el papel del Estado y sus politicas. No se puede mirar la
tension entre las luchas identitarias y el poder de las estructuras, dejando de lado la
injerencia que tiene el Estado, a partir de como concibe ciertas migraciones. En este
sentido, Ramirez (2013) reconoce los avances de la politica migratoria ecuatoriana del
gobierno actual, pero insiste en la necesidad de elaborar una ley o cddigo de movilidad
humana que permita la regularizacion para los migrantes que se encuentran en territorio
nacional.

Es necesario que las discusiones planteadas en esta tesis sean retomadas por el
Estado ecuatoriano y el Estado haitiano para construir politicas que permitan a los
migrantes tener una vida digna, en un Estado que se pretende plurinacional. Estas
politicas no deben estar construidas sobre proyectos politicos que apelen a identidades
nacionales arraigadas en conceptos de “raza”, sangre y descendencia, ya que “estos
conceptos fomentan el racismo y el chauvinismo nacional al revitalizar y popularizar los
conceptos de “raza” y nacion que excluyen del acceso a la ciudadania, los derechos y el
territorio a aquellos definidos como racialmente diferentes” (Glick Schiller y Fouron,

2003: 197-198).

Reflexividad
Estudiar la migracion haitiana en Quito se convirtidé en una labor complicada, que poco
a poco iba tomando distintos matices. Conforme los niveles de confianza y entrega
aumentaban en ambas direcciones, se volvia mas dificil sacar conclusiones. ;Como
decir algo justo sobre un problema que incluye varios niveles? ;Cémo mirar la opresion
y la agencia? ;Como no victimizar a los migrantes desde las palabras y el enfoque
teorico, haciendo mas fuertes e invencibles las estructuras de opresion pero tampoco
minimizdndolas? ;Coémo no vanagloriar las luchas identitarias de los sujetos
minimizando el sufrimiento, la discriminacion racial y los siglos de opresion social?
(Como respetar la intimidad de los haitianos con los que entablé amistad y no defraudar
la confianza que me otorgaron?

Sé que para los haitianos y las haitianas con los que trabajé también fue dificil
mi presencia. Para muchos de ellos, yo siempre fui una figura ambigua, una mexicana
antropologa en Ecuador haciendo una investigacion sobre migracion haitiana. ;para

qué? En alguna ocasion alguien me contd sus dolencias fisicas, pensando que la
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antropologia era similar a la medicina. En distintas ocasiones me preguntaban cémo yo
les ayudaria, si es que no era ni una periodista ni una funcionaria publica. Una ventaja
siempre fue ser extranjera como ellos, a pesar de reconocer que las condiciones de mi
migracion eran privilegiadas. El no ser ecuatoriana les daba la oportunidad de hablar de
ciertas cosas sin que yo me sintiera aludida.

Como documentalista y fotografa las cosas siempre cobraban un poco mas
sentido. La mayoria de los haitianos y las haitianas con quienes trabajé mostraron
siempre un interés por la cdmara... si bien ésta modificaba en un principio las dindmicas
de convivencia, poco a poco la presencia de la camara iba siendo mas habitual. En cierta
medida la cdmara representaba una ventaja para los migrantes; en la Iglesia me pedian
las grabaciones a fin de tener un registro de las ceremonias, que de otra forma no
podrian tener. De igual forma, la cdmara fotografica era una oportunidad para tener
fotografias y construir recuerdos de momentos especiales. En ese contexto, la camara
permiti6 hacer de mi propia presencia una identidad menos ambigua y més reciproca.

Schonberg y Bourgois (2002) sefalan que “la fotografia siempre encerrard una
tension contradictoria e imposible —entre explotar versus otorgar voz; manipular versus
denunciar la injusticia; estigmatizar versus dignificar, objetivar versus humanizar-
especialmente cuando se trata de imagenes que confrontan el sufrimiento social”
(Schonberg y Bourgois, 2002: 4). En este sentido, las imagenes y los videos producidos
durante el trabajo de campo no se incorporan a la tesis, pues no se quiere trastocar ni
volver publica la intimidad de los migrantes con quienes convivi. Incluir dichas
imagenes requeriria un analisis visual mucho mas minucioso, mismo que no fue el
objetivo de esta investigacion, desviando asi el foco central.

Considero que los trece meses de convivio constante se volvieron el mayor logro
de esta investigacion; no solo por la informacién que me compartieron como
investigadora sino por lo que me brindaron como amiga. El trabajo de campo es siempre
un ir y venir y una interpelacion constante entre sujetos diversos, que supera las

expectativas académicas y se consolida en planos personales y afectivos.

Los vaivenes de la migracion
Tejidos entre la agencia y la estructura
La migracion sigue siendo la gran lucha de los sujetos en el mundo por subvertir los

procesos de colonizacion, dominacién y exclusion social. A paso de hormiga los

105



migrantes enfrentan a los Estados nacion, confrontan las relaciones diplomaticas entre
los paises, obligan a transformar sus politicas migratorias y encaran a las sociedades en
sus dinamicas de clasificacion social. Desnudan los mitos de la modernidad y
cuestionan sus niveles de desarrollo en el corazén de las sociedades modernas y
desarrolladas. A través de todo aquello que les es negado en el espacio de acogida, los
migrantes corroboran que las estructuras de opresion no son exclusivas de un pais, sino
que subyacen en el mundo entero.

Los migrantes son la otredad, que ya no habita en las lejanias, sino que convive
con la cotidianidad y comparte el espacio publico con aquellos que parecieran ser los
titulares de una modernidad gloriosa, aunque tampoco lo sean necesariamente. La
racializacion de la migracion recrea a la otredad en el mismo territorio, convierte a los
migrantes, independientemente de su capital social y simbolico, en los excluidos y
marginalizados del territorio. Asi, pareciera que la brecha se vuelve mas tajante, ya que
la exclusion social y la marginacion surgen como herramientas para construir espacios
distantes en el mismo lugar.

En este ir y venir entre las estructuras de opresion y la agencia de los sujetos que
quieren subvertirlas, las identidades emergen, no como simple discurso de
reivindicacion, sino como el lugar mismo del cambio. Los sujetos son ellos mismos,
quienes desde su propio cuerpo, sus practicas y sus representaciones, viven la lucha
diaria de la incorporacidon de las estructuras y su pugna por subvertirlas. Por eso, hay
que entender que por encima de todo, las identidades y sus negociaciones son politicas y
no meras alegorias de presuncion y vanagloria. Asi, las negociaciones de las
identidades, parecieran ser el camino que siguen los migrantes haitianos para erradicar
el racismo, la exclusion y marginacion de las que son victimas.

Las sutilezas de la agencia se miran en las identidades de los migrantes, donde
también opera la colonialidad. Lo que ha demostrado esta investigacion es que tales
negociaciones identitarias no siguen procesos lineales ni “evidentes”, sino que
construyen caminos signados por procesos histéricos de jerarquizaciéon social
encarnados y normalizados en los propios migrantes como por los habitantes de
acogida. Tal normalizacion de las estructuras de opresion que se vuelven parte del

cuerpo de los sujetos -basadas en sistemas de estratificacion a través de categorias
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étnico raciales, de clase social y de género- parecieran reproducir en gran medida
aquello que pretenden eludir.

En este sentido la ciencia, si es que no quiere responder también al sector
dominante, debe jugar un papel central en su funcién por develar las estructuras de
opresion normalizadas en todos los estratos sociales, tanto de aquellos que parecen
beneficiarse de la estratificacion, como de quienes se encuentran en los eslabones mas
bajos de la sociedad. Si no miramos las formas historicas en las que se han construido
las categorias de clasificacion de los sujetos que justifican el estatus quo del poder y sus
victimas, no podremos entender el sufrimiento de los migrantes y estaremos condenados

a reproducir la violencia simbolica y marginacion de las que son victimas.
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